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FRIEDRICH WEINREB
Leben im Diesseits
und Jenseits

Ezn uraltes vergessenes Menschenbild

Die Frage nach dem Wesen des Menschen
wird kaum mehr gestellt. Dennoch ist sie die
zentrale und entscheidende Frage. Wer ist
der Mensch eigentlich? In psychologischen
oder soziologischen Verhaltensmustern fin-
det die Frage im Grunde keine Antwort. Sie
fordert mehr, sie will eine Antwort auf das
Woher und Wohin des Menschen. Wie kédme
man sonst auf einen Lebenssinn?

Dieses Buch ist ein Versuch, und zwar ein
Uberaus vielsagender, der Antwort ndher zu
kommen. Nicht mit Theorien, nicht mit
einem spekulativen oder utopischen Men-
schenbild. Das Besondere dieses Buches ist
es, dass es von einem uralten, visionéren,
wenn man so will, getrdumten aber sehr
klar getrdumten Menschenbild ausgeht, wie
es aus reichhaltigen judischen Quellen sich
erbauen lasst. Seit jeher hat sich der Mensch
mit dieser Ur-Frage beschaftigt und die
Antwort geschaut. Gibt es menschliche Wer-
te, die gegenliber den sich beschleunigenden
Entwicklungen und Verdnderungen konstant
bleiben? Eine bejahende Antwort auf diese
wichtige Frage gédbe diesem Buche eine aus-
serordentliche Bedeutung. Es kdnnte unserer
Zeit ein kaum mehr erhofftes Lebensbild er-
wachsen.

Der Autor bat in seinen andern Werken ge-
zeigt, wie neu und lebendig altes Wissen
sein kann, wenn es nur in seiner Eigenart
als tief-menschliche, immerwahrende Erfah-
rung gewdrdigt wird. Dann bekommen -
dieses Buch zeigt es - Begriffe wie «Kab-
bala», «Sefirot» usw. ganz andere, noch un-
gekannte Bedeutungen. Denn am Uberzeu-
gendsten ist es, wenn Mystik eine kristall-
klare Systematik aufweist und das natur-
wissenschaftlich Messbare sich voller Ge-
heimnisse zeigt. Und der Mensch ist die fas-
zinierende Konfrontation beider Seiten.

Ein Register mit ausfihrlichen Worterkla-
rungen und Tabellen erleichtern das Ver-
standnis und Offnen dem Weiterstudium
Wege.
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Vorwort des Verfassers

Es ist heute schwer, etwas von der Ganzheit des Menschen zu sagen.
Man weiss viele, vielleicht zu viele Details, und es ist wohl auch

erfreulich, daf3 soviel Einsicht gewonnen worden ist. Man kennt den
Menschen in den Bereichen der Soziologie, der Anatomie, in denen
der Psychologie und der Volkswirtschaft, der Politik und Astrologie,
und erforscht seine biologischen und philosophischen Aspekte.

Die Frage nach dem Wesen von Leib, Koérper, Seele jedoch bleibt
ohne Antwort. Sie gilt als sozusagen unwissenschaftlich. Man be-

schreibt zwar in allen Einzelheiten das Verhalten im Leben und das
Verhéltnis zum Tod. Doch alle diese Analysen schliessen jede eindeu-
t'ge Antwort aus. Wissenschaftlich sei es zuzugestehen, dafl es nur
feileinsichten gebe. Man halte sich am besten an sein Fachgebiet und
Bescheide sich damit. Und doch sehnt sich der Mensch brennend nach
Antwort aufdie zentralen Fragen : Was ist der Mensch? Was krank
Und gesund, was gut und bése, was ist Stinde?

Eiagen, die dem Menschen brennend wichtig sind, er sehnt sich ge-
lade nach einer Antwort auf diese Fragen. Und so wurde Wissenschaft
etwas Irritierendes. Man ist der Wissenschaft bdse geworden, man will
Sle nicht mehr so ganz ernst nehmen. Sie wurde fur viele zum
aufreizenden Argernis. Aber man braucht sie. Das Leben ist ohne

'ssenschaftund die aus ihr erwachsende Technik nicht mehr zu

enken. Also beschaftigt man sich gelangweilt und voller zersto-
rendem Arger mit ihr.

kenne diese Lage aus jahrzehntelanger Erfahrung auch als
Issenschaftler, ich sah Studenten-Generationen heranwachsen, die
nilBer mehr verzweifelten. ,,Gut, wir studieren eben fur das Diplom,
das ZU 1US*en den Kampf ums Dasein. Einsicht aber, Weisheit,
sch eS d°ch n’cht mehr. Irgendwo muss wohl jemand sein, der

man _d’eser Situation.” So sprachen und sprechen sie, und
an kann ihnen mit dem Material und Instrumentarium der Wissen-



schaften eigentlich keine Antwort geben. Und das wissen wir alle!
Deshalb hier ein ganz anderer Versuch. Dieser Versuch ist nicht die
Prisentation einer Menschen- und Weltsicht aus einer anderen Zeit,
aus einer fritheren Kultur. Das wire wiederum wissenschaftlich im
obigen Sinn : Historisch, religionsphilosophisch, also beschreibend,
vergleichend, kommentierend. Die Antwort sollte aus uns hervorge-
hen. Vielleicht kénnten aber die Erkenntnisse aus anderen Zeiten uns
. das Material liefern, unser Leben neu zu iiberdenken. Vielleicht

konntéh wir uns anhand dieser Erkenntnisse aus der Sackgasse
befreien.

Darum geht es bei diesem Versuch. Es ist ein erfolgversprechender
Weg : Mein Leben wurde von ihm geprigt. Statt Erfolg kénnte man
auch von ,,innerem Frieden” sprechen. Er fiihrte zu freudiger Hinga-
be, zu gliicklicher, nicht zu erschiitternder, stindiger Gelassenheit.
Und auch zu klarer Einsicht, zu geordnetem Denken und zu befreien-
der Inspiration. Der Fiille von Bildern stand das rechnende Priifen der
Zusammenhinge gegeniiber. Ein herrlicher Palast baute sich auf.

Das Schicksal liess mich in die Welt des Judentums geboren werden,
und ich lernte die Treue bewundern, womit im Judentum Einsichten
aus uralten Zeiten respektvoll bewahrt blieben. Sie blieben nicht nur
Gedankengut — man hitte sie vergessen oder verderben kénnen —,
sie blieben im tiglichen Tun, in Briuchen, in Traditionen. So sah ich
darin meine Aufgabe, mit Hilfe der iibetlieferten Literatur und der
iiberkommenen Bréuche ein ganzes Instrumentarium zusammenzu-
stellen, welches die Kristallisation eines Menschenbildes ermoglichte,
das im selben Masse ein Weltbild ist. Man konnte die iiberlieferten
Begriffe auch anders formulieren. Ich hielt es aber fiir richtiger, die

dort verwendeten Begriffe beizubehalten und sie der heutigen Denk-
weise anzé.lpassen.

Quellen waren mir aber Schriften aus dem alten Judentum, ,,ratio-
nale”’, wie auch mystische. Diesen Unterschied haben nur unsere
Wissenschaftler entdeckt. Ich habe, dem Brauch gemig, die Bibel nie
selber interpretiert, aber die Sicht der Uberlieferung, also z.B. jene
des Talmuds, des Midrasch, der Halacha weitergegeben, auch jene
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des mystischen Hauptkommentars zur Bibel, des Sohars, wie einiger
anderer Werke dieser mystischen Richtung. Ich habe ferner Vieles aus
der Lurianischen Kabbala geschopft wie auch aus den Schriften des
Chassidismus. Es wire undankbar, wenn ich andere Begriffe verwen-
den wiirde. Man kann aber, wenn man es will, andere Formulierungen

finden, die unserem Leben und seinen Errungenschaften angepasst
sind.

Das Weltbild, das diesem Material innewohnt, kann jeden Men-
schen in jedem Kulturbereich und in jeder Religion dienen. Als Dienst
fir den Menschen wurde es iiberhaupt geschaffen. Ist in diesem
Weltbild doch sein Weg durch das Leben aufgezeigt, der Weg, der
sein Diesseits mit seinem Jenseits zusammenfiihrt, der Erde und
Himmel in jhm verbindet. Und diesen Weg will doch jeder Mensch
gehen. Es ist der Weg, der Leben und Tod verbindet, das Verstindli-
che mit dem Unverstindlichen, das Sichtbare mit dem Verborgenen.
Er bereichert den Menschen. Er schenkt Gliick und Frieden.

_Dieses Buch entstand aus meinen Vorlesungen iiber Anthropologie '
fir die , Akademie fiir Hebriische Sprache” in Amsterdam, im

- Semester 1970/1971. Herr H.Aeppli iibersetzte die Vorlesungen wort-

getreu in die deutsche Sprache, Frau S. Hangartner nahm eine erste
grindliche Bearbeitung vor. SchiieBlich hat Frau D. Fischer-Barnicol
dﬁs groBe Werk einer endgiiltigen Redaktion durchgefiihrt. Es ge-
biihrt jhnen fiir ihren Einsatz und ihre Leistungen groBer Dank.

vel::tl'"KeI.mer m.einer anderen Werke wird dieses Buch ohne weitc'ares
stuaiandhcl} sein. ..Andere Leser werden. es aber ebenfalls leicht
Einlete)ren kénnen. Sie werden sich in die Sicht u.nd Denk.art un§chwer
hier Gen, und dann kénnen sie sich aus ihrer eigenen Sicht mit dem
) ebotenen auseinandersetzen. Ein Kapitel mit Wort-Erkldrun-
on ist beigefiigt. Die hebriischen Worte werden, wie in meinem
drieit:kin gblich, m d?n Zahlen-Aquivalenten der Buchstaben ausge-
eﬂntx'l' as ermoglicht ein Verstindnis der Worte, ohne weitere
Isse des Hebrdischen. GewiR wird alles viel durchsichtiger,

Wen . . .
N man auch meine anderen Werke auf diesem Gebiet kennt. Ich
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hoffe, dal der Leser das Bediirfnis fiihlen wird, nach ihnen zu
greifen, damit ein einheitlicher Uberblick entstehe. Ich glaube es
lohnt sich, denn unsere Zeit braucht ein lebendiges Weltbild, sie
braucht einen Sinn des Daseins; denn sie krankt sehr an Sinnlosig-

keit, an Unlust und Verzweiflung. Bauen wir! Versuchen wir, diesen
Weg zusammen zu gehen.

Ziirich, 25. Juni 1974 Friedrich Weinreb

. e

Was ist der Mensch und wer ist er?

Was ist der Mensch und wer ist er? Auf ernsthafte Untersuchungen
gestiitzt konnte die Antwort lauten, er sei ein hochentwickeltes
Sdugetier, das Ergebnis jahrmillionenlanger Selektion, seine Entw'fck-
lung sei im Kampf ums Uberleben, durch sprunghafte Mutation,
zufillig in eine bestimmte Richtung gelenkt worden. Diese Antwort
wiire noch nicht einmal falsch. Der Gegenstand der Untersuchung,
die Erscheinung des Menschen nidmlich, legt diesen Schluf nahe.
Denn auch in Intellekt, Fantasie, Moral und Ethik kann man Pro-
dukte eines langen Entwicklungsprozesses sehen, ja selbst die reli-
gidsen Vorstellungen lassen sich folgerichtig als-Ergebnisse jener
Entwicklung einstufen. Auch in diesem Bereich 148t sich eine Evo-
lution vom Naiven und Primitiven hin zum Differenzierten und
Subtilen ablesen. Es wire unredlich, bei aller Kritik an voreiligen
Schliissen, an der Liickenhaftigkeit des Untersuchungsmaterials, die
Resultate jener ernsthaften Untersuchungen einfach beiseitezuschie-

-ben. Zwar kénnen Fossile nicht sprechen, sie geben ihre Erlebnisse

und Gedanken nicht preis. Miindliche oder gar schriftliche Beweise
fiir das, was sie einst bewegte, haben wir nicht. Dennoch verschlieBen
wir unsere Einsicht vor den Prinzipien wissenschaftlicher Unter-
suchungen nicht. )

Nun gibt es neben diesen stofflichen Zeugen einer unerforschbar
weit zuriickliegenden Vergangenheit auch andere. Sie berichten von
einer seltsamen, wunderlichen Welt, einer Welt intensivsten menschli-
chen Lebens in der Vergangenheit; von primitiven, tierischen Vorfah-
ren erzihlén sie allerdings nicht. Bei allen Vélkern, in allen Kulturen
finden wir solche Zeugnisse: Gétter, Riesen und Zwerge, gigantische
Tiere verkehren mit den Menschen und sprechen zu ihnen; es gibt
Lachen und Leiden, Weisheit und Torheit, Liebe und Haf. Uberall
auf der Welt — ich wiederhole es — begegnen wir der Erinnerung an
lichte, erfiillte Zeiten. Und all diese Erzihlungen weisen dasselbe
Muster auf.



In diesen Geschichten nun tut sich ein beinahe uniiberbriickbarer
Gegensatz auf zu den wissenschaftlichen Betrachtungen von der
Entstehung der Erde und dem Leben auf der Erde. Die Wissenschaft
hort nicht gern auf jene Geschichten, ja, sie hilt sie gar fiir entwiirdi-
gend. Mirchen sind es allenfalls, Legenden, Sagen. Unter’s Sezier-
messer mit ihnen! Sind sie nicht auch Fossile, tot und versteinert? Her
mit der grammatikalischen, der stilistischen Analyse, her mit der
Einordnung in Altersklassen und Ursprungsgruppen. Man wird ihnen
das Leben schon austreiben. SchlieBlich verfahrt man doch bei der
anatomischen und biologischen Untersuchung des Menschen auch
nicht anders. Was heiit da ,,Leben” oder ,,menschliches Gefiihl’’;
Fettgehalt, soziale Gruppenzugehérigkeit, politische Interessen sind
der Untersuchung wiirdig. Was soll da noch die Lebensgeschichte des
in die Finge der Forschungsinstitute geratenen Menschen? Ach, der
Mensch selbst ist ja bereits gefangen in dieser Mentalitit, er ist schon
nicht mehr imstande, seine eigene Geschichte zu erzihlen. Er weil
nicht einmal mehr, daR er eine Lebensgeschichte hat.

Wen nimmt es wunder, die Gegensitze sind zu kraB: hie das
Studium der Erscheinungen, da die Fiille der aus dunkler Vergangen-
heit stammenden Geschichten, Erzihlungen von Menschen und Goét-
tern, vom anwesenden Licht. Die eine Realitit muR die andere zum
Einsturz bringen.

Die Mythologie aller Vélker und aller Sprachen weif von einem
verlorenen Paradies, weif von Weltuntergéingen, von groBen Katastro-
phen, von groRen Kénigen; erzihlt von Weisen und Zauberern, von
Wundern, die Raum und Zeit durchbrechen, von Géttern, die aus
einer andern Welt herabsteigen und wieder dorthin zuriickkehren.
Welch eine Vielfalt der Méglichkeiten, die selbst unsere Fantasie und
unsere Traume iibersteigt!

Das Wkt besitzt eihe andere Kraft, die Gebirde gilt, und Handlun-
gen, die uns heute nebensichlich erscheinen, werden noch in ihrer
Bedeutung gekannt. Warum woh! erzihlten sonst alie Mythen von
Opferhandlungen, von genau eingehaltenen Ritualen? Warum wohl
erzihlten sie von sinngestaltenden Namen und Wortzusammenstel-
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lungen? Warum maR man dem Bild eine so groBe Bedeutung bei'?
Und warum erschrecken uns diese Bilder durch ihr fremdartiges, ja
zuweilen abstoRendes Aussehen? Was bedeuteten Masken mit ihren
oft schreckenerregenden Fratzen? Tiere und Pflanzen bevolkerten
jene mythischen Welten auf andere Weise als die uns heute zu-
géingliche.

Was also ist der Mensch? Wer ist er? Hat er seine frilhere Welt
verloren? Ist das, was die wissenschaftliche, die naturwissenschaftliche
Untersuchung heute als Erscheinung des Menschen feststelit, nicht
der eigentliche Mensch? Man sollte diese Frage sehr ernst nehmen.

Alte Geschichten erzihlen, daB bei einem Weltuntergang ein Teil
der Menschheit zu Affen wurde, ein anderer Teil zu primitiven
Wilden, unwissenden Wesen. Sind wir deren Nachkommen? Verliert
die Untersuchung sich in diese Vergangenheit? Wo ist die Spur vom
Menschen aus der Zeit vor diesem Untergang? Finden wir sie in
Ausﬁabungen? Ist in der heutigen Erscheinung des Menschen gar
nichts mehr von jenem fritheren Menschen zu entdecken, oder geht

- die naturwissenschaftliche Forschung derart in die Irre, daR sie diesen

Menschen gar nicht wahrnimmt?

Von dieser schwerwiegenden Frage kann man sich nicht ohne
Weiteres distanzieren. Sollte der Mensch von heute nicht doch noch
twas anderes in sich tragen, etwas, das sich der wissenschaftlichen

rfOl'sc:hung entzieht? Oder hat er es verloren, ist er wirklich nur noch
der Nachkomme jener Wesen, die nach dem Weltuntergang auftraten,
wie die Erziihlung es berichtet?

Die altefi Geschichten erzihlen eindringlich von den Weltuntergén-
gen: immey wieder geht die Erde aus den Untergéngen hervor, unter
anderen réumlichen und zeitlichen Bedingungen. Das Weltall erhilt
Sogar, wie es scheint, eine andere Struktur; neue Sterne erscheinen,
a,‘te verschwinden. Die Erscheinung des Menschen dndert sich, er
Sieht anders, ef versteht anders. Im Traktat Erubin (Babylonischer

almug, Seite 53 a), wird zum Beispiel erzdhlt: ,,Das Herz der fritheren
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Alten war so weit wie die Tore groBer Hallen, das der spiteren Alten wie
die Tiiren von Silen, das unsere aber ist wie ein Nadel6ht”. Man be-
denke, da diese Aussage von Menschen stammt, deren Einsicht und
Verstiindnis, gemessen an denen des Menschen unserer Tage, unver-
gleichlich groB und tief waren. Wie schnell kann es iiberhaupt zu einem
solchen Riickfall, einer Verinderung der Einsicht, kommen?

Mir kommt dabei eine chassidische Geschichte in den Sinn. Sie wird
dem Rabbi -von Ruzhin zugeschrieben, der um die Mitte des vorigen
Jahrhunderts lebte. Israel von Ruzhin, Stammvater der Czortkower
Chassidim, erzihlt darin von dem bestiirzenden Riickgang der Ein-
sicht, die zu seiner Zeit offenbar wurde. Aufkldrung, industrielle
Revolution und die franzésische Revolution hatten stattgefunden. Es
hatte sich fiirwahr einiges verindert.

Die Geschichte 2erziihit: ,, Als der Baal Schem (der erste in der Reihe
der chassidischen Rabbis, er lebte zwischen 1700 und 1760) eine heilige
Handlung zu verrichten hatte, ging er in einen Wald. In diesem Wald
suchte er eine bestimmte Stelle auf. An diesem Ort entziindete er ein
Feuer. Als dieses Feuer leuchtete, vermochte er an Gott Worte zu
tichten, die Gott vernahm. Und Gott antwortete ihm. Nun begab es
sich, da der Maggid Dow Baer, GroBvater des Ruzhiner und Schiiler
des Baal Schem, eine heilige Handlung zu verrichten hatte. Auch er
ging in jenen Wald und begab sich an die bestimmte Stelle. Allein, er
wuBte nicht mehr, wie man das Feuer entziindete. Da sprach er zu Gott
die Worte ohne das Feuer — und Gott antwortete ihm.,

Auch der GroBe, der Rabbi Moshe Loew von Sassow, aus dem fol-
genden Geschlecht, ging in jenen Wald, um eine heilige Handlung zu
verrichten. Zwar kannte er noch die bestimmte Stelle, doch wuBte er
nicht mehr, wie das Feuer zu entziinden wére und wuBite auch die

Worte nicat mehr, mit denen er zu Gott sprechen sollte. Und so sprach
er zu Gott an der Stelle, in jenem Wald, ohne das Feuer, ohne die Worte
— und Gott antwortete ihm. N

Als dann in dem darauf folgenden Geschlecht der Rabbi Israel von
Ruzhin, der GroBe, eine heilige Handlung verrichten mufite, da sprach
er: ,, Wir sind ein armes Geschlecht! Was wissen wir noch? Wir wissen
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nicht mehr, welches die Stelle im Wald ist, weniger noch, wir kennen die
Worte, die wir zu Gott sprechen sollen, nicht mehr, und wie das Feuer
ZU entziinden wire, wissen wir schon lange nicht mehr. Nur daR dieje-
nigen vor uns es wuBten und vollbrachten, wissen wir. So erzihlen wir
die Geschichte. Gott helfe uns”’. Und Gott antwortete ihm.

Und was wissen wir? Wissen wir denn, was mit dem ,, Wald” gemeint
ist, mit jener bestimmten Stelle im Wald, mit dem Feuer, das entziindet
Werden soll? Was wissen wir von den Worten, die an dieser Stelle, an
diesem Feuer gesagt werden konnten? Was ist nicht alles geschehen seit
der Zeit des Rabbi Israel von Ruzhin! Zwei Weltkriege, die russische
Revolution, die Vertilgung der Stitten des Chassidismus. Liegen nicht
Schon Welten zwischen dem Ruzhiner und dem Baal Schem, der den
Ort noch kannte, der das Feuer zu entziinden wuBite und die Worte zu
Sprechen vermochte? Und liegen nicht Welten zwischen dem Baal
Schem und jenen GroRen, die den Traktat Erubin niederschrieben?
Und sje erachteten ihre eigene Einsicht gering und verglichen sie mit
tinem Nadeléhr, gemessen an der Einsicht der Alten, die wie eine groRe
Pforte, wie ein hohes Hallentor war! :

Die alten Mythen erzihlen, wie sich die Welt immer wieder |
Verdnderte, sodaR der Mensch nach jeder Anderung eine andere Luft
Cinatmete, der Stoff, aus dem er lebte, neu und anders erschien.

Auch die Groflen, die Schopfer des Babylonischen Talmuds, die all
dasin Worte zu fassen wuBiten, was aus undenklichen Zeiten als heiliges

€uer vom Lehrer an den auserwihlten Schiiler weitergegeben worden
War— dag Wissen von Gott und von seiner Wohnung, das Wissen vom
Mensﬁhen durch alle Welten hindurch, das Wissen vom Sinn des Seins
Y0d vom Sinn der Schopfung, vom Weg des Menschen, durch den
ieses Leben und der Sinn aller anderen Welten erfiillt wird — sie
Nannten sich selber nichtig. Sie lebten bereits in einer Welt, die nach
er VerWﬁstung des Tempels durch Nebukadnezar entstanden war.
ie Verwiistung der Wohnung Gottes durch den Konig von Babel,
den Konig der Welt der Verwirrung (Babel heift Verwirrung, Verwii-
Stung) — was bedeutet das? DaB die Welt durch diese Verwiistung
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schlagartig ihr Angesicht dndert, daB Vergleiche nicht mehr méglich
sind. Als Folge des Untergangs, so erzihlt die Uberlieferung andeu-
tend, sei die Erde damals 40 Parasangen weit aus ihrer Bahn geschleu-
dert worden. Weil man um die Bedeutung der absoluten Zahlen, so
wird hier ein Ausbrechen angezeigt, ein Ausbrechen in eine ganz und
gar andere Erfahrung der Zeit. Damit gehen ein neues Raumemp-
finden und ein neues RaumbewuSBtsein einher. Das allein macht
bereits jeden Vergleich mit dem, was materiell in Erscheinung tritt,
unméflich. Fiir die wissenschaftliche Untersuchung sind diese friihe-
ren Mitteilungen irrelevant. Man untersucht eine gewisse Friihzeit;
die Geschichten aus oder iiber jene Zeit interessieren nicht. Denn nur
das jetzt Sichtbare, das gegenwiirtig Erscheinende, gilt.

Von wievielen Weltuntergingen erzdhlen doch die Geschichten der
Alten! Wir kennen die Geschichte des Menschen im Paradies und vom
Untergang des Paradieses fiir den Menschen. Wir horen von Kains
Vertreibung, vom Weltuntergang im Geschlecht Enosch, wir erfahren
vom Untergang in der Sintflut und von einem Untergang mit der Haf
laga. Wir horen von Sodom und vom Untergang Mizraims. Die Uber-
lieferung erzihlt von Weltverinderungen, die Hungersndte genannt
werden, weil Hungersnot nichts anderes bedeutet, als ein Austrock-
nen der himmlischen Botschaft. Wir héren, wie die alten Geschichten
erzihlen von Verdnderungen der Distanz zwischen Himmel und Erde.
Heiflt das nicht auch, daR Einsicht und Potenz der Menschen sich
vollstindig dndern? Die Uberlieferung spricht von zehn Hungers-
néten und von zehn Verdnderungen des Abstandes zwischen Himmel
und Erde. Mit der Zahl 10 will die Uberlieferung darauf hinweisen,

daB es viele Anderungen und Untergiinge gab. Ist doch die 10 die
hochste Zahl im Aufbau der Zahlenreihe.

Durch all diese Umstiitze hindurch bleibt das Wort bestehen, bleibt
damit die Moglichkeit, Geschichte zu erzihlen, erhalten. Das Wort ist
die Verpackung fiir das Leben. Wort ist Tewa, die Arche Noah. In der
Tewa wird alles mitgenommen, alles Minnliche und Weibliche. Nur
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50 bleibt es bestehen, nur so wird es in die neue Welt hiniibergetragen.
Dort ersteht es wieder zum Leben, unter anderen Verhiltnissen, die
nicht mehr mit der vorigen, der untergegangenen Welt, zu vergleichen
sind. Das Wort trigt das Leben durch die Weltunterginge hindurch.
Es wird in das Wort eingehiillt und bleibt mit dem Wort bestehen.
Und so erzihlen die Geschichten, erzihlen diese Tewa-Gruppierun-
gen, vom Leben fritherer Welten, so tragen sie das Leben bis in den
Uranfang hinein mit sich durchi alles hindurch.

Da stehen sie, die Mythen, Wortiibertragungen voller Leben, wie
eine explosive, immer wieder befruchtende Kraft gegeniiber den
Stimmen, Erscheinungen, die unsere Sinne wahrnehmen. Ist das
SChweigen der Materie vielleicht eine Folge unserer Anndherungs-
weise? So schweigt auch der menschliche Kérper, wenn er vom Sezier-
messer in Stiicke geteilt wird, so schweigen die Zellen unter dem
Mikl‘OSkop, so schweigt das Blut im Reagenzglas. Hingt nicht alles
Von uns ab, hiingt es nicht von unserem Lebensstil, vom Muster
unseres Lebens ab? Vielleicht wollen wir ein Gemilde mit einem Laut-
Stdrkenmesser beurteilen und eine Melodie mit einem Mikroskop. Ist

-Jener frithere Mensch, der Mensch des Mythos, wirklich ganz ver-

Schwunden, oder lebt er weiter, weil er von der Tewa umbiillt, in den
Mythos aufgenommen wurde, um so von Welt zu Welt zu leben, von
einer Zeit zur anderen, von Ewigkeit zu Ewigkeit? Alle Vélker, alle f
Sprachen, kennen die Geschichte vom Schiff, das zur Rettung wurde.
Und das Schiff; die Tewa, ist das Wort!
Dann geht es vielleicht darum, diesen fritheren Menschen im Wort
Wiederzufinden und sich nicht auf das Sinnfillige zu beschrinken, das
stimmt ist durch die zeitraumlichen Verhiltnisse. Unter diesen Ver-
dltnissen und Bedingungen werden Zeit und Raum, so wie sie sich an
Uns kundtun, undurchdringlich. Ohnmichtig sind wir Gefangene
ieser relativen Welt in der wir leben, und unsere Sinne sind Zeichen
dieser Gefangenschaft. Haben wir denn keine Organe, diese Gefan-
€enschaft zu durchbrechen? Vermag sich das Wort aufzutun, und 148t
dieges Offnen der Tewa nicht eine neue Welt in Erscheinung treten?
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Doch wie 148t sich das Wort 6ffnen, um durchlissig zu werden fiir
die Wunder der fritheren Welten? Verschlieft es sich nicht geradezu
durch haufigen, gedankenlosen Gebrauch? Worte sind Lautvariatio-
nen geworden, mehr bedeuten sie kaum noch. Wie Roboter, wie Com-
puter, verarbeiten unsere Gehirne diese Klang- und LautstoBe; sie
selektieren, ordnen, und geselischaftliche Kommunikation kann statt-
finden. Menschlicher Kontakt verlangt heute eben nichts anderes
mehr als mit Worten iuBetliche Verbindungen herzustellen. In welche
Bedréngnis geriete man, wenn die Worte sich wieder erschliefen
lassen konnten! Es wire fiihlbar, spiirbar, wenn Wahrnehmen wieder
,,wahr nehmen” bedeutete, wenn ,,Leib” gleich ,,Leben” wire, wenn
man verstiinde, daR Erinnern ein ,,Er-innern” ist. Dabei nehme ich
nur wenige, leicht zugingliche Beispiele heraus. Im allgemeinen weif
man davon nichts mehr; und wenn man auch hie und da etwas
dariiber horte, so dringt die Bedeutung nicht mehr zum Horer durch.
Man bildet neue Worte, die sich ganz auf das augenblickliche Leben
in einer Gesellschaft einstellen. Denn man will sich ja gerade nicht
mehr stéten lassen durch den Inhalt eines Wortes, und so spricht man
vorzugsweise in Abkiirzungen: von AG, EWG, o.k., von »der”’ Pille.
Man sto8t Laute aus, mehr wiire von Ubel. Dies reicht, um die Stille
zu brechen; Gréolen, Johlen, oberflichliches Amusement — das ist die
Parole. Wird denn nicht erziihlt, dag die Wesen nach dem Weltunter-
gang zu Affen und zu Wilden wurden? Ja, die Affen hatten vornehme
und groe Ahnen, und es stiinde jhnen wohl an, iiber jene Konige, die
sie ins Verderben fiihrten, in Trauer und Klage auszubrechen.
Das Wort ffnen, die Tewa sprechen lassen, den Mythos zum Leben
erwecken!

Wir wissen, daB die Worte in nahezu allen Sprachen Stadien der

. VerduRerlichung durchlaufen haben, da8 sie verzerrt wurden, zerbro-

cl.len,. g&nartet wurden, um eine gewisse gesellschaftliche Kommu-
nikation zu &tmdglichen. Die Geschichte der Haflaga erzihlt davon:
Mensch und Welt zerbrechen, weil das Wort, das a{lé einer anderen
Welt zu uns gelangte Wunder, mibraucht wird, weil der sich zur Gott-
heit proklamierende Mensch es sich untertan macht, es ,,benutzt”.
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Mit der Haflaga zerbrechen die Sprachen, verlieren die meisten
Worte ihre Verbindung mit der Ursprache, mit dem von Gott gespro-
chenen Wort. So wie der Mensch durch die Haflaga zum Affen wird,
zum kniippelschwingenden, briillenden, angstvollen Primitiven, be-
reit, jedem Unsinn anzuhangen und jedem Wahn nachzujagen, so er-
lischt seine Sprache. Er macht sie sich dienstbar und ordnet sie seinem
materiellen Wohl unter (soweit eben seine Vorstellung von materiellem
Wohi reicht). ¥

Der wahre Mensch bleibt durch alle Zeiten, durch alle Weltunter-
ginge hindurch bestehen, verborgen, unbemerkt vielleicht, inmitten
einer lauten, veringstigten, sich minderwertig wissenden Welt. So
bleibt auch iiber die Haflaga hinaus eine heile Sprache bestehen,
erfiillt mit der gottlichen Kraft in jedem Wort. Ein Restchen des Stof-
fes, ein Faden aus dem Gewebe bleibt immer erhalten. Welchen Sinn
hitte die Welt noch, wenn dieser Faden risse? Auch der grofte, gefri-
Rigste Vertilger des Heiligen iibersieht diesen unscheinbaren Rest,
denn er fillt scheinbar nicht ins Gewicht. Wie eine ungepfliigte Ecke
im Feld bleibt dicser Rest stehen. Die Ecke, Kanaf, der Ort des Uner-

‘Warteten, des sich von der Erde Losenden, bleibt ausgespart. So ist

uns eine ,, Eckensprache” geblieben, eine Sprache, die aus der Schwer-
kraft entbindet und aufsteigen 1dBt zu anderen Welten. Lange Zeit
blieb sie vor Mikbrauch verschont. Aber nun wird auch diese Sprache
dem Zugriff der gierigen Masse preisgegeben. Deshalb ist es an der
Zeit, daf ihr Recht widerfahst. Denn sie wird ihre Verbindung mit
dem Ursprung behalten. Sie wird die Kraft ihrer gottlichen Herkunft
bewahren. Ist sie doch die Sprache des sich offenbarenden Gottes.

Mit dem Verlust des Wortes in den Sprachen geht auch die Erinne-
rung verloren. Denn das Wort bestimmt die Erinnerung, das Wort ist
das Schiff, auf dem das Leben durch die Zeit getragen wird. Verstiim-
Melte Worte aber ergeben verstiimmelte Geschichten. Verwirrung
kann da nicht ausbleiben.

Beschﬁftigen wir uns mit der ,»Ursprache”. Gibt es iiberhaupt so
etwas wie die ,,Ursprache"? Und wer garantiert uns dann, daR die

itteilungen, die in dieser Ursprache laut werden, unbeschadigt
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durch die uns verbliebenen Verbindungskanile gelangten? Je tiefer das
Versténdnis fiir die Zusammenhinge der Schépfung wird, desto deutli-
cher und iiberzeugender werden die Beweise, die die Sprache selber
erbringt. Man denke nur an die Esther-Geschichte, an die Mitteilun-
gen im Buche Jonah; wie unvergleichlich fest steht diese Sprache,
voller Wunder ist jedes ihrer Worte.

Das Wort bildet den Charakter des Menschen. Das noch heile
Wort, als Ganzes gewiirdigt und verstanden, erhebt den Menschen
und macht ihn groB. Séine Fiike stehen auf der Erde, sein Haupt ist
im Himmel. Dieses Wort ist Triiger von Mitteilungen, ohne daf diese
Mitteilungen ihren Charakter verlieren. Es iibermittelt das Wesentli-
che. Sprachverwirrung, Haflaga, bedeutet nicht nur, daf die Men-
schen nun verschiedene Sprachen sprechen, und dag sie deshalb ein-
ander nicht verstehen, sondern auch, daR der Sinn der Worte nicht
mehr iibertragbar ist. Deshalb haben die Mitteilungen in der Urspra-
che, die nicht umsonst ,,heilige Sprache” genannt wird, solch eine
Bedeutung und eine solche Kraft. GewiB, auch die heilige Sprache
kann miBbraucht werden, duBerlich angewandt werden. Dann verliert
sie ihre besondere Kraft, wird vom Prinzip der Haflaga infiziert. Die

Haflaga indessen ist ein Schopfungsprinzip. Auch sie gehdrt zur
Struktur der Welt. -

-+ Neben den zahireichen Mythologien der Kulturen erreicht uns das
Wort in der Ursprache, im Hebriischen. Die Mythen lagern sich in
schillernden Schichtungen um einen gemeinsamen Kern. Die Erzih-
lung in den Tewot (Mehrzah! fiir Tewa) der Thora steht fest. In den
anderen Mythen spiirt man den EinfluB der Haflaga. Bei der Thora
zeigt sich feste Gefiigtheit, unveriinderliche Wahrheit. Und auch die
miindliche Thora weist trotz groBer Mannigfaltigkeit eine feste Struk-
tur auf. Piese Vielfalt ist wie das Leben in der Welt, und doch geht sie
hervor aus dem festen Kern. In diesem Kern sind schon die Potenzen
fiir jene Ausfaltungen enthalten. In ihrer Verschiedenheit erklingt
eine Harmonie besonderer Art. Das Wort der Ursprache heischt Ehr-
furcht, wie alles Ewige. Die in ihm sich auftuenden Wunder versetzen

18

in atemloses Staunen. Die mit diesem Wort iiberkommenen Erzah-
!“ngen iiberwiltigen uns. Sie sind wie ein prachtiger Palast. Tritt man
in ihn ein, steigt Jubel auf! :

In diesen Geschichten finden wir auch Antwort auf die Frage: ,,Was
ist der Mensch, und wer ist er?” Oft entdecken wir Parallelen zu
Erzéihlungen anderer Kulturen. SchlieBlich entstammen alle Spra-
chen aus dem Wissen vor der Haflaga.

Die Geschichten wiren unvollstindig, wenn sie nicht auch eine
Antwort fiir unser Leben heute bereit hielten. Der Weg unseres
Suchens und Untersuchens muf von jenen Mitteilungen abzulesen
sein. Wir werden sehen, da8 dem so ist. Denn auch dieser entartete
Mensch ist im Wesen Mensch. Auch in seinen Irrungen, in seiner
Torheit, in seiner Bosheit, ist er gebunden an sein Menschsein. Er
trdgt den Stempel der Ebenbildlichkeit, und dies ist viel mehr als eine
Ans==lmmlung suRerer Merkmale. Wir werden also den Menschen mit
all. seinen Eigenschaften studieren miissen, in seinen irdischen, in
Seinen himmlischen, in seinen Mischphasen.

Dieses Studium wird einige Geduld erfordern. Doch ist es unum-
8dnglich, Mensch im Bilde Gottes: als bosartiger Riuber und Mérder,
alf Heiliger und Weiser, als stumpfer, kraftloser, egoistischer trager

lirger; der Suchende und Hoffnungslose, der Glaubensgewisse und
der, der es wagt, sich gliicklich zu nennen.

Stellt man die Frage: ,, Was ist der Mensch und wer ist er?” in vol-

em Ernst, dann begegnet man auch der eigentlichen Frage, der Frage
Nach Gott, namlich nach dem ,,Was”? (ma) und nach dem , Wer”?

(S tein N

(mi), Denn die Frage nach dem Menschen ist letzten Endes die Frage

Nach Gott, so wie die Frage nach Gott die Frage nach dem Menschen.
Ze;t:]sc‘l als.-.Ebenbild Gottes, das ist keine Phrase, sondern bestiif-
ersc}f Wirklichkeit. Von daher gewinnt der Mensch eine GroRe, die
s r_'a“_em likt. Und doch ist er hier auf Erden toricht und tfe-
. dnkt. Aber er leidet, und in diesem Leiden ist er grof — und wie-
nur:m Ebenbild Gottes. Wohin fithrt uns das? Ist die hiesige Ersc?uei-
diess 3;8 M_enschen alles, ist das seine ganze Wirklichkeit, oder reicht
irklichkeit in eine andere Dimension? Existiert er hier und an

19

8




einem anderen Oft zu gleicher Zz=it? Und was heiBit in diesem Zusam-
menhang ,,Zeit”?

Fragen iiber Fragen! Ich will versuchen, anhand der alten Mittei-
lungen eine systematische Antwort zu geben.

Der Mensch als Bild Gottes und als Gleichnis Gottes: nimmt man
diese Worte, durch die der Mensch, gemé8 der Thora, hervorgerufen
wird, ernst, so hat das unermeRBliche Konsequenzen. All seine Eigen-
schaften, all seine Kennzeichen, finden wir dann auch bei Gott, und
das Gottliche findet Ausdruck im Menschen.

Deshalb kann kein Mensch sich dem Wort, das aus verborgenen
Urtiefen aufsteigt, entziehen. Ist er doch Ebenbild Gottes und weill
von jenen himmlischen Hallen, den Hechalot, wo Gott der Eine ist, wo
auBer ihm nichts ist, wo kein Anfang und kein Ende ist.

Stammelnd tauchen die Worte von Gottes inniger Einheit mit seiner
Welt in die Sprache empor. Aber Worte zeichnen sich durch ein
spezifisches Eigenleben aus; sie wollen exakt verstanden werden. Sie
haben einen jeweils eigenen Horizont, einen nur ihnen zukommenden
Wirkungsbereich: schwarz ist schwarz, und weil ist weiB. Wie also
sollen sie in dieser ihrer Beschrinktheit und Bedingtheit, das Unbe-
grenzte aus sich entlassen, wie konnen sie ,,Einheit” zur Sprache
bringen? '

In Andeutungen und in Negationen sprechen sie vom er sof, einer
Welt, einem Zustand ohne Grenzen, wo Begriffe wie ,,Beginn” oder
»Ende” nicht den Sinn haben, den wir normalerweise mit ihnen
verbinden. En sof, in der Welt Gottes, der Welt, wo alles eins ist, —
auch ,,innerhalb” dieser unserer Wirklichkeit — gibt es nichts Be-
grenztes. Alles ist grenzenlos anwesend. Alles ist hier und dort zu
gleicher Zeit, alles kann dies und gleichzeitig jenes sein. Vollkommene
Einheit herrscht. Einheit zerreift, Beschrinkung stellt sich ein, sobald
Grenzef entstehen. Und Beschriinkung schafft Unbehagen, Niederge-

schlagenheit, weil man nicht mehr alles ausfiillen, alles sein, alles
haben, ganz verstanden werden kann. h
Im Hebréischen heiBt Sprache Safa. Safa ist aiich das Ufer, Land
und Wasser stoBen hier aneinander. So steht auch Sprache an der
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Grenze, ist Ufer, Ubergang zwischen en sof, der Welt der Einheit, und
der auseinandergefallenen, der begrenzten Welt. Aber sie selbst ist der
Grenze verhaftet. Durch Sprache erfihrt jeder Begriff seine Begren-
Zung, seine quantitative EinbuRe einem anderen gegeniiber. Sprache
ist nicht imstande, alles auszudriicken, dort, wo die Grenzen sich ver-
Wischen und wegfallen, vermdgen Worte das UnfaRbare nicht an sich
Zu binden,

Safah und Sof sind einander nahe verwandt. In der Welt von er sof,
dem,,nicht-sof » der Abwesenheit des Sof; findet das Wort nur schwer
Ausdruck, Eg grenzt ein, hélt gefangen, denn der Begriff sitzt im
Wort, wie Noah in der Arche, in der Tewa.

Im Bereich des en sof herrscht vollstindige Hingabe, Erfiillung, un-
®ndliches Fiihlen, Sich-umfaBt-wissen. Nichts ist unmdglich, nichts
Vom Schieier zeitlicher Abhingigkeit verhiillt.

. Und der Mensch hat Zutritt, denn als einziger der Schopfung ist er
' Gottes Bild und Gleichnis gemacht.

Auf dem Wege dorthin tut er den ersten Schritt durch seine Fan-
asie. In der Fantasie kann er Grenzen iiberschreiten; kann er sich
it und Raum unterwerfen. Er vermag Situationen heraufzube-

sc.hWiiren und sie wieder vergehen zu lassen; er kann sich Nicht-exi-
Stierendeg vorstellen und sich selbst hinein versetzen, er kann Tote
bendig machen und Lebende toten, er kann Kranke heilen, Stiirme
Zum Schweigen bringen und Hunger stillen. Ja, er kann eine ganze
Velt erschaffen mit Menschen, Tieren und Pflanzen. Was kann er

Nen da nicht alles widerfahren lassen? Wie weit konnen Tagtriume

- och fiihren| Aber bringen sie nicht das nur zutage, was schon immer

€ sof anwest? En sof enthilt alles, alle Moglichkeiten des Lebens.

't Mensch -vermag in dieser anderen Welt zu leben, ja er sollte
*I8entlich in dieser anderen Welt leben.

Er sollte sich in ihr genauso zuhause fiihlen wie in diesem durch vie-
°tlel Grenzen beschriinkten Leben. Die Moglichkeit zur Fantasie ist
3lso ein wesentliches Merkmal des Menschen.

. MUch im Traum sehen wir, daR die Grenzen flieBen; auch dort wird
e GeSethiEigkeit von Zeit und Raum durchbrochen. Der Mensch
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erfahrt den Traum passiv, er kommt ihm zu; Fantasie hingegen
erwéchst aus den aktiven Kraften. Aber auch fur den Traum gilt, da
nichtsin ihm erscheint, das nicht schon in der Welt des en so/existiert.
Es kommt aus einer schon vorhandenen Wirklichkeit. Gehen wir
einen Schritt weiter, und wir kommen zu dem, was man Vision oder
»Gesicht” nennt.

Visionen geben Einblick in andere Welten. Auch sie durchbrechen
Grenzen, die Grenzen irdischer GesetzmaRigkeiten. Ohne Gesetzma-
Rigkeit wirde die hiesige Welt indessen nicht existieren. Die Gesichte
jedoch erzahlen dem Menschen von Welten, in denen solche Gesetz-
maRigkeiten keine Rolle mehr spielen, wo sie sich hdchstens in ver-
anderter Form zeigen.

Durch Lebensart, Denken oder Einsicht erhalt der Mensch Einblick
in jene anderen Welten. Wie im Falle des Traumes kann es aber auch
sein, daB die Vision ihm widerfahrt.

In der Vision betritt er andere Welten. Er schaut sie, er versteht,
was ihm erzahlt wird. Oft nur fehlen ihm die Worte, das, was er
gesehen hat, in unserer Sprache auszudriicken. Denn das Geschaute
und Gehorte bewegt sich nicht immer in den Grenzen, an die das
Wort gebunden ist. So entstehen neue Worte, unaussprechliche, uns
nicht verstdndliche, und doch ist dies die einzige Mdglichkeit, um
etwas vom Geschauten und Gehorten in diese Welt zu Uibersetzen.

Deshalb ist auch der Name Gottes unaussprechbar. Gott ist nicht
feststellbar in der irdischen Menschenwelt. Hier hat er viele Namen,
denn der Grenzenlose gibt sich nicht in die Bedingtheit eines Wortes.
So gelten im Tetragramm alle VVokale gleichzeitig.

Daraus ergibt sich bereits, da’ er lediglich wechselnde Vorstellun-
gen zuléfit, die sich nie zu einer Einheit verbinden lassen. Es gibt
feiner die NamenElohim, Schaddai, und die VVerbindungen, die daraus
hervorgehen, und noch viele andere Namen, einige unaussprechlich,

wie dei Name mit den 72 Buchstaben. Er kommt dreimal nachein-
ander in der Thora vor, in den Versen 19, 20 und 21 in Exodus 14.

SchlieBlich ist die ganze Thora ein Name Gottes, der alle irdischen
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Bilder, in denen er aufscheint, Gbersteigt. Denn Gottes Name, Gottes
Wesen, sind ja vom en so/bestimmt.

Des Menschen Weg durch die ,,Hallen”,
die himmlischen Pal&ste

GemaR seinem Verlangen, seiner Suche nach Gott, er6ffnen sich
dem Menschen jene anderen Welten.

Und so durchbreche er die Grenzen von Zeit und Raum und erhebe
sich in diese Welten, wo er als Ebenbild Gottes genauso lebt wie hier.
Denn er hat Zutritt ins Allerhochste.

Dort sind die himmlischen Paléste, die Hechalot, die groen und

kleinen, und dort wird er als Sohn Gottes schon erwartet3.

Die Hechalot — Einzahl Hechal — haben als Stamm auch das
Wort kol, also den Begriff ,,Alles”’, denn diese Hallen umfassen alles,
sie sind an Zahl und Umfang grenzenlos. Sie bilden die Welt des en
sof- Es heilt, daR die Pracht und der Glanz dieser Hallen bereits von
Moses, dem ,,aus-dem-Wasser-Gezogenen”, dem aus der Begrenzung
ven Zeit und Raum Entbundenen, am Sinai geschaut wurden .

Es gibt viele Geschichten von den Hechalot, Geschichten, die frei-
Uch nur Versuche sein kdnnen, das Unséagliche, Grenzenlose, in
Worten nachzuempfinden. In jenen Hallen begegnet man bereits der
ganzen Schopfung. Alle Wehen, alle Menschen, alles ist dort anwe-
send, im Zustand der Einheit, erfillend und Raum belassend zugleich.

So wird zum Beispiel erzahlt von dem entscheidenden Ubergang
des sechsten zum siebten Tag: Der Mensch in Eden begegnet der
Schlange, der Nachasch, und verliert das Paradies. In den Hechalot
k°’mmt dieses Geschehen auf ganz andere Weise zum Ausdruck.
Aber gerade von dort her weill man, was die Nachasch bedeutet und
was sie will, und weil3, was der Mensch dann tun kann oder was nicht.

Die Pforte vom 6. zum 7. Himmel birgt die fuir den Besucher der He-
cfudotentscheidende Prufung. Alle vor ihm Gewesenen verweisen nach-
driicklich daraufund warnen ihn davor, durch vorschnelle Schlu3folge-
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rungen unermeRlich tragische Schwierigkeiten heraufzubeschworen 3.

Die alten Quellen und die Berichte sprechen mit Bestimmtheit von
siecben Himmeln; in jedem Himmel von wieder sieben Palésten oder
Hechalot. Dort, in der Einheit, hat das Prinzip der Sieben seinen Ur-
sprung. Im Prinzip der Sieben ist héchstes Gliick, unvorstellbare
Freude. Von Himmel zu Himmel, von Palast zu Palast wird die Freude
iiberwiltigender. Wissen, Einsicht, Verstindnis und Seligkeit glinzen
wie Edelsteine, wie uniibertreffliche kostbare Kristalle. Mit diesen
Edelstginen sind die Mauern der Paliste bekleidet, die Kristalle fiillen
die Sile. Man kann die Erfiillung, die den Menschen dort iiberstromt,
mit Worten nicht anders beschreiben. Die mathematische Harmonie,
die Einheit in der Vielheit, die Vielfalt des Lichtes, das sich in diesen
Steinen bricht und in ihnen erscheint, das ist zugleich auch die Grofe
und die Vielfalt der Einsicht, die den Menschen dort ergreift. Von
allen Seiten glinzt und leuchtet es, er siecht und erfiéhrt zugleich,
unvorstellbare Klarheit kommt iiber ihn; er fiihlt sich emporgehoben,
stillestehend bewegt er sich. Seine FiiBe sind zu etwas anderem gewor-
den. Immer weiter wird er gefiihrt, von Saal zu Saal, von Himmel zu
Himmel, wiihrend er schon beim Betreten der ersten Halle, im ersten
Gemach, iiberzeugt war, es konne nichts GroBartigeres mehr geben:
gleiBende Harmonie, iiberraschende Losung aller Ritsel des Lebens,
ein System von Gleichnissen und Gleichungen, die ineinander aufge-
hen und alles erzihlen, was es iiberhaupt zu erzihlen gibt.

Der Mensch erhilt durch diese Erlebnisse Einsicht in neue, unge-
kannte Worte, in neue, unerwartete Namen (Schémot) von Gott, von
seiner Welt. Noch stammelt er, da offnen sich bisher ungesehene
Tiiren vor ihm; er betritt die zweite Halle im ersten Himmel. Wieder
erfahrt er das UnfaBliche. Und vor der Pracht dieser zweiten Halle
scheint die Pracht der ersten beinahe zu verblassen, und doch hat er
jene schott wie ein herrliches Zuhause, in dem er unbegrenzt lange
gelebt hatte, empfunden.

Alles in der Schopfung widerstrebt und widerspricht der Gott-
gleichheit des Menschen und will ihm den Weg durch die Hallen und

_ Himmel verwehren. Doch gerade die Mitteilung der Gottes-Namen

24

Offnet ihm die Pforten einer weiteren Halle, eines neuen Himmels.

Er trigt das Siegel, Chotam. Es sei darauf hingewiesen, daf
Chotam vom Stamm Chet, also auch die Acht, kommt.. Besiegelt,
beglaubigt, gestempelt wird mit der ,,Acht”. Wer den Stempel, den
Chotam, besitzt, kennt das Geheimnis der Acht. Damit ffnen sich
Pforten, von deren Vorhandensein man nicht einmal wufite. Wahnte
Man sich doch bereits in der héchsten Vollkommenheit 6.

Erst mit der Acht also kann man die Wanderung durch die sieben
Himme] antreten.

Nun ,,kennt” der Mensch die Namen, er steht vor dem entschei-
denden Tor des siebenten Himmels: eine Welt voll glinzender Schesch-
Steine7, gewohnlich {ibersetzt mit Marmor, tut sich auf. ,,Schesch-
Steine” tauchen auch im Hohelied 5, 15 auf, wo das Weibliche das
Mﬁnnliche beschreibt, die Welt von Gott erzihlt, der geliebte Mensch
¥on Gott spricht. Es spricht von Séulen aus Schesch als den Schenkein
des Minnlichen. Auch in Esther 1, 6 werden diese Sdulen aus Schesch
Crwithnt,

Marmor ist wie geronnenes Wasser. Im Marmor hat der Stein, der

‘Wen, Anfang und Ende; d.h. ,,Vater” und ,,Sohn” sind in ihm be-
Schiossen. Der Stein kennt keine Zeit; das Zeitliche, FlieRende, ist
istall geworden im Einen. Vielleicht sind die als Wasserkriusel er-
Scheinenden Zeichen im Marmor eine Andeutung, daR diese Schesch
‘Manchmal auch Schajisch genannt)in der Welt des Absoluten Wasser
St. Wasser ist eigentlich Schesch, denn Wasser ist Zeit, und Zeit ist
®ine Fiktion, eine Folge des Falles, des Abstiegs. Die Saulen, auf
hen der ,,Konig” steht, sind Saulen aus Schesch, nicht Siulen aus
asser, Nicht auf der Zeit, so wie wir sie kennen, steht Gott, sondern
f den Amude Schesch — auf den Siulen von Marmor. Die Siule,

Mud, hat als Wert 120, also doch einen Zeitbegriff (siche ,,Bauplan”).

_bel‘ auch erfiillte, vollendete Zeit ist darin enthalten. Darum steht sie
WIe ein Felsen, wie ein Stein, unverriickbar.

Steht der Mensch nun vor dem Glanz der Mamorsteine, scheint er
u fragen: ,, Was bedeuten diese Wasser?” Er sicht dann nimlich Zeit.
Und Zeit ist es, die ihm die Frage ma?, ,,was?”, eingibt. Zeit ist es,
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die ihn verblendet, die ihn ausrufen LiBt: ,, Wasser, Wasser!”” Und das
ist der Fall in die Tiefe.

Und was geschieht, wenn der Mensch an der Grenze vom sechsten
zum siebten Tag steht, und die Nachasch ihm die Welt des siebten
Tages zeigt? Wird er dann nicht auch geblendet von der Schonheit des
Baumes der Erkenntnis, dem Baum der Frucht macht; dem Baum,
der Zeit ist, der Entwicklungsweg ist? Meint der Mensch nicht gar, er
konne diesen Weg bestimmen? '

Gepau in diesem Punkt stofen wir auf die Grenzen heutiger Reali-
tat, der Welt der Erscheinung. Dann vergift man die Uberlegungen,
die Absichten, man vergifit das Gesehene und Gelernte und sieht
Wasser, wo gar kein Wasser ist. Denn man will Zeit sehen, man will
sich vormachen, alles selber regieren zu miissen, fithren und ent-
wickeln zu miissen. Das ist der Anteil, den die Schlange am Menschen
hat. Man will alles zeitgebunden sehen: die Thora, den Midrasch, die
Weltgeschichte, das Menschenleben, und vergift, dag der ,,Konig”
auf den Amude-Schesch steht, den Marmorsiulen, fest, groBartig, er-
haben. — Gott, kéniglicher Vater, dessen Séhne wir sind.

Auch im Himmel besteht die Gefahr des Vergessens. Deshalb wird
dem Menschen eingeschirft, er solle an dem kritischen Punkt, der
Grenze von der Sechs zur Sieben, von der Schesch zur Schewa (typi-
scherweise klingt in sechs und sieben noch die Ursprache durch, sechs
und sieben haben noch den Klang von Schesch und Schewa in sich) ja
nicht dem Wahne verfallen, dort ,, Wasser” zu sehen.

Die Hechalot Rabbati, die ,,groBen Hechalot”, erzihlen, daB der
Mensch an diesem Ort des Uberganges wihne, unermeRliche Wasser-
strome stiirzten auf ihn hernieder, wiihrend es dort keinen Tropfen
Wasser gibt.

Jene Séulen in den Hechalot bestehen aus glinzenden, ausgesuch-
“tem Mafmor. Alles strahlt in himmlischer Prachf. Hier ist der
»siebente Himmel”’; und dann, so fihrt die Erzihlung fort, stelle der
Mensch, iiberwiltigt von den riesigen Wassermassen, von den endlo-
sen Zeitfluten, die er zu sehen vermeint, die verhdngnisvolle Frage:
»Was sind diese Wasser?”” Mit dieser Frage gibt er zu erkennen, daf
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er unfihig ist, Gott, den Konig, in seinem gewaltigen Palast zu
schauen. Er wird ,,gesteinigt”’, weil er die Sdulen wie Wasser, als Zeit,
sehen will. Und wenn nun die Steine iiber ihn hereinbrechen, so ruft es
ihm zu, daR er einer von jenen sei, die das Egel, das goldene Kalb,
kiiBten. Gottes Herrlichkeit wird ihm deshalb verschlossen bleiben.

Denn die Ursache des Unheils ist das Kalb, das Gemachte des Men-
schen, jener runde, immer stimmige Kreis, der nicht durchbrochen
Werden kann; verschlossene, verstockte Zeitlichkeit. Der so Angeru-
fene wird angegriffen, verjagt, und die Steine zerschmettern ihn.

»Man hiite sich, das GleiRen der Steine fiir Wasser zu halten, dort
an der Pforte des sechsten zum siebten Himmel. Da ist nicht ein
Tropfen Wasser, alles ist Glanz, Edelstein und Marmor”, sagt der
Kommentar des Gaon Hai zu dieser Stelle8.

Das gleiche Motiv greift die bekannte Geschichte von Akiba auf,
die im Babylonischen Talmud im Traktat Chagiga, 14b, erzdhlt
wird, Sie berichtet von Akibas Reise ins Paradies. Vier Gefdhrien
dieser Welt betreten den Gan Eden. Drei von ihnen gehen durch diese
Reise zy Grunde. Der eine am Wahnsinn, der zweite fillt ab, und den
dritten trifft der Tod in der Mitte seines Lebens. Drei groBe Minner:
Ben Soma, Acher (das ist Elischa ben Abuja) und Ben Asai. Akiba
aber warnt dort, so verzeichnet die Tossefta: ,, Wenn ihr an den Ort des
8leiRenden Marmors kommt, saget nicht: ,Wasser, Wasser’, denn es
Steht geschrieben, wer Liigen ausspricht, wird vor meinem Angesicht
Nicht bestehen konnen.”

Der Zeit-Wahn wird also sehr ernst génommen. Er birgt die Ent-
schﬂidung9.

Wer an der Grenze unserer Realitit steht und zeitverhaftet zu
Urteilen sich anmaft, die glinzenden Sdulen von Schesch demnach
hicht als solche erkennt oder erkennen will, der ist verloren, auch
Wenn er die Reise durch die Himmel gemacht hat und iiberall Einla
8efunden hat 19,

Der freie Zugang zu alldem hat nur den einen Sinn, daB er die

obe am Ubergang von der Sechs zur Sieben bestehe 1.

Entweder erkennt er den Konig auf den Siulen, oder aber er ist in
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seiner blinden Zeitgier so vermessen zu glauben, das Konigreich
selber erraffen zu miissen.

Schon das vermeintliche Sehen eines einzigen Tropfen Wassers ist
verderblich und besiegelt das Los des Menschen. Fiir Gott gibt es
keine Zeit. So wie Gott die Welt, diesen sicbenten Tag im Bilde des
siebenten Himmels vollendet, ist alles unverriickbar fest geschaffen.
Alles ist Teil seines prachtvollen Palastes, unverriickbar selbst in der
Welt des en sof. Denn wenn auch diese sieben Himmel und die sieben
mal sicben Paléste in andéren Welten Ausdruck finden, im en sof sind
siealle schon von jeher zugegen, klar, ohne Triibung oder Begrenzung.

Darum heit es nicht etwa spielerisch: ,,ein mukdam ume-uchar
bathorah’ (in der Thora ist kein ,,friilier”” oder ,,spiter”). Nicht um-
sonst heit Moses ,,Der-aus-dem-Wasser-Gezogene”, nicht umsonst
wird das Meer, jam-suf, zum Kristall, wenn Schesch erkannt wird.
Interpretiert man die Geschehnisse der Bibel historisch, ,,verwissert”
man sie. Gottes Paliste bleiben unsichtbar. Und sieht man Wasser,
fangt man an, sich vor dem Wasser zu fiirchten und wird von ihm ,,er-
schlagen”, da es sich in Wirklichkeit eben nicht um Wasser handelt 12,

Dieses Wissen des Urjudentums ist noch so lebendig, daf der
Brauch, am Freitag, dem sich neigenden sechsten Tag, kein Wasser
mehr zu trinken, beibehalten worden ist. Man enthilt sich des Wassers
gar in seiner duBerlichen Erscheinungsform. Ja, selbst am Ubergang
cines Tages zum andern, an jedem Spiitnachmittag also, trinkt man
kein Wasser mehr. Man soll an der Grenze, bevor das Tor zum
nichsten Tag sich 6ffnet, nicht nach Wasser verlangen13.
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Liebe ist statisch und dynamisch

Inden Hechalot ist Gott der Konig, Melech. Sein Konigreich sind die
254 Linder 14,

In diesem Reich der Einheit mit all seiner Pracht und Herrlichkeit,
im Gliick der Uneingeschrénktheit, im Seinsiiberfluf dringt alles
danach, sich zu verschenken. Gott will, dies ist die grundlegende Be-
deutung des Begriffes ,, Einheit”, dieses Gliick, diese Freude mitteilen.

berstrémendes Gliick sucht, wem es sich mitteilen kann.

Ein anderer Name fiir dieses Gliick, fiirr diese Freude, ist Liebe,
Ahawa, ist Chessed, schenkende Liebe. Der Begriff von Einheit und
Liebe ist identisch. Einheit ist in Liebe und Liebe ist in Einheit. Auch
in der Welt der Zahlen finden wir die Identitit der Werte: Eckad
(1-8-4), die Eins, ist dreizehn. Und Ahawa ist auch 13, denn Ahawa
Schreibt man: 1-5-2-5. So darf man sogar sagen, daf Liebe Einheit ist.

fes ist das Prinzip, aus dem alles wird 15.

Das Wort Chessed, schenkende Liebe, hat den Wert 72 (8-60-4). Das
st auch der Wert des vollen Gottesnamens, der vollen 10-5-6-5 16,

shalb hat der groBe Name Gottes 72 Buchstaben. Gott ist Chessed,

tt in seiner Einheit ist Ahawa.

Einheit gibt es nur, wenn sie identisch ist mit Liebe. Liebe schenkt
Sich, ste will einswerden mit dem anderen. Ohne dieses Schenken-

Snnen und Schenken-wollen gibt es keine Einheit. Und aus dem 't

lick des sich grenzenlos und uneingeschrinkt Wissens, erwichst das
e"]angen, sich hinzugeben, um den anderen jenes Geschmacks der
inheit teilhaftig werden zu lassen.
Ahawa ist gleich Echad, Eins, und Chessed gar ist der geheimnis-
Volle Name Gottes. In Worte zuriickiibersetzt konnte er nur umschrie-
®N werden mit der Absicht, alles zu schenken, ja, sich selbst
Inzugeben, um den Menschen das Gliick der Einheit kosten zu lassen.
ZWiefailtiges wohnt dieser Einheit inne: Gott schenkt und liebt und
entldgt ,,etwas” aus sich — um Vereinigung mit diesem ,,Ausgesetz-
ten”, »»Herausgesetzten”, méglich zu machen. Dazu hat Gott den
enschen in Seinem Bilde und Sich zum Gleichnis gemacht. Dazu
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macht der Mensch sich auf die Reise durch die Himmel, um ins gren-
zenlose Eine des en sof zuriickzukehren.

En sof 1d8t sich nur negativ beschreiben, man kann lediglich sagen,
was ‘es nicht ist. Es liegt auBerhalb des menschlichen Vorstellungs-
vermdgens. Auch die Biicher und anderen Quellen iiber die Hechalot
geben in ihrer bildhaften Erzéhlweise keine Beschreibung des en sof.
Stammelnd nur, bruchstiickhaft, bemichtigt die nachempfindende
Sprache sich jener ,,himmlischen’” Erfahrungen. Jeder Versuch einer
exakten Beschreibung wite Tduschung, vermessene Torheit.

Zweierlei also ist im en sof* das Eins-sein und der Wille, der ein
»Etwas”, jesch, freisetzt, das wiederum ausgerichtet ist auf die Vereini-
gung mit Gott. ,,Sein” ist stete Ruhe. ;,, Werden” zeigt einen dynami-
schen Vorgang an, Verinderlichkeit, Begrenzungen eines Zustands. Das
AuBerhalb-Gottes-Sein ist Begrenzung in Richtung auf Vereinigung.

Das obere Jod im Aleph sucht das untere; das untere sucht das
obere. Und sie werden zur Eins, zur Aleph. Die Aleph als Ganzes ist
das Ruhende, die beiden Jod sind das Dynamische.

Wie ist das zu denken? Wie ist ein Erfiillt-sein moglich, das Raum
fiir etwas anderes ausspart, das ,,Etwas” in die Welt setzt, dazu be-
stimmt, den Weg der Eins-werdung zu gehen? Haben wir nicht auch
vom Baum, der Frucht ist und zugleich Frucht macht, jenen Teil, der
Frucht macht, abgesondert, weil das Zugleich von Ruhe und Dynamik
unser Fassungsvermégen iibersteigt? Weil dieser Baum erst am Ende
des Weges Frucht trigt?

»Im Raum, der fiir die Schépfung ausgespart ist, bleibt der Schop-
fungswille des sich zuriickziehenden Konigs erhalten, so wie der Ge-
schmack des Weines in einem leeren FaR”, heift es im Sohar.

Der Mensch kann die Zweiheit, den Widerspruch, aterkennen als
das Geheimnis, das der Vater ihm schenkt. Damit anerkennt er einen

‘SchopferVater. Akzeptiert er indessen nur die Seite des schenkenden

Willens, sieht er den Vater, den Ursprung, nicht, sondern nur das
Ergebnis, die am Ende stehende Frucht, den Sohn, seinen Sohn.
Dieser zweite Weg umgeht die problematische Anfiahme Gottes als
Vater, Konig und Schépfer. Sohnschaft wiegt schwer. Deshalb wird
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dem Menschen ja geboten, seinen Vater und seine Mutter zu ehren;
die Eltern werden nicht ausdriicklich angehalten, ihre Kinder zu lieben.
Der Sohn will Vater sein, er will sich freimachen vom Wissen um
eine andere Welt, die er nicht so beherrscht wie jenen Raum, den Gott
thm fiberliRt. Zwei Moglichkeiten hat der Mensch: den Baum des Le-
bens und den Baum der Erkenntnis. Der eine erheischt das Anneh-
men von Dualitit, das Lauschen darauf, wie diese Dualitdt sich erkldrt
und das Sich-Ausliefern an diese Erkldrung; der andere bestitigt den
Menschen in seinem wisserischen Trieb, alles selber erkliren zu
kénnen, wenn er nur griindlich und ausgiebig genug untersucht. Er
glaubt, die ganze Welt an sich reifen zu kénnen, wahrend er nur in
den ausgegrenzten Raum gestellt ist. Er kann hdchstens iiber 127
Linder herrschen. Der zweite Baum verschafft ihm Befriedigung
durch Logik und Kausalitit. Und dennoch lauert im Hintergrund
dieses bohrende, dunkle Wissen um eine andere Wirklichkeit, das
immer wieder die eben gewonnenen GewiBheiten bedroht. Und so wird
esrigorosverdriingt, denn Beunruhigungistdrgerlich und unerwiinscht.
Hat der Mensch vom Baum der Erkenntnis gegessen, so geht er den
Weg der Entwicklung und unterliegt der Abfolge der Begrenzungen,
Wird von Phase zu Phase, von Zeitabschnitt zu Zeitabschnitt gestoRen.
Auch die Begrenzung des Lebens wird aufgehoben. Der Tod stellt sich
®in (auch wenn der Mensch noch 930 biblische Jahre lebt). Denn es
heigt: »»Wenn du von dieser Frucht nimmst, wirst du am gleichen
age sterben!” (Genesis 2, 17). Der Mensch, der einst in der Fiille
lebte, in der Einsicht, wird nun zeitlich-rdumlich zerstiickt.
Der Mensch faft die Zweiheit des Lebens nicht. Ex wihlt die halbe
elt, die ihm doch das Gefiihl einer Einheit vorspiegelt, und macht sie
sich zum All, Denn Einheit will er haben; er stammt ja aus der Einheit.
Der Name Gottes im en sof ist identisch mit dem absoluten ,,Sein”".
en sof ist Gott nicht ansprechbar, denn wer will dort wen anspre-
Chen? Ein Name grenzt bereits aus. Im en sof jedoch bestehen keine
enzen, dott ist nur das absolute Sein. Das absolute Sein heift Hove
(5-6-5). In Hove ist die Zweiheit der beiden He durch das verbindende
»und”, waw, zur Einung gebracht.
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Alles kommt aus diesem 5-6-S. Das Sein wird bestimmt durch den
wehenden Atem des He. Das Zeichen Waw wird zum Einsmacher und
verbindet das Zwiefiltige. Die sechs Tage der Schépfung sind der Weg
zur Eihswerdung, sie sind waw, und der Mensch, der am sechsten Tag
erscheint, ist durch waw gekennzeichnet, er soll die Einheit herstellen.

In Gott lebt der Wille, Gliick zu schenken. Einheit ist schon iden-
tisch mit dem Willen zu schenken, um Liebe zu bezeugen und Liebe
zu erhalten. Und Gott schafft die Méglichkeit, diese Liebe zu geben
und. diese Liebe zu ermipfangen. Er stiftet den Raum, in dem der
Mensch entstehen soll, in Freiheit Gott gegeniiber. Es steht ihm frei,
sich Gott zuzuwenden und das Gliick der Einswerdung zu erkennen
und zu erfahren. Aber ,,frei-willig” soll er, der Erschaffene, dahin
kommen; denn die Freude soll, wie das Gliick, unermeBlich sein. Es
darf kein Stiickchen Ungeniigen darin verbleiben. Auf dem Weg der
Einswerdung muB der Mensch schon wie Gott sein, vollkommen frei,
ohne jede Verstrickung in Alternativen. Auch darin, und gerade
darin, steht er in der Ebenbildlichkeit. Wenn die Liebe, Akawa und
Chessed, den Menschen véllig ergreift, iiberkommt ihn das Verlangen,

eins zu werden mit dem Unbekannten, zieht es ihn zu Gott, seinem Va-
ter. Ahawaweckt Verlangen nach Einswerdung, Chessed Hingabe, Sich-
verschenken; es gibt nur noch eine Richtung: die Liebe zu Gott.

Der Talmud erzihlt von einem Heiden, der Jude werden wollte und
sich zu einem der groBten Tannaim !7 begab, zu Schammai, mit der
Frage, ob er ihm das Judentum erkliten konne, wihrend er, der

Heide, auf einem FuBe stehe. Schammai warf ihn aus dem Haus. Da .

begab er sich zu einem anderen GroBen, zu Hillel, mit derselben
Frage, und Hillel antwortete ihm: ,,Liebe Deinen Nichsten wie Dich
selbst”, und sagte: ,,Das ist das ganze Judentum. Das iibrige lernst
Du schon von selber.” Und der Heide tat also.

Diese! Geschichte sagt: ,,Liebe Gott wie Dich selbst.” Willst du
Konig und Herrscher iiber diese Welt und ihre Erscheinungen sein, so
laf auch Gott Konig sein. Dein ,,Nichster”’, Reacha (200-70-20) hat
den Stamm 200-70, wie Ra, das Bose. Der Nichste ist also auch der-
jenige, der iibel gesonnen ist, der Feind. Auf hichster Ebene ist Gott
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nder Nichste”; er steht als einziger dir als einzigem gegeniiber. Und er
ist derjenige, der das Ra macht. Denn fiir dich schuf er den Raum,
durchbrach er die Einheit: das bedeutet Ra. Ra entsteht, damit Eins-
werdung méglich wird, um die Kraft schenkender Liebe zu entfesseln.
Man denke an das Wort Sera (7-200-70), Samen, das die Eingeweih-
ten lesen als se ra (7-5 200-70), ,,dies ist das Bése”. Die Saat, die das
Leben gibt, stehtim Geruch des Satans. Ja, im Opfer, im Zerbrechen der
Einheit, schafft Gott seinen Feind. Das Sich-selbst-aufgeben, das Opfer,
ist das ,,Zerbrechen der Eins”. Diese Selbstaufgabe liegt in der Liebe.

Die Geschichte von Hillel ist sehr tiefsinnig. Das also ist Judentum:
die Mitteilung davon, daB Gott seine Einheit zerbricht und dem
Néchsten als Feind erscheint. Der Mensch versteht Gottes Tun als
bise, er sieht den Feind in ihm. Liebe diesen Feind, ihn, vor dem du

ngst hast, ihn, den du in deiner Ohnmacht am liebsten verschweigen
f“ﬁchtest, ihn, den du verleugnen, verraten, fiir tot erkldren méchtest,
thn, dem du dich am liebsten ganz entziehen mochtest.

Der Heide in Dir will das héren, ,,wihrend er auf einem Bein
Steht”. Hgrt sich das nicht wie torichte Selbstquélerei an? Wie lang
kann ein Mensch schon auf einem Bein stehen? Darin jedoch liegt das
Geheimnis dieser Geschichte. Der Mensch verkorpert in seiner Er-
Scheinung die Zweiheit, weil bei Aleph und im en sof diese Zweiheit
€xistiert, die Zweiheit des Einen, der alles enthilt. Es ist derselbe Eine,
der sich beschrinkt, um Raum fiir den Menschen zu schaffen. Der

€nsch indessen mdchte gar zu gern auf einem Bein stehen. Er will
den Raum, den er erhielt, verabsolutieren. Aber wie schwankend und
Unsicher ist doch die Existenz des Menschen auf einem Bein! Stand-

aft ist er nur auf beiden Beinen. .

Doch kann man den Heiden — denn das ist de, der auf einem Bein
Stehen wilj — belehren, wenn man ihn auf die Entstehungsgeschichte
d?s Menschen hinweist, die allein durch Gettes Liebe ihren Anfang
Mmmt, und wenn er einsehen lernt, daB der Mensch allein dadurch

€stand hat. .

»Das ist alles”, sagt Hillel, und fiigt hinzu: ,,Nun gehe und lerne”,

denn jetzt kann der Mensch sich auf den Weg machen durch alle
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Welten, durch die ganze Schopfung, bis hin zur irdischen Erschei-
nung. Und iiberall gilt : ,,Licbe deinen Néchsten, deinen Rea, wie dich
selbst, denn in jedem Nichsten ist der andere, ist Gott.”

Die-Geschichte deckt auch den Zwiespalt in Hillel und Schammai
auf. Ebenso spaltet sich die Kabbala in miindliche Uberlieferung und
in dingfest gemachtes schriftliches Wort, sobald sie nicht mehr durch
den Finen getragen wird. So heiBt es auch 18, da@ Gott auf dem Sinai
Moses die ganze Thora gibt. Dieser gibt sie weiter an Joschua und
Joschifa an die Sekenim. Die Sekenim sind die ,,Altesten”, zusammen
sind sie Eins. Die Sekenim iibertragen sie den Newiim (den Propheten)
und diese den Minnern der ,,grofen Versammlung”. Dann erhdlt
Schimon, der Zaddik (der Gerechte) die Uberlieferung. Er ist also der
sechste in der Reihe. Ihm folgt der siebente, Antignos, der Mann von
Socho. Beim achten der Reihe, dort also, wo der Mensch, die achte
Schépfungstat, entsteht, taucht die Zweiheit auf. Denn nun folgen
paarweise Josi, der Sohn des Joeser, und Josi, Sohn des Jochannan.
Der erste stammt aus Zereda, der zweite aus Jerusalem; dann Joschua
ben Perachiah und Nitai, der Arbeli, und danach Jehuda ben Tabai
und Schimon ben Schetach; als elfte der Kette Schemaja und
Awtalion, und als zwélfte Hillel und Schammai.

Schammai ist, wie es heiit, der Strengere, Hillel der Sanftere. Die
Halacha geht im allgemeinen — von Ausnahmen abgesehen — nach
Hillel. Man kénnte Hillel als mehr auf der Seite der Liebe im en sof
und Schammai als auf seiten der vollkommenen Einheit sehen. Hillel
also ist eher zustindig fiir diese Welt. Schammai fiir die andere Welt.
Schammai ertrigt den Heiden, der auf einem Bein steht, nicht, wenn
er auch grundsitzlich jeden mit einem freundlichen Gesicht emp-
fangt, schon um seine eigene bose Seite zu unterdriicken. Der Heide,
der auf ejnem Bein stehend die Thora erkldrt haben will, ist fiir die
Schamm iseifce jedoch unannehmbar. Hillel aber kennt diese Welt
und will mit ihr leben. Er versteht im Tiefsten, weshalb der Heide auf
einem Bein steht. Er sagt ihm: ,,Du hast doch eigentiich zwei Beine;
gebrauche sie beide, sei nicht gespalten”. Denn er weil, daB8 diesem
Heiden Gott, der Eine, der im en soflebt, unbekannt ist.

M

Ausgrenzen des Ur-Raumes. Ansprechbarkeit Gottes

Zimzum, das Ausgrenzen des Ur-Raumes, ist die erste Ottenba-
Tung Gottes. Erst von diesem Raum aus ist Gott ansprechbar.

Gott ist dann Hu (5-6-1), ER. Erstes grammatisches Prinzip, erste
Form, Urform, das ist ER. So wie das Sein die Urform all dessen ist,
W-as Raum erhalten wird. Hu(5-6-1) also ist ein Name Gottes. Zu 5-6-5
ﬁlgt sich nun ein neues Zeichen, Aleph, die Eins. Wiederum ein Zei-
chen, das mehr noch als He nicht stofflich ist. Denn wer wird da an-
8esprochen? Der Eine (Aleph), und zwar in der Welt des en sof, der
}Nelt des absoluten Seins. Es ist der Eine im Sein, oder auch das Sein
Im Einen 19.

Gottes Zimzum wird beschrieben als das Zuriickziehen seiner An-
Wesenheit aus dem ganzen Heiligtum, aus dem ganzen Mischkan, aus
def“ 8anzen Beth ha-mikdasch, und der Beschrinkung auf das Aller-

tiligste, den Ort zwischen den beiden Cherubim, auf dem Deckel der
€, des Aron 20,
Tt wird Gottes Zuriickziehen im en sof prisent. Das ganze Heilig-
ll.m, der ganze Tempel, wird der Welt iiberlassen, dem Menschen.
n'l'nm-al jedoch kommt der Mensch ins Allerheiligste: Am Jom Kippur
damllch, wenn der Hohepriester Gott das Opfer (Korban), das Blut
® Tieres, darbringt. ,

Gottes Wohnung ist abgeschirmt; der Mensch kann sie nicht
Streten. Und doch wird er sie betreten, als Hohepriester, und das
©rZ der Welt drauBen steht still.

au enn Gott den Zimzum vollzieht, ist das en sof, von diesem Punkt

S gesehen, von der Seite osepri (der die Frucht macht), nicht mehr
" sof. Eigentlich ist das en sof so gesehen nie en sof. Ist doch der

e zum Zimzum bereits die Grundlage des en sof. Doch wir wissen,
c&l& Wir uns diese zwiefiltige Realitiit, deren beide Dimensionen glei-

‘TmaRen gelten, nicht vorstellen kénnen.

q Dutch Zimzum wird aus en sof auch Ajin (1-10-50), ,,Nichts”. Aus
*m Worte en sof (1-10-50 60-6-80) ist das Stiick sof; ,,Ende”, ,,Gren-
» Weggenommen. Die Vokale E und I, verbunden zum ei — die
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eigentliche Aussprache ist dann auch ein sof — werden zu A und I. Sie
waren E und I, weil das Wort 1-10-S0 gebunden war an das andere
Wort, an das sof. Ohne dieses Wort wiren sie A und I, also ,,Nichts”.

Tatsdchlich ist diesem Urraum gegeniiber, der durch die Begren-
zung entstanden ist, nichts anderes. Der Urraum selber ist ,,Nichts”.
Denn es ist leerer Raum, Raum also, in dem nichts Gegenstéindliches
anwesend ist 21,

Alles ist noch en sof, doch als eine andere Seite des Unbegrenzten.
Gott hat Sich verlassen, um den Menschen entstehen zu lassen.

Dieses Nichts wird auch der ,,groBe Abgrund” genannt, Tehom,
Tehom rabba.

Auch wenn die Seite des Zimzum sich zu erkennen gibt, so ist doch
der,,Duft” des Seins Gottes im en sofzu spiiren. Die andere Seite, das
andere Jod des Aleph, tut seine Anwesenheit kund. Denn was Gott
ales Ganzes fiillt, trigt diesen ,,Duft”. (Das Zuriickbleiben des Duftes
heiBt Reschimu. Die Ubersetzung mit ,,Duft” ist nicht ganz zutref-
fend; auch ,,Erinnerung” oder,,Spur” sind darin enthalten.)

In diesem Urraum, dem Ajin aber, herrscht Gottes Absicht, den
Menschen zu schaffen. Um des Menschen, um des Schenkens aller-
hdchsten Gliickes willen, hat. Gott jenen Riickzug angetreten, der zu
diesem ,,Nichts” fiihrt. Deshalb lebt im ,,Nichts” der Wille Gottes,
wie im Erschaffenen immer auch der Schépfer.

Dieses ,,Nichts” heiBt deshalb auch Kether, die Krone, gewshnlich
Kether eljor genannt. Denn nun wird der Kénig erkannt, nun witd er
»ansprechbar”; das Wort kann kommen. In dieser ersten Offenba-
rung Gottes, im Zimzum, heiBt Gott Ehjeh (1-5-10-5), ,,Ich werde
sein”. Dort wo er Hu, Er ist, nennt er sich ,,Ich werde sein”’.

Das Jod ist nun in den Namen gekommen. Das Jod ist die Potenz

 des Tung(es ist ja ,,Hand”). Im ,,Ich-werde-sein” liegt der Sinn des
Zimzum, daB nidmlich der Mensch ins Leben gerufen wird, damit er
Gott erkennt, um zu Thm zu kommen und der Einswerdung und des
Einsseins teilhaftig zu werden. Es ist ein Weg der Entwicklung, des
Wachsens. ,,Ich werde” gibt eine Richtung an, es deutet auf ,,Frucht”
hin. Das E ist ins Ajin zuriickgenommen. Kether und Ehjeh manife-
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stieren sich. Mit dem Namen Hu ist das U da, und mit dem Eljon des
Kether ist auch das O wieder da.

Kether ist also identisch mit dem ,,Nichts”. Der Raum zwischen
den Dingen, den wir als eine Art Abschattung dieses ,Nichts”
Wahrnehmen, dieses entleerte ,,Nichts”, ist immer Ketker, ist Gott in
Seiner ersten Offenbarung; der ,, Abgrund” zwischen den Dingen, das
Verbindende also, der Ort des Schopfungswillens Gottes. Ajin erfiillt
?“es mit seiner Kraft, mit seinem Namen, mit seiner Absicht. Darum
ISt jede Schpfung bis in die unterste Sphire, die des irdischen
vienschen, ein Schopfen aus dem Reservoir dieses ,,Nichts”. Jede
Andel‘llng eines Zustandes, jegliches Unterwegssein, wird verursacht
durch das Eintauchen in den groBen Abgrund, Tehom, das Sich-
Ndhern der Kether eljon. Denn von dort geht die schépfende, verin-
dernde Kraft aus. Schopfung, Bewegung, Dynamik, entstromen dem
Reservoir des absoluten Seins. Ein Bild, das aus einem Stiick Holz

Crausgeschnitten wird, ist bereits im en sof gegenwirtig. Der Kiinst-
letn entfernt lediglich das verhiillende Holz und macht das Bild
Sichtbar. Ein Gedicht, das geschrieben wird, wartet im en sof auf den

chter, der es von dort holt. Dieser Weg des Sich-auftuns, der
rleuChtung. der Schau, nimmt keine Zeit in Anspruch; er ist der Zeit
ent-rﬁckt.‘

Der Wille Gottes, den Menschen zu schaffen, 1d8t eine gerichtete,
also eine bestimmte, begrenzte Wirkung vom en sof ausgehen. Und
doch ist es die Wirkung des Unbegrenzten. An diese Stelle gehort das
8eheimnisvolle Wort des Psalms 118, 19: ,,Offnet, mir die Tore der

techtigkeit (Zedek), auf daB ich eintrete und Gott (IHN) preise.”

er Name Gottes ist hier 10-5). Zedek ist Gerechtigkeit, will sagen
Vollkommene Harmonie, Harmonie des Unbegrenzten, durch die
Alein sjcp Gliick verbreitet. Das Bose entsteht erst durch die Begtren-
Zungen des Positiven, des Guten.

Wenn sich die Pforten zum en sof 6ffnen, bricht das Licht hindurch,
Ud man erkennt Gott im Allerhochsten. Der Sohar2? sagt das im

d von Kohle und Flamme, Gachal und Lakawa. In der Welt des en
Sof gibt es das Entflammbare, doch keiner kann es wahrnehmen,
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keiner wei um seinen Sinn. Doch im Zimzum bricht die Flamme
hervor. Nun brennen, fiir den Menschen sichtbar, die Kohlen. Die
bewegte, dynamische Flamme kann ohne Kohlen nicht bestehen;
ohne Flamme erfiillt sich die eigentliche Bestimmung der Kohle nicht.

Ebenso verhilt es sich mit der Welt des en sof und der Welt des
Ajin. Beide bilden, einander erginzend, die Einheit des Aleph. Erst
die beiden Jod stiften die Einheit des Aleph.

Doch was ist Flamme? Gottes Wille 148t eine gerichtete Wirkung
erkennbar werden. Aus der Welt des er sof bricht Gott mit seinem
Willen durch in die Welt des Ajin, des Urraumes. Dieser Lichtstrahl
aus dem en sof (das Wort fiir Licht, Or — 1-6-200 — und fiir en sof —
1-10-50 60-80 — sind in der Welt der Zahlen identisch, beide nimlich
207) 148t in der Welt des Ajin einen Punkt (Nekuda) entstehen: Kon-
zentrationspunkt des Gerichtetseins, des Willens; Beginn der Wir-
kung des,,Ich werde sein”. Dieser Punkt ist der erste Ausdruck des en
sof'in der Welt des Ajin, und damit der allererste Anfang der Verwirk-
lichung von Gottes Willen zur Schépfung.

Dieser Punkt hat noch keine Dimensionen, noch ist er ein soge-
nannter mathematischer Punkt, null-dimensional. Aber er ist hier,
was im en sof das Allesumfassende ist. Er ist wie ein Same, denn in
ihm ist alles da, was die Schopfung je enthalten wird. Man nennt
diesen Punkt daher auch die aus dem en sof hervorgegangene Saat.

Das Allesumfassende konzentriert sich also: in den Raum, der die
Schdpfung aufnehmen wird, erscheint es als null-dimensionaler Punkt
—- keimendes ,,Nichts” — nicht bloB ,,Nichts”, sondern Null.

Deutlich zeigt sich auch hier wieder die Zweiheit als Gegensatz.
Was einerseits unbegrenzt, unmeBbar ist, ist andetseits nichtig,
nichts. So also will Gott sich in dieser Welt duBern: Seine UnermeR-
lichkeit 1{( es, die ihn hier unsichtbar, nicht faRbar sein 148t.

Aber jener Punkt ist da, der, wie das en sof, alles in sich enthilt:
Reschit. Reschit ist die Selbstaussage Gottes in dem von ihm geschaf-
fenen Raum, der noch nicht me@bare Ursprung der Schopfung.
Deshalb heillt es auch ,, be-reschit bara Elohim”, ,,mit Reschit er-
schafft Gott”. Es ist demnach falsch zu iibersetzen: ,,Im Anfang...”.
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Vielmehr miifte es heiBen: ,,Der Anfang entsteht durch Reschit”. Mit
Reschit setzen Entwicklung und Wachstum ein 23,

Reschit wird auch Chochma genannt, gottliche Weisheit. Reschit
entsteht aus Gottes Verlangen, Liebe zu geben und Liebe zu empfan-
Ben, aus dem Opfer der Selbstbeschrinkung, der Selbstverleugnung,
Um den Menschen in absoluter Freiheit méglich zu machen. Groften
Einsat gilt es, um gréBten Gewinn. Gott gibt alles, um den Menschen
it allem auszustatten.

Chochma enthilt, kennt, versteht und umgreift jegliche Méglich-
keit des Werdens. Sie ist Konzentration Gottes, aus der die Welt er-
Wichst, Als unsiglich Kleines tritt sie in den Urraum, in das Nichts.
l{"d doch ist in ihrer Nichtigkeit Gottes Kraft beschlossen, sein Wille,
Liebe und hchstes Gliick zu schenken.

In Chochma ist alles, auch das, was man Ende nennt, bis hin zum
Zuriic]ctauchen in den Begint. Das ist der absolute Begriff Chochma,
Weisheit. In der Weisheit nimmt durch Gottes Liebe der Weg der
Schapfung seinen Anfang.

Mit jenem Punkt erscheint auch der Mensch im Allerheiligsten, als

.Bﬂd und Gleichnis Gottes. Sein Name ist Adam (ebenfalls einer der

amen Gottes, denn der Name HERR 10-5-6-5, in seinem vollen Wert
20-6-13.6, wie Adam 1-4-40, also 45), gleichnishaft also manifestiert
Sich diese Ebenbildlichkeit in der Welt der Zahlen.
So hoch ist der Rang des Menschen, daB er dort wie ein géttliches
esen neben Gott steht. Die Uberlieferung spricht von ihm in diesem
Usammenhang als vom Adam Kadmon, dem Ersten, dem Hochsten.
heift auch, daR dieser Adam Kadmon der Messias sei, der dort
arrt auf den Augenblick der endgiiltigen Einswerdung von allem,
“as nach jhm Mensch wird, um die Welt bis ins Letzte zu durchdrin-
8en. Er ist der Anfang und entliBt aus sich alles, was kommen wird.
Und durch ihn ist jeder Mensch mit jenem ,,Nichts”, dem géttli-
then Keim in dem Urraum, mit jener Olam ha-Azilut, verbunden.
. Ich habe eine Anzahl neuer Ausdriicke einfiihren miissen, die wohl
ejlnel‘ ausfiihrlicheren Erhellung bediirfen. Dies scheint mir unerldg-
Ich. Kehren wir noch einmal zuriick zum Begtiff Ajin. Ajin (1-10-50),

39

F)




»Nichts” hat mit dem leeren Raum, wie wir ihn uns vorstellen, nur
wenig zu tun. Paradoxerweise erfiillt Ajin aber gerade das, was uns als
Leere erscheint. Auch in der naturwissenschaftlichen Betrachtung
begegnen wir dieser zu Grunde liegenden Zwiefdltigkeit: eigentlich ist
alles nichts als Leere, und doch bildet das so nichtige Nicht-Leere
zusammengenommen eine unendlich grofe Masse.

Ajin fiillt die Leere aus, auch den Zwischenbereich, den ausgegrenz-
ten Raum zwischen zwei Menschen oder zwischen den Dingen. Ajin
ist also auch das Verbiridende. Es ist durchlissig fiir den Blick des
anderen, es trigt seine Stimme zu uns. Und in Ajin taucht der Punkt
Reschit, der Wille Gottes zur Schopfung, auf. Reschit wiederum ist
zugleich Chochma eljona, die héhere Weisheit. Und allein durch die
Setzung dieses Punktes, allein durch Reschit, nimmt die Schépfung
ihren Lauf.

Man bedenke gut: Uberall wo Leere herrscht, ist Ajin und ist
Chochma. Alles Leere in unserer Welt ist eine Abschattung des Ajin,
ein ferner Abglanz der Krome, Kether, des gottlichen Seins im
Urraum (4jin ist ja auch Kether) —jenes Urraums, der durch das
Sich-zuriickziehen Gottes zustande kommt. Dies ist in der Welt der
Erscheinung Ajin. Gott offenbart sich als Kether, in seiner Herrlich-
keit, in jeder Abwesenheit des Sichtbaren.

Dort trdgt Er den Namen: ,,Ich werde sein”’. Dem Nicht-sichtbaren
wohnt die Kraft des ,,Ich werde sein”, des Zukiinftigen, des ,,achten
Tages” inne. Ajin schafft die Einheit zwischen Menschen und zwi-
schen Dingen. Dieses ,,zwischen” ist die einende Kraft.

Dasselbe gilt auch fiir die Zeit. Zeit ist eine Form des Raumes. Was
in der Zeit getrennt ist, wird von Ajin, dem ,,Zwischen”, zur Einheit
verbunden. Trennung in der Zeit erfiillt uns mit namenloser Angst,
wenn wir nichts von Ajin wissen, das verbindet, das die Abgriinde

“iiberbriickt, und sei es iiber Tausende von Jahren hinweg,.

Ajin als Nichts ist auch die Frage nach dem Kontinuum ,, Wo?"’. Me-
ajin (40-1-10-50): ,,Von wo?”, das Nicht-wissen, das Fiagen. Verwirk-
lichung des ,,Ich werde sein” beginnt in diesem mathematischen
Punkt, der fiir uns noch Nichts ist. Dieses Nichts jedoch steht uns
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schon viel niher als das Nichts, das Ajir genannt wird. Dieses neue
Nichts ist die #uBerste Konsequenz des Begriffes Wachsen. In jenem
Punkt Null setzt das Wachstum ein. In dieser Null ist alles schon wie
in jedem Nichts. Es ist Saat fiir die Saat, Wurzel fiir die Wurzel. Fiir
Uns ist das Nichts unfaBbar. So ist die Bedeutung des an Nichts Gren-
Zenden, des Nichtigen, des Verborgenen, zu verstehen: als Chochma,
richtige Weisheit, als Reschit, Inbegriff der ganzen Schépfung.

Das heiRt aber auch, daR bei jedem DenkprozeR erst das Nichts
Zum Vorschein gebracht werden muR, will sagen, jegliche Vorstellung,
Verstellung oder Voreingenommenheit mu beseitigt werden. Im
Denken darf nur anwesend sein, was im Reschit anwesend ist: die
8anze Schopfung, die ganze Thora, die in Reschit ihren Ursprung hat.
Wenn man die Schalen, Klippot, der Welt der Erscheinungen ent-
fernt, kommt dies alles von selber hervor. Weisheit muR von Liebe
8etragen werden, und sie muR beim Nulldimensionalen beginnen.

Der Name Gottes, wie er sich in Chochma offenbart, lautet 10-5,

jener Teil des 10-5-6-5, der von ,,oben’’ ist, der sich mit der 6-5, dem
Teil von ,,unten”” verbinden muB 24,
_ Um sich verbinden zu kénnen, muB8 die Chochma ganz mit der 10-5
libereinstimmen, sich vollkommen lésen von allem, was irdisch, was
Voreingenommen ist. Die 10-5 wartet auf die 6-5, die ihr Ziel und ihr
Sinn ist. Wer der Weisheit begegnen will, muR die Bedingung fiir die
10-5 bei sich schaffen. Sonst kann wahre Weisheit nie bei ihm
WOhnung nehmen.

Diese 10-5 wird dann auch Abba (1-2-1) ,,Vater” genannt. Das ist
die Bezeichnung fiir den médnnlichen Aspekt.

Gott grenzt nun den Urraum ab. Er umhiillt das Méannliche. Der
VOthang geht vor dem Allerheiligsten nieder. Das ,,Heilige” wird vom
A“erheiligsten getrennt. Im Allerheiligsten steht die Lade mit den
Cherubim, zwischen denen Gott nach seinem Zimzum wohnt. Es ist
der Gott, der auch das en sof bewohnt. Die Offenbarungen in
Chochma und die darauf folgende Umhiillung, die den Reichtum des
Urraums der Schépfung birgt, stehen im ,,Heiligen”, dem Ort, an
dem der Leucht :t, der Tisch fiit die Brote und der goldene Altar stehen.
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Die Erschaffung der Welt und das Wesen des Menschen

Die Umhiillung ermoglicht die Verbindung. Sie beschiitzt und tragt.
Deshalb ist der Name Gottes in dieser seiner Offenbarung dann auch
10-5-6.5. Eigentlich ist in der Chochma die erste 5 der 5-6-5 des
absoluten Seins im en sof anwesend, verbunden mit dem Jod, dem
Kern, aus dem die ganze Schopfung entstehen soll. Und dieser Kern ist
das obere Jod des Aleph, die sich nun in der Chockma mit der ersten 5
von Hove (5-6-5) verbindet, damit durch die Verbindung von 10-5 mit
flﬂ‘ zweiten S von der 5-6-5 die ganze Schopfung entstehen kann. 5-6-5
1st eigentlich das Absolute, wobei die 10-5-6-5 dieses Absolute schon
Schfipfung sein 148t. Jod ist die Hand, die Potenz zur Tat, und damit
Kern und Prinzip von allem, auch vom Menschen. Die Hand trigt die
144 schon in sich (Jod ist auch 10-4). Sie stiitzt das Haupt Rosch
(Reschit!). Der Kopf ist die 1 gegeniiber den 4 Teilen des Kérpers,
einschlieRlich der FiiGe.

Die Umhiillung schiitzt den Kern, aber sie ist auch Begrenzung. Um
Reschit wird ein Palast erbaut, ein Hechal. Den Hechal gibt es auch im
Tempel. Das Mischkan, Tabernakel, ist auch das Weltall mit seiner
Umhiillung in der Form der Umzéunung dieses Mischkan 25.

Das Prinzip der Begrenzung ist eingefiihrt. Grenze ist Beschrin-
kuhg, ist Selbstbestitigung. Begrénzung ermdoglicht den Weg des ,,Ich
Werde sein”. Der Kern erhilt nun einen eigenen Raum und somit auch
tigene Zeit, in denen das Prinzip der Schépfung sich verwirklichen
kanp,

Nun gibt es ein Innen und ein AuBen: Innen ist Reschit, auRen ist
Alles, was das Sich-entwickeln, das,,Ich werde sein” storen kinnte.

Deshalb heift diese Kraft der Umhiillung, der Begrenzung Bina
(2-10-50-5). Bina konnte man umschreibend iibersetzen mit ,,unter-
Scheidender Intellekt” oder ,,Analysierendes”. Man iibersetzt es
Manchmal mit Einsicht, aber mir scheint dieser Begriff in diesem Zu-

Sammenhang zu vage. Durch Unterscheiden entsteht tatsichlich
Einsicht. Doch das Unterscheiden von Bina macht es Chockma mog-

43




lich, fruchtbar zu werden, gibt der Chochma ihren Sinn. Die 10-5 wird
erst sinnvoll, wenn sie sich mit der 6-5 verbinden kann. Dann erst
kann die Schopfung sichtbar werden.

Bing heift deshalb auch Imma (1-40-5), ,,Mutter”. Chockma, der
Vater, Bina, die Mutter; Chochma das Minnliche, Bina das Weibli-
che. Aus Kether sind sie entstanden, Kether hat sie hervorgebracht.

Das alles zusammen ist der Mensch in seinem urspriinglichen,
hochsten Ausdruck. Das ist der Adam Kadmon, der Erste der
Schopfung.

Was den Urraum erfiillt und was Gott wachsen lassen will, das ist
Nephesch (50-80-300). Was aus dem en sof kommt, jener Lichtstrahl,
der sich im Punkte Reschit konzentriert, Chochma, ist Gottes Atem,
die Neschama (50-300-40-5). Gott will, daR dies wird. Nephesch soll
im Urraum entstehen. Die Neschama soll aus dem en sof ausbrechen
und das Reschit setzen. Als Chochma und Bina, als Abba und Imma
— als Vater und Mutter also — laBt dieser Wille Gottes sie eins
werden. Er ist Ruach, der Ruach Elohim.

Das Wesen jeder Konzeption eines neuen Menschen hat hier seinen
Ursprung. Und jede Konzeption findet im Prinzip hier, im Adam
Kadmon, bereits statt. Deshalb wird in der Uberlieferung jedes
Zusammensein von Mann und Frau mit heiliger Ehrfurcht bedacht.
Man ist sich bewuft, daR Mann und Frau in erster Linie dort gegen-
wirtig sind. Deshalb ist dieses Zusammensein so wichtig. Und deshalb
wird Vergeudung des Samens, in der Absicht, ihn nicht leben zu lassen,
als ,,die grofte Ubertretung der Thora” angesehen. Liebe zwischen
Mann und Frau hat dort ihre Wurzeln, denn der Mensch reicht bis
dorthin, mehr noch, dort liegt seine Herkunft.

Chochma und Bina zusammen bilden Daat (4-70-400). Daat ist das
Ergebnis von Chochma und Bina. In diesem Sinne ist Daat eigentlich
eine Profektion von Kether, Aus K ether entstehen Chochma und
Bina, und wenn sie wieder eins werden, heift diese Einheit Daat. Daat
wird iibersetzt mit Erkenntnis. Man muB diesen Bégriff aber um-
schreiben, um dem Worte Daat gerecht zu wétden. Daat trigt
némlich das Geheimnis der Einheit in sich, es vereinigt das Minnli-
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che mit dem Weiblichen. Es ist das vorweltliche Wissen, das dem
Géttlichen angehort. Es ist nicht Brauch, Daat mitzuzihlen in der
Reihe der Offenbarungen Gottes. Denn nur in der Welt der Bria, der
Schﬁpfung, ist Daat Realitiit. In den anderen Welten kennt man Daat
nur als eine weitere Version der Kether. A

Olam Azilut ist die Welt ,,bei Gott”, im Schatten Gottes. Azilut
(1-90-30-6-400) hat Zel, ,,Schatten” (90-30) als Stamm. Es ist der Zu-
stand unmittelbarer Nihe zu Gottes absolutem Sein im en sof. Im en

‘Sof ist, wie bereits beschrieben, alles schon anwesend, auch in der

Struktur, die es in weiteren, spiteren Manifestationen haben wird.
Bing ist die letzte Manifestation der Olam-ha-Bria. Aus Bina kommt
die Schopfung hervor. Bina ist die Mutter der Schépfung. Bina
Vereinigt sich mit Chochma, und die ,,sieben Tage” der Welt entste-
hen. Dijese »Tage” sind bestimmt durch die Tatsache, daf sie
Selbstiindig sind, daB sie Grenzen haben. Und das Grenzenbilden, die
Ermiiglic:hung einer Individualitit, eines eigenen Charakters, eines
Cigenen Lebens, wird durch Bina erstmalig festgelegt. Aus diesem
Grung fiigt Gott seinem Namen 10-5-6-5 den Namen Elokim (1-30-5-
10-40) bei. Elohim ist eigentlich eine Mehrzahl von Eleh (1-30-5), was
bedeutet: ,, Dieses” oder auch ,,das”. ,,Dieses” steht aber in der Mehr-
zahl. Etwas, was gezeigt werden kann, hat Grenzen, ist in eine Form
gefaRt. Es bleibt in dieser Form, sonst ist es nicht mehr ,,dieses”,
Sondern wird ,,jenes”. Und es gibt ,,dieses” nicht nur hier, wo ich es
Sehe, sondern es ist dasselbe iiberall. Das tut Gott als der Grenzen-
8eber. Deshalb dient die Frage Mi elek (40-10 1-30-5), ,,Wer ist dies?”’
auch als Bestimmung des Namens Elokim. Der Mensch gerit darauf-
hin ins Staunen: ,,Wer ist das, der die Dinge in Grenzen faft, zu
einem Ganzen macht, sodaB sie das, was sie hier sind, iiberall sonst,
auf jeder beliebigen Ebene, auch sind?” Auf jeder Ebene nach dieser
bleibt sich das Wesentliche gleich.

Alles was Elohim heift — auch die Gétter heilen so — vermag die
Dinge aus einer Ebene in eine andere zu transponieren. Gott jedoch
ist der Elohim. Gott ermdglicht die Machbarkeit der Dinge, die
hier und dort erscheinen, immer in derselben Form und ebenso

45



— R e, T

auch immer nach dem Grundsatz derselben unverriickbaren Grenzen.

Wenn der Mensch etwas macht, dann macht er es hier, und er weill
nicht, was es dort ist oder sein wird. Ein Elohim aber macht etwas in
einer hheren Welt, das heifit in einer Welt, die weniger deutlich stoff-
lich ist, gemessen an unserem Sinn stofflicher Wahrnehmung. Das
durch einen Elohim Gemachte kann in dieser unserer Welt, und da es
dort gemacht ist, auch hier als Form erscheinen. Mit dem Prinzip des
Grenzenziehens, des Individualisierens, erschafft Gott auch die Gét-
ter. Sié sind die abgrenzenden Krifte. Beim Erscheinen in anderen,
niederen Welten duBert sich die Begrenzung gemiR dem durch sie
eingesetzten Prinzip.

Die Grenzen bilden das Individualisierende. Sie erst machen es
moglich, daf Individuen entstehen. Und weil Bina, die Mutter, die
erste ist, die Begrenzung vornimmt, Umbhiillung des UnmeRbaren, des
Nulldimensionalen, offenbart Gott dort sein Wesen als Elokim.

Das UnmeRbare, das' Nulldimensionale des Punktes Reschit ist
grenzenlos. Dieser Punkt, diese Nekuda, stammt auch aus dem en
sof, aber um ihm hier zur Erscheinung zu verhelfen, umgibt ihn Gott
mit dem Palast der Bina.

Im Punkt liegt alles schon beschlossen, auch der Palast der Bina
selbst. Deshalb, so heiit es, nimmt Gott eine Seite von Adam, um
daraus die Frau zu machen. Durch die Frau erscheint der Mensch.
Das Minnliche im Menschen, das Sachar (7-20-200), ist das Secher,
die Erinnerung. Unbegrenzt, alles in sich enthaltend, bringt es das
Leben aus dem en sof mit, die Neschama. Die Frau, Nekewa (50-100-
2-5) ist die Umbhiillende, selber also hohl, aber von Gott geformt, um

Sachar, die Erinnerung, einzuhiillen und von Erinnerung befruchtetes
Leben fortzupflanzen.

Erinnegung ist nicht von dieser Welt. Aber diese Welt macht es
mdglich, daf Erinnerung hie# Frucht werden kann. Erinnerung muf
nicht unbedingt bewuBt sein. Man denke z.B. an die biologisch sich
duBernde Erinnerung in Form von Erbeigenschaften, in Form von
Chromosomen, aber auch an jene dem Menschen nicht bewuBte, die
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durch seine Ahnen in ihm lebt. Er umhiillt sie mit seiner weiblichen
Seite, mit seinem Korper. Erinnerung, Secher, entspricht Chochma.
Die Frau bildet die Grenzen, sie ist das Begrenzende.

Auch der Richter wird Efohim genannt. Denn er stellt die Grenzen
fest: bis hierher du, von dort an er; das gehort dir, das einem anderen.
Er stellt die Tatsachen fest, die ihrerseits wieder andere Tatsachen
ausgrenzen.

So ist also der Name Gottes in seiner Offenbarung in der Bina
»ha-Schem-Elohim", also 10-5-6-5-Elohim.

Die 10-5-6-5 hat aber in der Welt der Bina noch keine Vokale. Erst
im weiteren Wachsen erhiilt die 10-5-6-5— der Name also, in dem das
absolute Sein, die 5-6-5 enthalten ist, verbunden mit der 10, die
bereits vereinigte 5-5 vom en sof — Klang und Farbe. Hier ist der
Name noch tonlos, er enthilt vielmehr alle Vokale zugleich, und ist
auch aus diesem Grunde nicht aussprechbar. Nur der Name Elohim
148t sich dort aussprechen.

Die Welt des Urraums, dort wo Gott den Menschen machen will,
dort, wo die Welt aus dem Zimzum entstand, nennen wir die
Olam ha-Bria. Gott ist dort Kether und trigt den Namen 1-5-10-5,
»Ich werde sein”. In der Olam ha-Bria setzt die Verwirklichung des
»Ich werde sein” ein, mit der gottlichen Ausstrahlung aus dem er sof:
Durchiag heischend durch das Tor zu dieser Welt, geht sie aus Gottes
Zimzum hervor. Es sind neben deh genannten Worten des 118. Palms
die dramatischen Worte aus Psalm 24, 7—10: ,,Hebet, Tore, eure
Hh’llpter, erhebt euch, Pforten der Weltzeit, daR der Konig des Ehren-
Scheins komme!” (Ubersetzung Buber/Rosenzweig). Gott will in die
S¢hiipfungswelt eintreten, um einen Anfang zu machen mit der
Schiipfung des Menschen. Und er gebietet den Toren des Urraums,
Sich zu gffnen fiir ihn, den einen Gott des er sof. Der Urraum
erbebt. Wie darf der Gott des en sof eintreten? Ist dieser Raum denn
Nicht erst durch das Sich-zuriickziehen Gottes zustande gekommen?
Bedeutet das Wiedereintreten Gottes nicht seine Vernichtung, seine
Allfhebung‘? Der Urraum widersetzt sich. Man bedenke: das Leben
Sah einen Weg vor sich, den Weg einer eigenen Entwicklung, auch den
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Weg der Riickkehr, der Einswerdung. Nun aber will Gott diese Welt,
das Leben, die Nephesch, die in ithrer Grofe aus Seinem Verzicht
entstanden ist, wieder riickgéngig machen. Das darf nicht sein!

Es ist dies der Augenblick, in dem Gott Abraham befiehlt, Isaak
nach dem Berg Moria zu bringen. Auch da erhebt sich die Frage, wie
es moglich ist, daR Gott gleich zu Beginn sein groBes Versprechen
widerruft.

Ehe der Weg zur Einswerdung betreten werden kann, klopft Gott
an die‘Tore und will hinein gehen. Und doch weill man, daR man nur
deshalb existiert, weil Gott sich zuriickgezogen hat.

Die Tiiren der Welt, die Olam (Psalm 24,7), bleiben beim ersten Ruf
Gottes noch geschlossen. Angstlich fragt die Welt: Wer ist der Konig
der Kabod (20-2-6-4), der ,,Schwere” (man iibersetzt es auch mit
»»Ehre”)? Und Gott antwortet, daB ER der Gibor, der Held, der Gibor
Milchama (Psalm 24, 8), der Held im Kampf ist. Dennoch bleiben die
Tiiren nach diesem ersten Ruf, nach dieser ersten Bekundung ge-
schlossen. Da sagt der Mensch den Kampf an; Leiden entsteht. Er
wird abtriinnig und proklamiert sich selber zum Konig. Gott zieht
gegen ihn und gegen die Gétzen, die er sich gemacht hat, zu Felde;
mit der Gebura, der Kraft der linken Seite, zieht Er heran. Die Welt
des Urraums gerit in Entsetzen. Ist das der Kénig der Kabod? Ist das
das Hinuntersteigen, soll das der Weg sein?

Doch Gott ruft wieder, zum zweiten Mal. Die Tore der Welt miissen
sich erheben, um den Melech ha-Kabod einzulassen. Und wieder fragt
die Welt ,,Wer?”’. Wer ist er, dieser Kénig der Kabod? Die zweite
Antwort bewirkt, daB die Tore sich jetzt 6ffnen. Denn nun nennt Gott
den Namen Adonaj Zewaoth (10-5-6-5 90-2-1-6-400). Dieser Name
verkiindet den Sieg durch den Durchbruch des Wortes. Wir werden
noch ausfiihrlich darauf zuriickkommen. Auch den Namen Hu (5-6-1)
gibt ER hier zu erkennen, jenen Namen, der vom en sof her schon das
Sein, das ewige Sein, in sich enthilt. Der ,,Herr Zewaoth” ist der Sie-
gername Gottes. Seine Offenbarung im Wort.

Nun 6ffnen sich die Tore, und Gott gieBt sein Licht aus dem en sof;
denn ER will den Menschen schaffen nach Seinem Bilde und Gleich-
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nis. Dieses Licht ist Gottes Wille zur Schopfung. Und das Licht kon-
Zentriert sich im Nekuda, jenem nulldimensionalen Punkt, dem
Reschit,

Gott ruft die Schpfung ins Leben. In der Welt der Formen hat er
eine Kreatur erschaffen, die diesen Ruf in alle Welten trigt. Bei uns
heilt sie Tarnegol (400-200-50-3-30), Hahn. In seinem frithmorgend-
lichen Rufen vernimmt man den Ruf Gottes vor den Toren des Ur-
faumes, durch den er die Welt hervorbringt. Denn jeden Morgen
Spielt sich die Schopfungsgeschichte aufs neue ab; jeden Morgen
erleben wir Schépfung mit, nicht etwa als eine Art Wiederholung,
nein, in unserer Zeit, in unserer Welt wiederholt sich das Urgesche-
hen. Es ist das nimliche Urgeschehen, das wir erfahren, das uns
Wwiderfihrt. Jeden Morgen wird diese Welt buchstiblich erschaffen,
findet die einmalige Schopfung des Uranfanges statt. Nur die Zeit
Macht glauben, es fange immer wieder ein neuer Tag an. Doch in der
Schépfung gibt es den einen Tag, das eine Mal. Das Eine bricht sich
Vor unseren Augen ins Millionenfache. Der Hahn ruft mit seinem
ersten Schrei jene Verse von Psalm 24, 7 und 8, mit seinem zweiten
Ruf die Verse 9 und 10. Und mit dem Schrei des Hahnes dringt Gottes
Ruf bis in diese Welt und erreicht seine Kreatur. Durch seinen Namen
ist der Hahn schon Ausdruck des Nephesch-Prinzips in der Schép-
fung dieser Welt: dem Tar (400-200) wohnt als Zar (90-200) das Prin-
Zip der Formwerdung inne und Gel(3-30) ist die Biindelung der Funk-
tionen, der Einzelteile in ihrer Erscheinung als Form in dieser Welt.
Der Ruf des Hahnes bei Tagesanbruch wird im Perek Schira, in dem
Kapitel ,,Das Lied der Vogel”, gedeutet. Denn Gott hat seinen Ge-
Schopfen die Einsicht, Bina, gegeben, zwischen Tag und Nacht,
Zwischen Schopfung und Nichtschopfung, zu unterscheiden. Dies
bekennt der Mensch nach jiidischem Brauch jeden Morgen als erstes,
Wenn er die fiinfzehn Lobpreisungen Gottes spricht.

Der Urraum o6ffnet sich dem Licht aus dem en sof. Ohne dieses
Licht wiirde der Urraum sich in der Tat vollkommen verselbstindigen
und von Gott 16sen. Schopfung kdme nicht zustande. Gott will jedoch
den Menschen schaffen und iiberlift deshalb den Urraum jenen
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Kriften nicht. Der Mensch wird im Bild und Gleichnis Gottes ge-
schaffen. Deshalb ist dieses Licht so bestimmend fiir ihn, denn aus
ihm wird seine Neschama geformt.

Geht der Mensch nun unter, weil er sich zum Kénig der Schopfung
aufwirft und nichts von der Einswerdung wissen will? Findet die
Schopfung denn gar nicht statt? Diesen zwei Extremen steht der Wille
zur Einswerdung, das Verlangen nach der Riickkehr zu Gott gegen-
iiber. Er 148t nicht zu, daf die Welt sich ganz von Gott 16st; er 1Bt
nicht zu, daB sie unbewept verharrt und nichts unternimmt. Nein, so
sehr sie sich auch von Gott losmachen machte, diese Welt wird durch
die Unruhe, die die Erinnerung des Menschen an den Ursprung
hervorruft, wach gehalten. Diese Unruhe verhindert die vollige Loslo-
sung. Durch ihre Unzufriedenheit mit der Welt hilt sie den Weg
offen, der zuriick fiihrt.

Der Mensch wird seinerseits jeden statischen Zustand durchbre-
chen, will er doch, dal Welt entsteht, will er doch leben. Er weill
bewuflt und unbewuBt um jene groBe Einswerdung. Er hat Vertrauen
und gibt Vertrauen.

Und das ist das Reschit, das ist die Chochma. So also kommt,
nachdem Gott sich aus dem en sof zuriickgezogen hat, nachdem aus
dem en sof das Ajin entstanden ist, in der neuen Welt die Schépfung
in der Form dieses Ursamens zustande. Und um diesem Ursamen
einen SchoB zu geben, eine schiitzende Umbhiillung, entsteht Bina.

So bilden Kether, Chochma und Bina die Welt der Bria, der
Schopfung.

Kether, mit dem Namen Ehejeh, ,,Ich werde sein”, enthilt die
Gesamtheit alles dessen, was sich in Chochma und Bina ausdriickt. In
Kether will Gott Liebe schenken und der Welt Bestand verleihen, auf
daR die Einswerdung komme. Kether bringt die ,,Mutter” hervor, die
Umbiilléng, den Schutz fiir den Punkt Reschit.

Buchstaben als Zeichen, die verschiedenen Welten
und die Grundlagen der Erscheinung

In der Welt der Azilut sind die Buchstaben der Thora da. Doch die
Geschichte ist eine fiir die anderen Welten noch nicht faBbare Ge-
Schichte. Alle Geschichten, alle Leben und alle Moglichkeiten kénnen
mit ihnen noch erschaffen werden. Es ist en sof, grenzenlos. Und doch
Sind es jene Buchstaben, durch die auch diese Thora endgiiltig wird.
Thre Form ist sowohl unbegrenzt als auch begrenzt; sie stehen ganz
Unter dem Zeichen des ez pri ose pri.

Auch in die Olam ha-Bria kommen diese Buchstaben. Nun tragen
Sie bereits die Maoglichkeit zur Schopfung in sich. Nun enthalten sie —
Wie Kether — Chochma und Bina, Minnliches und Weibliches,
nthalten sie Neschama, Ruach und Nephesch. In ihnen lebt der Wille
Gottes, diese Welt und diesen Menschen zu erschaffen.

Was sind diese ,,Buchstaben” eigentlich? Es sind Othiot (1-6-400-
6-400), die Mehrzah! von Oth (1-6-400). Oth ist das Wort fiir Zeichen.
Gott gibt Othot u-Moftim (1-6-400-6-400 6-40-6-80-400-10-40) ,,Zei-
chen und Wunder”. Damit gibt Gott sich zu erkennen, so spricht er.
Als Gott die Schépfung macht, spricht er; er 1t sie zustandekom-
Men durch ,,Zeichen”. Diese Zeichen sind also der Ausdruck von
Gottes Sein und von Gottes Handeln. Die Zeichen sind ein Teil
Gottes, sind einer seiner Erscheinungswege. In den Zeichen liegt die
88ttliche Kraft. Thre Namen und ihre Formen fiihren uns zum Wesen
Gottes, sie verschaffen uns sogar Zutritt zu Gottes Welt des en sof.
Auf dem Weg durch die Hechalot und durch die Himmel spielen diese

ichen eine groBe Rolle.

Aber bis hinunter in unsere Welt bleibt ihr Wesen unangetastet.
Nur ihre Form verdichtet sich zur Erscheinung in dieser Welt. Und ihr

ut wird zu einem Laut, der in dieser Welt vernommen werden kann.

N den héheren Welten wird dieser Laut wieder umtransformiert, so
d.a[‘ er dort gehért werden kann. Das geschieht unwillkiirlich; deshalb
SInd Worte so wichtig. Sie sind das einzige Zeichen, das aus dem
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en sof, aus der Azilut, unmittelbar, erfiillt vom Geheimnis jener Wel-
ten, zu uns gelangt.

Die Thora ist also das en sof'in diesen ,,Zeichen”, die Wunder sind.
Ein Zeichen Gottes ist fiir diese Welt immer identisch mit einem
Wunder. Sie sind anwesend in der Welt des en sof und das ist das
AuBergewéhnliche, ihre Anwesenheit kann von uns verstanden wer-
den, vermag eine Vorstellung in uns zu erwecken. Durch die ,,Zeichen”
haben wir unmittelbare Gemeinschaft mit allen anderen Welten, bis
hin ins er sof, wenn wirTur imstande sind, sie von den hier typischen
duBerlichen Bildern zu befreien. Thre Bedeutung ist heilig, zweiund-
zwanzig dieser Zeichen werden dem Menschen mitgegeben. Damit
vermag er durch alle Welten zu wandern, bis ins en sof.

In der Olam ha-Bria werden die Zeichen schon etwas konkreter. In
dieser Welt wird die Thora erzihlt, wie Chochma, Bina und Daat sie
verstehen kénnen. Die Buchstaben fiir die Geschichte sind dieselben,
die Geschichte jedoch kann viel mehr enthalten, weil die Moglichkei-
ten fiir das Verstehen in der Olam ha-Bria unvergleichlich grofer
sind. Die Geschichte spielt sich noch ganz zwischen Chochma, Bina,
Kether, Daat und dem Adam Kadmon ab. Um eine Vorstellung davon
zu vermitteln, sei hier erwihnt, daB Olam ha-Bria auch Olam ha-
Merkawa (70-6-30-40 5-40-200-20-2-5) und Olam ha-Kisse (70-6-30-40
5-20-60-1) genannt wird.

Merkawa ist die Vision des Himmels, wie Ezechiel sie beschreibt 26,

Merkawa bedeutet eigentlich ,, Wagen”. Diese Vision ist mit unse-
rem Verstand und mit unserem Vorstellungsvermégen nicht zu erfas-
sen. Was dort stattfindet, stimmt nicht mit unseren Kenntnissen von
Bewegung und Stillstand iiberein. Dort kann sich etwas gleichzeitig
nach allen Seiten bewegen und hat mehrere sichtbare Seiten.

Kisse ist der Thron, der in der Vision der Merkawa beschrieben
wird. Adf dem Thron sitzt ein gottliches Wesen, von dem die Uber-
lieferung behauptet, es sei der Adam Kadmon. Man meine nicht, dies
sei eine Ubertreibung, ein blasphemisches Argernis, man entnehme
daraus lediglich, wie hoch Gott den Menschen gestellt hat: ein
Geschdpf zwar, aber nach Seinem Bild und Gleichnis, an Seiner Seite,
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auf daR die Einswerdung mit dem fiir Gott Hochsten stattfinde, da
— wie bei Mann und Weib — ebenbiirtige Wesen einswerden.

Der Adam Kadmon gilt allgemein auch als identisch mit dem
Messias. Dies weist nur auf den Ursprung des Menschen im Messias
h.in. Jeder Mensch lebt auch in ihm, und es geht nur darum, daf er
Sich dessen bewuBt wird. "

In der Olam ha-Bria beginnen auch die 32 Wege, die 32 Maglich-
keiten der Entwicklung. Diese 32 Wege werden gekennzeichnet durch
die 22 Othiot, die 22 Buchstaben also, und die 10 Phasen der géttli-
Chen Offenbarung in der Schopfung. Die Othiot, die ,Zeichen”,
l'“)mmen auf jenen Wegen vor, auf denen die 10 Phasen der Offenba-
Tung miteinander in Verbindung stehen.

Es scheint angezeigt, einige Hinweise zu geben, die spiter noch
Weiter erliutert werden. Der Leser muf eine gewisse Vorstellung von
der Struktur des Ganzen gewinnen, das ist unerldRlich zum Verstind-
his. Ich werde in diesen Skizzen deshalb jene Phasen, die zur

Grperwerdung fiihren, erst einmal schematisch darstellen und dabei
uch die Zeichen nennen, die sie bestimmen.
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Grundstruktur der Welt und des Menschen
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Die 22 Zeichen und die 32 Wege.
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Die Vier Welten und die Struktur der Namen

1. Olam Azilut

Bina

En Sof 5-6-5

Kether
1-5-10-5

10-5-6-5 1-30-5-10-40

2.Olam ha-Bria
Olam Merkawa
Olam ha-Kisse
Gebura
1-30-5-10-40

3. Olam Jezira
Olam ha-Malachim
Hod =
1-30-5-10-40
90-2-1 -6-400
4. Olam Assia
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Daat
10-5-6-5
a-e

Tiferet
10-5-6-5
a-0-a

Jessod
300-4-10

Malchut
1-4-50-10

Chochma
10-5

Chessed
1-30-6-§

Nezach
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In der Olam ha-Bria finden die ersten vier Buchstaben ihre
Erfiillung auf den Wegen, die Kether, Chochma, Bina und Daat mit-
einander.verbinden. Wir sehen aber auch, da8 die Mittelkolonne, das
Riickgrat, die Vierheit in den Hunderten besitzt, und Kof die
Verbindung zwischen Kether und Daat ist.

Die Vierheit der Olam ha-Bria driickt sich auch in den vier ,,We-
sensformen” auf der Merkawa aus. Als fiinftes thront iiber ihr die
menschliche Gestalt. Die vier Wesensformen, Mensch und Lowe an
der rechten Seite, der Stier an der linken Seite, der Adler auBerhalb,
bilden die Vierheit, die jeder Formwerdung zugrunde liegt. Hier setzt
zugleich die Formwerdung der Schopfung ein. Zwar sind dies Gestal-
ten, die in unserer stofflichen Welt nicht gesehen werden kdnnen,
doch sie sind bereits gestalthaft, wenngleich die Festigkeit ihrer Form
noch nicht stark ist. Sie sind da, und doch nicht habhaft. Es ist dies
ein freieres, flieBendes Sein, noch nicht erstarrt in der abstumpfenden
Gefangenschaft im Materiellen. Hier ist bereits individualisierte Form,
aber sie beherrscht noch die Grenze; die Grenze kerkert die Form
noch nicht ein.

In jeder Form sind die Prinzipien von Adam (1-4-40), Arje, Lowe,
(1-200-10-5), Schor, Stier, (300-6-200) und Nescher, Adler (50-300-200)
gemischt. Und diese Vierheit wird — hier erkennen wir bereits das 1 : 4-
Prinzip — beherrscht durch die menschliche Gestalt auf dem Thron,
dem Kisse. Diese Welt heift demzufolge auch die ,, Thronwelt”. Der
Thron des Adam Kadmon wird umringt durch diese Vierheit, sie bil-
det das irdische Fundament. Es lebt schon, und sogar sehr intensiv.
(Man lese hierzu das erste Kapitel von Hesekiel.)

In dieser Vierheit ist auch schon das Prinzip der vier Jessodot
(10-60-6-4-6-400), der vier Elemente. Es ist jene Vierheit, der wir
immer wisder begegnen, und von der wir schon einiges wissen.

Im Wesen jedes Menschen lebt diese Welt, und im Grunde hat er
auch Zugang zu ihr. Sie wiederum ist in Verbindung mit dem
Menschen und seiner irdischen Erscheinung. Ihre Zeitverfassung ist
jedoch anders als die unsrige. Fiir uns scheint die Olam ha-Bria zeitlos.
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Wenn der Mensch auch aus seiner Erscheinung in der irdischen Welt
entschwindet, in jenen anderen Welten bleibt er, denn sie sind nicht ab-
hiingig von der irdischen Zeitwelt. Freilich erfihrt und bemerkt man in
diesen Welten, wenn ein irdisches Zeitleben zuende geht, denn das
irdische Leben ist von entscheidender Bedeutung. Und das Verlassen
dieser Stelle ist einschneidend. Doch das Leben des Menschen mit
Seiner unverwechselbaren Individualitit bleibt in anderen Welten
bestehen. Sein Leben in der Verbindung mit dem en sof bleibt unange-
tastet, und auch sein Leben in der Olam ha-Briaist von der Erde aus ge-
Sehen ewig. Kether, Chochma, Binaund Daat sind Teil seiner Struktur.
Die Bilder in der Vision des Hesekiel sind sozusagen die Urbilder, die
Urformen fiir den Menschen. Alle anderen Formen lassen sich auf sie
Zuriickfijhren. Noch sind die vier Formen nicht getrennt; sie sind in
8ewissem Sinne noch vermischt. Von den Buchstaben her beginnen sich
die Grundprinzipien zu ordnen.

Die sich konkretisierende Schopfung.
Der Mensch als Abraham

Wir wollen vorliufig diese vorweltliche Olam ha-Bria ruhen lassen.

ir werden noch ofters auf sie zuriickkommen. Es ist mithsam, in
Begriffen menschlicher Sprache von ihr zu sprechen. Seine erweiterten
Kenntnisse werden dem Leser jedoch spiter denZugangerleichtern.

Kehren wir zuriick zu Bina: Binaist die Mutter, sie gebiert die sieben
Tage. Das allein zeigt schon, daB alles, was bisher besprochen wurde,
Sich noch jenseits dieser sieben Tage befindet. Noch ist alles Aleph,
auBerhalb unserer Zeit-Raum-Welt.

Mit der Olam ha-Bria, der Merkawa, kann die Welt anfangen. Mit
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dem von der Bina umbhiillten Reschit kann nun die Schopfung entste-
hen. Mit Reschit schafft Gott Himmel und Erde.

Nun wird alles anders: es fingt an, konkret zu werden. Was erst nur
,-oben” ist, kommt nun auch nach ,,unten”. Dies gilt im selben MaRe
auch fiir den Menschen. Das menschliche Sein in dieser Olam ha-Bria
steht dort noch nicht unter dem EinfluR der Sichtbarkeit. Es ist noch
auBerhalb der hiesigen Seinsform. Doch ist es gerade diese Funktion,
die von entscheidender Bedeutung fiir den Menschen und fiir die Welt
ist. Deénn sie verbindet den Menschen mit dem Allerhochsten. Allein
dadurch ist er wirklich in der Ebenbildlichkeit. Die Verbindung nach
»oben” kann abreifen. Dann bleibt nur noch die hiesige Erscheinung,
alles andere hingt in der Luft. Leider ist das ein hdufig anzutreffender
Zustand.

Aber nun fingt etwas an, das unserer Welt Sichtbarkeit verleiht, die
Phasen der Welt setzen ein. Die drei ersten stehen noch auBerhalb.
Die sieben folgenden gehdren schon dazu. Hier begegnen wir der
Grundstruktur 3:7.

Als erstes erscheint nun im Urraum, unseter Sichtbarkeit vergleich-
bar, das ,,Licht”, Or (1-6-200). So wie das Reschit durch einen Licht-
strahl aus dem en sof gebildet wird, wird nun auch wieder ein Reschit
gebildet. Denn Or ist wie das en sof. Der Zahlenwert beider ist 207.
Diese gerichtete Ausstrahlung aus dem en sof ist das Prinzip dieser
Welt. Wieder ist es ein Geschenk Gottes, und deshalb nennt man
dieses Licht Chessed (8-60-4), Gnade, sich schenkende Liebe.

Das Prinzip und das Fundament dieser Welt stammen also, auch in
ihrer Sichtbarkeit, aus dem en sof. Es gibt keinen anderen Anfang als
den aus dem UnfaBbaren, aus dem Grenzenlosen, aus dem en sof, das
in sich groBtes Gliick, herrlichstes Wohlbefinden und hochste Ver-
ziickung enthiilt.

Chesssd hat folglich auch den Wert des Gottesnamens. Chessed ist,
als kime Gott selber und machte sich zum Mlttelpunkt von allem; es
ist, als 6ffne das en sof aufs neue die Tore.

Ja, der Ruf, die Tore zu 6ffnen, durch den Rescjiit entstehen kann,
wird hier wie in der kommenden Welt, der Olam ha-Jezira (70-6-30-40
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5-10-90-10-200-5) vernommen. Immer wieder und iiberall erklingt:
»Offnet die Tore”. Deshalb lebt die Welt, deshalb besteht die Schop-
fung. Der gerichtete Lichtstrahl aus dem er sof ist immer da. Denn
die Ursache aller Dinge liegt immer im Verborgenen, im en sof.

Alles, was spiter in der Sprache Licht heift, hat darin seine Wurzel.
Licht scheint fliichtig, blitzartig, mit ungeheurer Geschwindigkeit in
Unsere Welt hinein. Und doch nehmen wir Erscheinung einzig und
allein wahr durch dieses Licht, ja eigentlich ist alles Licht, Schwin-
gung. Licht ist die Grundlage dieser ganzen Schopfung. Was wir Licht
hennen, ist nur ein beschrinkter Teil dessen, was in Wirklichkeit und
auch im Bereich des uns Sichtbaren Licht ist. Die Naturwissenschaf-
ten sprechen heute von Energie, von Strahlung; das alles aber gehort
zu diesem einen Phiinomen Or, diesem 1-6-200, das so verwandt ist
mit dem en sof. Eine andere Welt, auRerhalb des Urraumes, in dem
Schépfung sich entwickeln soll, bricht durch.

Auf den Menschen bezogen, hieBe dieses Ereignis ,, Abraham”
(1-2200-5-40). Schopfung wiire sinnlos, gelénge ,,Abraham” aus dem
en sof heraus nicht der Durchbruch im Menschen. So wie der Punkt
Reschit entsteht und durch ihn die Neschama — die ja ihrerseits den
Menschen ermdglicht, ihn, der die Welt wieder zu Gott zuriickzufiih-
Ten vermag — so entsteht im Menschen nun das Prinzip ,,Abraham”.

Die Uberlieferung weil, daf ,, Abraham” in der Welt der Jezira 27
anwesend ist. Man nennt sie die-Welt der 6 Tage; auch sie ist nicht wie
die unsrige. Aber dort, so erzihlt die Uberlieferung, leben diese
Menschen, und das bedeutet, daR dort auch in uns das alles lebt; denn
auch wir leben in dieser anderen Welt, der Olam ha-Jezira, und es
kann sein, daB wir dort zur Welt Abrahams gehdren, oder aber zu der
Welt, die nicht mit ihm ist.

Dies ist die erste Phase der Schopfung, nicht nur in dem Sinne, dak
sie vor den anderen kommt, sondern auch in dem Sinne, daB sie die
VOrBedingung fiir die nichste bildet. Das Licht ist der Kern, der nun
Wie die Chochma durch die Bina von dem umhiillt wird, was ,,zwciter
Tag” heift. Das ,,Licht” liegt also tief in uns, natiirlich nicht im
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rdumlichen Sinne. Das Or gehort zum Grundlegenden, es ist der Kern
unserer ganzen Existenz.

Wer im Menschlichen dieses Or nicht kennt, hat keine Beziehung
zum en sof, er hat als Mensch auch keine Beziehung zu Abraham.
Dort, in der Welt des ,,ersten Tages” ist der Mensch unter dem
Namen Abraham gegenwirtig. Er ist der Vater dieser Schépfung.
Abraham nimmt die Stellung des Vaters ein fiir diese Welt, wihrend
sie in der Olam ha-Bria der Chochma zukommt. Er ist der Vater der
vielen: Vélker, der Vater aller Menschen, sofern sie ihn als Vater an-
erkennen.

Der Begriff Awoth (1-2-6-400), die ,, Viter”, ist nicht nur eine bloBe
Bezeichnung, er ist eine Realitdt. In Abraham, als erstem der Viiter,
sind alle Menschen eins; in ihm lebt jeder Mensch. In ihm besteht eine
Einheit, in der jede Individualitit bewahrt bleibt, und zwar so, daR sie
nicht verloren gehen kann. Die Angst des Verlorengehens, die Unge-
wilheit um die Zugehorigkeit, haben da keinen Platz mehr. Hier wiire
es unvorstellbar, Teil eines Menschen zu sein und dennoch als eigen-
stindiger Mensch zu bestehen. Am ehesten lieBe sich dieser Zustand
mit dem einer innig zusammenlebenden Familie vergleichen: jeder
kennt den anderen, wiirdigt und liebt ihn, ohne Angst zu haben, daR
er wegziehen und nicht mehr nach Hause finden kénnte, oder daR er
krank und ihm durch den Tod entrissen werden kénnte. Alle leben in
groBem Gliick zusammen. Dieses gemeinsame Leben heifit dann
»Abraham”. In der Welt des Lichtes gilt jedoch das fiir uns Unvor-
stellbare, daR nimlich alle Menschen wieder ein Mensch sind.

Rédumlich ausgedriickt ist dies dasselbe Prinzip, wie ez pri ose pri.
Der eine, alles umfassende Mensch ist der ez pri, und die groRe
Vielheit der Menschen, die an diesen ez pri gebunden sind, bilden nun
jenen Teil, jenen Aspekt, der ose pri genannt wird. In Abrahams
Leben begegnen wir auch anderen Menschen. Ich erinnere nur an
Nimrod und die Seinen. Das sind in der Tat schon Wesen; sie
bevolkern die Welt der Merkawa und gehéren nicht Zum Lichtstrahl
aus dem en sof. Sie haben die Wahl, sich mit Abraham zu verbinden
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oder sich gegen ihn zu stellen; ja ihn sogar zu bekimpfen und zu
verachten.

Das alles lebt in jedem Menschen. Abraham lebt in seiner Licht-
Sphire, aber auch viel anderes ist in ihm anwesend. Jeder Mensch
muf schon hier zwischen ,,Licht” und ,,Finsternis” unterscheiden.
Die Finsternis, Choschech (8-300-20) ist hier die Gegenseite der
s‘31'liipfung. Es ist jene Kraft, die der Schépfung entgegenzuwirken
Sucht, die sie aufheben will. Es ist die Kraft, die die Schopfung ver-
nichten will, weil sie danach strebt, sich im Urraum zu entfalten und
sich selbst mit der Konigswiirde zu umgeben. Diese Kraft widersetzt
sich der Einswerdung und ist entschlossen, entweder Kénig zu
Werden, oder aber die Schopfung zu zerstéren.

Die Finsternis herrscht iiber den Tekom, den Abgrund, iiber das
Ajin. Sie verabscheut die Klarheit, sie schwelgt im Zwielicht, denn nur
So kann sie herrschen. Das Licht spendet Klarheit und 148t unterschei-
den. Es trigt in sich die Kraft des en sof, und gerade davor fiirchtet
sich die Finsternis, denn sie wei8, dal am Ende das Licht siegen wird.
Die Finsternis stellt dem Lichte nach, um es auszuléschen. Genauso
Verfolgt Nimrod Abraham; schon ehe er geboren ist, trachtet er ihm

- hach dem Leben.

Wir werden sehen, daR an der Stelle direkt unter Abraham — die
bei der Offenbarung Gottes Nezach heiBt — Moses lebt. Auch bei
Moses wird alles versucht, um sein Erscheinen zu verhindern. Sein
8anzes Ieben hindurch wird er verfolgt, kritisiert und beleidigt, weil
auch in jhm das Reschit, das Licht aus dem en sof, leuchtet.

DaR die Schopfung in der Olam ha-Jezira durchbricht, ist nur dem
Eingreifen Gottes vom en sof, einer ganz anderen Welt her, zu ver-
danken. Von dort aus richtet Gott den Lichtstrahl geradewegs auf das
Ziel hin, Das ist das Modell fiir jede Etlosung. Auch in Mizraim sagt
Gott, daR man selbst nichts tun kénne, da8 ER jedoch kommen werde
aus Seiner Welt. Stets gilt das Prinzip des Lichtstrahls aus dem er sof.

Das gleiche geschieht bei jedem Menschen. Stindig will die Finster-
Nis jhn mit Versprechungen bestricken, SelbstbewuBtsein soll ihn
dazy verleiten, die Hand nach der Konigsherrschaft iiber die ganze
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Welt auszustrecken. Dies ist die Verlockung der Magie, der Technik.
Man lai3t Krafte fur sich arbeiten, die man nicht kennt, aber doch in
Dienst nimmt. Und es scheint tatséchlich, als kénne man auf diesem
Wege Erfolg haben, denn jene Kréafte er6ffnen dem Menschen unge-
ahnte Moglichkeiten. Die Finsternis will nicht zulassen, dal} die
Schopfung ihr Ziel erreicht. Sie klammert sich an die ihr zugefallene
Vollmacht, sie will selbst Kénig werden. Auch die Finsternis schenkt,
gibt und verheif3t Gluck, doch mit dem Hintergedanken, daf3 ihr dann
Ehre und Dank gebiihre und erwiesen werde.

Sie weil3, dal am Ende die Frucht doch zum Vorschein kommt.
Aber sie will Messias genannt werden, sie will der Heilbringer sein. In
ihrer Einseitigkeit, eine Folge ihrer Halbheit, weill sie nichts vom
Glick der Einswerdung und des Einsseins. Finsternis schafft Behagen
im Rausch. Sie weif3, dal? sie Gluck auf Kosten der anderen Halfte
bereitet, der Halfte, die vernachldssigt, ausgeschaltet und vergessen
wird. Auf diese Unterdriickung griindet sie ihr Kénigtum. So lebt sie
dem Augenblick und geniefit den Scheitelpunkt der Welle. Weiter will
sie nicht denken, da dann die Torheit ihres Strebens offenbar werden
mufite.

Der Mensch wird deshalb angewiesen, stets zwischen Licht und
Finsternis zu unterscheiden. (Unterscheidung hebr. Hawdala, 5-2-4-
30-5.) Er soll das Licht wahlen. Er muf3 Abraham anhangen und nicht
Nimrod, dem vielversprechenden Jager. Er soll die Kraft wéahlen, die
als Strahl aus dem en sofhervorgeht und den Kern aller Dinge bildet.
Immer neu formt dieser Lichtstrahl ein Reschit, und dieses Reschit ist
der Same, der alles in sich birgt. Er ist nicht nachweisbar, er ist
verborgen, und wie Abraham zieht er standig von Ort zu Ort. Er ist
jedoch bestimmend.

Abraham entscheidet sich fur Gott und findet ihn, allen Widrigkei-
ten zum Trotz. Darin besteht im Menschlichen die Wirksamkeit des
Strahls aus dem en sof so wird Abraham zum Kern.

Wenn Abraham erscheint, bricht etwas Neues durch. Dieser Durch-
bruch kann sich in jedem Menschen ereignen: infolge des Prinzips der
Umhillung und der Abgrenzung entsteht etwas Geformtes, nach
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auBen Gewandtes. Was aber &uBerlich sein will, was sich innerhalb
der eigenen Grenzen behauptet, was immer es auch sei, steht im
Gegensatz zur Innerlichkeit, strebt vom Kern weg.

Chawa (Eva) gebiert einen Sohn, Kajin, ihren Sohn (Gen. 4, 1),
denn er entstammt ihrer Sphére. Deshalb ist Kajin vom Prinzip des
Kreises, des AuRerlichen beherrscht, das durchbrochen werden muR,
damit der Kern wieder zum Vorschein kommt, der Strahl aus dem en
sof

So geht aus dem Zustand der Bina zuerst eine Menschheit hervor,
die dem AuBerlichen angehort. Kajin totet Abel, und es bedarf der
»130” Adams, bis in seinem Bild und seinem Gleichnis wieder ,,der
Sohn”, namlich Sehet, erscheint.

Wenn dann die Welt des AuRerlichen in der Mabul untergeht und
stirbt, wird das, was Kern ist und von Sehet abstammt, als Noach in
der Tewa geborgen und bleibt am Leben. Wenn beim Menschen das
Korperliche abstirbt, wird der Kern in der Tewa bewahrt und lebt
weiter.

Die Geschichte der Genesis bis zu Abraham ist der Bericht vom
auBerlichen, das aus der Mutter stammt. So erlebt jeder Mensch bei
sich zuerst die Geburt des AuBerlichen, gleiches trifft auch auf jedes
Geschehen und jeden Gedanken zu. Wenn ein Menschenkind geboren
wird, ist der Unterschied zu einem Affenkind vorerst gering. Doch
dann wirkt am Menschen der formende Wille Gottes, aus dem en sof
Klopft Gott an die Turen, sodal die Neschama sich schlielich ihren
~~cg in den Menschen bahnt. Hier tritt zunachst ein auBerliches
Ereignis zutage. Aus dem en so/jedoch ertdnt der Ruf, dal es um die
Einswerdung gehe; dieses Neugeborene diirfe sich nicht frei entwik-
keln, weil es sich sonst zum Konig aufwirfe, um zu verhindern, daf3
das Ziel der Schépfung erreicht werde. Beim Menschen aufert sich
dieser Ruf in der Unzufriedenheit Uber das &uflerliche Geschehen,
Klange es nicht bis zum Ursprung hin, zu Gott, zurtckverfolgt wird,
solange es nicht seine allumfassende Bestimmung erlangt hat. Denn
Sle erst ermdglicht die Einwilligung ins Leben. Durchbricht der Strahl
aUs dem en sofdie Schale der SelbstgewiBheit nicht, wird der Mensch
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krank. Er wird krank, wenn er glaubt, er kénne sich begniigen mit
einem Geschehen, das scheinbar restlos vom AuBerlichen her zu
erkliren ist, und das im BewuBtsein des Beteiligten nur auf etwas
AuRerliches hinzielt. Tatsdchlich ist alles duRetlich, solange es nicht
auf die Einswerdung mit Gott gerichtet ist. Der Mensch wird krank,
anormal — wenn auch ein solcher Mensch in den meisten Fillen fiir
normal gehalten wird, was er fiir die Welt auch ist. Das éndert jedoch
nichts daran, daR er als Mensch in Gottes Bild und Gleichnis anormal
ist. Demnach sind in der Schopfung Krifte am Werke, die dieses
Geschopf seiner Menschheit berauben wollen. Das hat zur Folge, da
ausgerechnet sein Leib, das sich hier selbst geniigende Ziel, von allet-
hand Ubeln befallen wird; daR es abwirts mit ihm geht, weil der Leib
unbefriedigt ist. Es heillt auch, ein solcher Mensch sei wie eine Frau,
die ihren Mann noch nicht gefunden habe. Der Kern in ihm ist noch
verschiittet.

Auch im Denken befinden wir uns in der nidmlichen Lage. Ein
Gedanke beginnt als etwas AuBerliches, gedacht wird in einem Bild.
Die Bilder werden kombiniert, und man ist geneigt, sie als Absolutes
zu betrachten. Es kann aber auch die Absicht bestehen, diesen Ge-
danken mit einem anderen zu verbinden, mit anderen Gedanken zu
konfrontieren, kurzum, zu -einer Einheit zu bringen. Und diese
Einheit kann dann wieder mit der groBen Einheit des Unbegrenzten
verbunden werden.

Ein Beispiel: Jemand findet durch Wahrnehmung, Kombinieren
und Nachdenken heraus, daR eine bestimmte Krankheit mit dem
Einatmen bestimmter Stoffe oder mit dem GenuB gewisser Dinge zu-
sammenhingen mufB. Dann kann er ein Gegenmittel verschreiben
in Form von Medikamenten, die dem EinfluR eingeatmeter Stoffe ent-
gegenwirken, oder durch die Mittel, die die Wirkung der ungeeigneten

* Nahrungl aufheben. Er wird sich auf seinen Erfolg einiges einbilden

und sich vielleicht veranla8t fiihlen, sich auf die méglichen Zusam-
menhinge zwischen Seifenarten und Hautkrankheiten zu spezialisie-
ren. Andererseits konnte er aber auch fragen, wie es kommt, daf der
Mensch diese Stoffe einatmet; ob es nétig ist, daR man diese Stoffe
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herstellt und mit ihnen umgeht; oder ob es sinnvoll ist, daR der Mensch
solche Nahrung zu sich nimmt? Wenn er die Fragestellung vertieft,
wird er zu den Grundlagen vorstoBen, die unsere Gesellschaft pragen.
Wenn er sich dann darauf verlegt, Reformen durchzufiihren, um eine
8esiindere und verniinftigere Lebensweise durchzusetzen, wenn er Pro-
Paganda fiir eine aufgeklirte Gesellschaft betreibt, dann kann er unter
Umstinden noch gefahrlicher werden als der zuerst Erwihnte; sein
Ziel ist einzig und allein die Gesellschaft, der er Gesundheit bringen
will. Die Frage, wie die Menschheit iiberhaupt zu dieser Art des Zusam-
Menlebens gekommen ist, warum der Mensch nicht nach dem Sinn des
Lebens sucht, warum er sich mit allerlei Ausfliichten zufriedengibt,
Stellt sich ihm gar nicht. Und er endet bei der Frage: Warum bin ich so,
WYarum tue ich dies alles? Dann muR er einsehen, dal man nur aus
Ubel‘heb]ichkeit glauben kann, die Gesellschaft sei durch Propaganda
oder Organisation zu verindern. Und er wird einsehen miissen, daf
R"=ttung allein von Gott kommt. Die einzige positive Tat, die uns zu tun
bleibt, ist das Offnen der Tore zum en sof aus dem Gott tuft, um in
diese Welt eingelassen zu werden. Ein Gedanke kann daher nur das
F’“te fordern, wenn er diese Tiiren aufsto8t. Geschieht dies nicht, dann
Ist der Gedanke gefihrlich und gebiert stindig neue Gefahr, bei sich
Wie bei anderen.
. Soist also aus der Bina eine Welt hervorgegangen, in der das AuBer-
liche iiberwiegt. Diese Welt hat keinen Bestand, und einzig Noach wird
Mit denen, die zu ihm gehéren, gerettet. Gott lehrt ihn das Wort, und
Noach ,,baut” es. Die Wirkung des AuBerlichen wird dadurch be-
gf"anz’t, und in der neuen Welt findet sich diese starke duBerliche Kraft
Nicht mehr; eine ,,Hilfte” von ihr wird verborgen 28, Die neue Welt
kennt nun ein Prinzip, das zum Durchbruch fiihrt. Uber Schem und
Wer gelangt es zu Abraham, und mit Abraham entsteht das neue
eschit. Abraham ist also das Reschit, das bereits am ersten Tag der
Chépfung als Punkt, als Kern oder als Lichtstrahl aus dem en sof
®tscheint. ,, Es gibt kein , Frither’ und kein,Spater’in der Thora.”
Der Mensch ist von AuBerlichem umgeben. Die Menschen aus
3jins Geschlecht, die der Mabul, der Haflaga, sind um ihn. Sie lehren
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ihn Technik, Magie und systematische Wissenschaften; sie veranlassen
ihn, sich zu spezialisieren und halten ihn ab von der Einswerdung und
der Einung. Sie umlauern ihn auen und innen, denn er bildet ja den
Bezugspunkt fur alle diese Kréafte. Das also ist die Vorfmdlichkeit des
Menschen im ,ersten Tag der Schépfung”. Er lebt in der Chessed.
Dort besteht keimhaft schon die Mdglichkeit, durchzubrechen, die
Schalen abzuwerfen, sich freizumachen.
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Himmel und Erde; mannlich und weiblich

Ménnlich und weiblich, zwei Erscheinungsformen der Zeit, sind
vorerst noch ungeschieden: Die ménnliche Zeit ist Kern-Zeit. lhr
Ablauf ist blitzartig, so dal sich gar kein Vergleichsmalistab fur die
weibliche Zeit ergeben kann. Die ménnliche Zeit ist der weiblichen
Zeit entgegengesetzt. Sie paldt in kein Schema, das sie uns vertraut —
das heiBt meBbar — machen kodnnte. Die ,,weibliche” Zeit hingegen
weist Dimensionen auf, die unserer Leiblichkeit entsprechen. Sie kann
schnell verlaufen, sodal tausend Jahre wie ein Tag enteilen, oder aber
trége, sodaR ein Tag wie tausend Jahre ist. Immer bleibt sie indessen
weibliche Zeit.

Das, was die mannliche Zeit genannt wird, ist identisch mit den
”Himmeln”, Schamajim, dem doppelten Scham, dem doppelten
»dort . Da existiert keine Zeit in unserem Sinn, folglich kénnen Platz
A und Platz B zusammenfallen, und es gibt nichts, das weitab liegt.
Was hier rAumlich vom Beschauer getrennt ist, steht dort zusammen
rnit ihm aufeinem Platz. Also bildet auch das, was hier als gegensatz-
lich unvereinbar ist, weil es sich gegenseitig ausschlief3t, dort eine ge-
sicherte Einheit. Die Standpunkte von Opponenten hier fallen dort
zusammen. So stehen im Himmel der Baum der Erkenntnis und der
Baum des Lebens auf demselben Platz — auf Erden sind ihre Stand-
°rte nicht vereinbar.

Himmlisches kennzeichnet sich dadurch, daR irdische Zeit- und
Baum-MafRstébe nicht anwendbar sind.

Unsere Welt beruht aufder Abgrenzung des Himmels von der Erde.
Die Schopfung der nulldimensionalen Zeit ist geschieden von der
Schopfung der mel3baren Zeit.

Doch was in den Himmeln besteht, erscheint auch auf Erden. Die
Schopfung auf der Erde verhértet sich, sie erkaltet, die Bilder hier
BlRen ihre Transparenzein, alles wird mehr und mehr gegenstandlich.
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Das Leichte steigt ab zum Schweren, das Emporstrebende, Schwe-
bende, verdichtet sich, bis es zum Grund sinkt. Die Schépfung im
Himmel, in jener anderen Zeitbeschaffenheit, entfernt sich immer
entschiedener von der Grenze, der Rakia; im Augenblick der Schop-
fung, des Eintritts in die irdische Zeit, und damit in den irdischen
Raum, verweilt alles zunéichst noch an der Rakia, wo es der Gegenseite
noch am meisten dhnelt, obwohl der prinzipielle Unterschied zur
himmlischen Zeit und zum himmlischen Raum bereits wirksam ist.
Von diesem Punkte an entfernen sich jedoch beide in entgegengesetzte
Richtungen, die eine Schépfung nach unten, die andere nach oben.

Aufdiese Weise werden Erde und Himmel geschieden. Die unterste,
diesiebente Erde, ist duBerst fern vom Ort, den der siebente Himmel in
den Himmeln einnimmt. Es 148t sich kein groBerer Abstand denken.
Darin erfiillt sich die Schépfungsabsicht, derzufolge die Welt frei sein
muB. Die Zweiheit muf unzweideutig in Erscheinung treten. Der
Mensch ,,unten” muR iiber dieselbe Freiheit verfiigen, wie Gott
s»oben”, bei der Erschaffung der Welt. So wie es Gott freisteht, die Welt
zu machen oder auch nicht, so steht es dem Menschen frei, zu Gott
zuriickzukehren — oder auch nicht. Wenn es dem Menschen an der
Ahawa und der Chessed zu Gott gebricht, dann verweigert er die Eins-
werdung, und dann kommt sie auch nicht zustande. Der Mensch ist
keine Marionette; er hat vollkommen freie Wahl. Doch die Einswer-
dung ist uniibertrefflich késtlich. Gelingt sie, dann vom #uReren Pol
her. Sie kennt daher das Gefiihl, daR alles auch ganz anders hitte
enden konnen, daB die Entfremdung hitte unabinderlich werden
koénnen. Sobald sich das Streben nach Einheit einstellt, ist Ahawa am
Werke, und die Einswerdung gelingt, weil Ahawa den Zwiespalt nicht
ertrigt.

Der Mensch ist seinem inneren Gehalt nach, in dem, was ihn am
vornehmsten bestimmt, in der Olam Azilut, er trigt also auch die
Himmel in seinem Wesen. Alles, was aus dem urspriinglichen Punkt,
Reschit, hervorkommt, ist schon menschlich im Sinne des Adam
Kadmon, des einen Adam. ,

Im Menschen — und damit meine ich natiirlich nicht das raumlich
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Innere, sondern das Wesenszentrum, die Wurzel jeder Erscheinung —
sind die Himmel mit anwesend. In seinem Inneren wirken die mannli-
chen Wasser, die nulldimensionale Zeit. Und der Mensch ist erst dann
eigentlich, wenn ihm dies alles bewuBt ist und er es einsieht, dag alles,
was ,,unten” ist, auch ,,oben” ist, auch bei ihm selbst: Mit seinem
Haupt ragt er in den Himmel. Der Mensch sei stets wach' in dem Be-
WuBtsein, daR auch er als Adam Kadmon dort weilt, als der Eine
8egeniiber Gott, und daR alles weiter sich Ereignende, das in der Welt
der Sichtbarkeit, in der Welt des ,,Etwas” sich entfaltet, hervorgeht
aus jener Welt des Ajin, des,,Nichts”.

Genauso wie die sieben irdischen Welten gehoren auch die sieben
Himmel zum Reich des Menschen. Immer wieder muR er diese Zwei-
heit erkennen: was oben, in den Himmel geschieht, geschieht auch
unten. Nichts kann sich hier ereignen, das nicht auch dort vor sich
geht. Der Mensch lebt gleichzeitig hier und dort. Was er hier tut, tut
er dort. Und so wie die Welt aus dem ,,Dort”, aus der Olam Azilut
hel'vorgeht, so kommen die Taten und Gedanken des Menschen aus
jener Sphire. Was im untersten Erdenbereich geschieht, vollzieht
sich im hochsten der Himmel. Deshalb ist die unterste Erde, diese
dumpfeste und schwerste Form, von unermeRlicher Bedeutung.

Es ist angezeigt, bei den Begriffen ,,sieben Himmel” und ,,sieben
Erden” etwas linger zu verweilen.

Sie klingen unseren Ohren sin wenig sonderbar. Wir sprechen von
»der” Erde und ,,dem” Himmel. Das ist darauf zuriickzufiihren, daf§
Wir uns andere Realititen als die hiesigen nicht mehr vorstellen
kSnnen. Wir haben sie absterben lassen und haben uns diesen
V0tgang sogar als niichterne Fortschrittlichkeit zur Ehre angerechnet.

nd nun ist uns nur diese eine, tast- und sichtbare Wirklichkeit iibrig-
8eblieben, sodaf uns Panik ergreift, sobald si¢ sich unserer Wahrneh-
Mung entzieht. Tot ist tot, heilt es, und das beweist man sich. Alles,
Was dariiber hinausgeht, ist demzufolge Spekulation, ist unwirklich
Und unglaubwiirdig. Fiir den, der so argumentiert, ist ,,tot’”” dann
Wirklich ,,tot”. Was der Mensch hier begreift, was er hier sucht, das
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erreicht er auch dort; nicht mehr und nicht weniger. Die Qualitit
allein unterscheidet.

Die Uberlieferung erzihlt, daB Arez (1-200-90) die Erde ist, die dem
Himmel am nichsten steht. Der unterste der sieben Himmel heifit
Schamajim (300-40-10-40),

Die zweite Erde, die nach dem Fall, heift Adamah (1-4-40-5), der
entsprechende Himmel iiber den Schamajim heiBt Swul (7-2-6-30).

An dritter Stelle folgt Charawa (8-200-2-5), das Trockene; der dritte
Himmet heilt Schechakiriz (300-8-100-10-40).

Darauf folgt als vierte Erdenwelt die Arka (1-200-100-5), und die
entsprechende Himmelsstelle heilt Meorn (40-70-6-50). Meon bedeutet
auch Wohnung, Unterkunft; Arka ist der Boden.

Als fiinfte Welt kommt die Thewel (400-2-30) mit dem fiinfien
Himmel Machon (40-20-6-50).

Die sechste Erde ist Cheled (8-30-4), der sechste Himmel der

Arawoth (1-200-2-6-400). .

Die siebente Welt dient uns zum Aufenthalt, es ist unsere Realitit.
Sie enthilt die Namen der anderen und steht doch auch auBerhalb der
anderen, den anderen gegeniiber. Wie der siebte Tag den sechs Tagen
der Schopfung gegeniibersteht. Das gleiche gilt fiir den siebten Him-
mel. Dort steht der Thron Gottes. Das Niedrigste steht dem héchsten
gegeniiber, auch das ist eine Konsequenz der Welt der Zweiheit.

Der Weg der Erfiillung des gottlichen Willens, den Menschen zu
erschaffen, duBlert sich in der Welt der Zahlen im Begriff ,,sicben”.
Die Sieben, Schewa (300-2-70) bedeutet auch Eid, feierliche Bekriifti-
gung. Weil Eid Schewa heift, vollzieht sich die Schopfung im
Zeit-Raumlichen in sieben Phasen.

Sie werden schon am ersten Tag festgelegt, weil mit dem ersten Tag
die Schopfung sich entfaltet, sichtbar zu werden beginnt; sie erhilt in
‘der Kon etisierung ihr eigenes Gesicht. Der erste Tag ist der Same;
er enthilt bereits alles, was knospen, keimen und wachsen wird. Gott
allein kann hier noch wollen. ER will die Welt erschaffen, er schwort
den Eid. Sein Handeln reicht von einem Ende bis ziim anderen. Sein
Eid ist vollkommen, unverbriichlich.
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Wie duflern sich nun diese sieben Welten fiir uns? Es sind sieben
Realitiiten, deren einzelne Phasen wie Stationen sind, Zustinde des
Vel'weilens, die sich vom dynamischen Wachstum unterscheiden.
(So finden sich beim Zug durch die Wiiste 42 Stationen oder 6 x 7
Phasen; diese unterteilen sich in 14 und 28, die 2 x 7 stechenden 4 x 7
gegeniiber. Die 42 ist wie eine Vermihlung der 6 mit der 7, des Kau-
Salen mit dem Akausalen29.

Dem Wachstum wird durch das Eingreifen einer anderen Welt
Einhalt geboten, indem Gott durchbricht. Nur dann tritt Gottes
Wohnen in dieser Welt sichtbar zutage. Sobald die Bewegung wieder
einsetzt, bricht alles ab, verschleiert sich, wird verhiillt. Dann wird
Jedes Korban unméglich, und das Wachstum kommt wieder zum
Zuge, jenes Wachstum, das aus der ,,Zwei"” Mizrajims her der ,,Eins”

anaans zustrebt.

Obwohl Wachstum Stillstand ausschlieRt, wie der ez ose pri den ez
Pri ose pri, verschafft sich der ez pri ose pri doch immer wieder Gel-
tung. Der aus dem en sof ins Ajin, ins ,,Nichts”, gerichtete Strahl
bricht durch und setzt den Punkt Reschit.

Auf diese Weise wird Gottes Wohnen sichtbar; das Mischkan

 $40-300.20.50) wird gebaut. Sieben Phasen weist die Sichtbarkeit auf,

drei bestehen als Urgrund. Aus diesen gehen die sieben hervor.

Zweiundzwanzig Wege werden zwischen den Phasen zuriickgelegt,
s sind die 22 ,,Zeichen”’. Diese 22 verbinden die 3 und die 7 Phasen.
Man vertiefe sich nun nochmals in die zuvor gegebene Ubersicht
(Tabellen I und 11).
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Phasen, Geschichtlichkeit und Mythos

Das Wort entsteht durch die Bewegung: die Tewa treibt auf den
Wassern, auf der Zeit. Die 10 Phasen zusammen jedoch zeigen das
immerwihrende Durchbrechen des Ewigen an. Die Hlmmel geben
sich den Erden zu erkennen.

Dasselbe geschieht auch im Menschen. Seine sieben Phasen brin-
gen ihm die Erfiillung des Lebens; sie stehen den 10 der Totalitit, die
einzig bei Gott ist, gegeniiber. Gottes Name enthilt die 10 mit der 10,
die 10-5-6-5. Gottes Eins ist die Aleph mit den 2 Jod. So vollendet sich
die 7 x 10 der ,, 70 Jahre dieses Lebens”. Es sind absolute Jahre. Wenn
beim Menschen diese 7 Durchbriiche aus der anderen Welt stattfinden
und der Mensch einsieht, daR der Manifestationen Gottes 3 und 7
sind, dann hat er die 70 erfiillt, dann findet er die 70 Altesten, die 70
Sprachen, die 70 Wissenschaften usw.

Die Stationen haben Namen: iiber den Weg wird gesprochen; auf
diese Weise wird der Sinn des Weges erkannt. Sieben Phasen werden
genannt, die den Menschen konstituieren. Wenn der Mensch mit
Seinem Ursprung verbunden bleiben will, wenn er nicht hinausgetrie-
ben werden will in das Chaos der Unendlichkeit, wenn er nicht in
tinen Abgrund ewigen Verbranntwerdens durch die Zeit versinken will,
dann miissen ihm alle sieben Phasen bewuBt bleiben, dann mug er sie
erkennen und in seinem Wesen verwirklichen.

Auch die Uberlieferung li8t sich nur begreifen, wenn man diese
Verschiedenen Phasen kennt, wenn man sich stindig die sieben
Welten vergegenwiirtigt, mit welchen sich die Erschaffung des Men-
Schen durch Gott erfiillt. Und wir miissen wissen, daB wir hier in der
siebenter Welt leben, der untersten, der am starksten verdichteten,
8edringten Realitiit.

Die Uberlieferung nun erzihlt von denverschiedenen Phasen, den
verschiedenen Realititen. Dort herrschen Verhiltnisse, die in unserer
Cinseitig erlebten Wirklichkeit einfach ausgeschlossen sind. Dort
kénnen Dinge geschehen, die hier bestimmt nicht in der selben Weise
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zum Ausdruck kommen. Nur so 148t sich auch der Bibelbericht be-
greifen, indem man dieser verschiedenen Phasen eingedenk ist. In
unserer Welt, innerhalb unserer einseitigen Realitit, kann er nicht
richtig verstanden werden. Da muR man zwingen, driicken, weghak-
ken und zerschneiden, um ihn einigermaBen verstindlich erscheinen
zu lassen. Man verhilt sich nach dem Muster Sodoms, das alles ver-
falschen muf, was von auBen herkommt. Sodom ist die tiefste der
Welten, und was sie vor anderen auszeichnet, ist die Tatsache, daB sie
Giistq_.,aus anderen Welten nicht duldet; einzig und allein ihre
MagBstibe diirfen angewendet werden. Dem Andersartigen wird der
grausamste Tod zugedacht, die schmachvollste AusstoBung, und
wenn aufgrund mangeinder Wachsamkeit dennoch ein solcher Gast
hereinschliipft, wird der Unerwiinschte in die sodomischen MaRe ge-
zwangt; und das heilit nichts anderes, als daB er seinen Geist
aufgeben mug.

In diesem Sinne kann man einen biblischen Bericht nur dann an
unsere Realitit anpassen, wenn man ihm das Leben austreibt. In
unserer Welt kann man mit dem biblischen Korban nichts anfangen.
Umgang mit Engeln kennt man nicht, Gétter als Personlichkeiten
sind unbekannt, ein sichtbares Wohnen Gottes kann man sich nicht
vorstellen, ebensowenig wie den plétzlichen Stillstand der Sonne oder
des Mondes. Kurzum, vom Bericht der Bibel bleibt nichts iibrig, als
ziemlich verschwommene, einander sogar noch widersprechende,
belehrende Ermahnungen und ein wildes, reichlich verworrenes Ge-
sellschaftsbild. Es erstaunt dann nicht, daR man schlieBlich den Ur-
sprung dieses Berichtes im Halbdunkel einer primitiven Zeit sucht, in
der Unwissenheit, Angst und Aberglauben herrschen, in der allenthal-
ben Geister und Gespenster umgehen und in der vulkanische Aus-
briiche und Sonnenfinsternisse schaudernd als der drohend erhobene
gottliche@Zeigefinger erlebt werden. Die Naivitat, oder ,, Primitivitit”
liegt indessen bei jenen, die auf diese Weise mit der Bibel fertig
werden.

Die Uberlieferung zwingt uns, die anderen Welten ernst zu nehmen,
denn anders 148t sich die Bibel nicht verstehen. Gerade wenn man

74

bereit ist, sie in vielen Punkten als ,,wertvolle Quelle” zu akzep-
tieren, macht die Uberlieferung einen Strich durch alle noch so gut ge-
Meinten Bemiithungen. Die Unterstiitzung emsiger Quellenforscher
Crweist sich als ein einziger Fehlschlag, denn der Uberlieferung gefallt
©S, mit derartig ,,unméglichen” MaB8stiben zu messen, so dal man als
»Verniinftiger” Mensch dieser untersten Welt wohl bald kapitulieren
MuR. Und das ist fiir alle Teile am besten so. Welch ein Gliick, dag die
50 beschaffene miindliche Thora die Bibel vor dem Zerbif dieses
Denkens bewahrt!

Worum geht es nun wirklich? Nehmen wir einmal an, der Bericht
aus der Zeit des zweiten Tempels spiele sich anf der Ebene B ab, der
AUs der Zeit des ersten Tempels auf der Ebene A, und der aus der Zeit
DNach dem Verschwinden des zweiten Tempels auf der Ebene C. Die

bferlieferung betont immer wieder, daR bei derart einschneidenden

Schehnissen in der Bibel die Welt eine Ebene iiberspringt; die alte

elt verschwindet und eine neue erscheint. Und das will sagen: Im
Menschlichen BewuBtsein erfolgt ein tiefgreifender Wandel. Dinge,
die man bis dahin begriff und die bis dahin wirklich waren, werden
Nun auf einmal nicht mehr verstanden. Man sieht sie einfach nicht
Mehr, Der Weg ist versperrt, die Dinge der Vorzeit sind der Sicht
®ntzogen. Bestenfalls kann man sie sich noch vorstellen und sie nach-

Yhlend wieder zum Leben erwecken. Ein Mensch unserer Tage kann
Sich sehr wohl in die Welt des Midrasch versetzen, unter Umstinden
S0 i Intensiv, daR jene Welt fiir ihn lebendig wird und er sich ihr tief
Ve"bunden weil, ja daB er sich dort sogar mehr zu Hause fiihlt als in
dieser untersten Welt. Sie erscheint ihm dann kahl und unwirtlich; er
Verweilt in ihr wie auf einer Durchreise; er hingt sein Herz nicht an
““bestéindige Giiter und ist imstande, Gutes umsonst zu tun. Er weifl
doch, daR sein Aufenthalt hier befristet ist, und daB er in wédrmere

filde zuriickkehren wird.

Sterben ist dann nicht nur ein Abschiednehmen von der Schwere der
Untersten Sphire; es bedeutet vielmehr Heimkehr in die vorigen

elten, in die lang ersehnte Einheit mit der vollen Wirklichkeit. Im

eide 2,B. der sechsten Welt ist man in der siebenten unsichtbar,
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aber mit dem Gewand der sechsten Welt kann man sich in der siebten
Welt aufhalten und alles erkennen. Selbst ist man zu unweltlich, ist
der Welt zu sehr entriickt, als daB man gesehen werden konnte. Dort,
in dei Wirklichkeit ,,nach”” dem Sterben, besteht z.B. das Korban als
solches, dort ist die Wohnung Gottes sehr wohl sichtbar und dort
ereignet sich alles Sinnenentriickte.

Und auch von dort kann man scheiden, auch dieser Welt kann man
s»sterben”, zu einem neuerlichen ,, Versammeltwerden zu den Vitern”’.
Je hpher die Welt, desto geringer ist die Vielheit. Immer mehr nihert
man sich der Einheit. Von oben her, aus der Saat des ersten Tages
heraus, divergiert die Welt; auf dem umgekehrten Weg erlebt man,
wie sie konvergiert. Bei den Vitern schlieft sich der Kreis derer, die
»unten” zerstreut waren. ,,Unten” lebt man getrennt voneinander,
man sieht sich nur selten und muB weite Zwischenrdume iiberbriik-
ken, um einander zu begegnen. Und selbst dann fillt das Sprechen oft
schwer, und MiBverstindnisse liegen nahe. Welch miihsames Beiein-
andersein! Doch wenn man bei den Vitern (1-2) ist, dort wo die 2 zur
1 wird — die Vielheit zur Einheit — fallen die Hemmnisse der
Bedringtheit weg. Dann legt man trennende Distanzen leichten FuBes
zuriick und driickt sich leichter und verstindlicher aus.

Auch auf dieses Geschehen 148t sich das Bild der Familie iibertra-
gen: Familie bildet eine Einheit, in der jeder Einzelne seine Indivi-
dualitit bewahrt, und in der doch die lebendige Beziehung zu den
anderen Gliedern der Familie so selbstverstindlich erhalten bleibt wie
die Lebensbeziehung zwischen den verschiedenen Organen innerhalb

des menschlichen Kérpers; Blut und Nerven vermégen augenblicklich

eine Verbindung herzustellen. Wir kénnen die Vorginge in unserem
Korper nicht objektivieren, wir konnen die Wechselwiri:ungen der
Organe nicht abmessen, ohne den Lebenszusammenhang zu zer-
reiBendo0,

Weil die Schwere nicht so lastend ist und man einander im
Verstindnis nahe ist, ist der Kontakt mit den anderen Familienmit-
gliedern — oder auch mit Fremden, die aber eine Art von geistiger
Familie bilden — viel miiheloser und ergiebiger. Was man auf anderer
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Ebene in vielen Jahren nicht erleben kann, fallt einem da in einem
Augenblick zu: Man begreift ohne Umschweife, lebt zugleich hier und
dort; Zeit und Raum spielen eine andere Rolle.

Sterben ist also Riickkehr auf dem Wege, den man gekommen ist.
Das Ziel ist die Vereinigung zum ,,einen”” Menschen. Die eigenen, die
Persnlichkeit bestimmenden Grenzen bleiben zwar bestehen, doch
Sind sie o zart, so schwerelos, daB sie das Zusammensein mit all den
anderen nicht verhindern. Dies ist der Zustand des ez pri ose pri, der
Einheit von Bewegung und Verweilen.

Beim Menschen sind immer alle sieben Ebenen gleichzeitig anwe-
Send, und es geht darum, daf er auch hier bewuBt in allen sieben
B'~‘-l‘t3ichen lebt, daR er sie alle als Wahrheit anerkennt. Dann lebt er

fer schon ewig, dann ist er schon hier unsterblich. Der Mensch kann
S0gar iiber die sieben hiesigen Phasen hinaus in die drei ,,vor” der
S,chapfung vordringen. Lebt er dort bewuRt, so ist er ein gottgleiches,
®In géttliches Wesen. Dann sind Bild und Gleichnis vollkommen.

Dieser Weg des Menschen ist dann der Weg des Sich-freimachens
Yon den Schwerekriften der aufeinanderfolgenden Welten, es ist der

©g, der zu Gott fiihri. Wer diesen Weg geht, lebt immerdar. Er
Wohnt bei Gott und ist dennoch in der Welt.

Wir wollen nun mit der Besprechung der verschiedenen Ebenen der

€alitit fortfahren.

> e = - A
R e B
——————— —>— C

,Wenn der Bibelbericht der Zeit des ersten Tempels die Ebene A
ildet (siehe Skizze), dann sind die Wirklichkeiten B und C im Ver-
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gleich dazu so viel niedriger und dumpfer, daR sie im Alltag keine
Rolle spielen. Und doch ist ihr Vorhandensein nicht zu leugnen. Aber
sie haben keinen EinfluR auf das entscheidende Geschehen. Sie
spiegeln lediglich wider, was sich auf der Ebene A abspielt. Dieser
Vorgang lieRe sich mit der Reaktion des menschlichen Korpers auf die
Denkvorginge im Menschen vergleichen: Das Denken ist unabhin-
gig, es unterwirft sich den Kérper, der als solcher noch kein eigenes,
bewuftes Leben hat. Doch mit der Verwiistung des Tempels sinkt das
Lebepsniveau herab. Bie menschliche Wirklichkeit verlagert sich in
eine andere Welt, auf die Ebene B.

Das Leben auf Ebene A geht weiter, doch kann es von B aus nur
begriffen werden, wenn man sich, zuriickblickend, ,,lernend’’ darum
bemiiht. Greifbare Wirklichkeit aber ist jetzt die Ebene B. Auf der
Ebene B tritt eine Geschichte in Erscheinung, die nicht der am Leibe
erfahrenen Geschichte entspricht, denn das ist nur auf der Ebene A
der Fall. Die gestrichelte Linie von links her stimmt nicht mit dem
Wort als Geschichte iiberein. Das Wort erziihlt von einem verlorenen
Paradies, jenem Punkt, an dem die Linie auf dem hoheren Niveau
abbricht und in die gestrichelte Linie iibergeht. Das Leben auf Ebene
B kann sehr wohl logisch und kausal an eine Vergangenheit an-
schlieBen, die sich auf der Ebene B scheinbar ungebrochen fortsetzt.
Es gilt jedoch sorgfiltig zu unterscheiden zwischen dem Geschichts-
wissen auf der Ebene B und der lebendigen Geschichte auf der
Ebene A.

B ist indessen noch die Ebene des Zweiten Tempels. Aber auch er
verschwindet, und die Welt wird wiederum um das Ma8 ,,400”
verdndert.

Sterben, Tod, meth, mit dem Stamm 40-400, bedeutet demzufolge
auch Vollendung und Erfiillung einer Welt, gleichzeitig aber besagt
40-400#daf mit dem Tod das Leben ewig ist, denn man bleibt in der
40 und der 400. Allein die Verbindung mit der 1, dem Ursprung, ist
noch nicht vollzogen. Verbindet sich ,,Tod” mit Aleph, ergibt sich
» Wahrheit”, Emeth. Dann erst erhilt der Tod seinen Sinn. Deshalb
wird die Welt des Todes Olam ha-emeth (70-6-30-40 5-1-40-400) ge-
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nannt. Die Zeit der 40 und die Zeit der 400 sind dann mit der Eins
verbunden.

Wenn nun mit der Verwiistung des Zweiten Tempels die Ebene B
ausgeloscht wird, entzieht sich wiederum eine Realitit und eine neue
tritt auf, die Ebene C. Und wieder sehen wir die Geschichte anders,
namlich als Geschichte der Ebene C. (Was vor 2000 Jahren geschah,
sehen wir auf der gestrichelten Linie links hinter C.) Diese Schau der
Geschichte entspricht nicht dem Wort, das aus B zu uns kam. Wenn
die Zeit eine Realitit fortspiilt, wird sie von Gott durch die Tewa, dem
Noach-Prinzip, auch in die tiefergelegene Welt getragen.

Das Wort enthilt die Realitiit B, ja selbst noch die Realitit A; die
Geschichtsschreibung jedoch kennt nur die Realitit C. Die ,,unbe-
stechliche” wissenschaftliche Forschung kann sich nur mit der Ebene
C beschiftigen. Anatomie, Biologie, Geschichtsschreibung, Geogra-
phie, alle vertiefen sich in die Realitiit der Ebene C. Die Art des Ge-
schehens, wie sie durch die gestrichelte Linie links auf der Ebene B
veranschaulicht wird, ist von C aus bereits nicht mehr zu begreifen.
Darum wird auch die Ebene B ins Irreale verwiesen; man nennt die
ihr entstammenden Berichte dann Sagen, Legenden, Mythen. Und die

" Ebene A wird in ihrer Unbegreiflichkeit als das Mythische schlechthin

deklarieit.

A und B setzen sich aber auch nach rechts fort. Auch wenn sie nicht
als suBere Realitit zutage treten, sind sie im Menschen anwesend.
Der Mensch nimlich ist alle Stufen herabgestiegen, um in diese
unterste, siebente Welt zu gelangen, um hier in der dumpfesten, trig-
sten, bedriickendsten und eingeengtesten Verfassung zu leben.

Aber wihrend seines Da-seins in der untersten der Welten lebt er
auch in allen anderen. Seine ,,Geschichte’ ist eine vertikale und keine
horizontale. Er stammt schlieflich aus den oberen Regionen. Jede
Welt, die er bei seinem Niedersteigen passiert, ist das Fundament fiir
die folgende. Das hindert ihn nicht, trotz seinem Abstieg all diese
Welten weiterhin zu bewohnen, wenn auch sein alltigliches Bewufit-
sein womdglich bereits einer weiteren, noch tiefer liegenden Welt
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verhaftet ist. Jede dieser sieben Welten kann man gemif dem ihr
entsprechenden, horizontal und linear verlaufenden Zeitausdruck
untersuchen. Man wird dann jedoch merken, daB der Mensch, gemes-
senam MaBstab dieser Zeit, erst recht spit in den tieferen Welten an-
kommt. Sie bestehen bereits vor seiner Erschaffung — nimlich vom
ersten Tag der Schopfung an, wenn Gott Himmel und Erde macht.
Zuniéchst werden sie jedoch von vor-menschlichen Wesen bewohnt,
und erst nach und nach stellen sich Zeichen ein, die. auf das Kommen
des Menschen hindeutenIn der niedrigsten Korperhaftigkeit beginnt
er, Form anzunehmen. Doch noch lebt der Mensch in einer hheren,
einer ,,fritheren” Welt, bis zum Hereinbrechen der Katastrophe, der
Verwiistung des Tempels, oder der Haflaga, oder wie immer man den
Weltuntergang auch bezeichnen mag. Dann erst tritt er in die tieferen,
aufeinander ,,folgenden” Welten ein. Aber vorerst interessieren ihn
ihre Erscheinungsformen gar nicht; noch ist sein Leben zu sehr an die
Erscheinungsformen seiner Herkunft gebunden. Erst allmihlich ge-
wohnt er sich an die tiefere Welt, der er nun ginzlich anzugehdren
wihnt, bis er sie fiir sein Zuhause hilt. Dann beginnt er, den Anfang
seiner Geschichte im Zeitgeschehen dieser tieferen Welt zu suchen.
Und so sieht er schlieBlich in seiner zuBeren Erscheinung sein Wesen.
Hier setzt das ein, was sich moderne Biologie oder Anatomie nennt.
Wissenschaften wie Astronomie, Anatomie oder Anthropologie sind
dann gleichermaRen leblos. Astrologie gar ist un-wissenschaftlich,
denn sie beruft sich auf eine Realitit, in der die Beriihrung mit Sonne,
Mond und Sternen von anderer Beschaffenheit ist.

Dementsprechend entwickelt sich auch die Theologie. Man ge-
wohnt sich daran, Betrachtung und Analyse der Bibel den Kriterien
des Zeiteindrucks dieser tiefsten Welt zu unterwerfen. Und der
Mensch fiihlt, wie der Zeitstrom ihn mitreiBt; dieses Bewegtwerden

nennt er dann ,,Entwicklung”. Und mehr und mehr fiihlt er sich in

diesem Zustand heimisch. Und unter dem Eindruck des ,,mehr und
mehr” kann er sich — iibrigens mit vollem Recht — nicht vorstellen,
daB z.B. der Peking-Mensch (ich meine jene Fossilien bei Peking, die
annehmen lassen, daB vor einer Million irdischer Zeitjahre dort
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Menschen mit einem dementsprechenden Skelett gelebt haben) Gott
ndher gestanden haben konnte als er. Es ist ihm undenkbar, daR sein
Neandertaler-Vorginger die Bibel oder die Psalmen hitte gelesen
haben kénnen oder Seinesgleichen den Midrasch erzéhlte.

So aber versiegt der lebendige Strom, der allein das wahre Verste-
hen gewihrleistet. Hat denn der Mensch die Bibel nicht aus anderen
Bereichen mitgebracht, bis hin zur Thora de-Azilut, die aus der Welt
der Azilut stammt?

Die Phasen der Erschaffung des Menschen

Als er ,einst” dort lebte, bestand die siebente Welt allein im
Denken und Wissen Gottes und des Adam Kadmon. Damals gab es
die schwere Materie noch nicht. Erst mit dem ersten Schépfungstag
beginnt sie sich zu manifestieren und wird von dieser Phase an
zusehends konkreter. Je weiter die Schopfung in den sechs Schopfungs-
tagen in die Niederungen absteigt, desto handfester und bevélkerter
wird die sechste Welt. Der Mensch lebt jedoch schon von Urbeginn an
und bleibt stets mit diesem Urbeginn verbunden. Jedoch kann er die
Bindung Iésen, und es kann geschehen, daR er durch seine Gedanken
und Taten dieses Band selber durchschneidet. Dann kennt er nur
noch eine einzige Realitiit, und sie ist ,,wie der Tod”’ vor dem Tod.

Die zweite Phase der Schépfung ist die Umhiillung, die Beschir-
mung des Samens, der in der ersten Phase als Licht erscheint. Was der
Immah im Vorweltlichen geschieht, duBert sich nun in der Welt des
Sichtbaren. Das ,,Firmament”, Rakia, ist Ausdruck dessen. Umhiil-
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lung begrenzt, schlielt ab, unterscheidet. Das tut auch die Rakia.
Und diese Umgrenzung ist wiederum identisch mit dem, was durch
Zimzum geschieht, wenn der Urraum entsteht.

Nun aber setzt Begrenzung in der Sphére des Sichtbaren ein, sie
verleiht dem Sichtbaren Individualitét. Irdische Zeit wird von himmli-
scher Zeit geschieden. Die Wasser ,,0ben” drangen danach, sich
wieder mit den Wassern ,,unten” zu vereinen, doch Gott gebietet
ihnen, in ihren Grenzen zu verharren. Gott selbst unterscheidet. Dem
Menschen muB ja das AuRerste abverlangt werden, um seiner personli-
chen Freiheit keine Beschréankung aufzuerlegen. Die Kraft der Rakia,
dieses Machtprinzip, bestimmt nun die Schopfung: Die Kraft der
Grenze tritt in die Schopfung ein. Bina ermdachtigt an dieser Stelle
den der Unterscheidung fahigen Intellekt. Unterscheidung ist nun
Erscheinung. Jedes Ding verdankt seine Umhullung, seine Erschei-
nung der 7?af£za-bildenden Kraft. Sie scheidet es von jedem anderen,
sie scheidet es aber auch vom leeren Raum. Sie weist ihm im leeren
Raum den Platz fur seine Personlichkeit an.

Was ist der leere Raum? Der leere Raum, dieses stets anwesende
»Zwischen”, ist die Gegenwart des Ajin, des ,,Nichts” in unserer Welt.
Das ,,Nichts” ist der von Gott geschenkte Teil des en sof Im ,,Nichts”
ist stets ein Uberbleibsel, Reschimu, Gottes. Aus dem Nichts kommt
jeder Gedanke, jede Schépfung; im ,,Nichts” ist Gott am stérksten
anwesend.

Das ,,Nichts” zwischen zwei Menschen, der Raum, der sie verbin-
det, ist erfullt von der Anwesenheit Gottes. Das ,,Nichts” ist Trager
des Verbindenden zwischen Mensch und Mensch und zwischen
Mensch und Ding. Wir konnen einander nicht anschauen, ohne
unseren Blick durch das ,,Nichts” zu schicken. Im ,,Nichts” ist Gott
verborgen, dort wohnt seine Schechina.

Jedes ,,Nichts” wird erst als solches empfunden, wenn ein ,,Etwas”
fehlt. Jedes ,,Nichts” ist also ein Zeichen des en sof denn im ,,Nichts”
lebt Gott nach dem Zimzum. Jedes ,,Etwas” ist Ergebnis des Zimzum.

Der Urraum, das Ajin, wird dadurch geschaffen, dal} Gott eine
Seite seiner selbst dazu bestimmt. Es ist jene Seite, die hier ose pri
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genannt wird, dem Ganzen des ez pri ose pri entnommen. Nach dem
selben Prinzip wird aus dem ganzen Menschen die Frau herausgelost.
Auch hier wird aus der Einheit, die der Mensch zuné&chst ist, eine
Seite, eine Zela (90-30-70), genommen, und diese Seite wird zur
e»Frau™, zur Ischa (1-300-5) geformt. Was Ubrig bleibt, heif3t ,,Mann”
Isch (1-10-300).

So entsteht die Frau aus dem Mann, wie das Ajin aus dem en sof
wie der Urraum aus der ,,Eins”, aus dem Grenzenlosen.

Die Welt, die durch Zimzum zustandekommt, heif3t darum ,,weib-
liche” Welt.

Der Korper, die Erscheinung, geht auf dieselbe Weise aus dem
Zimzum hervor. Die Leere, letzten Endes also das en sof, raumt ihm
Platz ein. Eine Seite des en sof wird abgel6ést, das en sof das
Unsichtbare, zieht sich zuriick, so da das Sichtbare erscheinen kann.
Deswegen wird das Erscheinende, das Leibliche, weiblich, menschli-
che Erscheinung schlechthin ,,Frau” genannt.

Gott schafft die Frau, damit sie nach dem Mann zurlickverlange,
um wieder ,,eins” mit ihm zu werden. Diese Vereinigung ist das von
Gott geschenkte grofie Gliick. Auch Gott erfahrt darin die Freude der
Einswerdung.

Die Frau lauft jedoch Gefahr, sich selbst als Mittelpunkt zu be-
trachten, der selber neue Schépfungen hervorbringt, um selber Gliick
zu schenken und diesen Schopfungen gegeniiber Gottes Stelle einzu-
uchmen.

Da aber die Frau nicht den Samen fir neues Leben hervorbringen
kann, bleiben alle ihre Schenkungen fruchtlos. Der Same ist das
Licht, das aus dem en sofstrahlt und Reschit und Chochma erzeugt.
Der Urraum selbst kann keinen Samen erzeugen. Bei Gott ist ra
heilig; in der Welt ist ra ,,b6se”, tddlicher Wahnwitz.

Das Kdrperliche ist nur dann fruchtbar, wenn es sich mit dem en
sof, mit dem Verborgenen, verbindet. In der Verborgenheit, in der
Stille und der Leere, im Ajin, vollzieht sich die Verbindung. Und dann
empfangt das Leibliche den Strahl aus dem en sofund tréagt Frucht,
das Reschit.
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Aus der Wahrnehmung allein kann nichts hervorgehen. Die Wahr-
nehmungmuf nach dem Unsichtbaren, dem Geheimnis, dem ,,Nichts”
verlangen, um befruchtet zu werden.

Richtet sich der Mensch nicht danach, so ist all sein weiteres Tun
fruchtlos. Betrachtet er die biblische Realitét allein als Realitét dieser
von ihm wahrgenommenen Welt, bleibt er unbefriedigt, wie fromm er
auch zu leben meint. Er mu Gottes Wort mit der Leere verbinden, es
mit dem Ajin, dem Unsichtbaren, verméahlen. Dasselbe gilt fur jede
andere SchluRfolgerung im Zusammenhang mit der sichtbaren Rea-
litat.

Gott erteilt der Welt also die Kraft zur Ausbildung von Individua-
litdt. Jeder Mensch und jedes Ding erhdlt eine Rakia. Diese scheidet
das Begreifbare des Sichtbaren und Verfiigbaren der weiblichen Zeit
vom Unbegreiflichen der ménnlichen Zeit, dem Unsichtbaren und
Leeren, dem Ajin.

Jedem Menschen, jedem Ding wird nicht nur diese eine Scheidung
zuteil, sondern — in Ubereinstimmung mit dem Entstehen der sieben
Welten — werden ihm sieben Scheidungen auferlegt, deren jede die
nachste umgibt. So ist der Weg vom Sichtbaren zum Unsichtbaren hin
lang, muhsam, ja nahezu unmaoglich.

Die siebente, die &ullerste Welt steht dem siebenten, dem hdchsten
Himmel gegenlber. Diese Konstellation birgt die Mdglichkeit der
Einswerdung. Hier gelangt der Weg des Zimzum zur Vollendung; die
auRerste Befreiung ist erreicht. Umkehr kann nun die Einswerdung
erwirken.

Darum ist der Anbruch des siebenten Tages — immer wieder eine
Erscheinung der siebenten Welt als absolute Anwesenheit — das
bestimmende Motiv des Hohenliedes. Der Kdnig sucht die Frau, die
Frau verlangt nach dem Kdénig. Der siebente Tag ist es, an dem Mann
und Frau eins werden. Dann stellt sich eine besondere Neschama ein,
die Neschama Jethera (50-300-40-5 10-400-10-200-5), die diese Ver-
einigung ermdglicht.

Die Kraft der Unterscheidung erzeugt das Weibliche, verleiht die
Form und stellt sie an ihren Ort. Es ist die Gewura (3-2-(6)-200-5),
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die Kraft des gottlichen Rufes, der verhindert, dal? die Leere das so-
eben Entstandene wieder verschlingt. Gott gebietet den mannlichen
Wassern Einhalt, und sie gehorchen. ER legt die Grenzen fest. Das
sichert den ProzeR der Konkretisierung. Auf diesem Weg werden
immer neue Grenzen festgesetzt und ausgestaltet.

Gottes Kraft allein ist imstande, das Individuelle ins Leben zu rufen
und am Leben zu erhalten. Denn die Macht des en sof, des Unsicht-
baren, der Leere, ist so gro3, daf sie die ihr selbstverstandliche Eins-
werdung stédndig neu vollziehen will. Dem steht die Kraft des Zimzum
gegeniber, die ohne Unterlal3 wirkt. Sie drtckt sich in der Zeit als
etwas Dauerndes aus; sie verleiht jedem Ding Bestand und laRt es
dem Ansturm der Leere standhaften.

Das ist Gewura. Dies ist auch der Ort des Engels Gabriel. Er ist es,
der den Schopferwillen Gottes bewacht, und der von Gott berufen ist,
die Schopfung dieser Welt zu bewahren. Die kdrperliche Erscheinung
wird durch Gottvon Gabriel behiitet. Er gehdrt zum Zimzum.

Diese zweite Phase der Mensch- und der Weltwerdung heif3t auch
Din (4-10-50), oft mit,,Recht” Gbersetzt. Din gehoért zu Gewura. Es ist
das Werkzeug der Gewura. Din ist die GesetzmaBigkeit; es gewahrlei-
stet dem Geschaffenen sicheren Bestand. Es steht fur das Individuelle
ein, damit es die Konsequenzen, die sich aus dem Zimzum ergeben,
bis aufs AuRerste vollstrecken kann.

In erster Linie ist Din also das, was wir Naturgesetz nennen. Damit
sichert uns Gott zu, dal? in dieser Welt nicht etwa plétzlich tédliche
Hitze ausbricht; Din gibt die GewiBheit, dal} das Herz des Menschen
seinen Dienst tut und nicht unvermittelt eine Minute lang aussetzt;
dank Din ziehen Sonne, Mond und Sterne ihre Bahn, bis auf
Bruchteile von Sekunden genau. Din wacht dartber, dal? der Mensch
nicht unverhofft 50 Meter grof3 wird, oder da sein Wachstum schon
bei 10 cm aufhort. Durch Din sind die menschliche Kérpertemperatur
und die Zusammensetzung der Zellen und des Blutes festgelegt.
Durch Din sind die Grenzen gezogen.

Din heil8t Liebe zum Geschaffenen und Strenge gegeniber sich
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selbst: Gott gebietet dem en sof Einhalt und nimmt die Konsequen-
zen des Opfers, des Zimzum, aufsich.

Durch Din hat auch das Wort seine festen Grenzen und verbietet
willkiirliche Deutung. Durch Din haben die Buchstaben, die ,,Zei-
chen”, ihre feste Form und ihren bestimmten Platz. In der Welt der
Azilut, der ersten Welt der Vierheit, kénnen die Buchstaben sowohl
ihre Grenzen iiberschreiten als auch ihre Grenzen wahren. Dort ver-
binden Leere und Erscheinendes sich stindig. Dort steht der Baum
des Lebens, der ez pri ose pri, und bildet mit dem Baum der Erkennt-
nis eine Einheit. Dort findet ununterbrochene Einheit und Einswer-
dung statt. Durch Din entstehen die Buchstaben mit fester Umgren-
zung: Schwarzes Feuer auf weiem Feuer, das sich nicht vermischt.
Durch die Buchstaben und die Worte, die nun begrenzt und bestimmt
sind, entsteht die Schopfung.

Wenn nun der Schopfung als groBem Ganzen, mit all ihren
unzihlbaren Bestandteilen, Einswerdung und Einheit geschenkt wird,
muB eine schiitzende Grenze zum en sof hin etrichtet werden, damit
dieses nicht unverziiglich das Neue wieder in seine UnermeRlichkeit
zuriickholt.

Unterscheidung geschieht zwischen Licht und Finsternis. Licht ist
Welt, ist Sichtbarkeit. Licht ist das Erste, das erscheint, es ist der
Same fiir diese Welt. (Or sorua le-zadik, fiir den Zadik wird das Licht
gesit.)

Dunkel ist Leere, Abgrund, er sof Stindig bedringt das Dunkel
das Licht, um es wieder zu verschlingen. Die Finsternis fillt das Leben
an, um es ins en sof zuriickzuholen.

Finsternis heilt hier Tod, weil es jeder Bestimmtheit der Begren-
zungen ¢in Ende macht. Durch den Tod verwischen sich die Grenzen
des hier Erscheinenden, jene Konturen, die mit dem Lichtsamen —
Chessed — gegeben sind. Die Grenzen, die die Mutter, die Gewura
und Din géwihrleisten. Im Dunkeln sieht der Mensch keine Grenzen;
im Licht jedoch treten sie scharf umrissen zutage. Finsternis, Cho-
schech, verwischt die Grenzen, ja sie tiuscht nicht vorhandene Gren-
zen vor und verschleiert die echten. Sie ist eine Emanation des en sof
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und des Ajin und besitzt die Kraft der Einheit. Das Individuum ist in
sie eingebettet: In ihr besteht und vergeht es zugleich.

Das Din aber biirgt dafiir, daR dieser Zugriff der Finsternis
beschrinkt wird. Jene andere Welt steigt herauf, wenn es Abend
wird. Dann bricht die Finsternis durch. Das en sof bemichtigt sich
der Welt. Die Schopfung stirbt, das Leben schlift. ‘

Und aus diesem Umfangensein und Verschlungensein in der Fin-
sternis kommt neues Leben zustande. Jeden Morgen ist es die Schop-
fung und kommt die Welt aus dem er sof zum Leben. Durch die Auf-
f‘=icherung in unserer Zeit scheint es, als ob da viele Morgen seien. In
Wirklichkeit ist es stets der eine Morgen der Schopfung. Und in
Wirklichkeit ist ein jeder Tag die ganze Welt, bis zum Ende hin, wo
die Finsternis den Tag wieder verschluckt.

In der Schépfung 148t Gott diese Einheit sechsfach auftreten, er
bricht sie in sechs Stiicke. Und der siebente Tag wird der Tag, an dem
die Einheit wieder zustande kommt. Darum stirbt, wenn es am sie-
benten Tag Abend wird, Moses, und stirbt auch David am selben sie-
benten Abend. Sie werden in die groBe Einheit wieder aufgenommen.

In der Nacht triumt der Mensch. Seine Neschama wendet sich zu-
rick zum Ursprung; sie durchschreitet alle Welten bis in die héchste.
Und sie kommt zuriick wie aus einem erquickenden Bad. Sie fand den
Weg durch alle Unterteilungen zuriick bis ins er sof.

Wenn sie sich im Leben des Tages von den vorigen Welten abge-
Schnitten hat, dann erkennt sie im Traum einzig dies eine Leben und
kennt es als Realitit. Dann triumt sie sich allein in dieses Leben. An
der Traumgeschichte ist zu erkennen, wohin sie ihr Weg fiihrte. Die

berlieferung sagt, daB der Mensch danach trdumt, wie er gegessen
hat. Geht es ihm beim Essen lediglich ums Einverleiben, kreisen seine
Gedanken allein darum, gesunde, nahrhafte, kalorienarme oder
kalorienreiche Nahrung zu sich zu nehmen, ist er dngstlich besorgt
Um eine ausgewogene Zufuhr an Vitaminen, so fithren ihn auch seine
Triume nicht aus dieser qualvollen Beschridnktheit heraus und blei-
ben Gefangene dieser niedrigsten aller Welten. Der Schiaf ist wie
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der Tod. Das heift in diesem Zusammenhang, daR jener Mensch wohl
auch im Tode dieser Sphiire verhaftet bleibt.

Nimmt er im Essen jedoch das Wesentliche, das Korban, zu sich,
dann erschlieBt sich ihm die Bedeutung jeglicher Begegnung und Er-
fahrung, dann steigt er auch im Traum, auch im Tod, auf in héhere
Welten, sodaR er dem Feuer der Unterwelt, der Zeit, entgeht und
nicht mehr ,,brennt”’.

Das morgendliche Erwachen ist wie die Heraufkunft der Schép-
fung; uad es ist zugleich &n Auferstehen vom Tod. Dieses Erwachen
aus dem Tod ist ein Erwachen zur Einheit.

Die sieben Welten bestehen gesondert fiir sich und sind zugleich
eins im en sof. Der Mensch ist ein Mensch als Adam Kadmon, und er
ist das Individuum, das er in jeder der Welten war und immer wieder
ist. Er ist sowohl das eine wie das andere. Er ist alles zugleich.
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Die Begrenzung und das Gesetz

Um das Individuelle entstehen zu lassen, erschafft Gott Rakia
(200-100-10-70), also 380, wie Mizrajim. Aus Rakia erwiichst die Kraft
der Begrenzung, die das Individuum in Grenzen bannt. Es kommt zur
Scheidung, die die Zweiheit als harte Wirklichkeit aussondert. Die
Zweiheit der mannlichen und der weiblichen Zeit reimt sich nicht, sie
1Rt sich nicht in Einklang bringen.

Die Grenze wehrt dem Eindringen der Finsternis. Din wird aus der
Einheit des en sofherausgelést, um die Grenzen zu sichern.

Als besondere Kraft, selber bestimmt und begrenzt, hiitet es die
Grenzen und verbiirgt die Geltung von Rakia. Die Grenzen nun sind
VOrbedingung fiir alles weitere Geschehen.

Grenzen haben jedoch auch eine andere Seite: Sie schlieBen ab und
trennen, was eins hitte sein konnen. Sie konnen verhédrten und
gewaltsam werden31. Selbstbehauptung, das Sich-durchsetzen, die
selbstdarstellung des ,,Ich”, all das fiihrt zu Hirte, Antagonie und
Gleichgiiltigkeit gegeniiber dem Anderen.

Gern méchte man zuweilen die Grenzen aufweichen, dem Anderen
Einlag gewihren und umgekehrt, sich in seinen Bereich vorwagen. Je-
doch riskiert man dabei das eigene Leben oder opfert gar das des
Anderen. Darf Liebe so weit gehen? Wo liegt das Recht der Grenze?

Der Mensch empfindet die Finsternis als feindlich. Denn er identi-
fiziert sich mit dem Leben hier, und Finsternis ist Einbruch des
Grenzenlosen in dieses Leben. Am Morgen spricht er, einem alten jii-
dischen Brauch folgend: ,,Gelobt seist Du, ha-Schem, unser Gott,
Kt'mig der Welt, der du das Licht formst und die Finsternis erschaffst,
der Du den Frieden (d.h. die Harmonie) machst, der Du alles
erschaffst.” In der Quelle aber, in Jesaja 45, 7, heilit es an dieser
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Stelle, wenn von ,alles” gesprochen wird, nicht ha-kol (5-20-30),
sondern wortlich: u-bore ra — ,,und der Du das Ra, das Bose,
schaffst. ~ Doch der Mensch wiirde das nicht begreifen, denn ist er
nicht eiferstichtig auf Gott? Will er nicht selbst Gott werden, Gutes
und Boses erkennen, und die Schopfung weiter entwickeln? Deshalb
hat man fir den alltdglichen Gebrauch in dieser Formel das Wort Ra
durch ha-kol ersetzt, um falsche Schluf3folgerungen zu vermeiden.

Gottes Friede, sein Schalotn, bringt Harmonie, Einheit, Gemein-
samkeit. Es ist das Zusammenfigen der Individualitdten. Schalotn
steht auf der Seite des Lichts, das Wort Ra aber auf Seiten der Fin-
sternis. Die Finsternis kennt eine andere Einheit, sie verbindet auf
andere Weise. Sie hebt die Grenzen auf. Licht und Finsternis finden
sich im en soj ungeschieden: beide sind am Werk, das Unbegrenzte
und das Individuelle: der ez priosepri.

Will der Mensch auf diese Weise Einheit schaffen, so tut er das

Bose. Denn er gelangt nur in der Verbindung mit Gott zur Einheit. Er
steht als das ,,Weibliche” in der Schopfung. Wenn er das Bose tut,
nimmt er der Entwicklung ihren Sinn.
_ Durch Din also entstehen die Grenzen, der Mensch aber, in seinem
Ubermut, bemadchtigt sich ihrer. Er definiert nun, er formuliert, er
bestimmt die Welt. Ersetzt das genaue Mal3. Von jenem Anderen, das
die Verbindung zwischen jedem Ding und zwischen jedem Menschen
bildet, vom Ajin, will er nichts wissen. Und doch ist das Ajin die
Wouizel seines Bestehens. Man nennt es ,,die Wurzel aller Wurzeln™.

Wourzel, Schoresch (300-200-300), ist 800. In der ,,Acht” liegt das
Geheimnis des Seins. Die Acht ist unsichtbar. Es gibt sie nur bei Gott.
Unser Verborgensein wurzelt in dieser Verborgenheit.

Sollte das ,,jemanden achten”, das ,,Achtgeben” und das ,,Verach-
ten damit zu tun haben? Das ware durchaus denkbar, denn trotz der
Haflaga bricht der Ursprung an den entscheidenden Punkten der
Sprache immer wieder durch.

Gewura und Din sind die Kréfte, die dieses Leben in Gang halten
und regeln. Das Leben wiederum eignet sich diese Krafte an, es ent-
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wickelt sich mit ihnen, es Ubernimmt sie und macht von ihrer
Wirkung Gebrauch. Trennen und Unterscheiden bestimmen elemen-
tar das Tun des Menschen.

Scheidung manifestiert sich in der Grenze. Grenze ist stets etwas
AuBerliches, sie ist Aufienseite. Was aber tut sich innerhalb der Gren-
zen? Herrscht nicht auch da ,,zwischen allem” das Ajin, das ,,Nichts?
Auch die moderne Physik muf3te bereits zu der Feststellung gelangen,
daf? sich eigentlich in jedem Zwischenraum das ,,Nichts” ausbreitet,
und daf3 alles, was im Innern des Erscheinenden liegt, alles, was von
seiner AuRerlichkeit umgrenzt wird, ebenfalls ,,nichts” ist. Alles ist
Leere. Die Grenzen sind fur uns und durch uns da, und wir errichten
voller Lust immer neue, denn wir haben uns so entwickelt, dal unser
Auge nur noch AuRerliches fait.

Uber den ,,Weg des Lebens” darf der Mensch nicht selbst urteilen,
ihn darf er nicht selbst begrenzen. Er wirde sich damit die Kompe-
tenz des Schopfers anmafien. Und doch will er als der Handelnde
auftreten, obwohl Gott ihn als ,,Frau” gemacht hat. In seiner
”weiblichen” Beschaffenheit gebérdet es sich ménnlich und will nicht
anerkennen, dal? er der Befruchtung aus dem en sof bedarf, um
Uberhaupt fruchtbar zu werden.

Die Halacha, der ,Weg” des Menschen, kennt die Grenzen, weil
Gott sie den Menschen gelehrt und sie ihm gezeigt hat. Bis in alle
Einzelheiten erzahlt die Uberlieferung davon, ,wie Gott sie dem
Moses auf dem Sinai zeigt”. ,,Flge nichts hinzu und lasse nichts
Weg”, heildt es. Denn sonst wiirde der Mensch versuchen, die Grenzen

Zimzum selber zu bestimmen und ins ,,Allerheiligste” einzudrin-
gen, das allein Gottes ist. Oder aber er wird das Korban nicht mehr
bringen wollen, um den Ort des ,,Heiligen” nicht betreten zu mussen.
Das Heilige ist wie die ,,Wurzel”. Das Allerheiligste, Kodesch Kode-
schim, ist die ,,Wurzel der Wurzel’”. Gott erzahlt vom Weg, dem Weg,
der bis in die Olam Azilut fuhrt, zur Einswerdung mit IHM. Kennt
der Mensch diesen Weg, die Grenzen seines Tuns und Lassens, so

reicht er bis zu Gott.
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Fur den Menschen und fur die Schopfung ist es ein gefahrliches
Unterfangen, wenn er selbst die Grenzen bestimmt, wenn er sich in sie
zurlickzieht und sich abschirmt. Grenzen mufl} es geben, wenn das
Individuelle bestehen soll, doch Grenzen abstecken bringt die Gefahr
des Beharrens auf AuBerlichem mit sich, des Erstarrens in dieser
Haltung. Was zur Verteidigung dienen soll, mufl unverwundbar,
stahlhart und scharf sein. Sind die Grenzen des Nachbarn nicht
ebenso solide, fordern sie zum Angriff heraus. Die Versuchung liegt
nahe, Einheit herbeizuzwingen, indem man sich die hartesten Gren-
zen zulegt. Dann werden die der anderen durchbrochen, ihr Gebiet
wird besetzt, und sie selbst werden unterjocht. Der Stérkere verleibt
sich die Substanz des Schwacheren ein.

Die Uberlieferung nennt diese Grenzen, das AuRerliche, die Schale,
Klippa (100-30-80-5). Sie ist die sichtbare Eingrenzung des Indivi-
duums. Das Individuum seinerseits erscheint als Schale. Es wird
durch sie bestimmt. Im Gemachten steckt die Kraft des Machens.

Die Klippot sind machtig, neue Klippot zu schaffen, um die
auflerliche Unterscheidung zu vertiefen. Darin duBert sich die Nei-
gung zum vorschnellen Urteil, zum Urteil nach dem &uf3eren Schein.

Din wird von Gott in genau bemessenem Male gegeben. Ein ,,zu
viel” wirde alles hart, undurchdringlich und unempféanglich machen,
die Schalen, das AuRerliche, wiirden versteinern. Ein ,,zu wenig”
hieBe Unordnung, Aufweichung; nichts wére dann bestimmt, und
nichts kénnte seine Form bewahren.

Die Uberlieferung erzéhlt von ,.frilheren Welten”, die durch Gott
ins Leben gerufen wurden und die wieder aufgehoben wurden. Das
geschah, so wird hinzugefigt, weil Gott zu viel oder zu- wenig Din
zumaf. Die Bemessung von Din ist in sich schon ein Wunder; sie
reicht genau aus, um dieses Leben und diese Welt zu erméglichen.
Der Mensch lebt, als bestiinden die Grenzen und GesetzméRigkeiten
nicht; die Ausgewogenheit seines Lebensspielraums dinkt ihn selbst-
verstandlich, er denkt nicht dartber nach. Dasselbe gilt fur alle
Formen von Erscheinung in der Welt, fur den Mikrokosmos wie fir
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den Makrokosmos. Existenz ist nur im ausgewogenen Gleichgewicht
moglich; ohne dieses Gleichgewicht muRte alles nach innen Zusam-
menstlrzen, oder nach auBen auseinanderbrechen. Din bedeutet also
Segen fur den Menschen, denn es verleiht der Schopfung Dauer.

Wenn der Mensch Din jedoch nicht als Aufforderung, Gott zu
preisen und ihm zu huldigen, versteht, wenn sie ihm nicht Anlal ist,
sich Gott zuzuwenden, verselbstandigen sich die Kréfte von Din und
Gewura.

Im Zustand der Abwendung bricht dann die entfesselte Individua-
litdt, die Emanzipation, hervor. Egozentrik greift Platz, und Person-
Sein wird Mittelpunkt und Ziel, ist alles.

Der Mensch erkennt Gottes grofie Liebe nicht, die ihn ja erst zu
dem macht, der er ist. Die Gesetzmaligkeit fasziniert ihn; gelingt es
ihm, sie sich dienstbar zu machen, vermeint er, sein Leben vervoll-
kommnen zu konnen. Sein ,,Ich” schwillt an und wird immer
méchtiger. Er nimmt das Da-Seiende als gegeben hin und maft sich
innerhalb der Grenzen der GesetzmaRigkeit die Verfligungsgewalt
Uber die Schopfung an. Die Frage nach dem ,,Wie?” und dem ,,Wa-
rum?” berthrt ihn nicht, richtet sie sich doch gegen seine Interessen.
Voller Eifer konzentriert er sich auf dieses von Din geformte Dasein.
Er hegt es und pflegt es, organisiert es immer fester und macht es
immer schlagkréftiger. Ja, innerhalb seiner Grenzen entgeht ihm
nichts; alles reil3t er an sich, alles unterwirft er, um es zu verschlingen.

Und unentwegt bemuiht er sich, seine Grenzen auszudehnen. Doch
dazu muR er sich noch starker abkapseln, um noch heftiger, noch
durchschlagender angreifen zu kénnen. Dann erst vermag er den
anderen zu uberwéltigen. Es wird ein Kampfum die Macht, mit dem
Ziel, sich die ganze Welt zu unterwerfen.

Statt seine Krafte aufdie Einswerdung mit Gott zu richten und im
Male seiner Mdoglichkeiten dem Wie und Warum der Schopfung
nachzuspiren, wendet er sich vom Ursprung ab und greift nach der
Gesetzmaligkeit, die ihm die Vollmacht zur Selbstbehauptung gibt,
um sich die Schépfung anzueignen. Worin eigentlich liegt die Bedeu-
tung des groRRen Rétsels, des Geheimnisses? Warum kann der Mensch
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es nicht fassen? Ist es zu grof fiir dieses Geschépf, dem gegeben ist,
auch auRerhalb von Gott und in Opposition zu ihm zu leben? Erhebt
sich aus diesem Grunde Einspruch im Himmel gegen die Erschaffung
des Menschen? Ist nicht schon die Tatsache, daB Schopfung auBer-
halb Gottes iiberhaupt entsteht, Ursache dafiir, daB das Geschopf

sich selbst anbetet, sich selbst als Ziel und Bestimmung aller Dinge
vorkommt?

Das Brechen der Gefifie

Die Welt ist Gottes Werk, Keli (20-30-10), sein ,,GefdR”. Der Weg
der Einswerdung fiihrt durch diesen Raum. Gott gibt der. Welt ihre
Struktur — sie ist zugleich die des Menschen, des Adam Kadmon. Der
Mensch, vollkommen in all seinen Phasen, ist bereits bei Gott in der
Olam Azilut. Gott aber fiihrt ihn durch die Welten hinunter in diese
duBerste Welt. Aber schon in der zweiten Phase der Konkretisierung,
schon in der Olam Jezira, in der Sphire des zweiten Tages also, wenn
Rakiq und die Namen Gewura und Din entstehen, erweist es sich, daR
der Mensch bei seinem Abstieg unfihig ist, das ihm gemachte
Geschenk anzunehmen. Es ist zu groR fiir ihn. Die iiberwiltigende
Liebe iibersteigt sein Fassungsvermégen. Das nennt die Uberlieferung
Schewirat Kelim (300-2-200-400 20-30-10-40), das ,,Brechen der
Gefige”.

Weiter erklirt sie, daR das Licht aus den Augen des Adam
Kadmon dazu bestimmt ist, die Kelim zu fiillen. Die Kelim ertragen

" ©s jedoch nicht und brechen. Alle Kelim gehen in Scherben, und dabei

Zerbricht das ganze Schopfungssystem. Sowohl die Scherben der
GefiRe als auch ihr Inhalt stiirzen in unendlicher Vielfalt hernieder.
Es sind Scherben des Lichts, das nun keine umfassende, die Ganzheit
bewahrende Umhiillung mehr hat, es sind die ,,Funken”, Nizuzim,
50-90-90-10-40 (Einzahl: Nizuz, 50-90-90).

Dies alles ereignet sich immer wieder in allen Phasen, in allen
Sphiren, und so dringt die unermeRliche Vielfalt bis in die unterste
Welt. Dort sind die Funken mit den Scherben aller Ordnungen
gemengt. :

Dereinst, am Ende der Tage, wird das Licht, wie es von der Stelle
liber- den beiden Augen aus der Stirn des Adam Kadmon hervor-
bricht, alles wieder vereinen, es wird die Funken wieder einsammeln

und die Scherben zusammenfiigen. Dann werden es die heilen GeféiRe
fassen kénnen.
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Warum aber brechen sie? Warum hilt der Mensch die Liebe nicht
aus, so dag er selbst, wie seine ganze Welt, zerbricht? Zeigt das nicht,
daB die Liebe Gottes tatsichlich jedes Fassungsvermogen iibersteigt,
daR sie.von Anfang an den Menschen und die Welt iiberwiltigte? So
wird ‘auch im Hohelied beschworen, die Liebe nicht zu erwecken,
bevor sie wirklich gewollt ist (3, 5 und 8, 4) und erkldrt, diese Liebe sei
so stark wie der Tod (8, 7).

Fiihrt die Entfernung von Gott, die Entwicklung, nicht zwangsldu-
fig zu jener unendlichen Zersplitterung, sodal sich der Mensch
verzweifelt fragen muB, ob aus diesem Chaos jemals Einheit werden
kann? Er wird sich der Verbannung, Galut, bewuBt und erkennt, da
nur das unmoglich Scheinende die Einheit wiederherstellen kann:
Sein Rufen zu Gott und Gottes Antwort darauf.

Damit aber dieser duBerste Zustand erreicht wird, ist der ,,Fall”
Voraussetzung.

Die wirkende Liebe Gottes, die Strahlen aus den Augen des Adam
Kadmon, schenkender Welt Din, die ,,GesetzméBigkeit”, das ,,Recht”.
Damit wird das Gleichgewicht hergestellt.

Weil der Mensch diese Liebe nicht ertriigt, sucht er Zuflucht in
immer neuen, einschneidenderen Begrenzungen.

Die eine weiche Hiille, die eben nur die Personlichkeit bewahrt,
hitte fiir die Riickkehr vollauf geniigt. Aber den Menschen packt eine
geradezu lustvolle Besessenheit, die Umbhiillungen zu mehren. Und so
bersten die Kelim, das heile, umfassende Ganze geht zugrunde;
Vielheit entsteht.

Darum wird auf dem Weg zu Gott so viel Wert auf die Bescheiden-
heit, Aniwut (70-50-6-400) gelegt, denn Bescheidenheit heiBt Zuriick-
haltung innerhalb der Grenzen. Im Traktat Abot des Babylonischen
Talmud wird die Eigenschaft des Guten als ein Prinzip bgschrieben,
- das bespgt: ,,Das Meine ist dein und das Deine fiir dich”. Die
,normale” Haltung indessen, zuweilen auch als die Eigenschaft
Sodoms charakterisiert, wite es, zu sagen: ,,Das Meine gehort mir
und das Deine dir”. Der Sodomit ist der echte Grenzenmacher, der
Bescheidene hingegen hilt die Grenzen fiir nicht so wichtig. Und
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schlieRlich tritt auch der Bosartige, der Rascha (200-300-70) auf, der
behauptet: ,,Mir gehort das Meine und das Deine”. Denn Ra ist
darauf aus, alles in seine Grenzen einzubeziehen, sich alles einzuver-
leiben, iiber alles Herr zu werden. Ra will die Macht fiir sich allein.

Grenzen durchsetzen heifit in der Tat ,,Macht haben”, ist die An-
maBung, zu bestimmen, wie ein Ding ist und wo es zu sein hat. Man
will ja vergessen, daB die Grenzen lediglich dazu eingerichtet sind,
dem Leben hier eine Frist einzurdiumen. Denn anderenorts gelten
andere MaRstdbe.

Auch das Wort erscheint hier anders. Nie wird man seinen Sinn ent-
schliisseln konnen, wenn man es der Analyse unterwirft und selbst-
gefundene Mafstdbe anlegt.

Welch ein Widersinn, wenn Menschen meinen, ,,die Bibel” erkliren
und auslegen zu miissen. Die Aufgabe der Thora beal Peh, der miind-
lichen Thora, ist es, nachdriicklich darauf hinzuweisen, daB jegliche
Auslegung vom Sinai stammt, daf sie der Offenbarung Gottes ent-
springt. :

Eine der groRen Siinden, eine der schlimmsten Besudelungen, ist
demzufolge die selbstindige Text-Exegese. Auch hier, und hier vor

" allem, will der Mensch dirigieren, bestimmen, Grenzen zichen.

Oft driingt sich einem die Frage auf, weshalb die Bibel so dunkel
bleibt, ihre Aussage so undurchsichtig, die Absicht unbestimmt. Wo
ein Sinn erwartet wird, taucht Widerspruch auf. Warum gibt sie sich
nicht klar und deutlich zu erkennen? Die bewegendsten Abschnitte
sind gerade die unergriindlichsten. Man denke an das ,,Lied” des
Mose am Schluf des Deuteronomium, oder an das ,Lied” der
Deborah im Buch der Richtet, an Stiicke von Jesaja oder Jeremia oder
gar an die Visionen Ezechiels und die berithmten Kapitel in Daniel.
Welch einc Fundgrube fiir Dumme! Ein jeder legt die Texte nach
seinem Gutdiinken aus, und keiner vermag mehr damit aufzu-
trumpfen, daB ein anderer mehr irrt als er selbst. Wie hat sich z.B. das
Christentum an der Esoterik, die sich in die Offenbarungen des
Johannes hineindichten lie8, berauscht. Jeder Tor weif alles besser,
wenn der nichste Narr kommt. Meist fehlt nur ein Weiser. Die oft zi-
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tierten Verse aus Jesaja, Daniel und anderen Biichern lassen sich fiir
jede Auslegung heranziehen und mifbrauchen. Was man dann fiir
Aufdeckung hilt, ist meist nur das Hervorheben dessen, was man
selber versteckt hat. Man ist versucht, in alledem eine Art Ratespiel
zu selien: Gott wartet dabei auf die durch gewisse ZuBere Ereignisse
herbeigefiihrte Losung des Ritsels und ruft dann plétzlich: ,,Schau,
schau — endlich haben sie es!”.

Sollten tatsichlich die duRerlichen Ereignisse entscheidend sein?
Wird vom Menschen nicht mehr erwartet? Wenn Juden nach Pali-
stina gehen, ruft alle Welt, dies sei die Erfiillung, denn die Propheten
kiindigten doch eine Riickkehr ins Land Gottes an. Aber geht es nicht
vielmehr um eine Heimkehr zu Gott selbst, in seine Welt? Doch der
Mensch entfernt sich weiter denn je von Gott, er stiirzt sich kopfiiber
in Rausch und Betéiubung, und seine Bosheit wird zu einem spannen-
den Spiel. Darf man in diesem Zustand verharren und immer weiter
darauf hoffen, daR die duBeren Ereignisse uns das Heil bescheren?
Das Minnliche, das Verborgene, hat die Fiihrung; das Weibliche, das
Erscheinende, gehorcht dem Manne. Die Frau, das Erscheinende, ist
dem Manne, dem Verborgenen, entnommen. GewiR, wenn das We-
sentliche erfiillt ist, erfiillt sich auch das AuBerliche. Wenn der
»Mann’ es verlangt, dann verrichtet es die ,,Frau’’ — Mann und Frau
hier als die beiden Fazetten des Menschen, als das Verborgene und
das Erscheinende, als Himmel und Erde verstanden. Dem Menschen
ist in seinem Leben auch das Wesentliche gegeben, und so kann und
darf er es bei seinen Uberlegungen nicht ausschalten. Die ,,Frau”
handelt, als ob es keinen Mann in ihrem Hause gibe, die Welt, als ob
kein Himmel da sei.

Doch genug davon. Man kennt meine Auffassung und meine
Uberzeugung.

Die Frjage, weshalb die Bibel die entscheidenden Dinge in verhiil-
lender Form erzihlt, bleibt bestehen — wohl, um den Menschen
daran zu hindern, auch hier noch iiberfliissige Grenzen zu errichten.
Wenn Gott an dieser Stelle Grenzen hitte einfilhren wollen, so hitte
er es sehr bestimmt und unmiBverstindlich kundgetan.
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In der Bibel also ist die Begrenzung verborgen. Das Wort erscheint
dieser Welt unbestimmt, weil es hier mit der Kraft seiner Bedeutung
in jedem Augenblick all jene zweitrangigen Grenzen durchdringen
muR. Fiir andere Welten haben die Worte der Bibel ein ganz anderes
Gewicht, dort haben andere Geschehnisse Vorrang. Dort ist klar und
deutlich, was hier nur unbestimmte Form annimmt. Allein, wer
glaubt hier schon an die Moglichkeit anderer Realititen?

Die Erklirung dieser Welt wird mit der Bibel selbst gegeben, die
»miindliche Thora” nimlich. Und wenn man dieser Erkldrung mit
dem gleichen Respekt begegnet, den man den menschlichen Ausle-
gungen entgegenbringt, oder mit dem man Wissenschaft betreibt,
dann steht man vor einem makellosen und gewaltigen Gebiude,
einem koniglichen Palast, dann hat man den Schiliissel, der die Hallen
Offnet und die Himmel auftut. So erhlt man einen Uberblick iiber die
Welt, iiber die ganze Schépfung, und der Mensch ist endlich von dem
Gefiihl, er halte sich eigentlich selber zum Narren, befreit. Er gibt
nicht gerne zu, daR er sich etwas vormacht. Er will in seinem Spiel
bestitigt werden. Er wird verlegen und ausfillig, wenn die Vorstel-
lungen, die er von sich selber hat, zusammenstiirzen. Nimrod schaum-

- teiiber vor Wut, als Abraham alle 12 Bilder zermalmte, die Bilder, die

Awoda Sara sich stets selber errichtet.

Indem sie den Bund mit den Klippot eingeht, indem sie sich auf die
Begrenzungskraft des Aul&erlichen einlift, haBlt die Welt die miind-
liche Thora. Denn aus der Thora spricht etwas anderes, dem wir in
Unserer Begrenztheit nicht gewachsen sind.

Grundsitzlich gilt das fiir die Uberlieferungen aller Kulturen und
Vilker, denn iiberall stoBen wir auf eine miindliche Form der
Mitteilung, die der Schliissel zur Weisheit ist. Wenn man die Uberlie-
ferungen der Volker ernsthaft studiert, kann man nicht mehr umbhin,
einen verborgenen Urquell anzunehmen, der sich auch wieder aufdek-
ken lassen muR. Die miindliche Thora hat es da einfacher, weil bei ihr
hichts veriindert worden ist, weil sie stets die von Gott verordneten
Grenzen eingehalten hat, weil menschliche Willkiir nichts hinzugefiigt
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oder eingeflochten hat, und weil keine Schonfirberei stattfand, in
dem Versuch, bestimmte Lehren oder Theorien zu untermauern.

Die Beschrinktheit einer historisch-kritischen Betrachtung der
Bibel bringt in grofe Schwierigkeiten. Sie zwingt zum Beispiel, die Vi-
sionen eines Daniel als historische Vorausschau zu werten; was Gott
durch Jesaja und Ezechiel mitteilte, mu gewaltsam irgendwie in den
historischen Verlauf eingepaBt werden. Dann allerdings lassen sich
Scheiterhaufen und Verfolgungen, Verleumdungen und Betrug nicht
mehr yermeiden. =

Es'ist eines der tragischsten MiBverstindnisse im Christentum, daf
man die Mitteilungen des Neuen Testaments unserer gegenwiirtigen
Realitidt um jeden Preis anpassen will. Denn auch das Neue Testament
ist kein Geschichtsbuch in unserem Sinne. Auf die nimliche Weise
versucht das Judentum die Bibel historisch ,,aufzufrischen” — mit
ebenso verhingnisvollen Folgen, die sowohl in der dufleren Wirklich-
keit als auch im personlichen, innerlichen Bereich eines jeden zutage
treten. Und tragisch ist es, wenn modernes Judentum und Christen-
tum gemeinsam in der Tatsache der duBeren Riickkehr von Juden ins
Land Palistina die Erfiillung von Prophetien sehen. Darin trium-
phiert die reine Zeitlichkeit, platter, geschichtlicher Ablauf.

Die Grenzen der Bibel sind von Gott gesetzt. Uns scheinen sie zum
Teil verschwommen, zum Teil jedoch auch unverkennbar klar. Das
Unbestimmte ist das fiir uns Verborgene. Wir kénnen es nicht ans
Licht zerren, auch wenn wir es wollten. Das Verborgene gehért Gott.
Es ist eine der verwerflichen menschlichen Eigenschaften, stets das
Verborgene enthiillen zu wollen. Zwar trifft es zu, daB die miindliche
Thora zuweilen den Schleier liiftet, doch tut sie es nie, um die
wisserische Begierde dieser Welt zu stillen. Sie beschrinkt sich auf die
Deutung dieser Mitteilungen von der anderen Welt her. Fiir unsere
Welt blgjbt die Verhiillung bestehen. Man muB begreifen, daf hier
Verhiillung unentbehrlich ist, weil die Unbestindigkeit der Werte
dieser Welt die entscheidenden Faktoren nicht zuli8t..

Jene jedoch, die sich ausgerechnet auf das Unbestimmte stiirzen,
um ihm sein Geheimnis zu entreifen, briisten sich vergeblich. Sie
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werden nichts enthiillen, was ihnen verwehrt ist. Ihr Vorhaben ist
bdsartig und anmaBend, denn sie manipulieren die Grenzen. Sie sind
die Schriftgelehrten, von denen das Neue Testament spricht. Jene
aber, 'die auf die Lehre der Thora héren, die Talmide Chachamim —
die ,,Lehrlinge der Weisheit” oder ,,Lehrlinge der Weisen” — ent-
halten sich der eigenen Entscheidung, ja sie hiiten sich davor. Sie
werden héchstens iiber eine Erklidrung der miindlichen Thora ihre Be-
tl‘achtungen anstellen, wobei sie es nicht unterlassen, eine Bemerkung
hinzuﬁigen, wie etwa: ,,Falls ich es mir gestatten darf, méchte ich auf-
8rund dieser oder jener Stelle im Midrasch oder im Talmud noch auf
das Folgende hinweisen”. Niemals aber werden sie wagen, einen
Bibelvers selber zu deuten. Es ist tragisch, daR das Christentum, wenn
e in ,,gerechtem Zorn” iiber die Pharisder und Schriftgelehrten
herzog, dabei nie an sich selbst dachte. Sind nicht jene die Schriftge-
lehrten, wie sie im Buche stehen, die Sektierer, die stindig Bibelverse
auf den Lippen haben, die alles besser wissen — und nach Lust und
Laune eine Stelle der Vergangenheit oder dem Heute anpassen? Das
Neue Testament ist doch eine Botschaft an die ganze Welt. Es warnt
ausdriicklich vor den verhiingnisvollen Folgen eingebildeter Besser-
.Wisserei, vor der beseligenden Pedanterie engstirniger Auslegung. Es
Ist eine Botschaft der Erlosung, die stets an der Schwelle steht und
immer wieder EinlaR heischend an die Tiire klopft. Aber der eigenen
Selbstbehauptung zuliebe hat man sich verhértet und abgekapselt
und will anderes nicht mehr wahrhaben.

Er, Duund Ich. Welten und Unterwelten

Es heift, daB8 Gott in der Welt der Jezira, in der die Begrenzung
erfolgt und die Klippot ihre volle Bedeutung erlangen, sich den
Namen Ata (1-400-5), ,,Du”, gibt.

Der Mensch steht Gott also als ,,Du” gegeniiber, und damit wird
eigentlich die ganze Welt zum ,,Du”, zum ,,Nichsten”. Der Nichste
heiRt nun nicht mehr Hu (5-6-1), ,,Er”, sondern Ata (1-400-5), ,,Du”.

101



Die Beziehung zum ,,Er”’ kdnnte noch indifferent genannt werden;
das ,,Du”’ jedoch stiftet die personliche Beziehung: Die harte Kruste
wird weich und nachgiebig. Das,,Du” weckt das Verlangen zu lieben.
Es trigt die Einswerdung mit dem ,,Ich” als Voraussetzung in sich.

Der Stamm des Wortes Ata, 1-400, ist sowohl ,,alles”’, die Schép-
fung als Ganzes, als auch Ot, das Zeichen. Das He am Ende des
ménnlichen Wortes Aza hilt Ausschau nach der Einswerdung. Das
weibliche ,,Du” ist Az (1-400). Das Minnliche muf einsehen, daB es
der Eglosung bedarf. Denn auch das Minnliche steht in der Erwar-
tung, wie eine Frau, und hofft auf die Vereinigung.

Ata ist die Aufforderung, die Schalen nicht zu verhirten; es sucht
nach Anniiherung, nach Kennenlernen. Die ganze Phase der Jezira ist
ein Suchen Gottes nach Versshnung. Die Kelim bersten, und die
Klippot mehren und formen sich aus bis ins Unendliche. Und hier
ergeht der Ruf: ,,Zerbrich die Schale, denn das Ich und das Du sind
dal”

Der Vorgang des Ausbildens von Schalen kann sich verselbstéin-
digen, er kann zum alleinigen GenuB des AuRBerlichen verleiten. Dann
dient Schale nicht mehr der Bewahrung eines Inhalts, ja, auf den In-
halt kommt es gar nicht mehr an. Das Hervorbringen von Klippot ist
Befriedigung schlechthin.

Und dabei lit man sogar diese unsere siecbente Welt hinter sich
und begibt sich ins Reich der Unterwelten, jener sieben Welten, die,
im Gegensatz zu den sieben anderen, keinerlei Sinn mehr aufweisen.
Dort sind nur noch Klippot, leere Hiilsen, dort herrscht nichts als die
Gier nach Auferlichem, nach Erscheinung.

Der Sinn dieser Erscheinungen liegt lediglich in der Bewegung ihres
Kommens und Gehens. Und der Mensch lebt dort als Zuschauer in
ihrem Bann.

Diese {ieben Unterwelten sind von unzihligen Wesen bevélkert, die
nichts anderes als Sinnlosigkeit verkérpern, ja, die jeden Sinnes
spotten. Man kdnnte von ihnen sagen, da8 sie in ihfem Menschsein
iiber das Ziel hinausschiefen, daB sie an der ihnen gesetzten Bestim-
mung vorbeieilen. Wird doch der Mensch ins AuBerste geschickt, weil
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dies der Ort ist, von dem aus er die Einswerdung vollziehen kann.
Wenn er sie dort aber nicht sucht, so wird er zum traurigen ,,Spezia-
listen”, der von den Kriften der wuchernden Klippot bis an den Rand
getrieben wird. Er erliegt ihrem Sog und folgt ihnen in ihr Reich31a,

Statt einzugehen in die Einswerdung des ,,achten Tages”, verfillt
der Mensch den Welten des Scheins.

Am Ende des sechsten Tages, an dem die Form vollendet ist,
Umhiillt Gott die Wesen, die nun noch erscheinen, nicht mehr. Denn
bei ihnen, jenen Wesen des Grenzbereiches, ist die Kraft der Schalen-
bildung so stark ausgeprigt, daB es kein Zuriick mehr gibe. Sie
kénnen nur dann in der Welt wirken, wenn sich ihnen die Umhiillung
¢ines Menschen zur Verfiigung stellt. Sie treten unter anderem als die
Schedim (300-4-10-40) auf, von denen ich frither schon erzihlt habe 32,

Sie leben in jenem Reich, in dem Einswerdung nicht mehr das Ziel
ist, sie sind bereits dariiber hinausgeschossen. Sie leben in einem
Reich, in dem der kommende und gehende Schein das einzige Ziel ist.
Hier erregt allein der Augenblick, nur der momentane GenuR vermag
Zu fesseln, Jenseits davon ist Ode, Leere.

Hitte Gott auch ihnen noch Umhiillung gegeben, so hitte die ganze
Sch'O’pfung das Ziel verfehlt. Deshalb ist der sechste Tag kiirzer, um
2u verhindern, daR diese Wesen auf Erden Wurzeln schlagen. Dieser
Sechste Tag ist die absolute Grenze, der Ort des Menschen. Von dort
aus zuriickzukehren ist die groBte Uberraschung, hochster, unerwar-
teter Lohn. Aber diese Wesen sind auf Umhiillung aus, deshalb
Suchen sie den Menschen. Sie selbst haben nur eine Schein-Umhiil-
lung und sind auf die Ausgestaltung der Schein-Umbhiillungen aus.

In dem MaRe, in dem Welt einen Sinn hat, sind diese Gegenwelten
sinnlos. Alles in ihnen ist Gaukelei, Un-Sinn. Bis zum Augenblick der
absoluten Einswerdung horen diese Wesen nicht auf, in den Unter-
Welten ihr Unwesen zu treiben. Fiir sie ist die Zeit eine Ewigkeit. Sie
sind ohne Mitleid, denn nur duBerlicher Reiz bewegt sie iiberhaupt.
Nahrung zum Beispiel ist ihnen Raum und Traum, démonische Be-
tiubung und dimonische Bezauberung. Auch das Schone wird sinn-
los, denn Farben und Rhythmen sind fliichtig wie der GenuR selbst.

103




Als passiver Zuschauer lebt man nicht mit. Denn Mitempfinden hiefe
ja, dem eigenen Leben noch einen Sinn abzugewinnen.

Diese Welt des Rausches kennt keine GesetzmiRigkeit mehr. Sie ist
die- HoHe, weil der Mensch in ihr keine Befriedigung finden kann,
denn sie bestitigt nur die dimonischen Krifte. Hier ist das tiefste Tal,
die Sohle des Abgrunds. Man verbrennt in der Zeit und vergeht in der
Sinnlosigkeit. Der Qual wird keine Linderung. Und auf das leere
Leben folgt bodenloser Tod.

Wenn das Leben sich gusschlieBlich in diesen Unterwelten bewegt,
kann'‘es sich mit dem Leben in den anderen Welten nicht in
Verbindung setzen. Es wird um seine groRe Moglichkeit geprellt und
kann sich so auch nach dem Tod nicht von den Unterwelten 16sen.

Der Mensch bestimmt durch seine Anteilnahme und sein Verlangen
nach Wissen und Erkenntnis schon in diesem Leben, welchen Welten
er sich verbindet, und wo er lebt. Nach dem Verblassen seiner
irdischen Erscheinung lebt er dort weiter. Unter Umstdnden dauert
sein Verhaftetsein an die Unterwelten die volle 40 und die volle 400,
bis daR er an die ,,Eins” gebunden wird, bis fiir ihn die Einswerdung
aus dem AuRersten heraus vollzogen wird.

Der Mensch findet keine Befriedigung in diesen Unterwelten; ja er
ist dort sogar ausgesprochen nngliicklich. Doch wenn sein Wesen ihn
nicht auf andere Dinge hinweist, bleibt er dort wohnen. Wenn der
Mensch sich ausschlieflich mit den Dingen der Klippot verbindet,
geht deren Kraft auf ihn iiber. Die Klippot halten ihn gefangen. Dann
will der Mensch die Welt, in der er lebt, zunichte machen; er will wohl
auch sich selbst vernichten.

Denn alles ist Torheit rings um ihn. Es gibt keine Ernsthaftigkeit in
der Welt der Klippot, sobald diese in die Unterwelten geraten sind.
Man argumentiert widerspriichlich, dumm, man huldigt einer dimo-
nisch-kowischen Denkweise. Es ist nicht moglich, mit Wesen aus
jenen Welten zu sprechen.

Selbst wenn man all dies weiR, ist doch die Sklaverei des Rausches
stirker. Es wird erzihlt, wie die Schedim, die Dimonen, nicht mehr
abzuschiitteln sind, wenn sie den Menschen einmal im Griff und seine
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Umhiillung einmal besetzt haben. Sie klammern sich an ihm fest und
flehen ihn an, sich ihnen zu iiberlassen, damit sie seinen Korper
behalten diirfen. Nur ausnahmsweise bildet ein vom Dimon Besesse-
ner das Bild der Raserei. Im allgemeinen gebirden sie sich gesittet
und vertriiglich. Sie fiihren sich wie ,,normale” Menschen auf,
heiraten, bekommen Kinder und sterben. Das einzige, das sie verrit,
ist der jhnen eigene Hang zu den Dingen des Scheins, mehr noch, ihr
Eifer, diese als unumgénglich notwendig anzupreisen.

Es ist hier nicht der Ort, ausfiihrlicher auf diese Dinge einzugehen,
doch die Bemerkung sei gestattet, daR die ganze, auf zunehmenden
und immer raffinierteren Verbrauch eingestelite Gesellschaft mit ihren
andringlichen Reklamen den Konsum als unentbehrlich hinstellt,
und daR die ansteckende Wirkung dieser Moden Anzeichen fiir eine
Herrschaft von Dimonen sind. Die Politik unterwirft sich ihr ebenso
Wie die Kirchen und die Wissenschaften. Alles stellt sich in ihren
Dienst, Man ist versucht zu sagen, die heutige Geselischaft entspreche
den alten Beschreibungen der sieben Unterwelten recht gut.

Der Rausch ist das unverkennbare Zeichen fiir die dimonische Be-
Sessenheit. Wer sich am Studieren oder am Beruf berauscht, ist ein
Gefangener. Sein Denken ist nicht mehr frei und wach. Rausch ist
Stets Schein, ist Betrug. Auch die Traume, die man im BewuRtseins-
Tausch triumt, sei es im Schlaf oder in wachem Zustand, sind alle
hohl, voit prichtiger Farben und schoner Figuren vielleicht, aber sinn-
entleert. Man schafft, man plant und weil doch, daR das alles sinnlos
ist. Man ist miide und abgespannt und rennt doch immer weiter:
Unruhe im Sinnlosen, Hin- und Herreisen im Sinnlosen, Wissen,
Anhiufen im Sinnlosen.

Die zweite Phase bringt dem Menschen unter groBen Gefihr-
dllngen die Individualitit. Und doch ist sie unentbehrlich fiir die
Riickkehr zu Gott. Wenn Gott von sich selbst Ich, Ani, sagt, muR
auch der Mensch ,,ich”’ sagen konnen. Hier liegt die Wahl zwischen
Gut und Bése: Bescheidenheit, eine zarte Schale, ist das Gute; Feind-
seligkeit, die harte Schale, ist das Bése. Das Bose sorgt fiir den Fort-
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bestand der Welt, das Gute will zuriickkehren, damit der ez pri ose pri
zustandekommt.

Diese zweite Phase berichtet von Jizchak (Isaak). Was Abraham in
der Welt des Kerns ist, ist Jizchak in der Welt der Erscheinung.
Abraham ist nicht fahig, das Erscheinen des Wesentlichen in der Welt
Uberhaupt fur moglich zu halten. FUr das Unsichtbare, das Verbor-
gene, das auf der rechten Seite steht, ist Abstieg, ist Formwerdung
und gar Riuckkehr auf dem Weg Uber die Formwerdung unausdenk-
bar. Der Mensch ist entsetzt dartiber, wie ernst Gott es mit seiner Er-
schaffung meint, indem er ihn der &uflersten Konkretisierung aus-
setzt. In dieser Phase durchlebt er das Leben Jizchaks und all jener,
die um Jizchak sind, auch das seines ,,Bruders” Jischmael. Jischmael
ist das Inbild des ,,Schalenmachers”. Die zwolf Firsten, die von
Jischmael abstammen, stecken die Zeit ab. Er ist der Bogenschiitze,
der Ré&uber, der aus dem Hinterhalt auftaucht. Er ist schon im
Menschen, ehe Jizchak bei ihm erscheint.

Von links, durch die Mutter Hagar, die Tochter Pharaos, kann der
Mensch aus Mizrajim kommend, indessen durchaus in Erscheinung
treten. Die Kraft des Kerns befruchtet ja die ,,unten” sich befinden-
den Wasser, und aus dieser Befruchtung geht Leben hervor. Doch der
Kern selbst kann sich als Erscheinendes wiederholen, kann sich in der
Erscheinung spiegeln. Dem entspricht das goéttliche Tun am Men-
schen: Der Mensch steht als gottliches Wesen Gott gegentiber.

Wieviel verstédndlicher wéare es, wenn der Mensch nur Geschopf
waére, zwar von Gott ins Leben gerufen, aber von géanzlich anderer Be-
schaffenheit.

Deshalb bittet Abraham Gott, Jischmael als ,,den Sohn” gelten zu
lassen. Doch Gott antwortet ihm, ein anderer Sohn werde kommen,
einer, der ihm — Abraham — gleiche. Dieser Sohn werde auf der
linken Seite, der Seite der Formwerdung, erscheinen.

Mit dem Auftreten Jischmaels geht zwangslaufig das Klippot-Ma-
chen einher. Jischmaels Frau — das Erscheinende — dient der Awoda
Sara. Im Menschen dauert der ProzeR des Sich-Verschalens wahrend
des ganzen Abwicklungsvorganges des absoluten Begriffs,,12” an.
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Von der Ungeduld. Und von der Dreifaltigkeit der Seele

Im 13. Jahr wird Jischmael beschnitten. Seine Beschneidung féllt
zusammen mit der Mila Abrahams. Die Orla (70-200-30-5), die ,,Vor-
haut”, wird weggenommen. Sie ist das den Kern Umhullende.
Eigentlich wird eine Schale, eine Klippa. entfernt. Man denke hier
auch an die Pna33. Die Pria kann gesehen werden als ein weich Ma-
chen, ein Abschwachen der Klippa. Die Mila ist nicht ein vollkom-
menes Wegnehmen der Umhiillung, eben durch die Pna. Die Umhil-
lung wird nur zum Teil weggenommen, zum anderen Teil bleibt sie,
zurlckgedrangt, aber sie bleibt.

Orla hat aber auch noch andere Bedeutungen. Sie ist auch das Fru-
here bei den Fruchten (siehe Levit. 19, 23—25). Es sind die Erstlinge,
uud sie tragen das Geheimnis der Umhillung. Deshalb werden sie
Gott dargebracht. Erst nachdem die Klippa in ihrem Mysterium Gott
gegeben wird, kann der Mensch die Friichte, die dann kommen, fur
sich verwenden. Dann sind sie frei.

Die Uberlieferung erklart, v'ie diese Mitteilung der Thora auf ,die
Frucht” als solche angewendet werden soll. Es geht hier um das
Geheimnis des Baumes des Lebens und des Baumes der Erkenntnis.
Vom Baume der Erkenntnis kommen die Klippot. und dieses Geheim-
nis der Schalen ist nur von Gott aus zu verstehen. Gottes Antwort an
Hiob besagt eben, dal der Mensch diesen Sinn der Klippot, also auch
den Sinn des Leides und der Ungerechtigkeit, nur verstehen konnte,
Wenn er die Schépfung und das Nichts vollkommen Uberblicken
wirde. Nach diesem Gesprach erhalt Hiob dann auch von allem, was
er vorher besal3, das Doppelte. Der Mensch versucht, mit der ,,Hélfte"
des Seins, dennoch alles zu verstehen. Die Orla sei deshalb Gott
verbunden. Wenn der Mensch dieses tut, wird er einsehen.
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Dem Menschen wird die Verwustung des Gartens, die Vernichtung
der Bepflanzung untersagt. Der Garten bildet das Zentrum des
Lebens. Alles, was sich ,,unten” entwickelt, ist ,,Pflanze” im Garten.
Die gesamte Entwicklung, der Weg bis zum AuRersten, bis zur Frucht
als Ergebnis, die dann gegessen werden soll und damit die Einswer-
dung erfillt, all dies ist der Obhut des Menschen anvertraut. Dem
Menschen aber wird gesagt, von der Frucht des ez ose pri nicht zu
essen. Nicht-essen bedeutet, wie die Uberlieferung lehrt, vor dem
Ende der Tage nicht zu essen. Denn der Mensch erhalt, wenn sein
Weg zu Ende ist, diese Frucht. Sie ist doch der Lohn der Einswerdung.
Es heif3t, es wird dem Menschen Gelassenheit geraten, eine Gelassen-
heit, welche ihm die GewiBheit schenkt, dal3 alles gut ist. Wenn der
Weg zu Ende ist und er alles Uberblickt und die Harmonie des Ge-
schehen einsieht, weil er, dal? alles eben gut und sogar sehr gut, ein-
malig gut war.

Der Mensch aber nimmt sich die Frucht, ohne abzuwarten; er be-
stimmt den Zeitpunkt selber. Er mochte selber die Grenzen der Zeit
festlegen. Er proklamiert die Erlésung und erwartet sie nicht von
Gott. Dieser voreilige GenuR der Frucht, jene Ungeduld, jenes hastige
Erzwingen-wollen ist die Stinde. Durch diese Eigenmachtigkeit, so er-
zahlt die Uberlieferung, verwiistet der Mensch den Garten. Sie fiihrt
zur Trennung der Wurzel des Baumes der Erkenntnis von der des
Baumes des Lebens. Urspriinglich haben beide Baume eine gemein-
same Wurzel. Der Mensch zerstort jedoch die Wurzelverbindung,
indem er nach der Frucht greift, ehe es an der Zeit ist. Dieses eigen-
machtige Handeln untergrabt die Sinnhaftigkeit der ganzen Entwick-
lung. Dort ist auch die Quelle der menschlichen Zerbrochenheit,
seines Krank-seins.

Der Mensch kann in diesem Leben die Orla nicht nehmen. Erst im
funften Jahr, so erzahlt die Thora (Levit. 19, 23—25), solle er die
Fruchte essen — nachdem sie drei ,,Jahre” lang unberihrt geblieben

sind und im vierten Jahr Gott dargeboten werden. Die ,,Frucht” ist in
diesen vier Bereichen, in diesen vier Welten, nicht fiur den menschli-
chen GenuR bestimmt. Diese Mitteilung ergeht an das Land, in
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dem Gott bei Israel wohnt, jenes Land, in dem der Garten sichtbar ist.

Die ,,Vier” unterliegt nicht der Verfugungsgewalt des Menschen. Es
wdl sagen, daf? der Mensch die Welt der vier Reiche nur berblicken
kann, wenn er das Funfte, also die ,,Eins” gegentber dieser Vier,
erfahrt. Die Vier bleiben fur ihn ein Mysterium. Deshalb tragen sie
den Namen Orla. Wir wissen aus dem ,,Bauplan, daB ,,Vier” dem
Baum der Erkenntnis entspricht, die ,,Eins” dem Baum des Lebens,

~Nie ,,Funf gibt sich dem Menschen in der Frucht. Durch sie gewinnt
er dann die ,,Eins” des Baumes des Lebens.

Diese dem Menschen nicht bestimmten Friichte, wie reif und ver-
lockend sie auch scheinen mdgen, werden also Orla, Vorhaut, ge-
nannt. Die Beschneidung nimmt dem Menschen die Orla, denn diese
Verleitet ihn, den Gang der Dinge selbst zu bestimmen. Sie 188t ihn ur-
teilen lediglich aufgrund der Daten der einen Seite, der Daten des
Nit-Raumlichen, des Kausalen, eben der ,,Vier”. Das Funfte aber

bringt die Welt des a-Kausalen, des Uberzeitlichen in ihn hinein. So
erst kann er auch die Welt der Vier verstehen. Das Nehmen der
Or/« aber bringt ihn um die Geduld, sie bestarkt ihn in seiner Recht-
haberei. Die Schlange, die Nachasch, ist es, die ihn immer wieder zu
dieser Selbstbestimmung verfiihren will. Es ist die Siinde, bekannt als
die ,,Ungeduld des Herzens™.

Die Schlange, die wie ein Kreis die Welt umgibt, die sich an der
’Mauer” der Welt entlangwindet, wendet sich hier dem Innersten zu,

Sle will Gber den Kern verfugen. In der Begrenzung hat die Schlange
’hren Sinn, als umhillende Huterin; doch ist es nicht ihres Amtes,

Slch des Inhalts, des Kerns, zu beméachtigen. Das heif3t, die Schlange
kann nicht das abschlielfende Urteil aussprechen. Dazu braucht man

beide Seiten des Paradoxons.

Orla ist Ungeduld, hitzig und leidenschaftlich. Es heil3t, auch in der
biologischen Dimension bringe die Orla Unordnung herauf. Der Sinn
der Mila, der Beschneidung, liegt in der Betonung des Prinzips der
Geduld, des Vertrauens, der Ordnung. Sie deckt in allen Bereichen
die Geduld, die Fahigkeit zum Gehorsam, die bereitwillige Annahme
der von Gott gesetzten Grenzen auf. Sie verhindert die blindwiitige
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Unbeherrschtheit, die willkiirlich Grenzen schafft und im Ungehor-
sam eigenmichtig das Wort auslegt. Der Orel, der Unbeschnittene,
gilt als Wiistling, als einer, der sich der Vernunft verschlieRt. Wer aus
dem Glauben lebt, ist nicht voreilig, er ist geduldig und wartet auf
das, was ihm zukommt; er will nichts erzwingen.

Jischmael wird in seinem 13. Lebensjahr beschnitten. Der Wilde
wird gebindigt, der Riuber, der Verschlinger kommt zur Ruhe.

Nun, in der Beschneidung, erscheint der wahre Sohn Abrahams.
Die Unfruchtbare, Akara (70-100-200-5), trigt Frucht. Akara, mit
dem Stamm 70-100-200, bedeutet auch,die Hauptsache”, ,,das We-
sentliche”. Dies ausgerechnet ist dazu verurteilt, keine Frucht hervor-
zubringen. Es ist identisch mit dem Wort ,,unfruchtbar”. Wieder
bedarf es der Geduld, des Wartens auf Gottes Zeit, um das unmdglich
Scheinende geschehen zu lassen: daB erscheint, was eigentlich nicht
grscheinen kann. Und das Warten dauert an, bis der Weg ins
AuBerste endlich erfiillt ist.

Israel kann Kanaan nicht betreten, ehe der Weg der Kanaani erfiillt
ist. Das dauert,,40” Jahre. Vorher ist auch Israels Weg zur duflersten
Grenze nicht zuriickgelegt.

»Der Sohn” erscheint, wenn die menschliche Geduld am Ende ist,
wenn sie die Hoffnung auf Erfiillung aufgegeben hat. Gelichter bricht
aus, wenn diese Erfiillung doch noch verheifien wird. Als Jizchak dann
geboren wird, gleicht er seinem Vater wie ein Wassertropfen dem
anderen. Sie sind einander zum Verwechseln dhnlich. Die Uberliefe-
rung weist darauf hin, da Abraham kein Alter anzusehen ist. Darin
zeigt sich die Unveriinderlichkeit des Menschen. Erst als Abraham
darum bittet, es mége zwischen Vater und Sohn doch ein Unterschied
deutlich werden, zeigt sich an ihm das Alter, und Greisengrau wird
sichtbar auf dem Haupt der gottlichen Erscheinung. So unterscheidet
sich der gVater vom Sohn; der Vater ist der ,,Alte”’, der Sohn der
»Junge”. Mit dem Sohn zeigen sich Entwicklung und Wachstum.

Jischmael witd von nun an in die Verbannung-geschickt, und
Jizchak bestimmt den Weg des Menschen. Jischmael verliert seinen
Platz im Menschen jedoch nicht. Er harrt einer Erfiillung, die erst
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hach einem bestimmten, an Jizchak vollzogenen Geschehen eintre-
ten kann.

Nachdem Gott die VerheiBung mit der Geburt Jizchaks erfiillt hat,

offenbart sich der groBe Widerspruch. Denn nun befiehlt er Abra-
ham, jhm diesen Sohn wieder zuriickzugeben. Noch hat sich an
Jizchak selbst nichts erfiillt; die Welt, die von ihm in Besitz genom-
men werden soll, kennt ihn kaum. Das verheifene ,,Land” ist noch
nicht in Sicht.
_ Gott greift in die Zeit ein. Auf dem Weg der Entwicklung zum
AuBersten hin entsteht eine Zisur: Jizchak, der so lang erwartete
Sohn, wird zuriickgenommen: Akeda34 bedeutet wortlich- Bindung,
d.h. Bindung der 4 zur 1, und es zeigt sich eigentlich als ein
» Verschwinden” fiir die Welt der einseitigen Sichtbarkeit. Die Bin-
dung der 4 zur 1 schafft jedoch eine neue Situation, eine neue Welt,
eine Welt mit zwei Wirklichkeiten, mit der meRbaren und mit der ver-
borgenen. Der Mensch als Jizchak kann ohne das Ereignis dieser
Akeda nicht bestehen.

Akeda bedeutet in diesem Zusammenhang auch, daf die Kraft der
»Vier”, die Kraft der Vielheit, die Ubermacht des Schalenbilders und

- Grenzenziehers, gebindigt wird. Als ,,Eins” kann er keine Grenzen

Ziehen, ja, sie interessieren ihn gar nicht.

Deshalb ist Akeda so entscheidend fiir die Gestaltwerdung des
Israel-Menschen. Der Welt kommt Akeda wie ein Hemmschuh vor,
denn sie verhindert, daR die Krifte der Entwicklung ins UnermeRli-
che auswuchern. Im Menschen wichst allméhlich etwas heran, das
sich gegen die weitere Ausbildung von Klippot wehtt, weil es den Sinn
der Einswerdung erkannt hat.

Ohne Akeda ist kein Korban moglich. Der Mensch kann nicht zu
Gott gelangen, ehe er sich der Akeda bewuBt wird.

Jizchak aber kehrt zuriick. Eine neue Welt ersteht. Die Wasser
»unten” haben sich einen Weg gebahnt. Riwka wird Jischak als Frau
zugefiihrt, Sie gebiert ihm zwei S6hne; dieses Mal jedoch, anders als
bei Abraham, stammen sie von einer einzigen Frau. Nun steht der
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Erfiillung nichts mehr im Wege. Aber noch fehlt das Dritte, das die
Riickkehr erméglicht.

Die Uberlieferung sagt, daB in der Tat zwei S6hne erwartet wurden:
nimlich Jakob und David, der Gesalbte. In ihnen hitte die Welt die
Erfiillung ihres Sinnes gefunden. Mit David wire der Messias in die
Welt eingetreten, der alles wieder zum Ausgangspunkt zuriickgefiihrt
hétte. Er hitte die groBe Einswerdung vollbracht.

Doch an seiner Stelle erscheint Esau: die Geburt der dritten Phase,
des dritten Tages findet statt.

Am dritten Tag spricht Gott: ,,Es komme der ez pri ose pri’’; statt-
dessen kommt der ez ose pri. Der dritte Tag hitte die Vollendung
bringen sollen; stattdessen bringt er das Zerwiirfnis, den groRen
Gegensatz.

Lea und Rachel sollten die Frauen fiir David und Jakob sein. Als
Esau zur Welt kommt, trauert Lea, weil sie befiirchtet, nun dessen
Frau werden zu miissen. Das 148t sie in den Augen dieser Welt unan-
sehnlich werden, denn die vorgesehene Ordnung ist gestért.

Dennoch ist Jizchaks Sohn Jakob der Vollkommene, der Isch
Tamim. Er ist der Erwartete, Jakob ist das vollkommene Ebenbild
Gottes. Die Engel sehen Jakob und sehen Gott, und rufen aus, Jakob
sei wahrhaftig der Sohn Gottes, so sehr gleiche er ihm.

Jakob steht im Ort der Mitte, der Harmonie, iiber dem die Krone
schwebt, Gottes kénigliche Anwesenheit. Die Uberlieferung sieht in
Jakob die Neschama des Menschen, in Jizchak den Ruach, in Abra-
ham die Nefesch.

Mit Abraham kommt das Leben aus den héchsten Welten in die
Olam Jezira, das Leben, wie Gott es gewollt hat. Die Nefesch ist das
zuerst Erscheinende in der Schopfung. Sie steigt bis zu uns herab und
kehrt wieder zuriick. Sie steht im Urraum Gott gegeniiber, der im en
sof bleiby.

Gott bringt mit dem Lichtstrahl das Leben aus dem en sof in den
Urraum. Dieses Licht Gottes ist wie der Saft in einem.Baum, der alles
néhrt. Das en sof ist die Wurzel aller Wurzeln des Daseins. Durch
diesen Lichtstrahl ist Gott immer und iiberall anwesend. Der Saft
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durchdringt den Baum bis in die duBersten Blattspitzen, wie das Blut
den Menschen. Darum hei&t es auch, das Blut sei die Nefesch.

Schon die Nefesch in den hochsten Welten enthilt, wie in einem
unsichtbaren Samen, die Potenz allen Lebens. Dort ist die Fiille des
Lebens, und von dort geht die Moglichkeit aus, das Leben ,,unten”
immer wieder neu zu entfachen — immerwihrende, unerschopfliche
Lichtquelle. Wenn Leben hier ,,stirbt”, kehrt es dorthin zuriick, wo es
eigentlich ist. Um das Kommen der Nefesch auf diese Erde ist etwas
GroRes. Doch immer droht die Gefahr, daR sie verdirbt, weil sie selbst
herrschen will.

Abraham kommt und leistet Umkehr. Das ist das grofe Wunder
der Nefesch. Abrahams ,, Verdienst”, seine Sechut (7-20-6-400), ist im
Menschen, der mit Abraham verbunden ist, stets wirksam. Wer in
seinem Leben diese unerwartete Umkehr an sich geschehen lift,
Mmacht ,,Abraham” in sich lebendig. Die Verbindung wird aktiviert,
und der Mensch erscheint hier im Zeichen Abrahams; Abraham lebt
in ihm. Dies also ist der groBe Segen fiir die ,,Kinder” Abrahams, da
sie von dem genieRen, was Abraham in der anderen Welt erreicht hat,
und was dadurch an ihnen wirkt.

Wie die Uberlieferung erzihlt, kennzeichnet die selbstverrichtete
Teschuwa das Leben Abrahams. Kein Mensch lehrte sie ihn, im
Gegenteil; was die Menschen lehrten, war Awoda Sara.

In anderen Menschen findet der Mensch nur, was ihn von Gott ent-
fernt, was die Entfremdung fordert. Er muB sich selbst erwecken, er
kann nicht auf andere rechnen, sonst verfillt er der Tragheit und wird
zur Beute von Wahn und Rausch.

Sobald der Mensch Umkehr leistet, merkt er, daR Gott diesen Weg
schon vorhergesehen und vorbereitet hat. Aber wann wird der Mensch
diesen Weg wihlen, und — vor allem — ,,wer” im Menschen wird
diesen Weg einschlagen? Wird er den Weg des ,,himmlischen” Abra-
ham beschreiten, oder den des ,,himmlischen” Lot, den des Haran
oder Nachor? Oder wird er gar Nimrod, Terach und dem Sog der
groBen Mehrheit folgen?

Wird der Mensch sein ganzes Leben lang den Weg Abrahams
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beschreiten, oder wird er nur ab und zu einen fliichtigen Augenblick
lang Abraham begleiten? Die Nefesch sucht inbriinstig die Einswer-
dung mit Gott. Aber sie gerit auch mit der Nachasch in Beriihrung,
die ihr ‘die Konigswiirde verheiRt und den vorzeitigen GenuR der
Frucht empfiehlt.

Der Baum der Erkenntnis steht im Norden des ,,Gartens”, auf der
Seite des materiellen Wachstums. Dort ist die Frucht dem Menschen
nur dann zutriglich, wenn sie mit dem Baum des Lebens verbunden
bleibt, der im Osten des=Gan steht. Man kann die Frucht des ez ose
pri nicht pfliicken, wenn man diesen Baum vom ez pri ose pri trennt.
Sobald man ihn ablést, entsteht die endlose Zeit, die sich nicht
bestimmen und berechnen liRt. Bleibt die Verbindung bestehen, ist
die Frucht immer reif und bekommlich. Der Begriff ,,58” ist Chen,
»Gunst” oder ,,Giite”” Gottes. Sie wihrt immerdar, wenn der Mensch
die Einheit, die beide Biaume bilden, nicht auseinanderreift und
damit die Anpflanzungen des Gartens verwiistet.

Die Nefesch freilich muB in die Tiefen absteigen. Sie wird stofflich,
hart und scharfund duldet keinerlei Schwachheit. Doch die Abraham-
Nefesch kennt den Weg, der zuriickfiihrt. Sie durchbricht den norma-
len Gang der Dinge, sie handelt gemid8 der Zielsetzung Gottes. Man
sagt deshalb nicht vergebens, daR einer, der nicht nach dem Sinn des
Lebens fragt, niemals den Weg Abrahams finden wird. Er glaubt, das
Richtige zu tun, wenn er dem Weg der Nachasch folgt, jenem Weg der
Ungeduld, der die Zeit der Reife nicht abwarten kann.

Jizchak wird Ruach genannt. Ruach ist Richtung, Wind und auch
Geist. Ruach setzt Raum voraus, Raum in jeder erdenklichen Beschaf-
fenheit. Ruach gibt den Ort an, den etwas im Raum einnimmt, und
er weist damit zugleich darauf hin, daf Bewegung stattfindet.

Es heit, die Engel seien Feuer vor dem Angesicht Gottes. Sie

- werden jldoch zu Wind, wenn Gott sie in die Welt sendet. Wind ist
Botschaft, Mitteilung, die von einem Ort zu einem anderen, von einer
Welt zur anderen getragen wird.

Der Ruach ha-Kodesch, der ,,Heilige Geist”, ist also eine Botschaft,

die vom Himmel, von Gott an die Welt ergeht. Er ist Verbin-
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dung zwischen oben und unten. Er fiilit den unsichtbaren Raum, die
Leere.

Er braucht nicht von weit her zu kommen. In jeder Leere ist das
»Andere”, sind die anderen Welten schon anwesend. Die Tatsache,
dag es leere Riume gibt, weist auf ihr Vorhandensein hin, auch wenn
Wir sie nicht sehen. Auch die Leere im Menschen folgt diesem Prinzip.
Wo immer das BewuBtsein fehlt, dehnt sich Leere aus, wie z.B. im
Schiaf. Dann lebt der Mensch in anderen Welten, ob er es weiR oder
nicht,

Wenn er den wachen Zustand betiuben, einschléfern will, verkennt
er die Schopfung. Er verleugnet Gott, der ihn aufrecht auf seine FiiRe
gestellt hat. Denn hier soll der Mensch wach sein. Er kann und darf
sich dieser Wachheit nicht entziehen, indem er vorgibt, er kénne sich
nach Belieben dieser Welt, durch Trance- oder Meditationspraktiken
etwa, begeben und in andere Welten versetzen. Gott ist es, der dem
Menschen den Schiaf gibt. An ihm ist es, zu entscheiden, wann er
andere Welten betritt. Denn alles hat seine Zeit, Schlafen wie Wachen.

Es ist nicht schwer, sich EinlaR zu verschaffen in andere Welten.
Die dazu verwendete Technik unterscheidet sich nur graduell vom
RauschmittelgenuB. Fiir das alte Judentum sind solche Bestrebungen
frevelhaft, sie unterliegen den Begriffen Zauberei und Abgétterei.

Ist dem wachen Menschen doch ein weit groBartigerer Zugang zu
den anderen Welten vorbehalten: der Weg des ,,Lernens der Thora”
und der Weg der Halacha, des Wandelns auf dem Weg des Menschen.
Um wieviel zuverlissiger ist dieser seines Zieles gewisse Weg. Und nur
er erdffnet dem Menschen und dieser unerlosten Welt die anderen,
héheren Welten.

Gott gibt dem Menschen den Verstand, um das Seiende mit dem
Unsichtbaren zu verbinden, das Sichtbare mit dem Verborgenen. Die
Thora belehrt ihn iiber die Beschaffenheit aller Dinge hier und
anderswo, hier und in der Leere. Dieser Belehrung dienen auch die
miindliche Thora und der Midrasch. Und die Halacha erméglicht es
ihm, Tag fiir Tag die Dinge hier mit dem Sinn dieser Dinge in allen
anderen Welten bis zum Urbeginn hin zu verbinden.
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Ein waches Leben ist demnach nicht ein von den anderen Welten
abgekehrtes, isoliertes Leben. Nur uns Heutigen ist diese Art Leben so
gelidufig, und wir werden dabei miide, stumpf und schlifrig. Der
Wache hingegen ergreift jedes Ding dieser stofflichen Welt, um es mit
seinem Ursprung zu verbinden.

Zum wachen Leben gehort vor allem der gesunde, aufgeweckte,
starke Verstand. Nicht umsonst ist das Haupt, als Triger des Ver-
standes, das Hochste im Menschen. Wehe aber dem, der den Verstand
gebraught, um den Menschen zu vergotzen und den Schopfer zu
vergessen. Der Verstand kann sich nach zwei Seiten hin bewegen, die
durch eine tiefe Kluft voneinander getrennt sind.

Der Ruach verbindet. Er verbindet die Nefesch, die Erscheinung
hier, mit der dem Menschen von Gott gegebenen Neschama. Und die
Neschama ist das Endgiiltige, das Vollkommene.

So ist Jakob Neschama, und heiBt der Vollkommene. Jizchak
verbindet Abraham mit Jakob. Fiinfzehn Jahre lang, von 2108 bis
2123, leben die drei Viter gleichzeitig auf Erden. Ihr Leben erstreckt
sich zusammen iiber 3 x 15, also 45 Jahre: das ist Mensch, Adam,
1-4-40.

Der Ruach verbindet Jakob mit Abraham, den letzten Sohn mit
dem ersten Vater.

Das Wasser, die Zeit, charakterisiert die Seite der zweiten Phase.
Die Zeit aber ist sowohl Zwischenraum, als auch Klammer zwischen
zwei verschiedenen Punkten. Was Ruach als Titigkeit im Raum ist,
das leistet auch die Zeit: Auch sie verbindet den Vater mit dem Sohn,
den Uranfang mit dem Abschluf. Vor der Schopfung ist der Ruach
Elohim iiber dem Wasser (Genesis 1, 2). Durch ihn verbindet Gott
alles, was hier durch die Zeit als begrenzt und geschieden erscheint.

Auf der linken Seite, der Seite Jizchaks, lautet der Name Gottes
deshalb &lohim (1-30-5-10-40). - Elohim ist es, der die Schopfung
macht, die Verbindung von ,,oben’’ nach ,,unten” herstellt, der das
» Werk” der Verbindung vollbringt. .

Bei Jakob, in der Neschama, wird die Vollenduag erreicht. Diese
dritte Phase enthilt das Vollkommene. Wir kennen sie bereits aus
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dem Bericht des dritten Tages; wir kennen auch die Gegeniiberstel-
lung von Esow und Jakob. Die Neschama kann dem Materiellen, der
Erschemung, unterliegen: Das ist die Galut Esow, die Gefangenschaft
in Edom, im vierten der vier Reiche.

Der Mensch vermag sich als ,,Dreiheit” von Nefesch, Ruach und
Neschama durch den Genesis-Bericht iiber die drei Viter zu begreifen.

Die Frauen der drei Viter sind Ausdruck der Schechina in diesen
drei Phasen, in der Phase Abrahams Sara, bei Jizchak Riwka und bei
Jakob Lea. Die Schechina ,,als” Rachel - dies ist ihr Name in der
Olam Assia, der vierten Welt — werden wir noch ausfiihrlicher be-
Sprechen.

In der vierten Welt, am siebenten Tage also, gehen Schechina und
Neschama Hand in Hand. Denn an diesem siebenten Tag, in der
siebten Phase, ebenso wie in der dritten Phase, gibt die Neschama den
Ausschlag. Am siebten Tag wird der am dritten Tag noch stérende
Esow iiberwunden, am siebten Tag, der auch der ,,Sabbat” ist, tritt
die Vollkommenheit uneingeschrinkt in ihr Recht.

Die Dualtat im Menschen

Wir miissen jedoch vorldufig noch zu der zweiten Phase zuriickkeh-
ren, die — mit dem Namen Jizchak verbunden — unter dem Gottes-
namen Elohim steht. Es ist die Phase der Rakia, in der die Begren-
Zung erfolgt und die Klippot erscheinen.

Wenn in dieser zweiten Phase die Klippot iiberhandnehmeén, sieht
Esow, als Sohn Jizchaks, eine Méglichkeit zur Entfaltung. Er macht
€s dem Menschen moglich, hart und gewalttitig zu sein. Mit seinem
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Schwert3S zerstiickelt er die Welt in viele Teile, teilt er sie in viele
Gebiete auf. Durch das Schwert wird die Einheit gespalten.

Schwert heilt Cherew (8-200-2), und Verwiistung heiBt Chorban
(8-200-2-50), was sich offensichtlich aus dem Begriff 8-200-2 ergibt.
Verwiistung ist ja nichts anderes als ein Zerstiicken des Ganzen; das
Schwert zerhackt die Ganzheit des Lebens, es schafft Vielheit. Aus
den Stiicken baut es sich eine gesonderte Herrschaft, und diese
Herrschaft fiihrt zum Konigreich der Vielheit.

Die Spezialisierung ais der Absicht, eine gesonderte Einheit sich
verselbstindigen zu lassen, ist ein Ergebnis von Esows Schwert. Auch
das Unterscheiden verschiedener, von einander unabhingiger Be-
schaffenheiten und Funktionsweisen ist das Werk Esows. Wenn man
Rationalisten Mystikern gegeniiberstellt, Deisten Pantheisten, Talmu-
disten wiederum Kabbalisten, dann iibt Esow die Herrschaft aus. Der
Mensch jedoch ist alles in einem. Wie kénnte er als ein Zerstiickelter
noch,,Mensch” heifien?

Bei der Verwiistung des Tempels wird die Einheit der Wohnstitte
Gottes durch ,,die Volker” zerstort, ebenso wie durch den Menschen,
in dem die Einheit Gottes zerbrochen ist. Dadurch geht die Sichtbar-
keit Gottes in dieser Welt verloren.

Die Kraft Esows erméoglicht die Welt der unzihlbaren Individuali-
titen. Der Weg zuriick tut sich erst dann auf, wenn das Auferste an
Vielheit, wenn die duBerste Entfernung vom Ursprung erreicht ist. Die
Hetrschaft des Schwertes reicht bis ans Ende.

Jakob lehnt diesen Weg ab, er verabscheut ihn, denn er lebt ja be-
reits in der Vollkommenheit. Die beiden bekdmpfen sich schon vor
der Schopfung, vor ihrer Geburt.

Sobald sich ihre Geburt ankiindigt, bricht der Streit aus. Der eine
méchte am liebsten gar nicht zur Welt kommen, um sich chne Umweg
mit Gott&zu vereinen. Der andere will den Weg der Entwicklung bis
ins AuBerste verfolgen. Man denke an den Dialog im Himmel, in dem
es um die Frage geht, ob der Mensch erscheinen solle oder nicht36.

Schem, ,,der Name”, der Lehrer der Welt, wird dazu befragt und
erzihlt, daR der Raw (200-2), der Altere, der auch der ,,Vielfiltige”

118

ist, dem Jiingeren, dem Schwiicheren, Zair (90-70-10-200) dienen wird.
Die Antwort Gottes37 wird erklirt als Antwort Schems.

Schem bedeutet Name, und der Name eines jeden Dinges ist seine
BeStimmung. Gott selbst nennt man umschreibend ,,Den Namen”,
Ha-Schem; denn in Gott sind alle Menschen, Tiere, Pflanzen und
Dinge enthalten. Ihr Name, ihre Bestimmung, geht hervor aus Gottes
groBem Namen.

Der Name ist jedoch zugleich Begrenzung, denn er unterscheidet
sich von anderen Namen. Gott hat ,,72 Namen”, und das bedeutet,
alle in sich begrenzten Namen duRern sich unbegrenzt. Darin liegt
auch das Geheimnis der Chessed (8-60-4), also 72, das Geheimnis des
Bundes mit dem 10-5-6-5, der in seinem vollen Wert ebenfalls 72 ist.

Und dieser 10-5-6-5 wird unter den Namen Gottes als Schem ange-
sehen. Es ist der Name, der keine Vokale kennt, der unaussprechlich
ist. Eigentlich gehoren alle 7 Vokale zu diesem Namen, und genau
genommen gehéren sie gleichzeitig unter jeden der vier Buchstaben
des Namens. Die ,,Aussprache” mit Vokalen, d.h. die allgemeine
Schreibweise, in der die Vokale hinzugeschrieben oder gewuBt wer-
den, nimlich die Schwa, Cholam und Kamez. griindet sich auf das
Wort le-olam (30-70-30-40), das in Exodus 3,15 von Gott als Deu-
tung seines Namens genannt wird; iibersetzt hieBe dieses Wort
»fir ewig”. Wenn man dieses Wort in vollem Ernst sprechen mus8,
wird es als Adonai (1-4-50-10), ., Hert”, ausgesprochen. Schem ist also
in seiner personalen Bedeutung etwas ganz Besonderes: ER ist ,,der
Name”. Das erklirt, weshalb die Uberlieferung mit der Frage an den
»Herrn” in Gen. 25, 22—23 die Frage an Schem richtet, an das
»Lehrhaus von Schem ™, und daB Schem sie auch beantwortet.

Wenn die Uberlieferung erklirt; daR Malchizedek mit Schem
identisch sei, will sie auf den wichtigen Zusammenhang hinweisen,
daR dieser Priester des EI Eljon, des hochsten Gottes, der Triger des
»Namens” von allem ist38.

Der Priester erst ermdglicht es dem Menschen, ein Korban zu
bringen. Ohne ihn kann er Gott nicht nahekommen. Malchizedek,
Schemalso, ist Kénig in Schalem, im ,,Ganzen”, im ,,Ungebrochenen”.
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Kraft seiner Hilfe kann der Mensch mit seiner korperlichen Existenz
zu Gott, zum ,,Hochsten” gelangen. Sogar Abraham bringt sein
Korban, sein Maaser (40-70-300-200), seinen Zehnten durch Schem zu
Gott. Der Zehnte ist ja die ,,Eins” gegeniiber der ,,Vielheit”. Diese
Eins wird Gott dargebracht, indem man sie dem Priester {ibergibt.

Malchizedek segnet Abraham im Sieg iiber die vier Konige aus dem
Norden, der Seite des Kérperlichen. Durch den Segen wird Lot, jener
emotionelle Teil des Menschen, der auch Schlange heifit, aus der
Gewalt der Vier befreit. -*

Schem nun erklirt in seiner Antwort auf die Frage nach dem
Kampf der beiden Briider Esow und Jakob, daR dieser Kampf ein
Kampf der Welt sei, und daB im Verlaufe dieser Konfrontation das
Schwache, Verachtete, die Oberhand behalten werde, indem es das
Umhiillende bezwinge.

Das AuBerliche, das Grenzenmachende, muB jedoch seine Rolle
erst zu Ende spielen. Es tritt unweigerlich in sein Recht.

Jizchak selber ist bestimmt durch den Segen, den er im Zuge des
Bruderstreites erteilt. Segen ist in Worten verlautbarte, gerichtete
Bestimmung. Worte sind unwiderruflich. Sie sind die Tewot, die
Schiffe, die auf die Wasser der Zeit hinausgesandt werden, und die wie
die Arche Noachs, die Tewa, das Leben iiber die Wasser tragen.

Sie tragen den Menschen, der sie ausspricht, und fiihren ihn durch
die Zeit, bis Gott den Menschen wieder aus dem Wort entld8t. Der
Mensch wird ins Wort eingehiillt und sicher verwahrt. Es trigt ihn von
Welt zu Wekt.

Mit dem Segen sendet der Mensch Leben durch die Zeit in zukiinf-
tige Zeiten, fiir alle Zeiten. Der Segen, Bracha (2-200-20-5), trigt das
Merkmal der Zweiheit in seinem Wortstamm. Er gilt fiir alle Welten,
fiir diese wie fiir die anderen.

Jizchafk 148t so beiden Seiten ihre Bestimmung zukommen. Jakob
macht sich das AuBere Esows zu eigen — die Mutter verhilft ihm dazu

und dieser duBeren Erscheinung gemiRB nennt er sich auch Esow.
Jizchak aber erkennt die Stimme, den vom AuBerlichen umschlosse-
nen Kern, und spricht von der ,,Stimme Jakobs”.
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Er will jedoch Esow segnen, denn einzig und allein Esow steht der
Segen zu. Jizchak weifl sehr wohl, daR durch das AuRerliche und im
AuRerlichen letzten Endes die Erlésung, die Einswerdung zustande-
kommen wird. Und er gibt ,,der Stunde Raum’’39, mit anderen
Worten, er hilt in jedem Augenblick die Méglichkeit der Riickkehr
fiir gegeben. Der Mensch kann jederzeit umkehren, sogar und gerade
jetzt. Woher darf er sich anmaBen zu wissen, ob Esow nicht doch
Zuriickkommt?

Die,,Wasser unten’’ riumen einem jeden Augenblick diese Chance
ein, wie schlecht, wie heruntergekommen er auch sei. Sie wissen um
den Sinn des ,,Vielwerdens” und heiflen die Erlosung, die jeder Mo-
ment als Méglichkeit in sich birgt, willkommen.

Dann aber erschrickt Jizchak: denn in den Wassern ist ein Funke.
Das Wesentliche wohnt auch dem Niedrigen inne, und das Wesentli-
che war es ja, das diese Wasser, diese Zeiten, herangetragen hat. Die
Zeiten kommen nicht, sie werden herbeigefiihrt — nicht das AuRer-
liche bestimmt die Kausalitit, sondern das Unsichtbare.

Man spricht hier vom Pachad Jizchak40, vom Schrecken oder Ent-
setzen Jizchaks. Die Welt der linken Seite erfihrt, daB in all der Viel-
heit, in alldem durch die Zeit Zersplitterten, zutiefst verborgen und
unsichtbar, das Géttliche lebt, das, gerade weil es verborgen ist, in
diese Welt eindringen konnte. Und Jizchak weiB}, dafl darin der Sinn
des Erscheinens der ,,linken” Welt beruht. Er erkennt, dag hier des-
halb jeder Moment heilig und bedeutungsvoll ist. Deshalb gedenkt er
seinen Segen Esow zu, weil in der Tat in jedem aufscheinenden
Moment, in jedem Ereignis, in Esow also, das Andere verborgen ist
und so auf jeden Fall den Segen erhilt. Denn aus dem Anderen
erwichst dem AuRBerlichen ein Sinn, nur so eine Bedeutung. In jeder
Erscheinung verbirgt sich dann Jakob. Er ist der Nizuz, der. Funke.
Denn die Neschama, jenes Licht aus dem en sof, war zu gewaltig fiir
die Kelim und zerbrach sie. Seither sind die Funken in jedem Ding.

Die Frauen Esows verstirken die Awoda Sara und verdiistern da-
durch die Augen Jizchaks41. Auf diese Weise bersten die Kelim. Die
Awoda Sara bewirkt, daB sie schlieRlich das Licht aus den Augen
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des Adam Kadmon nicht ertragen kénnen und in Stiicke zerfallen.

Die chrlieferung besagt auch, die Augen Jizchaks wiirden triibe,
weil er bei der Akeda in den Himmel geschaut habe. Seine Augen
ertrugert das Licht nicht. Das Licht wird nicht ausgehalten, die
Augen, fiir die Welt der Jezirq bestimmt, verlieren ihre urspriingliche
Kraft. Din ist die Ursache fiir das Brechen der Kelim.

Sotritt Esow mit dem Segen in die Welt. Er wird volle Realitit in der
dritten Phase. Der Satan, Samael, hat ihn hereingeschmuggelt.

Die pberlieferung spricht davon, daf hier die Reiche der Kénige
Edoms42 durchbrechen. Was ist das? Und was bedeutet das?

Die Reiche der Kénige Edoms sind die alten Welten, die Welten vor
der Erscheinung dieser Welt. Auf den Menschen angewandt ist es
alles Vormalige, das in ihm durchbricht.

Tatsichlich ist der Mensch mit groBer Freude und mit Eifer bereit,
die Erldsung fiir sich und die Welt anzunehmen, doch leicht vergift er
dann alle vergangenen Generationen, seine Ahnen.

Wieviel wurde da nicht gelitten und gehofft, was hat sich nicht an
Unrecht, an verkannter Giite, an Unverstandenem angesammelt.
Doch die Wirklichkeit der Generationen ist seinem BewuBtsein
entglitten, als historisch Betrachtender hichstens vermag er sich ihrer
noch zu vergewissern.

Diese Generationen aber leben in ihm. Das 1aRt sich schon biolo-
gisch erkennen in dem, was man Erbeigenschaften oder Erbmasse
nennt. Mag man damit einverstanden sein oder nicht, sie bestimmen
das Bestehen des Menschen hier mit. In der Ausdrucksweise der
Uber]ieferung sagen wir, daf} die Erinnerung, das ,,Minnliche”, alles
im Menschen mittrigt. Das Mannliche enthilt alles, unbeeinfluft von
der Zeit. Im Kern sind Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft da.
Wir konnen nicht ohne das Alte leben. Es haftet an uns und schliipft

in unseredeibliche Gegenwart. Ebenso verhilt es sich mit den alten

Welten der ,,acht Kénige Edoms”. Was in der Welt geschieht,
geschieht im Menschen, und so wie der Mensch ist; ist die Welt.
Mensch und Welt sind nach ein und derselben Struktur gebaut.

Darin beruht ja das Geheimnis des Phinomens Zeit: In der Zeit
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wird das Verborgene, wie das aus dem Gesichtskreis Vertriebene oder
Verschwundene, mitgetragen. Die Zeit enthdlt mehr, als wir uns zu
vergegenwirtigen vermaogen.

Die alten Welten sind nicht nur in Form der uns bekannten
Erbeigenschaften anwesend. Die Zeit ist mehr als nur Dahinstr-
mendes, mehr als nur ein Moment in der stiindigen Aufeinanderfolge
von Momenten. In jedem Augenblick wohnt gleichzeitig alles Vor-
herige und alles Kommende. Die ,,Eins” wohnt auch in der Zeit. Es ist
Schuld des Menschen, wenn er die Eins vergiBit und nicht erkennen
Will. Wenn er sich der Zeitlichkeit verschreibt, die er iiberschauen und
Zu fassen vermag, kann er sich Konig diinken. Wenn jedoch auch c.eine
Zeit gilt, iiber die er nicht bewuft verfiigt, in der andere Personen ihm
Seine zentrale Rolle streitig machen, dann nimmt sein Leben einen
8anz anderen Aspekt an, dann ist es um sein scheinbares Selbstbe-
WuBtsein geschehen. . .

Auch die Menschen anderer Zeiten wollen ihre Individualitit nicht
ausgeldscht sehen. Doch der Mensch, der sich zum Alleinherr.scher
seiner Zeit aufwirft, gibt diese anderen der Vergessenheit pre}s. So
Werden Eltern vergessen, gute Freunde, ja selbst die eigenen Kinder.
Der Mensch verhirtet seine Grenzen, bestirkt seine Eigenwelt und
verwehrt anderen den Zutritt, obwohl doch alles aus dem Unbegrenz-
ten lebt, das zwar Grenzen zulé8t, doch eine scharfe Abtrennung ver-
bietet. Denn das Andere soll, nicht zuletzt auch zur eigenen Berei-
cherung, EinlaB finden: ,, Das Deine ist dein, und das Meine ist dein.’.’

Wenn der Mensch in seiner dritten Phase die Vollkommenheit
erreicht, melden sich bei ihm die alten Welten. Esow bedeutet ,,der
bereits Gemachte”, er ist schon fertig, ist schon gewesen. Aber er
hatte nicht Teil an einer Erlosung, auf die er wartete, und nach der er
Suchte, wenn auch vielleicht auf ganz verkehrte Weise. Welcp eine
Tragik liegt in dieser verkehrten Suche! Der Mensch ist ja das
Ebenbild Gottes, und sein Leiden ist ein Leiden, das Gott angeht.

Es heilt, die alten Welten seien von Gott hinweggenommen worden,
weil Din, die GesetzmiBigkeit, das Grenzenbilden und sich Ab-
schlieRen dort ,,zu” stark waren. Einheit ist dort unméglich, denn sie
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kann nur erreicht ‘werden, wenn die eigenen Grenzen durchlissig
bleiben und damit Zusammenschlu méglich wird.

So vergeht Geschlecht auf Geschlecht. Man harrt aus und man
hofft. Noch sind die Grenzen zu starr, die Klippot nicht zu durch-
dringen; allein das AuRerliche und der daraus zu gewinnende Nutzen
zihlen,

Aber Gott 1iBt die Welten so bestehen. Durch Din schafft Gott die
Welt und fiihrt den Weg auf diese Weise weiter. Gott begeht keinen
Fehleg, indem er Din erschafft. Er verrechnet sich nicht. Er will die
Menschen bis ans Ende gehen lassen, damit deutlich wird, dag dieser
Weg unbegrenzt und unmeRbar ist.

In Mizrajim schreitet der Mensch durch die 49 Tore der Unreinheit.
Der Tod hilt ihn unerbittlich im Griff, sodaB er nur noch im Rausch
der Unterwelten leben kann. Am Ende der Zeit, am Ende der 400
Jahre, ist er schlecht und so weit wie nie zuvor von Gott entfernt. Doch
indem er vor dem 50. Tor steht, bricht die Befreiung durch. Und mit
ihr beginnt der lange Weg nach Kanaan, der Weg der Einswerdung,
der Weg iiber die 40 Jahre.

Die 40 ist ein ZeitmaRB. Die Zahl 40 bedeutet die ,,ganze Zeit”. Doch
wie trigt und versteht sie der Mensch?

Moses ist 40 Tage bei Gott-auf dem Sinai, also eigentlich ewig. Fiir
Moses spielt die Zeit dort keine Rolle, sie beschwert ihn nicht; die
Ewigkeit durchweht ihn.

Die 40 Jahre der Wiistenwanderung lasten weit schwerer. Der
Mensch auf seinem Weg zur Einheit, auf seinem Weg zur Einswer-
dung, weiR um das Ziel. Er wird mit Wundern iiberschiittet, der Bibel-
bericht erzihit davon; er sieht Gott und erkennt seine Fithrung an,
und doch ist er noch von Zweifel und Ungeduld erfiillt. Diese
Mischung aus Zweifel und Ungeduld bewirkt jedoch, daB der Weg zu
- Gott vofl gesteigerter Erwartung erfiillt ist, er wird in heftiger
Erregung, als Kampf erlebt.

Die 400 Jahre stellen das lingste Zeiterleben dar. Hier bedriickt die
Zeit, sie stiirzt in Verzweiflung, Rettungslosigkeit tut sich auf, man
sieht Verderben vor sich, Untergang. Und das Ende ldBt sich besten-
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falls als eine alles vernichtende, alles Leben zerstorende Explosion
denken.

Es geht also darum, wie der Mensch die Zeit erfahrt. Fiir den einen,
der bei Gott lebt, ist der Zeitablauf ein freudvolles Geschehen, denn er
weifl um das Bevorstehen der Vollkommenheit, um das Ewige; der
andere steht unter dem Fluch des Endlosen, der zermiirbenden
Langeweile, die lediglich die Suche nach Betdubung iibrig ldRt. Wir
begegnen hier also wieder der Zweiheit.

Viele Geschlechter erfiillten so ihr Dasein, und Din herrschte
unumschrinkt. Jene Geschlechter leben weiter in uns fort. Sie melden
sich in der dritten Phase des Menschen. Das ist der Sinn des Berichtes
von den ,,acht Konigen Edoms’".

Samael ist der Hinderer. Sein Name wird in der Uberlieferung auch
wie folgt erklirt: Unter den 72 Gottesnamen gibt es einen, der Sael
lautet (300-1-30). Wenn sich die Mem, die 40 der Zeit, in das Gefiige
dieses Namens schiebt, dann entsteht der Name Samael (300-40-1-3)).

Der Hinderer ist somit derjenige, der die Zeit in die Welt einfiihrt.
Im MaRe, in dem es Zeit gibt, verzogert sich die unmittelbare

~ Riickkehr. Doch die Zeit ist, wie die Mutter, zugleich Umhiillung.

Und die Imma, Em (1-40), verleiht die Umhiillung, damit das
Wesentliche darin keimen und sich eine Stitte schaffen kann, um
8eboren zu werden.

Die Mutter wird schwanger, das sich Ausdehnende ist die Erschei-
Nung der Zweiheit. Durch sie und in ihr breitet sich die Entwicklung
aus, Aus der Imma, der Bina, geht der Weg der sich ausbreitenden
Welt hervor. So entstehen die sieben Tage, die sieben Phasen, die 7
»Zahlen”. Diese Bina ist die zweite Phase in der Schépfung, sie ist Din
und Gebura.

Durch das Wachstum und mit ihm entsteht die Zeit. Mem fiigt sich
wie selbstverstindlich in den Namen ein, so wie Mem auch kommt,
wenn an die Seite des Vaters, Abba (1-2-1), Imma mit ihrer 40 tritt
(1-40-5), um ihn zu bergen.

Mem verhindert die unmittelbare Riickkehr; durch Mem stellt sich
die Vielheit ein. Es heilt, Gott sende den Satan in die Welt, um den

125



Menschen zu priifen, ob er in der Zeit die Einheit mit Ihm sucht, oder
sich durch sie verleiten 148t, die Herrschaft selber an sich zu reiB8en.

So argumentiert der Satan mit Abraham und Jizchak auf dem Weg
nach Moria vor der Akeda. Die Logik gibt dem Satan vollkommen
recht: Gottes Ruf steht im Widerspruch zu seiner VerheiBung. Satans
Logik baut auf einer durch die Zeit bedingten Kausalitit auf, Gott
jedoch 14Rt mit seinem Ruf gerade die ,,Gegenzeit” auf den Plan
treten — er zeigt uns die wahre, die ewige Logik.

Dep Zeitstrom hinder? das Fortkommen auf dem Wege der Riick-
kehr. In der Midbar (Wiiste) ergibt sich der Konflikt immer aus dem
Faktor Zeit, aus dem Wasser. Auch Moses opfert sich schlieBlich, um
das Wasser in der Weise zu geben, in der der Mensch danach verlangt.

Weshalb aber dringt der Zeitstrom in die Schopfung ein? Auch
dabei handelt es sich um die Priifung, ob der Mensch ausschlie8lich
an sich selber denkt, oder auch das vor ihm Gewesene und das ihn
Umgebende wahrzunehmen in der Lage ist.

Durch Zeit und Raum wird der Mensch gespalten. Bleibt er der
Gefangene seiner selbst, oder wird er die Zeiten einen und den Raum
in das ,,Nichts” zuriickfithren?

Sofern er allein an sich selbst und an seine Gruppe, an seine Kirche,
an sein Volk, an seine Generation denkt, handelt er aus Eigennutz,
um eines Lohnes willen. Wenn er sich vom Gedanken an die Einheit
aller Zeiten und Riume leiten 148t, kann und muB er wohl umsonst
handeln, denn diese Haltung verspricht keinerlei Gewinn in der
Zeitwelt.

Die alten Welten sind ferne, sie scheinen uns nicht zu beriihren und
uns nichts anzugehen. Sie umfassen nicht nur die Generationen der
uns iiberschaubaren Geschichte, sie enthalten alles, was von Beginn an

- gewesen ist und zur Schépfung gehort. Es gab Perioden, in denen alles

zum Nuqlpunkt zuriickgefiihrt wurde, in denen der Abgrund sich
wieder auftat. Neue Menschen kamen — woher? Die ,,Kénige von
Edom” kénnen keine Generationenfolge aufweisen. Jeder der Konige
stammt von einem Vater ab, der kein Konig war, tind sein Sohn wird
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nicht Nachfolger. Die Welten dieser Kénige sind chaotisch ineinander
verschachtelt.

Was wissen wir von der Erde, von der Materie, von den Steinen?
Wie sind sie entstanden und wie waren sie in anderen Welten
beschaffen? Was bedeuten Natur-Katastrophen? Was geschieht im
Bereich des Wesentlichen, wenn auf dieser Erde Linder und Reiche
vergehen, wenn fruchtbare Gebiete zu Wiisten verdorren, wenn
Erdbeben sich ereignen, wenn Stiirme iiber einsame Klippen fegen?
Was sind da Berge, Gletscher und Seen, was sind die Pole der Erde?

All das lebt in seiner Gesamtheit in uns. Unsere Welt ist davon
8ezeichnet, unsere Innerlichkeit davon bestimmt. Nichts geht verlo-
ren. Das ist das Prinzip der Einheit. Von Anfang an trigt der Mensch
dies alles in sich, als Adam Kadmon in der Olam Azilut. Nur der
Ablauf der Zeit erweckt den Eindruck, daR etwas entschwunden ist.
Der Mensch hat die Wahl zwischen dem Eindruck, den ihm die Zeit
Vermittelt, und der Mitteilung Gottes, wonach alles bleibt und stets ist.

In der dritten Phase hitte David die Erlésung bringen konnen.
Doch David wird zuriickgehalten, und vor ihm kommt Esow. Ehe fiir
Israel der Konig erscheint, heiflt es in Gen. 36, kommt zuerst die Viel-
heit der Kénige von Esow und Edom. Esow ist kein ,,MiBgriff’ Gottes
oder die Ausgeburt der weniger guten Eigenschaften seiner Eltern.
Esow ist in der Umhiillung, im Erscheinenden, auf geheimnisvolle
Weise all das, was in der Zeit erscheint. Was ist diese Umhiillung?
Was ist dieser Kérper? Wir haben darin das Leben aller Zeiten, das
Leben der Einheit zu sehen.

Was mit Esow sich einstellt, tritt in der folgenden Phase mit Josef in
gleicher Position, nimlich an sechster Stelle, auf. Die dritte, auf der
Stufe Jakobs, bringt die ,, Kénige von-Edom”, die sechste bringt Josef,
den Sohn Jakobs. Und fiir beide gilt das Geheimnis des Leibes, der
Erscheinung. Im Hinblick auf das Kommen Josefs, der Adam Kad-
mon genannt wird, werden die ,,Konige von Edom” eingesetzt.

Wir wenden uns jetzt einer anderen Seite des dritten Tages zu.
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Die Zeit und das Zeitlose

Der dritte Tag trigt, neben anderen, den Namen Vollkommenheit,
Tiferet (400-80-1-200-400). Alle Wege gehen von dieser Phase aus und
miinden wieder in sie, in Tiferet, in Schonheit und Pracht, in
Harmonie und Vollkommenheit. Alles erfahrt hier seine Bestimmung:
Das Geheimnis der ,,Eins”, — daR sie namlich aus drei Teilen besteht
— findet im dritten Tage seine Erfiillung.

Die Eins ist sowohl das eine als auch das andere, es ist Gott und
Sein Wille zur Schopfung. Beide stehen einander gegeniiber. Das
Dritte ist der Weg der Einswerdung, der Gott und die Schopfung ver-
eint und damit aufzeigt, daR sie eins sind und eins bleiben, — es ist
die Waw in der Aleph; und Waw, 6 also, ist die Schépfung. Diese steht
darum unter dem Zeichen der sechs Tage. Diese 6 vollendet und
erfiillt sich erst im Menschen, der Krone der Schopfung. Deshalb ist
auch der Mensch durch sie gezeichnet. Sie ist das Verbindende,

* Vermittelnde, und wird deswegen auch Haken genannt. Als Wort

bedeutet sie ,,und”.

Wenn die Dreiheit sich vollendet, ist die volle Eins wieder herge-
stellt. Die Aleph des Urbeginns ersteht wieder. Deshalb also wird
Jakob der Gott-Gleiche genannt, denn in ihm verwirklicht sich die Er-
fiillung der Dreiheit, und groBer Friede, groRe Harmonie herrschen.
Die Schénheit ist vollgiiltig erschienen.

Im Bibelbericht duBert sich diese dritte Phase zuerst als ein
Versammeltwerden der Wasser an dem Ort Echad (1-8-4), dem Ort
der ,,Eins”. Die Zeit wird aus ihrer uniiberschaubaren Zerstreuung
heimgeholt; ihre Abwegigkeit erfihrt wieder eine Richtung. Gott sagt
es, und es ist.

Da gibt es kein Verlorensein in der Zeit mehr, kein Nicht-Begreifen
des Sinnes, alles ist gegenwiirtig, gesammelt. Die Vielheit, die Zersplit-
terung wird zur Einheit.
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Dieses Versammeltwerden hat als Stamm das Wort Kaw (100-6). Es
enthdlt auch die Bedeutungen ,,Hoffnung” und ,,MaRstab’; denn
wenn man kraft der Din etwas messen kann, ergibt sich eine
Ubersicht, dann besteht die Hoffnung, eines Sinnes gewahr zu
werden.

Und wo Hoffnung besteht, entdeckt sich uns auch die Erfiillung der
Hoffnung. Alles was schén ist, ist schon durch sein auf das Ganze
bezogenes MaR; die Hoffnung ist die schénste Proportion.

Die,,, Versammlung der Wasser”, Mikwe (40-100-6-5), ist der Ort,
an dem der Mensch geboren wird, die Zusammenhiinge, in die er hin-
eingestellt wird. Die Wasser werden dort zur ,,Eins” geboren. Die
Halacha kennt Mikwe auch als den Ort, an dem der Mensch neu
geboren werden kann, indem in die ,,versammelten Wasser” unter-
taucht. Es ist Ausdruck des Wissens um die grofie Bedeutung
dieser Welt.

Wenn der Kérper des Menschen in die ,, Versammlung” irdischer
Wasser eintaucht, und dies im BewuBtsein und mit dem Willen tut,
auch sein Wesen einzutauchen in die Allgegenwart der Zeiten, wird er
auch in seiner hiesigen Erscheinung neu geboren. Es gilt, sich selbst,
das Wesen, in der Einheit untertauchen zu lassen, im einsgewordenen
Zeitprinzip.

Unreinheit entsteht durch die sich ausbreitende Zeit, durch ein Zer-
reiBen des Zeitzusammenhanges: Samael schligt zu. Bruch der Zeit
bedeutet auch Bruch zwischen Leben und Tod, die Zeiten spalten
sich. Der Mensch iRt vom Baum der Erkenntnis und treibt nun auf
der Zeit dahin; der ez ose pri ist ihm zur Natur geworden. Das ist die
Unreinheit.

Doch Mikwe, das sich der Zeit als Einheit Anheimgeben, 148t den
nalten Menschen”, den unrein gewordenen, ,sterben” und den
»neuen Menschen”, den reinen, geboren werden.

Die Halacha lehrt den Menschen, daR alles Wesentliche, alles, was
der Mensch denkend erfassen kann, sich hier in-der materiellen
Erscheinung duBert. Sie belehrt iiber den Verlauf der Mikwe auf
Erden. Und da der Sinn der Schopfung darin liegt, daB der Mensch
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bis zum Aussersten gehe, um von diesem Ende her, mit all seiner Biir-
de den Weg zu Gott hin zu beschreiten, muB er wissen, worin der Sinn
dieses AuBersten liegt, was es im Wesentlichen ist. Er muB wissen, da8
er alles auf seinen Weg mitnehmen soll, denn die ganze-Schépfung er-
lebt durch ihn und mit ihm die Freude der Riickkehr.

Wenn die Wasser am Platze ,,Eins” gesammelt worden sind, wird
das Trockene sichtbar; was von der Zeit bedeckt war, wird offenbar.
Denn die dem Menschen bestimmte Wohnstitte liegt auf dem ,, Trok-
kenen”. Thm ist es gegeben, zu unterscheiden. Er vermag die Pracht
der Welt zu sehen, so wie sie ist, ohne den Schleier der Zeit, ja, es
gehort zu seiner GroRe, daR er dies kann. Die Mikwe ermdglicht es
ihm. Der Mensch, der die Welt nur in der Bedeckung durch die Zeit
sieht, weiB nicht einmal, was ihm entgeht.

Auf dem Trockenen, dem von der Zeit Befreiten, wéchst der Gar-
ten Gottes mit all den Entwicklungsmoglichkeiten, wie sie sich bei
Menschen, Tieren und Pflanzen entfalten werden. Jede Art von
Wachstum existiert in diesem Garten - auch die Moglichkeit des
Uberhandnehmens von Wissen und Kenntnis - alles, was die Zeit be-
ndtigt. Darum braucht dieser Garten stindig Wasser, um zu griinen,
sonst verdorrt er. Und doch wird er nur sichtbar, wenn die Wasser ge-
Wwichen sind. Deshalb also miissen die Wasser zum Platz ,,Eins” ver-
Sammelt werden, denn von dort aus konnen sie, soweit der Garten
ihrer bedarf, hergeleitet werden, um die Pracht der Entwicklung sich
entfalten zu lassen.

Entwicklung ist GenuR, wenn man die Dinge ihrem Wesen nach er-
kennt und erlebt. Wenn die Zeit sie iiberspiilt, dann entzieht es sich.
Dieses Erkennen enthilt auch die Freude am Wachsen der Dinge.
Denn solches Wachstum ist nichts anderes als der Weg zur Einswer-
dung hin, denn das Eins-Sein ist dann ja stets gegenwirtig. Dann
Wichst in diesem Garten der ez pri ose pri fiir den Menschen. Gott 14Rt
ihn in diesem Garten wohnen. Er kann beobachten, wie alles wichst,
Wwie alles den Weg zu Gott geht. Er sieht die funkelnde Harmonie die-
ses Wachstums. Mit den irdischen Sinnen erlebt er im Zusammen-
klang der Farben, im Duft, das groRe Gliick und die Freude des
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Wahrnehmens der Einswerdung, indem er sich im Eins-Sein geborgen
weil?.

Das ist der Gan Eden, der Garten des Genusses und des Glucks. Es
ist der Sinn der Schépfung, dall der Mensch dort weile, und es wird
von ihm erwartet, daB er als Gottes Bild und Gleichnis dartber walte.
Er beherrscht die Welt mit allem, was in ihr ist. Unter der Obhut des
Menschen gedeiht der Gan Eden. Das Wachstum darin ist gut, und er
bringt fortwahrend Frucht und Schénheit hervor. Dem Menschen ob-
liegt es, das Wasser, die Zeit, dem Garten mafl3voll zuzuleiten. Gott hat
die Wasser vom Trockenen geschieden, und der Mensch kann nun aus
den Wassern schopfen, um das Trockene zu befeuchten und die
Freude des Wachsens zu erleben.

Samael aber flistert ihm ein, seine nattrliche Bestimmung sei es,
sich der Kraft, die das Wachstum hervorbringen kann, des Wassers
namlich, derMem, zu beméachtigen. Strecke nur die Hand aus, und du
wirst selber alles in der Welt bestimmen kdnnen. Die Welt ist abhan-
gig vom Wachstum und wartet darauf, dal} einer kommt, der diese
Kraft lenkt. Werde du Koénig der Schépfungskraft, beherrsche du die
Wasser, die Mem, die Zeit!

Und der Mensch greift nach dem Konigsmantel, er wird in die
Wasser gefiihrt, sie schlieBen sich Gber ihm, und er ertrinkt darin und
stirbt. Die ganze Welt wird Gberschwemmt. Die Zeit bedeckt alles,
und der Mensch schwimmt nur noch als Fisch in ihr. Verloren ist ihm
der Garten Eden. Erst wenn es ihm gelingt, die Wasser wieder an den
Ort des ,,Eins” zu bringen, erblickt er ihn wieder.

Die Zadikim leben in diesem Garten. Das Behiiten dieses Gartens
drickt sich aus im ,,Lernen der Thora”. Das ist die Arbeit, die der
Mensch im Garten verrichtet. Dann fordert das Wasser das Wachs-
tum, dann gereicht es dem Menschen nicht mehr zum Untergang. Mit
dem Lernen der Thora leuchtet und gedeiht dieser Gan Eden.

Zeit ist wichtig. Man braucht die Zeit fir dieses Leben, und man
genieRt die Herrlichkeit des Wachstums dank der Zeit. Doch dieses
Wachsen kann einen so in den Bann schlagen, der Genuf} des
Mitcrlebens der Einswerdung derart packend werden, da man
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ausschlief3lich in der Zeit zu leben wiinscht. Nicht das Eins-Sein fas-
ziniert den Menschen, sondern das Eins-Werden; und er wird hin und
her gerissen zwischen dem Geflhl, dal} diese Einswerdung von ihm
abhange, was im Grunde ja auch stimmt, und der Warnung, allein
Koénig der Einswerdung sein zu wollen, sie als Einziger aus der Welt
fier Erscheinung heraus bestimmen zu kénnen.

Es gehdrt zum Menschen — ist er doch Ebenbild Gottes —, dal? er
erschaffen will. Aber nur das Erschaffen aus der Welt der Erschei-
nung io/cz aus der Welt des Verborgenen ist gottlich. Nur Gott kennt
den ,,Baum der Erkenntnis, weil fir Gott die beiden B&ume eine
Einheit sind. Will aber der Mensch selbst die Male der Zeit, des
Wassers, bestimmen, das heifit, nimmt er vom Baum der Erkenntnis,
xveil er glaubt, hiermit die Welt der Erscheinung von der Welt des
Verborgenen abtrennen zu kénnen, und sie so, obwohl es doch Trug
ist, fur sich beherrschen zu kdnnen, bricht das Wasser Uber ihn
herein, dann tauscht und Uberwaltigt ihn die Zeit.

Daraus ergibt sich auch die Antwort auf die Frage: ,,In welchem
Grade muf? ich mein Denken und Fuhlen durch das Zeitgeschehen,
das Historische und Geographische, beeinflussen lassen?” Sie lautet:
>, Soweit, um den Garten Eden am Leben zu erhalten, damit er
anmutig und fruchtbar sei, ein Lustort, ein Gan Eden. Der Garten
mul} die Hauptsache sein, nicht das Wasser, wenn es auch fur das
Gedeihen des Gartens unentbehrlich ist. Wendet man das Wasser
malvoll an, so bleibt der Garten mit all seinen Pflanzen sichtbar”.
Die Pflanzen in ihrer Individualitat sind die Dinge im Bereich des
Wesentlichen. Sie sind der ez pri ose pri. Sie stehen als Resultat
bereits fest.

Die dritte Phase geht unter durch die Zweiheit. Die Zweiheit, die
schon in der Olam Azilut anwesend ist als das en sof in seiner
Einschrankung dem Urraum gegentiber. Diese Zweiheit bleibt beste-
hen. Immer wirkt die Kraft, die das Geschaffene, das Leben in der
Welt der Erscheinung, zum Schopfer erhebt, die das Geschaffene
durch Erhebung zum Einseitigen Gott fliehen lalt, damit es zum
AuRersten komme. Jene Kraft ist es, die dem Menschen die vollkom-
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mene Freiheit gibt, die ihn frei macht, ,,umsonst”, also absichtslos,
aus Liebe und Hingabe, zu wihlen.

Und die Zweiheit duBert sich auch im Menschen, einerseits als Er-
innerung, als das ihm durch Vererbung Zugekommene, als UnbewuR-
tes und UnterbewuBtes, und andererseits als AuBerliches, das wahr-
nimmt und in der Zeit lebt.

Das AuRerliche ist Esow, ist die Mem des Samael. Gott sendet
Samael als Versucher, als unerbittlichen Feststeller, als Reagens, der
an dert Tag bringt, auf welche Seite der Mensch sich schligt, ja der
ihm immer die Freiheit der Wahl vor Augen hilt. Er ist der
Buchhalter, er ist der Ankléager. Er ist das MaB, nach dem die Wahl
sowohl quantitativ als auch qualitativ gemessen wird. An ihm ent-
scheidet sich, ob der Mensch den Weg der Entfremdung weitergeht,
ob er die Teilnahme am Leben nur auf sich selbst, auf seine Gruppe,
auf seine Kirche oder auf sein Volk bezieht, oder ob er sich erinnert,
ob ihm daran liegt, den Garten zu finden, ob er einsicht, da die
Wasser schon auf dem Platz ,,Eins” versammelt sind, daB sein
AuBerliches, seine Mem, nur hier erscheint, um den Garten bliihen zu
lassen.

Ist Jakob gut, wirkt er als Kern, dann ist Esow sein Knecht. Wenn
nicht, so gewinnt Esow die Ubermacht. Unser AuRerliches richtet uns,
es ist unser MaB. Unsere Erscheinung bestimmt, was wir sind. Wenn
Jakob das Innerste, die Erinnerung, bestimmt, dann ist unser Leben
auf dem guten Wege. Jakob behiitet den Garn Eden.

In der dritten Phase entspricht der Name Gottes 10-5-6-5, und zwar
hier mit den Vokalen Schwa-Cholam-Kamez, dem se schmi le-olam
(dies ist mein Name fiir ewig, Ex. 3, 15). In der Tiferet bestimmt die
Sinngebung ,, fiir ewig”, ,,fiir immer”, ,,fiir die Welt” die Vokale. Hier
. geht dag, Merkmal des unaussprechlichen Gottesnamens aus vom
Ruach, vom Geist, vom Wind, von der Richtung, vom Ewigen. ,,Dies
ist mein Name fiir ewig”, spricht Gott.

In dieser dritten Phase bezieht sich der Name, in Vokalen, also als
Ruach, le-olam, auf das Ewige, auf die Erinnerung in der Zeit, auf
daB sich der Mensch des ewigen Charakters der Zeit bewuBt werde,
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der Zeit, die den Garten befeuchtet, um ihn gedeihen zu lassen. Das
Unaussprechbare, das wir ,,Herr”, Adonai, nennen, weil wir das
Unaussprechbare einzig als Kénig begreifen konnen, als unnahbar,
trigt hier den Namen des Ewigen. Auch das ist Tiferet, Harmonie. Die
zwei Begriffe des Einst und Jetzt bilden durch das Ewige43 die
Harmonie. :

Doch die Harmonie kann noch nicht das Fundament des Menschen
und der Welt sein. Das Alte, das Friihere, schreit nach Erlésung; es
will in diese Welt des Jetzt eindringen, um ebenfalls den Weg der
Einswerdung gehen zu kénnen. Gerade Tiferet weckt dieses Verlan-
gen. Ein groRes Geheimnis liegt in dem Vorgang verborgen, dal die
drei Tage sich wiederholen. Durch die Wiederholung wird das Frii-
here befreit. Das Tier des Korbans (Wiederkduer und Spalthufer), die
eigentliche Erscheinung des Menschen in der Welt des Seins, hat
einen doppelten Magen und steht auf doppelter Basis. Es ist das
Zeichen der Zweiheit, da® also nichts verloren geht, daB es wieder-
geholt wird, daR es weil vom Paradox und deshalb auch vom
»Umsonst”. Es ist die Zweiheit im Messianischen, die Zweiheit im
Zeichen Aleph, in der ,,Eins”.

Edom wird durch Samael in die Realitit eingebracht, damit der
Mensch ,»erprobt” werde, damit ein Mag gesetzt werde. Die Grenzen,
die Formen, die Quantititen zeigen nun an, ob der Mensch zu Gott
Zuriickkehren will, oder ob er aus seiner selbst erwéhlten Einseitigkeit
dennoch glauben méchte, er konne etwas Neues erschaffen und sich
Vorstellen, Konig der Schopfung zu sein.

In der Uberlieferung berichtet der Erzihler immer, wer ihn befugt,
etwas zu iibermitteln. Und von jenem Lehrer weil man wiederum,
Wessen Schiiler er war. Die Kette fiihrt zuriick bis zu ,,Moses auf dem
Sinai”, somit bis zu Gott als dem Ur-Erzihler. Auf diese Weise wird
niemand aus eigener Volimacht zum Lehrer; er ist doch immer schon
Schiiler. Und seine Eigenschaft als Schiiler hat Vorrang; sie verbindet
ihn mit der langen, ununterbrochenen Reihe von Lehrern, die bis
zum Ursprung zuriickreicht. Jeder ist also Schiiler eines Meisters, der
Wieder ein Schiiler anderer Schiiler ist. Sein Lehren wiegt demnach
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gering, denn Gott allein ist ,,gewichtig”. (Ehre, kawod, bedeutet zu-
gleich ,,Schwere”.) Man gibt der anderen Dimension, der des Verbor-
genen, hier ,,Schwere”. Indem man sie als Erste, als Befruchtende er-
kennt, bezieht man den Himmel in sein Lehren ein.

Wenn man lehrt, so lehrt man also mit der VVollmacht Gottes und
seiner Schiler. Man lehrt durch Einbeziehung der Wirklichkeit des
Mysteriums.

Zu Gott zurtickkehren zu wollen heift, die Liebe und das Erbar-
men Gottes, die akausale Wirklichkeit also, ,,gelernt” zu haben.
Dieses Erbarmens kann man nur dann teilhaftig werden, wenn man
alles liebt, wenn man selber das Verborgene berlicksichtigt, also auch
frihere Geschlechter und fernstehende Menschen liebt, sie nicht
vergiRt. Die Liebe zu einem Verstorbenen wird hoch geachtet; denn
wie sollte der Tote es uns hier lohnen? lhn liebt man ,,umsonst”. Das
gilt auch fur die Liebe zu einem Menschen, der weit entfernt lebt.

Darum heilit diese dritte Phase nicht nur Tiferet, sondern auch
Rachamim (200-8-40-10-40), ,,Erbarmen”, ,,Barmherzigkeit”. Von
den Tieren, die einen ,,doppelten Magen” haben, sagt man, es seien
,.barmherzige” Tiere. Sie sind es von innen her und durch die gespal-
tenen Hufe auch &ufRerlich. Alle anderen Tiere weisen die Grausam-
keit der harten Grenzen auf; Gleichgultigkeit gegeniiber den Abge-
schiedenen und den Femen. Nur der Barmherzige versteht, was ,,um-
sonst tun” bedeutet: Das Handeln ohne Hoffnung auf Lohn. Lohn
kennt die Grenze, die Klippa. Lohn ist ein Ertrag und wird bemessen.
Durch Samael wird festgestellt, in welchem Mafe der Mensch Edom
als ,,alte Welten” begreift. Versteht er Edom nicht als solche, dann
protestiert das Alte in ihm. Dann findet er keine Ruhe; denn auch aus
seinem personlichen Leben, seinem eigenen ,,Alten” steigt dann der
Vorwurf auf. Auch sein eigenes ,,Einst” wird dann verdrangt und
miBachtet. Er begegnetihm mit Unverstandnis, ja er machtsich lustig

dariiber. Wenn der Mensch des ,,Alten” nicht gedenkt und es auf
seinen Erldsungsweg nicht mitnehmen will, dann erfullt er seine

Bestimmung nicht.
Folgt der Mensch indessen dem Weg des ,,Alten”, jenem Weg, der
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nicht zur Erlésung fihrte, der durch die harte Din beherrscht wurde,
ist es ihm nicht um die Erlésungr.u tun, bringt er fir den Weg zu Gott
keine Zeit auf, so nimmt er immer wieder vom ez ose pri, weil ihn die
Verlockung zu standiger Flucht mit sich fortreif3t,dann ist er Edom
unterworfen.

Edom den Kampf anzusagen, ist das Zeichen der Befreiung, das
Zeichen der Erlosung. Auf diese Weise wird Edom zum ,,Knecht”
Jakobs.

Gleichgultigkeit gegeniiber Edom beweist einen Mangel an Verste-
hen fr den Sinn der Schopfung, der Welt, der Menschheit. Eine ich-
bezogene Erlésung ist keine Erlésung. Gott macht den Menschen, den
ganzen Menschen, Gott schafft die Welt als Ganzes. Gott beschrankt
sich nicht aufsein ewiges Sein, aufdas Glick und den Frieden in sich
selbst. Er erschafft den Menschen, wohl wissend, da er vom Weg
abkommen und Kummer bereiten wird. Aber er zahlt auf Menschen,
die fur diese Abgewichenen eintreten und sich fur sie bei Gott ver-
wenden werden, damit nichts von Gottes Schépfung verloren gehe.

Die Gleichgultigkeit gegeniiber den ,alten Welten” bringt den
Menschen in Konflikt mit seinem eigenen Wesen. Sie ist die Quelle
von Krankheit, nervéser Empfindlichkeit, von Dummheit, Wahnsinn
und Fanatismus. Der Mensch stimmt dann nicht mit seinem Wesen,
mit seinem Innern tberein.

Beschreitet er jedoch den Weg der alten Welten, so unterwirft er
sich Edom. Das ist die Galut Edom, die Verbannung in Edom, die
Gefangenschaft in dieser vierten Welt, der Olam Assia. Dann gerét
der Mensch in die auRerste Verlorenheit, ja sogar in die Unterwelten,
in den Herrschaftsbereich von Rausch und VergeRlichkeit. Dann
vermag er nur noch dem Augenblick zu leben, er verfallt dem Sog des
Damonischen; dort will er bloR Zuschauer sein und sich nicht person-
lich vom Schopfungsbericht angesprochen wissen, den Sinn des
Lobens nicht mehr anerkennen. Dann wartet er auf seine Pensionie-
rung, seine Alterswohnung, seinen Tod. Und bis dahin zerstreut er
sich. AuBerdem bemuht er sich, gesund zu bleiben, damit er alle
Genusse auch bis zur Neige auskosten kann.
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Wenn er einsieht, daB die alten Welten ihn etwas angehen, da Gott
ihm dazu die Erinnerung gab, den Verstand, das Leben, dann ,,strei-
tet er mit Edom”. Dann will er die Form und die Macht Edoms
durchbtechen. Edom herrscht und leidet durch Din. Ab und zu gefallt
es ihm jedoch, Din zu leugnen. Dadurch laRt er die Welt in Chaos
geraten und bringt sie um ihren Sinn.

Din ist eine reine und groRartige Kraft. Doch wird sie durch Gott
bestimmt, durch Elohim, denn nur Gott verleiht Din ihre MaRe, weil
Gott Qin als Einheit mit* Chessed, mit Liebe also, kennt. Der Baum
der Erkenntnis ist nur fir Gott da, weil Gott doch nur den ez pri ose
prierschafft, fur Gott also die Wurzel gemeinsam ist.

Edom beansprucht einerseits die Festsetzung der Din, es bildet
eifrig die harten, strengen, mitleidlosen Grenzen, die Klippot, und
andererseits spottet es der Grenzen, die Gott gesetzt hat. Es hebt sie
auf, um die eigene Vollmacht tber sie, Gber die Formen, unter Beweis
zu stellen.

Gegen dieses Edom kéampftder Mensch, in erster Linie gegen Edom
in sich selbst. Denn es ist ihm nahezu unmdéglich, Edom bei anderen
nachzuweisen. Und wenn er meint, es bei anderen zu bemerken, kann
er eigentlich nur sagen: ,,Was dein ist, ist dein, und was mein ist, ist
auch dein”. Er halt sich fur den anderen offen und stellt ihn Uber den
Sinn der Grenzen, der ja darin besteht, dem Menschen als Einzelwe-
sen die Riuckkehr zu Gott zu ermdglichen. Die Individualitat, mit der
der Mensch in dieser Welt ausgestattet wird, ist ein Geschenk. Er
empfangt es als unverlangten und unerwarteten Lohn fir seinen Weg
zu Gott.

Jakobs Streit ist dieser Kampf mit Edom44, die sichtbare Ausein-
andersetzung in unserer stofflichen Welt. Das Ergebnis dieses Kamp-
fesistes, dal? die alten Welten dem Menschen bewuR3t werden, dafd sie
mit ihm”u einem Ganzen verwachsen. Deshalb erhalt der Mensch
dabei einen neuen Namen: Er heif3t nicht mehr Jakob, sondern Israel.
Und in diesem neuen Namen wird die ganze Zeit, der ganze Samael,
der Satan als Hinderer, aufgenommen. Jakob, 182, verschlingt den
Satan, 359, und wird Jisrael, 541. Satan ist der Hinderer, solange

138

man nicht mit ihm k&mpft, solange man ihn nicht nach seinem

Namen fragt.
Er kdmpft, er stirzt sich auf den Menschen, jedoch um befreit zu

werden. Die giftigen, todbringenden Schlangen, die die Menschen auf
dem Zug durch die Wiiste anfallen, werden zu Genesung bringenden,
Leben verleihenden Schlangen, wenn Moses sie hoch hebt und dem
Volke zeigt44.

Der Kampf mit Jakob lafit den Staub bis zum Himmel empor-
wirbeln, erzéhlt die Uberlieferung. Die Bedeutung dieses Kampfes ist
so grof3, daf3 er alle Welten, bis hinaufzu den Himmeln, einbezieht.

Und wenn dann — nachdem dieser Streit in der Nacht dieser Welt
und in den Gber ihr liegenden Sphéren ausgestanden und ausgefoch-
ten ist — Jakob dem Esow mit seinen 400 hier begegnet, dann

verschwinden diese 400 Esows einer nach dem anderen; sie gehen im
Laufe der Zeit, einer nach dem anderen, in Jakob auf. Dazu ist Jakob

ja noch einmal zurtickgekehrt — hatte er doch die Grenze, den FluR3
schon Uberschritten. Er wendet sich zuriick und kiimmert sich um
das, was man verloren gab, weil es wertlos schien.

So dauert der Kampfmit Edom bis ans Ende der Tage und erlischt
nicht, ehe Esow vollig verzehrt, verbrannt, aufgehoben und unwirk-

sam gemacht worden ist. Daraufwartet Edom, aufden Tag Seirs, den
Tag der 580, wenn die Moschiim, die Retter, die Messiasse (Pl.) Josefs

Und Davids Esow bezwungen haben, ihn als selbstandige, unerldste
Schopfung aufgehoben und in sich aufgenommen haben, wie Jakob,

der zu Jisrael wird, weil er die 359 Satans in sich aufnimmt45.

Der Kampfmit Esow kennzeichnet die Phase Rachamim. Damit er
ausgefochten werde, entsteht jener Konflikt um den Segen Jizchaks.
Aufgrund des Segens kommt es zur Befreiung Esows, doch lange Zeit
ist er ihm Anlal zu Verdru und tiefsitzendem Groll; denn Esow
kédmpft um die Fortsetzung und die Behauptung seiner Din. Dies ist
das Opfer, das der Mensch bringen muBB. Manche Genusse dieser
Welt — Genlsse, die aus der einseitigen Schau dieser Welt entsprin-

gen (ich habe sie zur Gentige aufgezéhlt) — muf} er fahren lassen, um
flicht den Sinn seines Existierens zunichte zu machen. Der Mensch
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mulf? selber vor seinen Vater treten, um den Segen entgegenzunehmen,
der sonst Esow, dem der Jagd verfallenen Jager, der diese Welt uner-
mudlich weitertreibt, zukommen wiirde.

Denn es geht um den Menschen selbst, um jeden einzelnen.
Uberléalit man Esow den Segen — und was will man eigentlich
anderes? — bleibt man an dieser Welt haften und geht im Tode in die
Alten Welten der 400 ein und wird dem Reich der Kénige Edoms
einverleibt.

Dey Mensch entscheidet selber, wie er von der Gelegenheit, die ihm
die Mutter verschafft, Gebrauch macht, um den Segen zu erhalten.
Nicht umsonst heif3t die Schechina in der Phase Jichak Riwka; unsere
Mutter ist es, die dort diesen Namen tragt. Jede Mutter ist auch
Mutter dort. So heil3t die Schechina in der ersten Phase Sara und in
der dritten Lea.

Wann immer wir uns in der Zeit an der Seite Esows befinden,
ermahnt uns die Mutter, ihrer Anweisung zu folgen: ,,Geh zu deinem
Vater, ich habe dir das Kleid, die Umhullung Esows gegeben. Esow ist
das Wesen der Umhiullung, die Schutz verleiht, die Individualitat
formt, und er ist stolz darauf, daR diese Umhullung wirklich ist.
Umhdllt wirst du vor Gott treten; auch der Priester ist umhullt, wenn
er im Hause Gottes weilt; diese Umhullung ist es, die den Hohe-
priester umgibt. Das Kleid dieser Welt verleiht dir Individualitat, als
Lohn fur die Bereitschaft, mit der du den Weg zu Gott gehen willst
und gehen kannst. Dein Vater wird dich segnen, weil du in diesem
Kleide vor ihn trittst.”

So spricht Riwka, die Mutter, in uns. Aber wenn wir uns in unserer
Erscheinung hier mit Esow identifiziert haben, héren wir Riwka nicht,
denn sie spricht zu Jakob, nicht zu Esow. Sie kennt Esow, weil sie ihn
hervorgebracht hat, Sie weif3, dal3 er hier ist, um von Jakob befreit zu
werden,Qiamit er sich vom einseitigen Weg der Din l6se.

Segen fur Esow bedeutete, der grenzenlosen Entwicklung die Tore
offnen, einer ungehemmten Bewegung vom Ursprung weg Bahn zu
brechen. So kénnte sich niemals der Sinn der Schopfung erfillen, nie
die Einswerdung Zustandekommen.

140

Der Weg und das Ruhen

Der Sar Esows, jenes Wesen aus den hdheren Welten, das Esow hier
hart macht und ihm Macht verleiht, das gottliche Wesen des Klippot-
Bildens in seinem Ringen mit Jakob, will wissen, ob Jakob ein Mensch
oder ein Engel ist. Er tastet deshalb nach der Stelle des Huftgelenks
an Jakobs Lende. Denn Engel unterscheiden sich vom Menschen
dadurch, daR sie kein Huftgelenk haben. Engel stehen stets vor Gott.
Sie stellen die Verbindung von oben nach unten her, sie sind die Bot-
schafter, die Gottes Willen ausfuhren. Sie kennen die wéahlende Ent-
scheidung nicht. Ihre FiRe sind geschlossen. Sie richten aus, was Gott
geschehen lassen will. Eigentlich beneiden sie den Menschen um seine
Moglichkeit der Wahl, denn seine Freude der Einswerdung ist unend-
lich viel groRer, weil sie mit dem bangen Gefiihl vermischt ist, dal
Nichtgelingen ebenso sehr im Bereiche des Mdglichen lag, dal es sein
freier EntschluR® war, der ihn diesen Weg wéhlen lieR3.

Der Mensch kann demnach sitzen, der Engel nicht. Und dieses
Sitzen entspricht dem Thronen Gottes. Gott sitzt auf dem Kisse ha-
Kabod, aufdem Thron, weil fur ihn alles schon vollbracht ist und er
ruhen kann. Sitzen und ruhen weisen beide den Stamm 300-2 auf,
Schin—Beth. Gott im en sofumgibt, neben der dynamischen Schép-
ferkraft, zugleich schon die Ruhe der Vollendung. Doch mit dem
Vollenden der Schopfung, mit dem siebten Tag, dem Schabbat,
(300-2-400), hebt auch fir Gott in dieser Welt der Ruhe, das ,,Sitzen”
an.

Sitzen hat ferner auch den gleichen Stamm wie das Wort ,,Zurtck-
kehren” (300-2). Sitzen bedeutet, dafl der Mensch ans Ziel gelangt ist,
und daB er zuriickkehren kann. Wenigstens bietet die Welt ihm
keinen Anlal mehr, nicht zuriickzukehren. Wenn der Mensch jedoch
nicht zurtickkehren will, verfallt er der Unruhe und kann nicht sitzen.
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Der Schabbat bedeutet, dal? Sitzen, Ruhen, Zuriickkehren eine
Realitat geworden sind. Der Weg zur Einheit wird vollzogen und
besiegelt. Das Sitzen ist darum das konigliche VVorrecht des Menschen.

Jakob jedoch kann und darf noch nicht sitzen. Er hat den ,,Weg”
noch vor sich. Darum legt die Uberlieferung solchen Nachdruck auf
das ,,Wohnen” Jakobs. Wenn Jakob ,,als Fremdling wohnt™, das Wort
mit dem Stamm g-r, also 3-200, dann erfillt er seine Bestimmung.
Der Mensch darf nicht sitzen, ehe er den Streit mit Edom ausge-
fochten hat. Deshalb isjt die Welt in der dritten Phase, in der Phase
Jakot», noch nicht ,,fertig”.

Ein Ger (3-200) ist ein Fremdling, der Mensch also, der noch nicht
mit allem Gewesenen, Ehemaligen Frieden gemacht hat, der es noch
nicht als Einheit in sich aufgenommen hat.

Man achte darauf, wie ,,sitzen” die einander spiegelnden Zeichen
300 und 2, Schin und Beth, in sich vereint, und wie der Fremdling die
sich gegenuberstehenden Zeichen 3 und 200, Gimel und Resch, ins
Wort bindet46. Beim Sitzen leitet Schin, dieser besondere Buchstabe,
das Wort ein; und beim Fremdling ist es ausgerechnet die 3, die als
das Dritte immer einen gemischten Charakter zeigt.

Wenn Jakob weil3, dal? er bei Laban der Fremde war (Gen. 32, 4), so
widersteht er dem Sar Esows im Kampf. Doch meint er, im Sinne des
Begriffs 300-2 (Gen. 37,1), in der Welt, in der sein Vater ja der Fremde
ist, ruhen und wohnen zu kénnen, so tritt die zweite Dreiheit auf:
Es kommt zum Verkauf Josefs, und Josef vollzieht zum Schlul3 die
neue Dreiheit, und Jakob ist es, der aus der Ruhe geholt wird.

Wo es so zur Trennung von Josef kommt, verliert Jakob den Namen
Jisrael, den er durch den Kampf mit dem Sar Esows empfangen hat.
Er wird wieder zu Jakob, und wieder ist der Satan losgelassen. Zwei-
undzwanzig Jahre lang, die ganze Zeit der Form uber, hat sich der
Satan gefreit, hat er sich von seinem Ort entfernt, weil Jakob meinte,
ruhen zu kdnnen, ohne all das Vergangene und ihn Umgebende, wie
weit entfernt es auch sein mochte, bei sich aufzunehmen, ohne es in
seinem BewuRtsein mitzutragen, um es mit der gelebten Gegenwart zu
verbinden. Erst wenn Josef wieder mit Jakob vereinigt ist — und sein
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Verkauflauft als Konsequenz des WajeschewJakob, dem sich in Ruhe
niederlassenden Jakobs — erst dann ist Jakob wieder Jisrael 47.

Das Ringen mit dem ,,Engel”, dem Sar Esows, aufert sich auch
darin, daR dieser Sar feststellen will, ob er es mit einem Menschen zu
tun hat, der somit sitzen oder stehen kann, oder aber mit einem Engel,
der ,,nur” stehen kann.

Die Engel werden am zweiten Tag geschaffen. Bei der Scheidung
zwischen Himmel und Erde werden sie zu Botschaftern Gottes. Eine
Botschaft aus dem Himmel ist daher immer ein Engel; er ist es auch,
der die Grenze durchdringen kann. Darum kann ein Mensch einen
Engel nur wahmehmen, begreifen und verstehen, wenn er von einer
anderen Welt weill, wenn er diese andere Welt richtig verstehen will,
und wenn er das Wesen dieser anderen Welt kennt. Dann wird ihm
auch der Sinn dafur zuteil, die Berichte und Botschaften aus jener
anderen Welt zu sehen und zu hoéren.

Der Engel kann auf- und niedersteigen, wie auf einer ,Leiter”,
Sulam, wie Jakob sie in der Nacht erblickt (Gen. 28, 11 ff.)« Wer nicht
begreift, was Auf- und Niedersteigen heil3t, kann keine Engel sehen.

Wenn der Sar nun merkt, da Jakob als Mensch in dieser Sphare zu
kéampfen vermag, verwundet er Jakob an seinem Hiiftgelenk. Das ist
dann der wunde Punkt, die schwache Stelle des Menschen, denn
immer wieder taucht die Frage auf: ,,Soll ich mich setzen, oder muf
ich noch stehen?”

Sobald der Mensch mit héheren Wesen ringt, also redet, sie nach
dem Sinne des Lebens befragt, ist dort seine schwache Stelle. Denn die
auf- und niedersteigenden Wesen werden ihn immer an diesem schwa-
chen Punkt, der Unentschlossenheit, zeichnen kdnnen.

Die Hufte, Jerech (10-200-20), ist auch die Stelle der Fortpflanzung.
Sobald der Mensch sich fortpflanzt, lauft er Gefahr, alles Friihere und
Andersartige zu vergessen, und einzig und allein dem Augenblick und
dem Zukinftigen Gewicht beizumessen. Darum heif3t ,,Nehmen vom
Baum der Erkenntnis” auch ,,sich fortpflanzen™, den ez osepriwahlen.

Und das ist der schwache Punkt des Menschen, aber zugleich auch

der beneidenswerte, weil selbst gewahlte.
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Solange der Kampf andauert, besteht die Welt weiter. Der dritte
Tag genugt nicht als SchluBphase. Die 4., 5. und 6. Phase miissen
kommen, weitere Geschlechter miissen auftreten. Ist der Mensch noch
Jakob, oder ist er schon Josef?

Weil immer beides der Fall ist, drickt sich die Halacha so genau
aus, damit der Mensch nicht irre. Aus der Uberlieferung weil sie,
welche die von Gott gegebenen Mal3e sind.

Es wird erzéhlt, dafl Jakob keine Erektion kenne. So jedenfalls
wird die Tatsache, dal} er der Isch tamim, der vollkommene Mensch
ist, kommentiert. Dennoch ist bekannt, dal3 Jakob zwdlf S6hne und
eine Tochter hat. Das stimmt Gberein mit der Mitteilung, er hinke auf
seiner Hufte, zolea al Jerecho (90-30-70 70-30 10-200-20-6). Das ist
auch der Grund, weshalb Jisrael bis auf den heutigen Tag die Gid
ha-Nasche, die Spannader, die Uber dem Hiuftgelenk liegt, nicht
,,18t748. Jisrael 143t diesen Teil nicht eins mit sich werden, lai3t ihn
nicht Teil seines Wesens sein. Man nimmt zwar Entwicklung und
Wachstum auf sich, damit die Welt bestehen kann, aber man weiR,
dall dem Menschen eine andere Art von Entwicklung vorbehalten
bleibt, dal? ihm der ez pri ose prizuteil wird, und daR3 der ez osepri fur
ihn nur eine Phase darstellt, in der er das Opfer bringt und die Frucht
ergreift. Der einseitige Weg erfillt ihn nicht mit Freude, sondern mit
Tranen und Seufzen, er tut es nicht um des einseitigen Genusses
willen, sondern um den Weg nicht enden zu lassen, bis der vollkom-
mene Mensch als Jossef ha-Zadik kommt, bis der Adam Kadmon
wieder hier erscheint. Das ist seine Freude; und diese Freude ist un-
vergleichlich schoner, weil sie aus beiden Wirklichkeiten kommt. Es
ist die Freude des ezpriosepri, und nicht die mit Todessucht
vermischte Freude des ez ose pri.

Und so schwort man auch, indem man die Hand auf die Hufte des
anderen legt (z.B. Gen 24, 2). Die Hufte ist das Menschliche, sie ver-
leiht dem Menschen die Gleichheit mit Gott. Der Mensch kann hier
gottlich sein. Der Same des Menschen kann gottlich, kann heilig sein,
wenn der Mensch seine Berufung und Verantwortung fir das ganze
Weltall und fur alle Zeiten und Welten erkennt.
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Der Mensch ,,steht” vor Gott, weil er ihm gegeniber weil3, daR der
Weg noch nicht vollendet ist, da3 es noch nicht Zeit ist fur das Sitzen,
fur das Wajeschew.

Auch vor einem Weisen steht man, weil man im Vergleich zu ihm
noch nicht behaupten kann, man habe als Mensch erreicht, was men-
schenmdglich wére.

Beim Essen dagegen sitzt man. Denn dieser Welt gegeniber, die
man sich einverleibt, ist man Kénig. Durch den Menschen kommt die
Welt zu Gott. Der Mensch bringt die Welt dar als Korban. Deshalb
erzahlt die Bibel, daB man die Mahlzeit des Pesach (Ex. 12, 11) nicht
sitzend einnimmt, weil hier Erlésung geschehen soll, weil man sich
bewegen will und muB, fort aus dieser Welt, hin zur Erlésung.

So steht das Essen des Menschen unter einem doppelten Aspekt: In
dieser Welt i3t er im Sitzen, doch wenn er sie als Vorhof zur anderen
Welt betrachtet, dann i3t er stehend und in Hast, in jedem Augen-
blick zum Aufbruch bereit.

Die Phase Jakab ist die ausschlaggebende. Tiferet ist der Punkt, an
dem alle Wege zusammenlaufen. Wenn Jakob, nachdem er den Segen
erhalten hat, von seinem Vater wegzieht, kommt ihm die Nacht
entgegen. Sie bricht schneller herein als erwartet, denn dem Men-
schen Jakob ist es bestimmt, die Nacht zu beherrschen.

Abraham steht im Morgen der Welt: Das Leben keimt, die Schop-
fung bricht an.

Jizchak waltet Uber den Nachmittag, die Neige des Tages, in der der
Tag sich mit der Nacht verbindet, den Ubergang vom Tag zur Nacht.

Jakob verkorpert bereits den Abend, die Nacht. Dort fallt die
Entscheidung fiir die Schépfung, im Chazot (8-90-6-400), dem Mo-
ment der Wende, um Mitternacht. Der entscheidende Kampf mit
Esow wird in der Nacht ausgefochten. Die Nacht empféangt den
Menschen, sie verschluckt ihn; er kann kein Ziel, kein Gegenuber
mehr erkennen, und wenn er handelt, so muB er ,,umsonst” handeln.
Aber in der Nacht vermag der Mensch emporzusteigen und mit Gott
zu sprechen.

Als Jakob ruhen will, sammelt er Steine am Platz Lus (30-6-7). Die
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Steine flgen sich zu ,,einem” Stein; es ist der Ewen Schetia4% und
von diesem Stein geht die ganze Welt aus. Jakob gibt damit der Welt
die Grundlage, das Fundament. In der dritten Phase wird auch das
Trockene von den Meeren geschieden.

Unter Jakobs Haupt liegt das ganze Land Jisrael. Es ist Grundstein
und Nabel der Welt zugleich. Jakob ruht aufder ganzen Welt, sie wird
unter seinem Haupt ,,Eins™.

Die Engel, die aufder Leiter auf- und niedersteigen, verkérpern die
vier Welten. Jeder EngeList 2000 breit, so breit wie Tarschisch. Wenn
alle vier nebeneinander stehen, betragt ihre Breite 8000.

In diesem Augenblick spricht Gott zu Jakob, und Welt und Mensch
erwachen zum BewuBtsein. Die Vier der 4 Engel tritt als 400 zum
Namen Lus hinzu. Und diese ganze Welt ist nun, wie der Mensch, das
Haus Gottes, daher der Name: Beth EI.
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DasAlte wirdwiedergeholt

Alles scheint hier in der dritten Phase in die Vollkommenheit

eingetreten zu sein. Nun aber meldet sich das Andere. Mit den ersten
drei Tagen ist die Welt noch nicht vollendet; diese ersten drei Phasen

haben den Menschen noch nicht zustande gebracht. Die Geschichte
Jakobs spielt sich erst im Menschen ab.

Denn nun kommt der Mensch zu Laban. Und Laban gibt ihm zwei
Frauen, die ,,alte” und die ,,heutige”. Der Mensch wahlt die heutige,
die sichtbare, die anziehende Rachel; Laban jedoch unterschiebt ihm
die ,,alte”, die Esow bestimmt war, die vom Leiden verhdrmte. Der
Mensch muB zuerst den Konigen Edoms begegnen, den alten Welten,

u*id mufd zusehen, wie er mit ihnen ins reine kommt. Eine Einheit
kommt in dieser ersten Dreiheit nicht zustande.

So ,,dient” Jakob bei Laban auch nicht 7 Jahre, sondern die
doppelte Zeit, 2x7 Jahre. Er muf3 auch hier mit dem ,Alten”
abrechnen. Und ausgerechnet daraus, aus der ungeliebten Lea,
entspringtJehuda und mit ihm David.

Das Wesen Labans entspricht dem Mond. Das deutet auf ein
erneutes Erstarken der alten Welten hin. Der Mond kommt und geht,
er wachst und nimmt ab, er ist das Inbild der Entwicklung des Er-

scheinenden. Er bringt des Nachts alles Alte, alles Frithere mit in die
~elt und in den Menschen. Darum findet sich Jakob, der Mensch in

der Nacht-Welt, bei Laban ein, und deshalb begegnet er dem ,,Alten”’,
dem Sar Esows, als er an den Jabok zuriickkehrt, um das alte Keli zu
bolen. Er sucht also selbst nach dem Vergangenen und empféngt,
‘odem er es sich aneignet, den Namen Jisrael.

Laban ist der Grund daflr, daB Jakob nicht die letzte Phase ist.
Man sagt, das ,,Alte” sei eiferstichtig. Es kann keine Erldsung

erlangen, da es von einem UbermaR an Din beherrscht wird, vom
Ubermal harter Gesetzlichkeit, von Egoismus, Kurzsichtigkeit und

DnVersohnlichkeit. Dagegen bietet sich dem ,,Heutigen™, dem nun
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Erscheinenden, in jedem Augenblick die Gelegenheit, die Erlésung zu
ergreifen. Aber das Alte will das Heutige mit zu sich herabziehen,
damit es auch unerlst bleibe. Dem Alten wohnt die Kraft der
Gerechtigkeit inne, die voll Bitterkeit fragt, weshalb ihm nach allem
Leiden, nach all dem Warten, nicht auch das Geschenk der Erlésung
zuteil wird, warum das Neue den Vorrang genief3en soll. Es kann sich
nicht damit abfinden, dal? es Gibergangen wird.

,,Laban" istder AnlaR zum Streit zwischen Josefund Jehuda, der zum
Verkauf Josefs fihrt, zur Galut Mizrajim, die der Prototyp, die
»Eins/’, das Wesen der vier Gefangenschaften ist.

Die Kette der Ursachen ist lang: Weil Jakob vor Laban fliehen muf,
stiehlt Rachel dessen Terafim (400-200-80-10-40). Jakob sagt, dafl}
derjenige, der sie gestohlen habe, nicht am Leben bleiben werde, und
ererkenntnicht, daR Rachel eswar, die die Terafim nahm. Rachel stirbt
und gebiert keinen 13. Sohn. Und deshalb ist Ruben so ungeduldig
mit Bilha, weil sie zu Rachel gehort, und gerade dieser Ungeduld
wegen bleibt es bei den Zwdlfen.

Dann die Geschichte mit Dina und Schechem'. Die Uberlieferung
tadelt Jakob, daR er Esow vergifit und Ubergeht. Denn Jakob furchtet,
dal Esow Dina zur Frau begehren kénnte, und verbirgt sie deshalb in
einer Tewa, wodurch sie fur Esow unsichtbar wird. Doch nun tberfallt
Schechem Dina, und auf vielen Umwegen gelangt das Kind Dinas zu
Josef, wird dessen Frau, und der 13. Sohn entsteht auf diese Weise
dennoch aus Rachel. In der Zwischenzeit aber wurde Josef schon nach
Mizrajim verkauft. Laban glaubt, da Jakob und seine 12 in Mizrajim
unwiderbringlich untergehen. Thm ist gewil3, dall aufgrund der fort-
wahrenden Zweiheit, des Gegensatzes zwischen Jehuda und Josef, in
der Unvereinbarkeit von Wesen und Erscheinung, niemals Einheit Zu-
standekommen kann. In gleicher Weise meint die Kraft der Finster-
nis, der Mensch sei durch sein Eintauchen in die unterste Welt der
Erscheinung fur immer verloren. Darin &uRlert sich die Eifersucht des
sich vergessen und Ubergangen Wahnenden. Sie treibt den Menschen
in die Sentimentalitat, in die Rolle des Zuschauers.
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Alte Geschichten erzéhlen oft von dieser Eifersucht der Toten.
Gegenwartig hat man kaum noch Zeit, tber die alten Welten nachzu-
denken. Man hat nicht einmal mehr Zeit, sich Gber die heutige Welt
Gedanken zu machen. Es ist kein Wunder, dal} die Schwere der
unbeantworteten Erinnerungen, des unbewdltigten Erbes, den Men-
schen in der dritten Phase nicht ans Ende gelangen 1aRt. Tiefe Nacht
bricht herein, eine heftige Krise schuttelt ihn.

Diese Krise spielt sich nun bei Jakob ab. Dazu gehort das Unheil
mit Dina und Schechem, dazu gehotren die Goétter, denen die Stéhne
dienen, dazu gehort der Verkauf Josefs und der Niedergang Jehuda's.
Hunger stellt sich in Kanaan ein, und die 70 wandern aus, nach
Mizrajim. Und in Mizrajim beginnt die Nacht der Verbannung.

Keinem Menschen bleibt die schwere Krise beim Ubergang von der
3. zur 4. Phase erspart.

Ich spreche stéandig von Phasen und vermied bisher den Begriff
Sefira (60-80-(10)-200-5). Er ist so sehr mit falschen Vorstellungen
belastet, daf3 ich ihn nun auch jetzt nur mit &uRerster Vorsicht einzu-
fuhren wage. Sefira bedeutet nichts anderes als ,,Zahl”, ein quanti-
tatives Verhaltnis. Es bedeutet bestimmt nicht Sphare.

Sefira gibt vielmehr an, welche Verhéltnisse in den Phasen der
Entwicklung bestehen, in der Anndherung des hier als konkret
Empfundenen, des hier sichtbar Erscheinenden. Das Wort will ange-
ben, wie der Weg zustandekommt, in welcher Beziehung, in welchem
Verhéltnis ein Punkt zu einem anderen steht. Was erscheint, ist
immer eine Vermischung der Sefirot (Mehrzahl von Sefira}, und es
geht um die Intensitdt der Wirksamkeit der verschiedenen Sefirot
Innerhalb der Vermischung.

Das Hebréische kennt natirlich auch die qualitative Bedeutung
von Eigenschaften. Damit bringt es die Verbindung des Quantitativen
’0it dem Quialitativen zur Darstellung.

Hier handelt es sich um den Ubergang von Tiferet, auch Racha-

tnini genannt, zur folgenden Sefira, der ersten der zweiten Dreiheit.
Kann tUberhaupt die zweite Dreiheit Ful? fassen, wenn die erste, in der
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unvermeidlichen Konfrontation mit den Welten Esows untergeht?

Die Uberlieferung erzahlt, wie Jakob in seinem Traum die Gewalt-
herrscher, die Herren jeder Gefangenschaft, zum Himmel aufsteigen
sieht. Der Herrscher von Babel, der ersten der vier Gefangenschaften,
erklimmt 70 Sprossen, dann stirzt er. Der Herrscher von Poras-
Modai, der zweiten Galut, bringt es auf52 Sprossen, ehe er den Stand
verliert. Der dritte, Jawan, ersteigt sogar 180 Stufen. Edom jedoch,
der vierte, horte nicht auf zu steigen, und Jakob erschrickt, weil er
sieht, dal? nichts seinen himmelstiirmenden Laufzu hemmen vermag.
Er flrchtet, Edoms Siegeszug werde endlos sein. Doch Gott gebietet
ihm, nicht zu verzagen, denn sollte Edom auch bis zu den Sternen
steigen, so sei ihm doch ein Ende beschieden, von dem aus er in die
Tiefe stlirzen werde.

Din herrscht also nicht unbegrenzt. Die Aufhebung von Din ist
beschlossen. Das Alte bleibt nicht unbeweglich und in sich ge-
schlossen.

Aber die Nacht Edoms ist furchtbar und bedriickend. Mit Edom
bricht das Vierte durch, die Erde. Alles was dem vierten Element
gelebt hat, ballt sich zusammen und pragt sich in uns aus. Dieser
Zugriff der Erde, des Konkreten, ist so Uberwaltigend, das Gesprach
mit ihr ist so einschneidend, dal3 es nur mit aul3erstem Emst gefiihrt
werden kann. Nichts wird darin ausgespart. Acht Kénige Edoms gibt
es, und erst mit dem 8. kommt es zu der entscheidenden Auseinander-
setzung. Dann erst zieht Samael den Esow zurlck, und David, der
Konig Jisraels, erscheint. EIf Firsten Edoms gibt es, und mit dem
zehnten streitet diese Welt. Er ist der vorletzte und beherrscht das
Heute. Sein Name ist Magdiel (40-3-4-10-1-30), und das ist 88. Der
Stamm dieses Namens sind die Worte Turm (Migdal) und grof3
(GadoU.

Die Nécht in der Verbannung Mizrajims ist entsetzlich, weil kein
Ende abzusehen ist. Gott zeigt bereits Abraham diese Gefangenschaft
und ,,grol3e Verfinsterung fallt auf ihn” (Gen. 15, 12). Die Erlésung
kommt erst, wenn man gar nicht mehr mit ihr rechnet, ja nicht einmal
mehr auf sie hofft. Der Erlésung geht sogar der verzweifelte Versuch
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der Selbsterldsung voraus. Das zeigt sich in der Geschichte der Séhne
EfrajimsS®. Wenn so viele Zeichen aufein Ende der Verbannung hin-
weisen, kann die Ungeduld nicht mehr an sich halten. Und diese
Ungeduld fuihrt in noch tieferes Elend.

In dieser Nacht droht alles unterzugehen. Die Kinder werden in den
Strom geworfen; sie ertrinken in der Zeit. Darum heifl3t es auch, fur
die Kinder sei die Nacht vom Dienstag auf den Mittwoch eine gefahr-
liche Nacht. Es gelte, sie dann besonders zu beschirmen.

Die 49 Tore der Unreinheit sind durchschritten, man steht an der
Schwelle des 50. Tores. Nun ist keine Hoffnung, kein Ende mehr in
Sicht. Der Mensch geht wirklich bis zum AuRersten. Nur so kann er
den hehren Weg der Ruckkehr ungeschmélert gehen.

Was aber bewirkt, dal die Nacht dennoch endigt? Es ist die
Tatsache, daR die unausweichliche GesetzmaRigkeit durchbrochen
wird von dem durch nichts gerechtfertigten Vertrauen des Menschen.
Jochewed kommt auf Veranlassung Mirjams zu Amram, als bereits
feststeht, dal? ihr Kind unweigerlich getotet, in der Zeit ertrankt
werden wird. Jochewed ist 130 Jahre alt. Das Kind wird sodann in die
Tewa, ins Wort, eingebettet. So geschieht es, dal3 eine andere Gesetz-
maRigkeit zum Durchbruch kommt. Die Kdnigstochter Bitja (2-400-
10-5) erscheint, ,,die Tochter der 10-5", und sie selbst hebt das Kind
aus der Zeit, aus dem Strom, in dem es sonst hatte untergehen
mdassen.

Das Kind bleibt drei Monate lang verborgen (Ex. 2, 2). Das
entspricht auch den drei Phasen der ersten Dreiheit. Mit dem 4.
Monat setzt die vierte Phase ein. Der Durchbruch zu einer neuen
Dreiheit gelingt nur durch die unerwartete, die nicht konforme Tat,
durch das Unberechenbare, das Verponte. Die Befreiung aus Mizra-

gelingt allen méchtigen Hindernissen zum Trotz.

Diese Phase heilRt Nezach, Uberwindung. Hier, bei der Halfte der

sechs Tage der Schopfung, bestétigt alles den Eindruck, dal der
Untergang bevorsteht. Aber das, was noch ubrig ist, bricht durch, das

Neue kommt doch, durch das Kind in der Tewa, das Kind im
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Wort. Auch das im Menschen verborgene Kind kann allein durch das
Wort gerettet werden, und mit dem Wort rettet es die Welt.

Es ist von grofter Wichtigkeit, daR die zweite Dreiheit kommt.
Ohne sife bliebe es beim Untergang in Edom, ohne sie ware die Gefan-
genschaft in Mizrajim unaufl6slich. Vielleicht wird man hier verste-
hen, weshalb die Thora dem ,, Tier” mit dem doppelten Magen eine
solche Bedeutung beimifst. Das andere Tier darfvom Menschen nicht
aufgenommen werden; er darfin keiner Weise damit zu tun haben.

So erklart sich die Abneigung gegen das Chasir (8-7-10-200), das
Schwein, das zwar gespaltene Hufe hat und somit von auen gut
scheint, das aber von innen her falsch ist. Sogar sein Name enthélt
einen Betrug, denn Chasir bedeutet auch ,,wiederholen”. Und doch
téduscht es die Wiederholung nur vor! Die menschliche Erscheinung
mit dem Chasir fihrt zum Untergang in dieser dritten Phase.

Zahlreich sind die Geschichten, die von den Versuchen der Heiden,
den Juden das Chasir aufzudréngen, handeln. Das Heidentum lebt ja
vom ,,Als ob”. Es verhdlt sich wie mit der Nachasch: auch die
Schlange ist listig. Sie duldet keinen Zweifel an der Wahrheit ihrer
Feststellung, derzufolge sie dem Menschen die héchste Kdénigswiirde
verheif3t. In Wirklichkeit aber gibt sie ihm lediglich den Tod.

Deshalb legt die Thora solchen Nachdruck aufjene ,, Tiere”, durch
die der Mensch sich in seiner Erscheinung erkennt. Nur was die
Schopfung hier durch den doppelten Magen und die gespaltenen Hufe
kennzeichnet, zeigt auBen, was es auch innen ist.

Man wird sich an diesem Punkt die Frage stellen, was der Mensch
eigentlich tut, wenn er sich des Friiheren, des Alten und Abseitigen,
und damit schlieBlich auchdes Unwichtigen undVerborgenen erinnert
und es in sein Leben mit einbezieht. Mul3 er deswegen krampfhaft
langst verschollener Generationen gedenken, muf3 er sich unaufhor-
lich geschehenes Unrecht vor Augen halten und es beklagen, muf3 er

sich der Trauer um das Leid aller Zeiten hingeben? Wie soll er dann
sein eigenes Leben leben, wie mit seinem eigenen Leid Tertig werden?
Lebt er doch nicht grundlos im Heute. Dieser Sinn fir das Vergangene
muld zur zweiten Natur werden, sonst ist die Erinnerung unehrlich,
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und es besteht die Gefahr, dal der Mensch vor sich selbst heuchelt.

Wie wird nun dieses Gespur fur das ,,Alte” zur zweiten Natur? Das
ist die zweite Phase der Antwort aufdie oben gestellte Frage.

Man muf sich der Tatsache bewuf3t werden, daf? alles Frihere Teil
jedes Menschen ist, also auch in seiner heutigen Erscheinung. Nicht
nur seine eigene Vergangenheit, sondern auch die seiner VVorvater ist

ihm wie die VVergangenheit aller Menschen, die jemals gelebt haben.
Jeder Mensch hat zahllose VVorfahren — man nehme sich einmal die

Mihe, nachzurechnen, wieviele GroRReltern man Uber 10 Generatio-
nen hin hat —, die ihrerseits schlieBlich alle wieder den einen Vorvater
haben, der ia potentiell schon alle kommenden Generationen in sich
Nagt.

Jeder Mensch ist also die ganze Welt. Er hat alles in sich. So ist man
uiit jedem Menschen innerhalb seines eigenen Heute wieder in einer
Weise verbunden, in der jeder jedermanns Spiegel ist. Hier scheint die
Vielheit aufgehoben zu werden.

Doch was ist die Vergangenheit, was ist das ,,Alte”? Wieder muf}

Ulan sich hiten, die Zeit nicht zu sehr als Kontinuum zu sehen. Die
Vergangenheit des Menschen bildet keine Linie, die auf geradem

Wege zuriickfuhrtund sich irgendwo verliert, sondern sie umfaR3t auch
andere Seins-Weisen, andere Welten, andere BewuRtseinsebenen die-
ser Erde, die, was das AuRerliche betrifft, womdglich unverandert
hleiben.

In einer solchen ,,hdheren”, ,.friheren” Welt lebt stets die Kraft,
die das Leben hier hervorruft. Das ,,Frihere” ist der Same fur das
Kommende.

Da er von diesem Friheren abstammt, gehdort jeder Mensch in
erster Linie diesen ,,hdheren” Weltfen an. Der Ausdruck ,,héher”
umschreibt hier die weniger starke Gebundenheit an die Kausalitét
des irdischen Zeit-Raumes. Die ,,h6heren” Welten, so wird jedenfalls
erzahlt, unterliegen der Schwerkraft in geringerem MaRe, und, so

gesehen, sind sie weniger konkret.
Wenn nun jeder Mensch, als Abkémmling des Friheren, aus
hoheren Welten in dieses Jetzt herabgestiegen ist, dann bedeutet das,
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daB seine Vergangenheit in erster Linie dort zu suchen ist, und daB die
Vergangenheit ,,hier” eine abgeleitete ist. Sie ist in jedem Falle auch
dort vorhanden. Auf jener Ebene wiegt die Dumpfheit der Gefangen-
schaftiiYi ,,Lehm” dieses Kdrpers weniger schwer. Jedes Leben hier, ja
jeder Gedanke, jeder Traum und jede Phantasie sind dort stérker,
deutlicher und sichtbar gegenwartig.

Jedes Leben ist schon in dem Bericht anwesend, der als Geschichte
vor Beginn dieser Welt erzahlt wird. Die Tewot der Thora tragen
dieses Jeeben von Welt zu Welt; es sind die Schiffe, die zu den ver-
schiedenen Zeiten hin auslaufen und schlieRlich das Leben auch in
diese Welt hineintragen. Dieses Leben ist dort als ewig wirkender
Same, als ewig gefullter Quell. Und was aufdieser Erde erscheint, ist
blol der Abglanz jener Wirklichkeit.

Das wird auffolgende Weise verdeutlicht: Das Leben der Thora ist
die Lichtquelle, die durch einen Vorhang vom Raum dieser Welt hier
geschieden ist. Wird der Vorhang gedffnet, so scheint die Lichtquelle
in diese Welt hinein, und das Stoffliche in ihr lebt auf. Wird der
Vorhang wieder geschlossen, dann hért das Leben im Stofflichen auf.
Die Lichtquelle selbst bleibt jedoch unveréndert, und sie bleibt mit
den anderen dort vorhandenen Lichtquellen in stdndiger Verbindung.
Zusammen bilden sie das Biindel des Lebens, das Zror ha-Chajim (90-
200-2005-8-10-10-40).

Das Gedenken ist somit nur dann moglich, es hat nur dann einen
Sinn, wenn man diesen Thora-Bericht als das ,,iberirdische” Vor-Le-
ben begriffen hat, und man es als solches erlebt. Dann wird es auf die
Dauer zur zweiten Natur. Dann kommuniziert dieses Vor-Leben stan-
dig mit dem Heute, und dann ist die Einheit da. Dann ist der ez pri
ose pri gegenwaértig. Darum wird gesagt, dal3 die Thora fir jeden, der
sie ergreift, und der sie bei sich behalt, der Baum des Lebens ist.

Der Mansch tragt diesen Thora-Bericht schon bei seiner Geburt in
sich. Es wird erzahlt, er werde ihm auf seinem Weg von der Zeugung
zur Geburt mitgeteilt. Das kommt in seiner Kdrperhaftigkeit, bis in
die Vererbung hinein, zum Ausdruck. Fir den Menschen bedeutet es,
daB er alles Leben, das je gelebt hat, in sich mittrdgt. Er kann sich
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aber dessen nur bewuf3t werden, wenn er die Thora als heilig, als heil,
als ein der Zebrochenheit dieser weltlichen Realitdt Entzogenes
annimmt.

Dazu muB er dieses VVor-Leben, das ,,Alte” in den ,,sechs Phasen”,
in den sechs Sefirot zwischen Chessed und Jessod wiedererkennen.
Dort ist sein Fundament, und von dorther wird auch seine Erinnerung
gespeist. Nun geht es einzig darum, ob er sich dieses Fundamentes,
dieser Jessod bewul3t ist oder nicht.

Das Ringen mit Esow ist Ausdruck dieser BewuBtwerdung. Wenn
der Mensch in seiner Eigenschaft als Jakob die Thora als heilig
anerkennt, wenn er weif3, dal} sie aus einer anderen Welt stammt,
Uberwindet er Esow. Ist sie fur ihn jedoch ein Geschichtsbuch wie
andere, dessen Inhalt er beliebig den archdologischen, historischen
oder anthropologischen Sezierkiinsten unterwerfen zu kénnen glaubt,
dann tragt Esow den Sieg davon. Esow bedréngt Jakob; die Galut
Edom ist fur diese Welt eine unbestreitbare Realitat.

Die Psychologie ist bereits auf dem guten Weg, wenn sie durch
Einlben des Erinnerns alte Welten im Menschen aufspurt. Wenn man
aber um die Bedeutung dieser alten Welten nicht weil3, bleiben sie

auch fur den geschicktesten Psychologen ein diisteres, chaotisches
Kapitel, ein Abgrund. Man ist ihnen nur gewachsen, wenn man die

Thora kennt.
Es ist dem Menschen durchaus moglich, ja es ist sogar von aus-

schlaggebender Bedeutung, dall er seine Beziehung zu den Edom-
Welten klart. Diese Klarstellung ist der Durchbruch des Wortes. Das

will auch der Name Mosche sagen: der aus der Zeit Geholte, der in der
Zeit nicht Ertrunkene. Er hat seinen Platz wieder auf der rechten

Seite. Sein Erscheinen ist der Wirksamkeit des Lichtstrahls aus dem
en sofzu verdanken. So wie durch ihn in der Olam ha-Bria Reschit
entsteht, wie im ersten Teil der Olam ha-Jezira Abraham die Norm
durchbricht, wodurch das Leben in dieser Welt mdglich wird, so
geschieht hier der Durchbruch durch Moses. Auch hier das Verwei-
gern, die Nicht-Achtung einer Norm, jener Norm, die festlegt, dal3 das
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Kind als das Tiefste im Menschen der Zeit preisgegeben werden
muf3.

Deshalb ist Nezach, die 4. Phase, die Uberwindung, weil hier das
»Alte” durchbricht

Von Pharao wird erzéhlt, er habe Josefnichtgekannt (Ez. 1, 8), und
er erkennt deshalb auch nicht, wer und was Jisrael ist. Aus dieser
Unkenntnis entsteht die Gefangenschaft. Das gilt fir jeden Men-
schen, immer Uber alle Zeiten hinweg. Der Mensch muf3 wissen, wer
Josef ist; Josefist ja das«Ereignis der 6. Phase, er ist das Fundament,
Jessod. Nur die Verbindung mit Josef wird dem Menschen die Befrei-
ung verschaffen. Ohne ihn bleibt das Kdorperliche bedriickend, be-
tdubend und erstickend.

Darum wird stets grof3er Nachdruck daraufgelegt, den sechsten mit
dem siebten Tag zu verbinden. Man belasse sie ja nicht getrennt
voneinander, sonst bleibt auch der Mensch gespalten, und die Zwei-
heit herrscht. Darum fa3t Gott als ha-Sehern den sechsten und den
siebenten Tag zusammen51.

Dem siebten Tag wird ein Teil des sechsten zugeschlagen. Deshalb
tragt der Bericht des sechsten Tages den Namen Josef und der des
siebenten Tages den Namen David. Beide zusammen werden die
Waurzel des Messias genannt. Es gibtden Messias in Gestalt des Sohnes
von Josef und den Messias in Gestalt des Sohnes Davids 52. Wer sie
voneinander scheidet, spaltet das Fundament der Malchut, des Kénig-
reichs. Der Messias ist Einer, und der Sohn Josefs und der Sohn Davids
kdnnen einzig als Einheit verstanden und erfahren werden. Das wird
auch im Worte Gottes an Ezechiel(37,16-21deutlich, wo der Baum Je-
huda und Josefzusammenfigt, als Einheit dessen, was dem Menschen
als Zweiheiterscheint, sobald er,,vergif3t”.

Genesis, die Eins, darf nicht abgetrennt werden von den vier
folgenden?Teilen. Die Eins ist die Erinnerung. Die zwolf S6hne Jakobs
stehen sowohl in der Eins als auch in der Vier. Die Eins schlief3t, die
Vier beginnt. Sie bilden das Band, die Verbindung zur Einheit. Das
Zeitbewul3tsein des Menschen darf sich nicht nur innerhalb der Vier
bewegen, sonst filhlt er sich als Pharao, als der alles beherrschende
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Koénig. Und Pharao wei wirklich nichts von Gott. Ihm ist der Begriff
Jisrael nur ein Greuel; er argwohnt, dal? er dieser Kraft nicht gebieten
kann, ja daB sie seine Macht zu vernichten droht. Deshalb wird er
zum Gewaltherrscher und schafft damit die VVoraussetzungen, dal3 der
Name Gottes erst in dieser Welt der ,,Vier” aufgedeckt wird.

Mit dem Durchbrechen der Norm geht die Uberwindung einher.
Die zweite Dreiheit ist deswegen so unwiderstehlich, weil mit dem
Untergang der ersten Dreiheit alles verloren scheint. Immer wenn das
der Fall ist, bringt nur das Durchbrechen der Norm das Neue, sodaf
weiteres Leben sich ausbreiten kann. Das Tun Mirjams gibt den
Ansto zum Handeln Amrams und Jocheweds und bringt dadurch
das Neue hervor.

Durch das ,,Paar” Moses- Aharon, die Geschichte der vierten und
funften Phase, kann man ins Heiligtum eintreten. Deshalb heiRRen sie
in der Uberlieferung die Saulen Jachin und Boas, die Saulen am
Eingang des Hechal, des ,,Hauses” im Tempel. Man kann das Heilige
nicht betreten, ohne an diesen beiden S&aulen, den Amudim, voruber-
zugehen; man muf das Wort der Thora und den Sinn des Korban
begriffen haben.

Weil Moses erschienen ist, kann das ,,Wasser™, die Verflihrung der
Zeit, Jisrael nicht mehr schlagen. Moses ist im Adar, im 12. Monat
geboren, und selbstverstandlich stirbt er, wie dies bei biblischen
Figuren der Fall ist, am Tage der Geburt. Adar ist der Monat der
*»Fische”. Das Wasser spielt da eine groRe Rolle. Moses durchbricht
die GesetzméaRigkeit; der Fisch schwimmt nicht mehr im Wasser.
Pharao glaubt, Jisrael ausgerechnet aus dem Meer, dem Jam Suf,
zurtickholen zu kdnnen. Moses aber ist zur Stelle und Pharao findet
sein Ende, denn das Meer, die Zeit, steht still: Das Leben kann
durchbrechen.

Durch Abraham entsteht das Leben, die Nefesch als solche, durch
Moses entsteht sie im Zeichen Jisraels.

Wir befinden uns nun im vierten Tag: was zuerst Licht ist, wird nun
zu Meorot, den Lichtgebern, Lichttragern. Auch hier vollzieht sich
eine Konkretisierung, eine Festlegung. Sonne, Mond und Sterne sind
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individuelle Ausgestaltungen des zundchst noch abstrakten Begriffes
,Licht”. Dem Wort Or (1-6-200), wird die Mem vorgespannt, und es
wird zu Meor (40-1-6-200).

Individuelle Erscheinung meint Begrenzung. Im Personlichen ist
damit die Erinnerung gegeben, die sich im Einzelnen verkorpert.
Moses ,,erinnert” sich der gesamten Schopfung, von Anbeginn bis
zum Ende. Darum heif3t die Thora nach Moses die Thorat Mosche.
Der Mensch dieser vierten Phase vermag die Erinnerung zu verar-
beiten, von nun an ist erjn seinem Denken und Begreifen nicht mehr
an die Zeit gebunden; er ist ,,aus der Zeit gezogen™.

Die ihn bestimmenden ,,Zeichen”, die Othot, sind die Himmels-
korper. Nun wird an ihnen die Zeit gemessen. Im Menschen entspre-
chen dem die Sthne Jakobs mit den Vatern. Hier zeigt sich der Zu-
sammenhang zwischen den ,,Sternen” und dem Menschen. Die
Namen der S6hne, der zwolf, sind das Mal des Menschen. Sie lassen
ihn die Zeit Uberwinden. Durch das Erkennen der ,,zwélf* kann der
Mensch aus der Zeit gezogen werden. Moses ist es zu verdanken, daR
die zwolfaas Mizrajim ausziehen, dald die Zeit zum Stillstand kommt,
daB das Wort sich offenbart. Die biblische Astrologie kennt keine
Unterwerfung des Menschen unter die Zeit. Sie erzahlt vielmehr, wie
die Zeit dem Menschen unterstellt wird. Sie bezeugt im Wort, wie der
Mensch durch sein BewuRtsein vom Uberzeitlichen alles vor ihm
Gewesene befreit, und wie er die Zeit Uberwindet. Aharon und Mirjam
beherrschen gemeinsam mit Moses das Wasser. So erklart sich das
Wort ein masel le-Jisrael” (1-10-50 40-7-30 30-10-300-200-1-30), ,,es
besteht kein Einflul? der Tierkreiszeichen aufJisrael”.

Wenn das Wasser bitter ist (Ex. 15, 22—27), dann zeigt Gott Moses
den ,,Baum”, den er ins Wasser werfen soll, um es wieder siR zu
machen. Die Zeit ist bitter, wenn sie im Zeichen des ez ose pri steht;
die Zeit lyird suf3, wenn Gott dem Menschen den ez pri ose pri zeigt,
den Baum des Lebens, den Ez ha-Chaim. Wird dieser in die Zeit
gebracht, verandert sich ihr Charakter.

Die biblische Astrologie fuhrt die Thora als ZeitmaR ein. Ohne sie
bleibt Zeit bitter, ungeachtet der Tatsache, dal man sie durchschaut,
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ja selbst dann, wenn ihr der Aspekt des Kontinuierlichen genommen
fct. wenn sie ,,geronnen” ist und man sie hinter sich gelassen hat. Was
ndtzt es, wenn man Uber ihr steht, solange nicht Gott selbst die
Geschichte vom Sinn der Welt erzahlt. Bleibt das Wasser bitter, so
entbehrt alles des Sinns und bleibt ungenielbar, bleibt im Zustand
heidnischer Mythologie. Hier offenbart sich der grundsétzliche Unter-
schied zwischen den Mythologien der Volker und der Thora Jisraels.
Es ist der namliche Unterschied, wie zwischen dem heidnischen und
dem biblischen Zeitverstandnis.

Die Himmelskérper haben menschliche Namen bekommen, und
diese Namen erzahlen die Geschichte; es ist die Geschichte der Bnei
Jisrael, der KinderJisraels, wortlich der Séhne Jisraels.

Deshalb werden die Zeiten auch mit dem JisraeZ-Mall gemessen,
dann herrscht der Mensch Uber die Zeit und nicht die Zeit Uber den
Menschen. Die Moadim (40-70-4-10-40), die Zeiten des Zusammen-
treffens, der Ubereinstimmung, werden durch den Menschen gestellt.
Zunehmen und Abnehmen des Mondes, die Berechnung der Zeit
durch Sonne und Mond, all das bestimmt der Mensch. Nichts
widerfahrt ihm, das er in der Zeitrechnung nicht schon im Voraus
beherrscht.

Es ist das Ergebnis des Aufhehmens der Thora als bewuf3te Vergan-
genheit. Sie ist die Geschichte anderer Welten, aber sie wirft hier ihren
Schatten, sie projiziert sich ins Konkrete, auch wenn der Mensch sie
Wit dem MaRstab der Welt nicht zu messen vermag. Von seinem hie-
sigen Standort aus kann er nicht verstehen, dazu muf3 er erst wieder
den Platz in den anderen Welten einnehmen. Und das geschieht,
sobald die Thora fir ihn zum zeitlosen Fundament geworden ist.

Aharon erscheint als Umhillung fiir Moses (Ex. 4,16). Moses ist der
Kern, Aharon das, was ihn umgibt. Beide bilden eine Einheit. Moses
bat Angst, unverhillt dieser Welt entgegentreten zu mussen. Sie wird
ihn so nicht ertragen; entweder verkennt sie ihn oder, wenn sie ihn
erkennt, totet sie ihn.

Durch Aharon entsteht das Korban, denn Umhillung ist Korban.
Der Mensch bringt die umhtillende Klippa vor Gott. Vielheit wird zur
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,»EINs” gebracht; er bringt seinen Leib, die Erfahrung und Wider-
fahrnisse seines Leibes zu Gott. Das Korban bedeutet doch ,,N&her-
bringen™!

Korban ist abermals Bewegung, Weg, Ruach: Der Mensch muf sich
mitdem Korban durch den Tempel bewegen. Aharon istdie Kraft, die
ihn dazu anhélt. Im Korban erfillt sich der Sinn des Leibes: seine
Verbindung zur ,,Eins” wird hergestellt.

Die flinfte Phase ist wieder, wie die vierte gegentiber der ersten eine
Personifizierung des noch im Allgemeinen verharrenden Prinzips der
zweiten Phase. In der zweiten Phase gibt es nur die Wasser ,,oben” und
die Wasser ,,unten””. Nun, in der funften Phase wird dort Leben fest
und deutlich umrissen, das Prinzip der Grenzbildung wird nun durch-
gefihrt. Eswird dort nun der individuelle Lebensraum abgesteckt, und
Begrenzung erfolgtim Bereich der Ideen. Daraufwird dann die Vielfalt
der Formen ins Dasein gerufen.

Noch handeltes sich hierum ein der Zeit verhaftetes Leben, dennoch
wohnt dieser erkalteten, erstarrten Form bereits die Erinnerung inne.
Von nun an wartet es auf Befreiung, auf Erlésung, die ihm den
Weg der Rickkehr, die Losung aus der umklammernden Form er-
schliesst. Alles wartet auf den Menschen, den letzten der Schopfung,
denn mitihm ist auch der Adam Kadmon wieder gegenwartig.

Das Leben der funften Phase wartet auf den AbschluB, der in der
sechsten und siebenten erfolgt. Es wartet darauf, von diesen Phasen
aufgenommen zu werden. Der Wille zur Selbstbehauptung widersetzt
sich jedoch diesem Bestreben; die Kraft der Gesetzmassigkeit will auf-
rechterhalten bleiben, sie lehnt Verschmelzung ab. Doch wie im Essen
und Trinken bringt der Mensch, indem er das Leben zu sich nimmt, die
Dinge, auch die ihnen innewohnende Erinnerung, vor Gott. Und die
Erinnerung wird lebendig, sie zwingt dazu, daf3 ,,aufgegessen” wird,
daR Verschmelzung einsetzt.

Die Erinnerung, das ,,Alte”, verleiht allem die angemessene Form
und das einladende Aussere, das es ,,appetitlich” macht. Auch der
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Reiz, die ,,weibliche” Anziehungskraft, gehen aus dem ,,Alten” her-
vor. Das Alte, das Vorherige, will erlost werden, es will nicht zuriick-
gelassen werden. Alles, was wir zu uns nehmen, Essen, Geruch,
Geschmack, Schonheitder Form, all das wird weiblich genannt. Dem
gegenuber steht der Mann als Essender, als Aufhehmender.

Das Drangen des nun in die Erinnerung vorgestossenen ,,Alten”
bringt die Vielfalt der Formen hervor. Und der Mensch ist hingerissen
von diesen Formen, er wird zum Essen verfihrt.

Befriedigt er im Essen lediglich seine leiblichen Gellste oder tut er
es auch im Bewusstsein des Tikkun, des Heilmachens, das alles mit
dem Ursprung verbindet?

Der Mensch stindigt, wenn er das Weibliche nur des Genusses we-
gen zu sich nimmt, wenn er wie die Nachasch es ihm vorgaukelt, es
nimmt, um selbst Gott zu sein, wenn er bestimmt, was er nimmt und
wie er es nimmt. Anstatt Gott zu werden, wird er dann zu einem We-

sen ohne Ordnung, ohne Sinn. Vielleicht verliert er dabei seine soge-

nannten ,,Komplexe”, aber ein Tier kennt auch keine Komplexe. Es
ist ja gerade ein den Menschen kennzeichnendes Merkmal, dal} er

Hemmungen hat, daf? in ihm Konflikte der Seele entstehen, dal} er ein
Gefihl fur Gut und Bése, fiur Sinde hat. Doch wenn er willkirlich
Uber den Gebrauch der Dinge verflgt, verdrangt er das Menschliche,
verdrangt er die Existenz der Siinde.

Eine Katze, die einen Vogel -tétet, begeht damit keine Siinde. Nur
der Mensch hat, im Gegensatz zum Tier, die Wahl zwischen Gut und
Bose. Sobald er sich dieser Alternative nicht mehr bewusst ist, weil der
Grang nach Genuf und Konsum ubermachtig wird, kommt ihm das
Menschliche abhanden.

Der Mensch, der sich dieser Normen entledigt, die in sich noch
einen Sinn des Lebens bewahren, einen Sinn, der weiter reicht als der
GenuB des Augenblicks und als die Speicherung von Genuf} fiir die
Zukunft, dieser Mensch ist unféhig zu siindigen. Und damit hort er
auf, Mensch zu sein.

GewiB, er kann ein gesundes Tierwerden. Aber angesichts der Tatsa-
che, das das Menschliche doch in ihm wohnt und in Panik gerat, wenn
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eine neue Mabul éder Haflaga tber ihn hereinbricht, bleibt ihm in
diesem Falle nur die Wahl, als ,,Tier” auf immer unterzugehen, oder
aber in seiner Ratlosigkeit sich selbst den Tod zu geben; Selbstausrot-
tung isfdann der einzige Ausweg aus diesem Dilemma.

Das Leben der fiinften Phase will gegessen werden, damit es befreit
werde. Es wartet auf denjenigen, der es pflickt und aufhimmt, der
sich seiner annimmt. Es bietet sich anziehend und verlockend als
Weibliches dar.

Derjunfte Tag singt Gottes Lob, und jeder, der die Phase des funf-
ten Tages erlebt, stimmt ein. Denn alles wartet darauf, mitgenommen
zu werden. Das Leben in den Wassern ,,unten” weill vom Leben
,,-oben”, die Fische wissen von den Vogeln, die Menschen von den En-
geln, jede Erscheinung von ihrem Wesen. Und alles harrt des Men-
schen, der in der sechsten Phase kommen wird, um sich mit dem der
siebenten zu vereinigen. Das ist Aharon im Hause Gottes, in dieser
Welt Gottes. Er nimmt das Korban in Empfang und tragt es vor Gott.
Alles, was funfte Phase ist, will ,,den Weg” gehen, will die Bewegung,
die Ent-Rickung. Von der vierten Phase, von Moses her, wird das
Korban vorbereitet. Das macht die Verschiedenheit der Schopfung
am funften Tag aus. Das Personliche wird nun geformt. Alles, was in
der Zeit erscheint, was in der ,,linken” Welt gestaltet wird, hat hier
seinen individuellen Ursprung: Grenzen werden in grosser Verschie-
denheit ausgebildet, Farben erscheinen, Geriiche und Toéne. Der
Leviathan tragt diese Welt. Er ist der Begleiter 53.

Moses und Aharon stammen aus Levi. Das Leben geht mit Moses
und Aharon den Weg des Korbans im Zug durch die Wiste. Dieser
Zug wird durch das Korban im Mischkan, dem Tabernakel, be-
stimmt.

Nezach und Hod sind die Uberwindung und der Jubel des bevorste-
henden liebens; denn dem Alten wird nun sein Platz im Neuen. Jedes
Wesen tragt in sich das Alte mit.

Der Name Gottes in der Nezach ist Adonai Zewaothr, Herr der Heer-
scharen. Und in der funften Phase, Hod, ist der Name Elohim
Zewaoth, Gott der Heerscharen.
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Die Heerscharen, die Zewaoth (90-2-1-6-400) sind Ausdruck der
grossen Vielheit, die nun entsteht. Die Einzelwesen treten vollstandig

ausgestattet auf, bestimmt und geschiitzt durch ihre Grenzen. Und sie
alle leben nun auch ,,oben” auf andere Weise. Dehn nachdem

»oben” und ,,unten” geworden ist, beginnt das grof3e Warten auf die
Einswerdung. Fir die Vielheit ,,unten” aussert es sich in der Freude
aufdem Weg der Einswerdung, und ,,oben” in der Freude Uber das
Zustandekommen des Eins-Seins.

Diese Heerscharen sind in der vierten Phase die Himmelskorper,
die Lichtseite; in der flunften Phase ist es die Vielheit in den Wassern,
jedoch individuell ausgeformt, mit einem eigenen Leben, einem eige-
Uen Weg. Moses und Aharon sind die Namen fir dieses Geschehen in
der Vielheit.

Die Heerscharen stehen vor Gottes Thron — die Olam ha-Jezira ist
auch die Welt der Engel — sie sprechen, leben, sind voller Tatendrang,
vell intensiven Gliicks. Sie harren der Einswerdung. Sie sind das Le-
ben des hier in unserer Welt Erscheinenden. Sonne, Mond, Erde und
Sterne erscheinen hier als tote Materie oder als Feuer — in der
D/am ha-Jezira leben sie.

Dort leben auch die Walder und die Tiere, dort sprechen sie mitein-

ander, dort nehmen sie teil am Leben der Heerscharen, der Zewaoth
bei Gottes Kisse. Ihr Erscheinen in unserer Welt ist ,,blind”, es halt

sich uns hin, um durch uns befreit zu werden. Als Botschaft kom-
men sie zu uns; sie wollen verstanden werden, um aus ihrem letzten
Verlorensein im Gegenstandlichen, aus der auBersten Verlassenheit
innerhalb der fliichtigen Zeit wieder zurtickgebracht zu werden.

Sie sind nicht etwa minderwertig, stumpf, unansprechbar, besten-
falls wert, unserer Selbsterhtéhung zu dienen. Sie legen vielmehr Zeug-

nis ab fir Gottes groRes Opfer, das darin besteht, seine Schépfung bis
m die auBerste Entfremdung hinein zu entlassen, damit wir den Weg
der Freude als aus dem Tod Auferstandene gehen kénnen, indem wir
alle diese Heerscharen aufunserem Weg mit uns nehmen.

Darum ist zum Beispiel das Essen von Tieren nicht ,,grausam”,
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wenn der Mensch sie wahrhaft aufnimmt. Sie sind sozusagen da, um
»gegessen” zu werden. Erst wenn wir die hiesige Realitét fur die einzi-
ge halten, ist es hartherzig. Dann aber ist eigentlich das ganze ,,Da-
sein” unertraglich, sinnentleert, wahnsinnig. Dann ist die ganze
angestaute Last des Leids von Menschen und Tieren, alles Unrecht,
alle Verstdndnislosigkeit, nicht mehr zu ,,verzehren”. Darum offen-
bart sich die sentimentale Betrachtung der Geschdpfe dieser Welt als
ein erschitterndes Zeugnis der Entfremdung vom wirklichen Mensch-
sein, Sentimentalitat entfliel3t einer Haltung, die blof} diese eine Rea-
litat gelten l1aRt.

Wenn der Mensch die Tiere konsumiert mit besonderem Genuf3 von
Vitamenen, Proteinen, Kalorien, Diners, Parties, bio-,,dies” und bio-
,,das”, dann denkt er allein an sich, ohne die Mdglichkeiten der Be-
gegnung wahrzunehmen. Er hat das Offenbarsein der Heerscharen in
dieser Welt nicht begriffen. Er wird schuldig.

Findet er die Dinge einfach ,,schon”, interessant, wie Naturfreunde
zu sagen pflegen, dann eignet er sich die Schépfung an, ohne ihres
Sinnes gewahr zu werden. Die Schépfung ist nicht dazu da, dem Men-
schen schén und reizvoll zu erscheinen. Sie stellt dem Menschen die
Frage: Wozu die vollkommenen Abmessungen? Wozu die unendliche
Vielheit? Wozu die unbeschreibliche Fille? Er hat nach dem Sinn von
alledem zu fragen, statt anzunehmen, alles sei lediglich fiir seinen Ge-
nuf3, fur ein bloR &sthetisches Verlangen da.

Gott hat den Heerscharen, seinen Heerscharen, seiner Vielfalt hier
in solch Uberwaéltigender Pracht Ausdruck gegeben, mit derart Uber-
schaumender Kraft hat er sie ausgestattet, dal der Mensch erstaunen
sollte, fragen sollte, danach verlangen sollte, den Sinn all dessen zu er-
fahren. Doch der Mensch nimmt Lupe, Mikroskop, Seziermesser und
ordnet, beobachtet, zieht Schlisse, damit er sich als Meister fiihlen
kann. K7t betrachtet er die Schopfung, mitleidlos. Er spottet der
Heerscharen.

Die Sterne trauern, wenn der Mensch ihnen dient,.wenn er seinen
Lebenslaufihrem Laufunterwirft. Sonne, Mond und Sterne erscheinen
nicht in dieser dumpfen Gefangenschaft, um sich vom Menschen
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mnerhalb der irdischen Realitét benutzen zu lassen. Sie warten darauf,
daf’ der Mensch in ihnen die lebendigen Heerscharen sehe, die, zusam-
men mit ihm, ja, einzig und allein durch ihn zu Gottes Thron
zuriickkehren.

Doch der Mensch bildet sich etwas ein aufseinen Erfindungsreich-
tum, auf seine Uberlegene Klugheit, und er berechnet die Wege und
Zeiten der Himmelskorper, ,,entdeckt” ihre Systematik, ,,entdeckt”
die Gesetzmaéligkeit der Natur, um sie in seinen Dienst zu stellen. Und
er meint und schlieRt daraus, daf sie dazu da sind, ihm den besten Weg
durch die erregende irdische Wirklichkeit zu zeigen. Er kommt gar
nicht aufdie Idee, Gott hatte etwas anderes mit ihnen im Sinn gehabt,
als er sie hier erscheinen lief3. SchlieBlich ist der Adam Kadmon vor
dieser vierten Phase da. Die vierte Phase ist da, damit der Mensch
seinen Weg durch die Welten gehen kann. Das ist der Sinn der Othot,
der Zeichen. Sieleben wiedie Kinder Israels; sie stehen bei Gott, in der
Velt der Azilut.

Doch der Mensch greift nach den Sternen, er greift nach der Welt der
Heerscharen, er beutet die vierte und die flinfte Phase, Nezach und
Hod, aus. Statt in ihnen die S&ulen Jachin und Boas zu sehen, zwischen
denen er hindurchschreitet, um ins Heiligtum, in die Wohnung Gottes,
eintreten zu koénnen, verkennt er ihre Bestimmung aus dem Wahne
heraus, daR er, der Mensch, einzigin dieser einen Welt lebe, und dal} in
diesem Leben, in dieser einen Welt, ihm alles dienstbar gemacht

Werden kdnne.
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DasLeid und der Weg zur Freude

Korban heifl}t, Vielheit zu Gott bringen, alles aus dem AuRersten in
den Ursprung zurlickbringen. Dazu gehort, dal man von allem
Erscheinenden, von Sonne, Mond und Sternen, von Vdégeln und
Eischen, von Tieren und Pflanzen, die Verbindung mit dem Ursprung
sucht. Nicht das Interessante, nicht das Sensationelle, nicht das Ntz-
liche, vielmehr das, was dies alles befreit, erlost, in die Einheit Gottes
bringt. Das ist der Sinn des Korban; was gebracht wird, wird der
Gebundenheit im AuRersten entledigt, es bleibt nicht mehr ausgebrei-
tet im Sinnlosen, das Wesen des Dargebrachten wird sichtbar und ver-
stéandlich gemacht, soda man es als von Gott kommend erkennt. Und
dabei zieht grol3e Freude dartber ein, daR man diesen ganzen Weg mit
dem Gebrachten hat gehen kdnnen.

Das Tier muf3 getdtet werden in seiner Erscheinung hier. Wir heben
Jedes Ding auch heraus tber seine blofRe Erscheinung und aus seiner
Gebundenheit an die Erscheinung, wenn wir es zu Gott bringen. Wir
beben es auf, und damit wird es frei in seinem lebendigen Leben, in
seiner lebendigen Erscheinung. Darauf wartet es. Und wenn dies
geschieht, dann steigt der Geruch dieses Aufgehobenwerdens auf zu
Gottes Thron, und Gott atmet es wieder ein in seinem groRen en sof

Das Tier, das Gott machte, damit es durch den Menschen, auch in
dessen korperlicher Erscheinung hindurchgehe, wartet auf das Geges-
senwerden durch den Menschen. Jedoch einzig auf das Gegessenwer-
den durch den Menschen, als Korban. Der Mensch muf} dieses
”’Essen” in seiner Bedeutung kennen, und das kann nur geschehen,
Wenn der Mensch selbst mit allem, was er hat. den Weg zu Gott geht.
Der Mensch, der das Tier als Korban bringt, geht im Tempel selbst
auch diesen Weg. Er kann das Tier nicht allein senden.

Was macht es, wenn das Tier diese Erscheinungsform verlal3t? Es
bleibt ja in der Olam ha-Jezira. Sollte Gott etwas, das er mit solcher
Sorgfalt entstehen lie, ganz und gar verschwinden lassen? Das
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bleibende Wesen des Tieres bewahrt hier und dort die gleiche Verbin-
dung mit dem Menschen. Wehe, wenn der Mensch das Tier hier zu
seinem Abgott macht, oder wenn er es hier schnéde und gefiihllos
behandelt. Gottbringtjedem Lebewesen Liebe und Sorge entgegen. Es
gehort, wie alles, was Gott gemacht hat, zu den Heeren der Vielheiten,
die sich vor Gott als dem Einen vereinigen. Wahre Freude kann allein
die Freude am Thron des Vaters sein.

Gott hort sehr wohl den Todesschrei des Tieres, so wie er auch das
Seufzen des Menschen vernimmt. Es ist dies der Schrei jener der
Schopfting innewohnenden Kraft, die den Menschen aufden Weg zum
Aulersten hinflhrt, es ist der Lebenswille, der sich auf diesem Weg
behaupten will. Dieser Schrei ist Teil des gottlichen Opfers, des
Zimzum also auch, das diesen Weg erst eroffnet. Gegenuber der
Herrlichkeit, die vom Wesentlichen her strahlt, steht der Schmerz. Der
Schrei ist Teil des Schmerzes, der mitdem Opfer einher zum AuRersten
hin geht. Der Mensch erfaf3t in der zeit-rhumlichen Welt noch nicht
diese Einheit von héchstem Gliick und tiefstem Leid. Sein Opfer ist,
daR erdennoch den Weg geht, und zwar ,,umsonst”.

Dieses AuRerste, die Weltdes Gegenstandlichen, ist Esow, ist Edom,
ist zugleich Geschenk. Jizchak weil um die Bedeutung Esows. Er, der
die Umhillung bestimmende Ruach weil3 auch um die Freude, die
anhebt, wenn jenes AuRerste wieder eingesammelt wird. Die Akeda ist
doch das VVersammeltwerden zur Einheit. Und Jakob istes, der in dieser
Einheit lebt. Der Funke, der jedem Ding innewohnt, machtesbereit fur
den Segen.

Die Erinnerung im Menschen kann nur dann erldst werden, wenn
dieser Funke Jakob vorhanden ist. Der Mensch kann seine Vergangen-
heit erst befreien, wenn dieser Funke lebt und sich dem Vater nahert.
Anders bleibtdie Erinnerung eine unbewaltigte Last.

Unsere# dul3eren Erscheinung hier wohnt eine grof3e Kraft inne. Sie
bildet die andere Seite der Ursprungskraft. Das Gegenstandliche steht
also wieder dicht neben dem Absoluten des Ursprungs. So zeigt sich im
unendlich GroRen dieselbe Struktur wie im unendlich Kleinen. Das
dem Kern Abgewandte glaubte mit voller Hingabe, dafl ihm der Segen
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zukommt, bildet es doch die vorderste Front der Entwicklung. Alles

geschah doch um seinetwillen. Und plétzlich sieht es sich dem
Innersten gegeniber stehen, Esowerkennt Jakob, und die tiefe Enttau-

schung der Welt des Erscheinenden bricht sich in den 7'ranen Esows
Bahn. Das istdie eigentliche Quelle allen Leides in der Welt.
Solange die Welt besteht, werden die Tranen Esows gezéhlt — wird

gesagt —, denn die Leiden erneuern sich fortwahrend; einerseits ver-
lockt die Welt den Eroberer, anderseits verschmaht sie jeden, der seine

Kraft an sie vergeudet hat. Das ist der Preis des Weges zum AuRersten,
des Weges der Entwicklung. Der Leib des Menschen tritt, gewisserma-
Ren zum Lohn fir dieses Leben, in die letzte Phase ein. Und plétzlich
wird er gewahr, daf? ihn etwas anderes tragt.

Esow, in der Schwache dessen, der jenen Weg geht, verkennt den
Ursprung, ja, er will die Kraft des Ursprungs verdrédngen in der

Annahme, die der Entwicklung eigene Kraft vermdge den Durchbruch
zu erzielen, sie sei als solche der selbstverstéandliche, der eigentliche
Weg zum Ziel.

Die Entwicklung wird machtiger, je weiter sie sich vom Ursprung
entfernt. Esow lebt in der zunehmenden Uberzeugung, daR ihm der
Segen zuteil wird. Und so wahnt der Mensch, dal3 schliellich alles von
seinem Tun abhéangt; er deckt sogar die dem Wege zum Segen inne-

wohnende GesetzméaRigkeit auf, sodal? er endlich des ersehnten Zieles
habhaft wird — ohne jedoch einzusehen, dal} das Ziel nur erreichbar

geworden ist, weil sein Inneres, das auf andere Weise denkt, hofft und
handelt, durch das Gedi (3-4-10), das Ziegenbdécklein, bereits beim
Vater ist.

Der Mensch 1aRt nichts gelten, was gegen die Gesetze seiner Logik
zustandekommt, sonst muRte er anerkennen, dal eine andere Kraft
ihn beherrscht. Das AuRerliche kann er Uberblicken. Wenn es das
allein Beherrschende ware, unterstiinde alles seiner Verfiigungsgewalt.
Aber 'ausgerechnet das Andere erweist sich als bestimmend, ja, das
AuRerliche wird ihm sogar zum ,,Knecht” (Knecht bedeutet ,,indirekt”
sein, nicht selbst Ursache sein.) Was in den &auflersten Bezirken
geschieht, ergibtsich aus dem Tun des Herrn.
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Und daraus geht das Leid hervor, das lalit Esow die ,,zweieinhalb
Tranen” vergielRen54. Der Mensch begreift den Sinn der Dinge in
dieser Welt nicht, weil er nach den Gesetzen auRerlich angewandter
Logik urteilt.

In der Vielheit der Olam ha-Jezira bildet sich das Periphere aus.
Wenn die Welt der Jezira vollendet ist, dann ist tatsdchlich alles bereit.
Mit dem sechsten Tag der Schopfung, der sechsten Phase im Men-
schen, ist der volle Wuchs erreicht. Adam ist dannim Gan Eden, im
GartenEden, in dem alle Entwicklung versammeltist und alles wéchst.
Adam ist Uber die Entwicklung gestellt, um sie zu bewachen und zu
behiten. Er soll Sorge tragen, damit sie nicht verdorrt, noch wuchert,
noch entartet. Denn Wachstum bedeutet immer auch Gefahr. Es kann
krankhaft werden. Hier wird etwas von der Kraft des ez ose pri
verliehen, und das schlieRtein, daf? es sich emanzipiert, ja, dal es diese
Kraft als Moglichkeit benutzt, sich von der Bindung an den Ursprung
freizumachen. Das Wachstum hat Wurzeln; es hat einen Sinn. Doch
einmal mit dieser Kraft vertraut, will man sie zur Quelle der Kraft
selbst machen, weil sieja den Eindruck erweckt, zumindest solange das
Wachstum anhalt, daf3 sie vom Ursprung unabhangig macht. Wachs-
tum vergrol3ert den Abstand zum Ursprung. Bewegung wird zum Maf
des Urteilens. Die Kausalitatsreine des Denkens beginnt an einem
Punkt, wo Wachstum bereits eingesetzt hat: Die Zeit und der Raum
werden ins Unendliche verlangert, um das Eindringen einer Welt
auBerhalb der Zeit zu verhindern.

Das bedeutet, dal3 man nur den ez oseprierkennt und nichts wissen

will vom ez pri osepri.

Der Mensch steht nun in der Verantwortung. Er wird zum Herrn
Uber dieses Wachsen eingesetzt, und ihm obliegt es, dal} die Krafte
des Wachsens sich nicht verselbstdndigen und damit der Sinn des
Wachsensjin Vergessenheit gerét.

Denn worin liegt der Sinn der Entwicklung, wenn nicht darin, daf}
alles zu letzter Harmonie, zu vollendeter Pracht heranwéchst. Und
von diesem Punkt an wird alles in diesem Garten, Uber den der
Mensch zum Huter eingesetzt wurde, wieder in den Ursprung einge-
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bracht. Der Prozel? des Wachsens setzt dann aufs neue und immer
wieder ein, denn im en sofist stetes Eins-Werden und stetes Eins-Sein.

Es *st gegen den Sinn der Entwicklung, etwas nicht an der letzten
Fllle des Wachstums, an seiner Schonheit und Harmonie teilhaben
zu lassen. Gott laflit die Schépfung sechs Tage durch-wachsen, auch
der Mensch wachst darin mit, bis ihm die sechste Phase, diese Welt,
dieser ,,Garten, zugewiesen wird. Der sechste Tag ist der Tag der
Geburt des Menschen. Er tritt, wenn alles fertig ist, in den wartenden
Garten ein, in eine vollkommene, vollendete Welt, die fur ihn bereitet
Worden ist. Doch er lauft Gefahr, in die Entwicklung einzugreifen, zu
versuchen, ihre volle Entfaltung zu verhindern, Kraften nachzugeben,
die nicht begreifen kénnen oder wollen, dal3 etwas erwachsen werden
muf3, daB es des Erscheinens bedarf.

Das, was sich in ihm gegen das Erscheinen einer weiteren Genera-
tion aufbaumt, wird zu Fall gebracht. Die ,,Besserwisserei””, das
Handeln aufgrund selbstverfertigter Theorien Uber den Sinn der
Entwicklung, obsiegen. Diese Theorien sind leicht verstéandlich, sie
klingen logisch und fordern nachgerade dazu heraus, Entwicklung
».herbeizufiihren”. Doch in der Konsequenz zéhlen auch Mord und
Beleidigung zu den Verkrippelungen, zur Vernichtung der Pflanzen
des Gartens: Die Wollust an der Entwicklung, die Entwicklung um
der Entwicklung willen siegt und dient nicht mehr dem Ziel der
Wiederherstellung der Harmonie. Das Korban muf3 allezeit makellos
und unverletzt sein. Etwas Krankes oder Versehrtes kann nicht als
Korban dienen, es kann in dieser Beschaffenheit seinem Ziel nicht
gerecht werden. Entweder mul3 das Kranke genesen oder aber sterben
und vergehen.

Die wuchernde Entwicklung kennt nur sich selbst. Von einem Ziel,
das aullerhalb ihrer selbst liegt, weil sie nicht mehr. Und dieses
Selbstverstandnis ist toédlich wie ein Krebsgeschwilr.

Welches sind nun die angreifenden Krafte, woher kommt die
Gefahr?

Wie die dritte Phase, kennt auch die sechste die Doppelheit. Sie ist
irn zweiten Teil der Schopfung Projektion dessen, was in der dritten
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Phase geschieht. Das Versammeltwerden der Wasser zum Platze
,,eins”, sodall das ,,Trockene” sichtbar wird, aufert sich nun im
Leben. So wie zunachst das Waésser alles bedeckt und das Bleibende,
das-Geformte, unsichtbar sein laf3t, verhillt nun das Leben das
Unterscheidende.

Das Wasser hat in der flinften Phase Leben erhalten: ndmlich das
Leben ,,unten”, die Fische, eigentlich die Taninim, und das Leben
,»oben”, die Engel samt allem, was in der ,,mé&nnlichen” Zeit lebt und
in unserer Erscheinungswelt in Gestalt des Vogels zum Ausdruck
kommt.

Am funften Tag bedeckt die Zeit dieses Leben noch ganz. So sind
auch die Himmelskdrper, das Leben des vierten Tages, noch ganz
Zeit, zeitbildend und zeitbestimmend. Moses und Aharon stehen
deshalb auch im Zeichen der ,,40”, der 40 Jahre in der Mietbar und
der 400 Jahre in Mizrajim.

Die Zewaot, die Vielheit in Gottes Wohnung, stehen im Zeichen des
Ne/ascA-Machens und des Ruach, der den Zielpunkt sucht, die
Neschama. Nefesch ist das Blut (Dam), der Saft im Baum, der durch
den Ruach in Bewegung versetzt wird. Auch das Blut in Mensch und
Tier wird durch den Ruach bewegt, weil es noch die Vollendung sucht.
Es befindet sich in einem in sich geschlossenen Kreislauf. Zeit gibt
sich als ,,rund” zu erkennen; wo das Runde ist, ist Zeit.

In der dritten Phase, dort, wo die Neschama entsteht, wo das Ziel
erreicht wird, muf3 die Zeit durchsichtig werden, das Wasser muf sich
zum Platz ,,eins”, dem Makom Echad, zurlickziehen. Unterscheiden
wird mdglich nach der Versammlung der Zeit und findet statt, indem
»~reine” und ,,unreine” Tiere erscheinen. Was Unterscheidung im
ersten Teil der dritten Phase ist, stellt sich im ersten Teil der sechsten
Phase als das Auftreten der reinen und unreinen Tiere dar, der zum
Menschen) gehodrigen Korban-Realitat also und dem dieser Realitét
nicht Zugehorigen. Das Wasser und das Trockene, Zeit, die verbirgt,
und durchsichtige Zeit, Erkennbares — das heif3t ,,rein” und ,,un-
rein”. Was von der Zeit beherrscht wird, ist das Unreine, was nach der

Versammlung der Zeit frei von ihr ist, das Reine.
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In der zweiten Phase des sechsten Tages entsteht der Mensch noch
einmal: als mannlich — als durch die Zeit nicht berthrt, und als
weiblich — als der Zeit Unterworfener. Die Frau stellt sich in der
Folge auch in der Halacha, als das der Zeit unterworfene Wesen ein.
Sie ist das leiblich Erscheinende gegeniiber dem ,,Geistigen”, dem von
der Zeit Unabhéngigen.

In der dritten Phase steht an dieser Stelle die Unterscheidung des

pri ose priund des ez ose pri. Dal3 die Frau als die der Zeit Unter-
worfene gerade hier eine Rolle spielt, erklart sich aus dem Vorherge-
henden von selbst. Die kdrperliche Abhéngigkeit der Frau von einem
zeitlichen Rhythmus, die Nidda”'S, macht das augenféllig. Die Nidda
ist unrein, steht also stellvertretend fir das, was der Zeit unter-
worfen ist.

Der ,,reine” Vogel jedoch, mag er auch verwundet oder krank sein,
kann noch als rein gelten, heif3t es in der Halacha, wenn er es fertig
bringt, auf dem Wasser des Flusses gegen die Strdbmung zu schwim-
men; wird er jedoch vom Strom mitgerissen, ist er unrein. Wer sich
der Zeit entziehen kann, ist rein, wer das nicht kann, gilt als unrein.

Es ist die Frau, der sich die Schlange, die Nachasch, néhert. Die
Schlange ist aggressiv, sie will alles Geschehen dem Strom der Zeit
einverleihen, sie lehrt die weibliche Seite des Menschen, ausschlieRlich
mit den Augen der Entwicklung zu sehen. Die Schlange gehért zu den
Chajat ha-Sade (Gen. 3,1); das Chaja ist buchstéblich das ,wilde
Tier”, auch das ,,lebende Tier’”; Nefesch Chaja, laut Gen. 1,21 f. und
Gen. 2,7.

Der Mensch erhieltjedoch den Auftrag, den Garten vor den Chajot,
den ,,wilden Tieren”, den vorhin erwahnten zerstérerischen Kréaften,
die den Garten anfallen, die die Entwicklung nicht ihre Bestimmung
erreichen lassen wollen, zu schiitzen. Auch Jakob meint, sein geliebter
Sohn Josef sei durch ein Chaja zerrissen worden, sodal3 er sein Ziel
nichterreichen kann (Gen. 37,33).

Die Schlange als Chaja tut das, was der Mensch verhtten soll und
dem er wehren soll. DasLeschamra (Gen. 2,15) wird ausdricklich von
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der Tradition als das Bewahren vor der. Verwistung durch das Chaja
bezeichnet.

Warum gibt es nun diese Kraft, die in das Wachsen zur Harmonie
hin eingreifen will, die nicht zulassen will, dall die Schénheit und
Vollkommenheit erreicht werden? Warum wird der Mensch gleich zu
Anfang damit betraut, den Garten vor dem zu erwartenden Angriff zu
verteidigen?

Hier beriihren wir eine Kernfrage. Sie stellt sich in besonderem
MaRe in der sechsten Phase, dort, wo der Mensch erscheint und an
der Schwelle zur siebenten steht. Es ist die Herausforderung der
Schesch, des Marmors, angesichts dessen der Mensch ausruft: ,,Was
bedeutet all das Wasser hier?”

Schesch, Marmor, sechs, Schesch, auch Linnen, das, was sich
herleitet als Wachstum vom ersten der vier Stréme, dem Pischon, dem
Flachs, Pischton, der zu Linnen, zu Schesch wird. Linnen ist das
Unterkleid (siehe Ex. 25,4; 28,6; 15; 39 usw.), auch ist es geronnene
Zeit.

Nicht umsonst wird dieser Frage so viel Bedeutung zugemessen.
Denn in ihr kommt der Drang, beinahe kdnnte man sagen, die
Bestimmung des Menschen zum Ausdruck, die darin liegt, zu
siindigen, ja, das gesamte Gebdude der Thora, und damit das
Erscheinen des Menschen, scheint zur Stinde bestimmt zu sein; die
Dynamik des Bibelberichtes beruht im Grunde aufdieser ,,Stinde”
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Sinde

Bevor wir uns nun etwas eingehender in die Frage vertiefen, was
Sinde eigentlich ist und welche Rolle sie spielt — selbstverstandlich
eine aulRerst wichtige Frage — will ich den Namen der sechsten Phase
nennen. Dieser Name ist vielsagend, und er wird die Frage nach der
Sinde nur noch nachdrucklicher aufwerfen: Es ist Jessod, Basis, Fun-
dament, Grundlage. Damit wird auf den grundlegenden Charakter
des Geschehens in dieser Phase hingewiesen. Aber Grundlage wovon?
Bs ist Grundlage fir das Leben in der siebenten Phase, innerhalb
jener Phase, die wir als die eigentliche Wirklichkeit, als die duRerste
Schale, kennen. Sie ist das Fundament unserer Welt, des Menschen.

Sind es die Amude Schesch, die marmornen Sdulen, aufdenen alles
steht? Was bedeutet ,,Grundlage” oder ,,Fundament” Giberhaupt?

Der Name Gottes in dieser sechsten Phase ist Schaddai (300-4-10),
wiedergegeben mit ,,der Allméchtige™. EI Schaddai hat den sichtba-
ren Wert 345 und den vollen Wert 999.

Der Name Schaddai wird durch die erlauternde Leseweise Scheo-
mar Dai:,,der gesagt hat: genug!” erklart. Bis hierher soll die
Schopfung gehen, und keinen Schritt weiter, denn das Aulerste ist
erreicht. Das ist die Grundlage fir alles Kommende. Und dort, im
Zugrundeliegenden befindet sich das, was wir Stinde nennen.

Und noch ein Name muf3 der weiteren Besprechung vorausge-
schickt werden; der Name des Bibelgeschehens, der diese sechste
Phase bezeichnet — Josef —, der in der Uberlieferung immer Jossef
ha-Zadik genannt wird, Josefder Zadik. Auf Josef griindet sich diese
Welt und dieser Mensch. Der Name leitet sich von Rachels Ausspruch
ab: ,,Der Herr fiige mir noch einen Sohn hinzu”. Dieses Zufligen,
dieses Vermehren um einen weiteren Sohn, heif3t Josef. Wer ist er?

Die Uberlieferung sagt, dal er hier der Adam Kadmon sei, die
letzte Phase somit identisch mit dem Beginn ist.
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Der Ubergang vom sechsten zum siebten Tag ist entscheidend. Das
Sechste ist der AbschluB der Schopfung. Die Dreiheit ist voll gewor-
den. Die Verdoppelung der Dreiheit bringt mit sich, dal? das Vergan-
gene stets mit anwesend ist. So verhalt es sich auch bei der Ver-
doppelung im Namen ez pri ose pri. In jeder Erscheinung, in jedem
Wachstum, ist das Gewesene enthalten; ja, es bildet sogar das
Fundament fir das Erscheinende.

Das Siebente steht nun der Schépfung so gegentiber wie die Eins.
Die Eins steht am Anfang, das Siebente hat seinen Platz am Ende —
wenigstens empfinden wir, unserem zwieféltig angelegten Gefihl
nach, diesen Ort als Ende. Werden Beginn und Ende sich umarmen
und eins werden, oder werden beide geschieden bleiben und in
Zweiheit verharren?

Wenn der Mensch mit der Schépfung verbunden bleibt, wenn er
sich das Empfinden fur die Vor-Welten, fur seine nicht sichtbare
Innerlichkeit bewahrt hat, dann kann die Einswerdung mit dem, was
als Beginn betrachtet wird, Zustandekommen. Denn ist ,,Beginn” als
Zimzum, als Reschit, nicht immer schon eins mit der Schopfung, die
Gott aus seinem en sofhat hervorgehen lassen? Wenn der Mensch mit
diesem Ganzen verbunden bleibt, dann ist Einswerdung fur ihn nicht
problematisch, sondern Freude, fortdauerndes, sich unendlich wie-
derholendes Glick.

Der Mensch kann sich jedoch von diesem Ganzen loslésen. Diese
Trennung wird vollzogen, wenn er ,,Wasser” feststellt, wenn er also
beim Ubergang des Sechsten ins Siebente Zeit sieht.

»Zeit sehen” bedeutet, daB man dem ez ose pri unterworfen ist.
Wer mit Zeit rechnet, der maRt sich an — wie unbewul3t er das auch
tun mag —, Schopfer zu sein. Auch wenn er seinen Herrschaftsbe-
reich beschrénkt weil}, so wird er sich innerhalb dieser Grenzen als
verflgungsberechtigte Instanz fihlen. Und damit hat er die Einheit
zerbrochen und kann ihrer auch nicht mehr teilhaftig sein.

Darum ergeht die ausdriickliche Mahnung: ,,Da ist kein einziger
Tropfen Wassers, mache dich nicht ungliicklich, indem du dort
Wasser zu sehen glaubst.”
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Zeit ist nur annehmbar als Teil der Zeitlosigkeit, als Erscheinungs-
form, als Ausdrucksweise des Zeitlosen. Der Mensch aber trennt die
Waurzeln, die den ez pri ose pri mit dem ez ose pri verbinden. Damit
trennt er zugleich den Baum der Erkenntnis vom Baum des Lebens.
Und so steht sein Erkennen unter dem Vorzeichen der Zeit und
schlief3t sich von der Erkenntnis des Wesentlichen aus. Der Baum der
Zeit hat gemeinsame Wurzeln mit dem Baum der Ewigkeit. Das
Loben hier ist mit dem Ewigen verbunden; wie koénnte es sonst
erscheinen? Aber der Mensch sieht Wasser und hackt die Wurzelver-
bindungen durch. So stiirzen sich die Engel aufihn, und er darffortan
nicht in jener Welt verweilen, wo Zeit allein Erscheinungsweise des
ewigen Seins ist, unverganglich, ja geradezu Ausdruck des Dauernden
ist.

Wenn Israel Mizrajim verlaRt, dann vollzieht es den Ubergang vom

sechsten zum siebenten Tag56. Dort an der Grenze erstreckt sich das
Jam Sufi die Zeit des Endes, die Schwelle zwischen der Sechs und der

Sieben. Fur Israel ist die Beschaffenheit der Zeit, die Begrenzung,
hart und fest wie Kristall, Ewigkeit; Mizrajim hingegen stellt sie sich
als Wasser dar, flieRend bewegt und mit Uberstromender Gewalt,
sodal’} es mit seinen 600 Wagen darin untergeht. Wer mit Zeit rechnet,
verliert den Boden und ertrinkt in der Stromung. Wer aufRer-zeitlich
denkt und lebt, dem begegnen in der Zeit die groRartigsten Wunder.

Gott selbst verbindet den sechsten mit dem siebenten Tag; er macht
deutlich, dal? er selbst zerrissen wird, wo immer einer den sechsten
Tag vom siebenten scheidet. Die Rosche Tewot der beiden letzten
Worte des siebenten Tages ergeben jaden Namen des Herrn56.

Dem uralten Wissen folgend, verbindet man deshalb den siebenten
Tag mit dem sechsten, indem man ihn schon am sechsten beginnen
l1alt. Gerade hier wird die Klammer verstérkt, denn niemals darf das
Siebente vom Sechsten getrennt werden.

DaS bedeutet aber auch, daR der Mensch, als der im siebenten Tag
Erscheinende, stets eine Verbindung zum sechsten Tag aufrechterhal-
ten muB, denn nur so integriert er jenen Bereich, dessen sechste Phase
das AuRerste darstellt. Der Mensch kann und darf sich nicht alles
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Vorherigen begeben. Sobald er die Wirklichkeit des siebenten Tages,
seine hiesige Existenz also, sich verselbstéandigen 1aR3t, sie emanzipiert,
143t er die Zeit aus der Zeitlosigkeit heraus. Und dann geht er unter
vneMiirajim, welches gerade an diesem siebenten Tag nicht aufhéren
will, Israel festzuhdlten. Der Untergang im Jam Sufist das Ereignis
des siebenten Tages; er findet am siebenten Tag nach dem Auszug aus
Mizrajim statt56.

Der siebente Tag ist demnach die siebente Phase im Menschen. Es
ist der letzte Ring, die» letzte Schale, das was ganz Aulenseite,
sichtbar, tastbar, horbar, riechbar und schmackhaft ist. Auf diesem
AuRersten baut der,,Heide” seine Vorstellungen auf, hier ist der
Wirkungsbereich der Awoda Sara.

Israel aber weil3, daR Gott die siebente Phase heiligt, daB sie ,,Eins”
ist, daR sie nicht ihrer Verbundenheit mit der gesamten Schépfung
entkleidet und von Gott losgelést werden kann. Mit der siebenten
Phase kehrt die Harmonie ein; alles ist vollendet und wartet auf den
Menschen, der alles heimholen wird, indem er es mit dem Ursprung
verbindet, damit ausgerechnet in dieser am weitesten abgewandten
Phase das en so/sichtbar werde.

So zuindet die Frau die Lichter fur den siebenten Tag an, wenn der
sechste Tag noch andauert, wenn er zur Neige geht.

Fur den Menschen ist entscheidend, ob er dieses Siebente heiligt,
indem er es mit der gesamten Schopfung zur Einheit verbindet. So
bringt er auch den siebenten Tag vor Gott in das en sof. Er selbst
aber erlebt die Freude des Uberbringens und des Anwesendseins im
Unbegrenzten.

Alles in der Schopfung weist auf diesen Zusammenhang zwischen
der siebenten Phase mit der vorangehenden hin. Die griine Farbe der
sich am dritten Tag offenbarenden Pflanzenwelt zeigt diese Verbin-
dung an# Nur der Mensch hat die Wahl, sie anzuerkennen oder zi
leugnen. Er ist der Einzige, der Gott die Eigenschaft als Schopfer
aberkennen, ihn als Vater alles Geschaffenen leugnen kann; nur er
vermag sich zum Verfuger Gber Schicksal und Zukunft aufzuwerfen,
auch wenn er das nur auf Teilgebieten tut, indem er sich einredet,
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Gott sei zu hoch und zu erhaben, um sich mit den Geschicken des
Alltags zu befassen. So zerstort er die Verbindung des siebenten Tages
mit dem sechsten. Die Entweihung des siebenten Tages ist schnell
vollzogen. In der Thora wird der Schander des siebenten Tages unter
dem Bild des Holzsammlers gesehen, der die Zeit einsammelt, der das
in der Zeit Gewachsene, von der Wurzel Getrennte anhauft, damit es
ihm zum Genul gereiche57.

Es gilt auch das Bild des Manna-Sammlers, der kein Vertrauen hat,
daR das Sechste Fundament fur das Siebente sein kann58.

Das Siebente wird oft auch als &uBerster Kreis dargestellt, wobei
der Urbeginn in diesem Bild der Mittelpunkt ist. Dieser Kreis kann
nur dann als solcher gelten, wenn das Innerste nicht hohl ist. So
bestimmt also der Kern, was an der Peripherie seinen Ausdruck
findet.

All das weist daraufhin, daR der Mensch sich im Vorgeburtlichen,
im Vorweltlichen grindet, und dafl3 er mit diesem Grund verwachsen
sein muB, wenn er seiner Bestimmung gerecht werden will. Ein
Mensch, der seine Bestimmung nicht erflllt, geht unter in Verzweif-
lung und Wahnsinn. Er ist hohl, weil} sich hohl und sieht in nichts
mehr einen Sinn. Das Einzige, was ihm in seiner Trostlosigkeit bleibt,
ist die Hingabe an Betdaubung und Rausch, an wissentlich unerftll-
bare Trdume, an Genufisucht und Vollerei.

Aus der Schdpfung der sechs.,,Tage” kommt ihm auch die Thora
zu. Er mul3 wissen, dal3 die Thora in ihm ist, so wie die Vorwelt, mit
allem, was vor seiner Geburt stattfand, in ihm lebt.

Dieses Gepragtsein bedeutet, dall man die Vergangenheit im
weitesten Sinn als zeitlos lebend erkennt, und dal? man das Wunder
der Thora als den Inbegriff alles Lebens, wann, wo und wie auch
immer es auftritt, wiirdigt. Das Besondere der.Thora liegt darin, dal
sie alles, jedes Leben und jegliches Geschick, in sich enthalt. Darum
war man vom Wissen um die Bedeutung jedes Tuttelchens und Jotas
durchdrungen. Mit diesem Erkennen und Auf-sich-einwirken-lassen
der ganzen Bedeutungsfiille vollzieht sich der Ubergang von der
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sechsten zur siebenten Phase. Und man sehe in diesem Zusammen-
hang ja nicht ,,Wasser”.

Das Heidentum, die von Gott emanzipierte Menschheit, weil3 nichts
anderes*, als im Wasser zu schwelgen. Es stirzt sich auf jeden
Nachweis von Zeitgeschehen, es ordnet alles geschichtlich und unter-
scheidet Rassen und Volker. So wird die Welt habhaft. Alles kann
unter solchen Voraussetzungen bewiesen werden; im flieenden Was-
ser kann niemand etwas mit Sicherheit feststellen. Das Vergangene
wird vom Strom hinweggespult, und jeder kann nach Gutdinken
daruber urteilen. Dieses Stromen fordert den Rausch und l&aRt die
Torheit blihen.

Die Siunde des ersten in dieser Welt erscheinenden Menschen
beruht darin, daRl er sich das Urteil Gber Gutund Bdse, Uber die
Zweiheit also, anmalit — darin besteht das Nehmen vom Baum der
Erkenntnis. Und diese Urteilsfahigkeit meint er aus dem Ablauf der
Zeit, dem ez ose pri herleiten zu kdnnen. Die Urteilsféahigkeit, die ihm
von einer anderen Zeitwirklichkeit her zukommt, schlagt er aus. Denn
die bloRRe Anerkenntnis jener anderen Wirklichkeit machte ihm ja die
vermeintliche Konigswiirde streitig. Zu eindeutig befande er sich dort
in der Rolle des Kindes. Er will nicht einssein mit dem Vater, nein, er
will die Welt selbst besitzen und die Vaterrolle spielen. Hier finden wir
die eigentliche Entschliisselung des Odipusmythos, den Freud einsei-
tig in die Niederungen der psychologischen Betrachtungsweise ver-
bannt hat. Der Vater ist unverkennbar Gott, und die Mutter die Welt,
unsere Wirklichkeit. Diesen Vater totet man in sich, weil man die
Mutter begehrt, weil man sich zum Herrn der Welt aufwirft. Vater
und Mutter des Menschen erscheinen zuerst in jener anderen Welt.
Dies widerfahrt dem Menschen, wenn er an jenem entscheidenden
Punkt ,,Wasser”, also Zeit sieht. Er muR das Vertrauen aufbringen —
und daziflist er fahig —, daR Zeit nicht etwas Neues ist, dal3 auf diese
sechs Phasen nichts Neues folgt, dall somit alles vorbereitet und
sinnvoll ist. Wenn er mit diesem Vertrauen lebt, bleibt er der Adam,
der noch nicht vom Baum der Erkenntnis genommen hat; als solcher

erfullt er die ganze Welt und reicht bis zum Himmel; er umfait die
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ganze Zeit und den gesamten Raum. Er hat dazu die ,,Sechs” von
fruher in sich aufgenommen, und damit besitzt er die VVollmacht tber
Zeit und Raum.

Doch sobald er vom Baum der Erkenntnis nimmt, verliert er die
Verbindung mit der ,,Sechs”, der Waw, und das ist schon der Tod.
Der Ubersicht tiber Zeit und Raum beraubt, fiihlt sich der Mensch
nackt. Er kennt nur noch die Realitat, die von Augenblick zu
Augenblick reicht, und das ruft seine Scham hervor. Das menschliche
Schamgefihl geht auf diese EntbléBung zuriick, die den Menschen
ohne Umhullung in Zeit und Raum stehen 148t. Das Kleid, das ihm
dazu verhalf, Zeit und Raum auszuftlllen, ist von ihm abgefallen.
Darum schamt sich der Mensch seiner Sterblichkeit, muB er sich ihrer
schéamen.

In seiner Nacktheit schamt er sich vor der Schépfung und auch vor
sich selbst. Denn sollte er nicht mit allem ihn Umgebenden eins sein?
Wenn er eins ist mit der Welt, in Zeit und Raum, dann versteht er
alles, dann ist alles ein Teil seiner selbst, und er waltet dariber. Nun
aber tritt ein Bruch ein, er verliert jene Vertrautheit und steht als
Stumper da, als entthronter Herrscher, als ein Konig, der sein Reich
verspielt hat.

Hier erfahren wir etwas Uber den Sinn der Kleidung: Sie ist fur uns,
was die Umhillung durch Zeit und Raum fiir das Wesentliche ist.
Deshalb ist es ,,normal”, daR der Mensch Kleidung tragt und daR das
Tier keine Kleidung braucht, denn der Mensch umhallt mit seinem
Kleid auch das Tier, indem er es in sich aufhimmt.

Wenn der Mensch seiner Nacktheit ansichtig wird — und das
geschieht in dem Augenblick, daer sich zum Vater der Zeit aufwerfen
will, da er sich die Welt zur Frau ausersieht, da er den Vater, den
Koénig der Zeit, den wahren Mann der Welt, verdrangt — so versucht
er, sich mit dem Blatt des Feigenbaumes zu bekleiden. Er macht seine
Kleidung aus dem Stoff, der ihn zu Fall brachte. Er will also eine
gewisse Macht tiber Zeit und Raum erwerben und verfahrt dabei nach
demselben Prinzip, kraft dessen er Konig der Welt werden wollte.

Der Mensch kann sich in der Zeit mit Hilfe des Baumes der Er-
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kenntnis einigermafBen kleiden, mit dem Feigenblatt-Kleid, der Um-
hallung aus dem Material, das die vierte Frucht liefert. Sein Fall wird
ja durch den Feigenbaum verursacht56. Die Welt der Zeit gibt dem
Menschen mehr oder weniger das Gefihl, als stehe er eine Stufe héher
als das Ubrige Erscheinende und als blihe ihm doch noch ein Leben
nach und jenseits des Todes. Die Mdglichkeit, Uber Zeit und Raum
nachzudenken und sich zu erinnern, erlischt nicht. Aber dennoch ver-
birgt er sich vor Gott, seines selbstgebastelten Kleides wegen, denn er
weil, 0all er damit nicht-bestehen kann; in diesem Kleide will er Gott
lieber nicht gegenubertreten.

Un dann sucht ihn Gott mit dem Ruf Ajeka (1-10-20-5). Die
Uberlieferung verbindet diesen Ruf mit dem genau gleich geschrie-
benen Wort Echa (1-10-20-5), mit dem Jeremia seine Klage Uber die
Verwiistung von Gottes Wohnung auf Erden anhebt. Gottes Frage an
den Menschen: ,,Wo bist du?” &uRert sich darin, dall Gott sich
verbirgt, dal? er sich jeder direkten menschlichen Wahrnehmungs-
moglichkeit entzieht.

Dies widerfahrt dem Menschen immer wieder: Das Leiden kommt
Uber ihn, damit er Gottes Ruf in diesem Leiden erkenne. Jedesmal»
wenn er meint, sich hinter dem Kleid des Feigenbaums verstecken zu
koénnen, hinter der Rustung, -die der Baum der Erkenntnis verschafft»
kommt die Verwdistung tber ihn. Und in dieser Zerstérung vernimmt
er den fragenden Ruf Gottes: ,,Wo bist du?”

Im Gesprach mit Gott gelangt der Mensch zur Einsicht seiner Tat.
So sieht auch Kgjin ein, was er getan hat, als er seine ,,andere Seite’
seine wesentliche, verborgene Seite hinmordete.

Und dann verleiht Gott ihm ein Kleid, das Kleid, das vom Tier
stammt, den Kdérper, und der Kdrper kann wieder das Ganze fullen.
Wenn er dabei bleibt, vom Baum der Erkenntnis zu essen, dann
beschert®ihm das Kleid als Or (70-6-200) die Vielheit und wirkt
begrenzend. Doch wenn er den Weg des Baumes des Lebens gehen

will, 6ffnet dieser Korper ihrii den Weg zur hdchsten Vollkommenheit.
Dann gelangt der Mensch aus dem entferntesten »Unten”, aus der
auBersten Verirrung, doch noch ins herrlichste, erhabenste ,,Oben™.
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Das ist das Geheimnis der Kleidung, wie es in Ex. 28 erzahlt wird.
Die Grundlage ist zunéchst das Linnen, die Michnese Bad (40-20-50-
60-10 2-4). Es dient zur Bedeckung der Stellen, an denen das Abge-
schnittensein von der Einheit am starksten hervortritt, jener Koérper-
teile, denen die Fortpflanzungsmdglichkeit innewohnt, welche die
Wirksamkeit des am Menschen vollzogenen Bruches der Einheit zur
Schau stellen. Linnen ist das, was der Mensch vom Feigenbaum
nimmt. Bad, Linnen, stammt vom Flachs, vom Pischton (80-300-400-
50). Wenn der ,,eine” Strom aus dem Gan Eden sich in ,vier” teilt,
heil3t der erste der vier Strome Pischon (80-10-300-6-50), wobei der
Name des Flachses in der Uberlieferung mit dem Namen dieser ersten
AuRerung der Vielheit, der Vierheit, dem Namen dieses ersten
Flusses, in Verbindung gebracht wird.

So ist die Unterkleidung des ,,Priesters”, wenn er die Awoda
(70-2-6-4-5), den ,,Dienst” beim Korban tut, aus Linnen, einem
pflanzlichen Gewebe, wie Schesch (300-300) in Ex. 25,4 und Ex. 28,39.
Man beachte das wohl bekannte Wort Schesch, das auch sechs
bedeutet und hier wieder eine Rolle spielt: Diesmal bezieht es sich auf
die Pflanzenwelt, auf die Welt des Wachstums. Es ist zugleich das
Harte, Marmorne und Ausdruck der Einheit. Wenn der Mensch mit
der ,.linnenen Hose” den Weg des Korban gehen will, erhalt er die
Bigde Schesch (2-3-4-10 300-300), die Bekleidung aus Schesch, die,
wenngleich aus pflanzlichem Stoff bestehend und auf das Wachsende
verweisend, dennoch die Einheit der marmornen Schesch aufzeigt50.

All dies bedeckt der wollene Mantel von Tchelet, von ,,blauer”
Farbe (siehe auch Ex. 28), die Umhillung der Zukunft, von der blauen
Farbe des Westens. Diese Umhtllung stammtvom ,,ersten” Tier, dem
Schafoder Lamm, und ist aus Zemer (90-40-200), Wolle60. So beklei-
det, begibt sich der Mensch als Priester zu der Awoda mit dem
Korban, als Hohepriester geht er ins Allerheiligste ein und tritt vor
Gott. Dann fullt sein Kleid wieder die ganze Welt, alle Zeiten und alle
R&ume, dann umfalit er mit seiner leiblichen Anwesenheit in der Tat
wieder Anfang und Ende. Gott gibt ihm dieses leibliche Kleid, wenn
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er einsieht, daR er gefehlt hat, indem er den Baum der Erkenntnis fir
sich beanspruchte.

Wolle und Linnen missen deshalb in der Kleidung des Menschen
geschieden bleiben (Lev. 19,19 und Deut. 22,11). Linnen ist das, was
der Mensch selbst zubereitet, Wolle ist das Geschenk Gottes; Linnen
ist das Korban Kajins, Wolle ist vom Korban Beweis (Abels), und
beides soll nie vermengt werden. Wo der Mensch sie mischt, zerstort
er die Grundlage der Welt6l. Der Mensch, der seine Umhullung —
sein Vordringen in der Zeit also — aus dieser Mischung der beiden
Stoffe machen will — ist wie jener, der vom Baume der Erkenntnis
nimmt und zugleich vom Baum des Lebens kosten will. Das kann
nicht gelingen, es ist gegen das Schépfungsgesetz der Welt.

Die Uberlieferung in der Balacha lehrt uns die Bedeutung der
Dinge in dieser Welt. Wir lernen daraus, daf3 nichts unwichtig ist, was
jedes hier erscheinende Ding seinem Wesen nach ist. Wie tdricht ist
doch der Gedanke, es kdnnte in der Welt belanglose Dinge geben! Mit
der Kleidung fullt der Mensch also Zeit und Raum. Je ndher er damit
dem Allerheiligsten kommt, desto vollstandiger tUbersieht er Zeit und
Raum. An seinem Platz in Zeit und Raum wei3 er sich mit dem
Vormaligen, dem Urbeginn, verbunden.

Allein der Mensch kennt die bewuRte Erinnerung. Beim Tier ist die
Einnerung angeboren; sie funktioniert unbewufRt. Der Mensch kann
zuruckdenken. Und seine Menschlichkeit ist umso ausgeprégter, je
weiter er zurtickzudenken imstande ist, und je lebendiger er sich des
Gewesenen und Geschehenen noch erinnert. Dies betrifft sowohl sein
eigenes Leben hier als auch das Leben seiner VVorfahren. Die ,,Konige
von Edom” (Gen 36, 31 ff.) kennen bloR ihren Vater. Weiter reicht
ihre Erinnnerung im allgemeinen nicht zuriick. Die Koénige von

Jehuda aber kennen die ungebrochene Ahnenkette bis hin zum
UrbeginA Jeder Mensch kann leichthin sagen, er stamme von Adam
ab. Doch wie schnell verliert er den Faden, der von seinem Standort in
die Vergangenheit zurtckfuhrt. Wohl jeder Mensoh mdchte gern
wissen, wer seine VVorfahren waren und was sie taten, zumindest wenn
er noch menschlich empfindet. Je mehr sich aber das Tier in ihm

184

breitmacht, desto geringer wird das Interesse fur das Frihere. Die
Verbundenheit mit seinen Ahnen erlischt. Im Gefihl far Adel und
Dynastie lebt diese Treue noch im Menschen. Darum ist es gut, wenn
er sich bemiht, die Linie zuriickzuverfolgen und danach trachtet, die
Linie zur Zukunft hin lebendig zu erhalten. Das gute Kleid 1&Rt ihn
die Umhullungen durchdringen.

Der Mensch schamt sich, wenn er sich entkleidet — wenigstens
ziemte es sich ihm. Die Balacha mahnt uns in diesem Zusammenhang
immer wieder zur Vorsicht: lhr zufolge soll der Mensch nicht einmal
seine eigene Nacktheit anschauen, sonst verfallt er wieder in die
Mentalitat, die zum Essen vom Baum der Erkenntnis fuhrte.

Deshalb sind auch Art und Form der Kleidung von ausschlagge-
bender Bedeutung. Sinn der Kleidung ist es ja, die Nacktheit zu
verbergen, aufzuheben. Jede Betonung der Form, wie zum Beispiel in
bestimmten Perioden des sogenannt keuschen 19. Jahrhunderts, ist
Provokation, ist eine Demonstration des menschlichen Falls. Vonder
modernen Kleidung will ich nicht reden; daran ist oft nur noch
wenig Menschliches.

Doch so zeigt sich der Mensch nun einmal. Er gestaltet seine
Kleidung seiner Geistesverfassung entsprechend. Der Widerspruch
der Vermengung von Linnen und Wolle, des Menschlich-Gefallenen
mit dem Gottlichen, macht ihm nichts aus. Denn im Wesen 148t ihn
dies alles kalt. Er meint, sich seiner Nacktheit nicht mehr schdmen zu
missen, ja, er findet es sogar ,,naturlich”, dald sich bei ihm kein
Schamgefuhl mehr einstellt. Er ist ganz und gar durchdrungen vom
Gift der Nachasch, er denkt und handelt im Sinne der EinflUsterun-
gen, die von diesem Suhma”?2 ausgehen. Er sucht naturwissenschaft-
liche Erklarungen fur die ,,Anomalie” menschlicher Scham und
stempelt sie zur Priderie; er zlichtet ein Menschentum, das Enthem-
mung fur ehrlich und selbstverstandlich halt.

Auch die Geschichte Josefs spielt im Ubergang von der ,,Sechs” zur
».Sieben”. Josef steht Jehuda gegentiber—darin zeigt sich der Dop-
pelcharakterder sechsten Phase, jene Zwiefalt, die die mittlere Kolonne
stets aufweist; in der dritten Phase auRert sie sich als ,,Zwilling™.
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Am Ende der Schépfung, beim letzten der Séhne Jakobs, Benjamin,
— er tritt auch als Zwilling Josefs auf56 — setzt dasselbe Drama der
Verfiuhrung ein, wie zu Beginn bei Adam. Josef steht hier als der
zweite Adam, der ,,neue” Adam. Die Thora kennt kein Friher und
kein Spéter, kein Vorher oder Nachher. Josef ist durch sein Leben
sogar mit dem Adam Kadmon identisch geworden. Beginn und Ende
fallen zusammen. Worum aber geht es im Leben Josefs, und was
bedeutet es fir den einzelnen Menschen?

Auch Josefsteht vor dgm Baum der Erkenntnis, aber er verwirft den
Weg der Entwicklung. Die Zweiheit ist demnach auch im Menschen
wirksam. Er ist nicht gezwungen, vom Baum der Erkenntnis zu
nehmen. Lediglich als Adam greift er danach, als der ,,neue Adam”
nicht. Dieser neue Adam ist wieder der Adam Kadmon des Anfangs.
Er erscheint in der sechsten Phase, in der das Fundament fir unsere
Realitat gelegt wird. In ihr soll der Mensch nicht ,,Wasser” sehen,
nicht Zeit einfiihren, wo eigentlich keine Zeit vorkommt, da ja gerade
hier Ewigkeit, Zeitlosigkeit herrscht.

In Potiphars Haus, der Welt, ist Josef alles untergeordnet, er allein
schaltet und waltet. Lediglich das ,,Brot” (Gen. 39, 6) ist fur den
Herrn bestimmt. Im Brot liegt das Geheimnis des Wachstums, der
Entwicklung beschlossen, das, was der Mensch als Flieendes wahr-
nimmt, fir Wasser hélt.

Denn der Weg der Brotwerdung, von der Aussaat des Samens bis hin
zum Endprodukt, ist ihm ja Schritt fir Schritt bekannt. Die in diesem
Prozel3 sichtbar werdende Entwicklung, die sogar von seinem tatigen
Eingreifen abhangt, hinterlal3t in ihm den Eindruck, es handle sich
hier um ,,Wasser”, und er beherrsche es. Es will ihm nicht in den
Sinn, dal} die Frucht bereits fertig zubereitet sein kdnnte, ehe der
ReifeprozeR Uberhaupt einsetzt. MulR er das Zustandekommen der
Frucht nQcht als eigenes Verdienst, als das selbstverstédndliche Ergeb-
nis seiner Bemilhungen betrachten?

Und doch vermag er anzuerkennen, daB alles an anderem Ort stets
schon in Vollendung da ist, daf es dort schon so ist, wie es hier erst
wachsend heranreift. Das erfahrt er indessen nur im Einssein mit dem
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Vater, dem Schopfer, dem die Mutter, die Welt, durch ein heiliges
Band verbunden ist. Will er hingegen die Mutter fiir sich allein haben,
beansprucht er die ,,Frau” seines ,,Herrn, so zerstort er den heiligen
Bund. Der erste Adam, Adam ha-Rischon (1-4-40 5-200-1-300-6-50),
uiacht den Anfang damit. Das Wunder des sechsten Tages jedoch
offenbart sich im zweiten Adam, der die Welt nicht an sich reit. Auf
ihn, tevnJossefha-Zadik, griindet sich unsere Wirklichkeit.

Die Welt bietet sich Josef mit all ihren verlockenden Méglichkeiten
an. Sie bezaubert ihn, nicht etwa aus Bosheit oder Hinterlist, nein, sie
bedarfdieses Menschen zu ihrer Erlésung, damit die Flucht ein Ende
Bude, damitsich in der Euphorie der Entwicklung die Loslésung vom
Ursprung, die Abkehr von der vaterlichen Geborgenheit wandle zu
einem Erkennen des Sinns allen Geschehens. So wird die Frau
Botiphars schlie8lich doch noch Josefs Frau, némlich im 13. Jahr nach
diesem Geschehen in Potiphars Haus56.

Seine Frau kann sie jedoch nur werden, wenn er, Josef, den
Gegensatz zwischen sich und dem Vater Uberwinden kann. Sie ist die
Brau seines Herrn — und doch ist sie auch seine Frau. Wie ist das zu
begreifen? Esverhalt sich hier genauso wie mit dem ez pri osepri.

Die Uberlieferung erzahlt, daR Josef eigentlich willens war, der
Brau Potiphars, die sich ihm in die Arme warf, nachzugeben. Der
Mensch ist entschlossen, den Gegensatz aufzuheben, doch die Welt
drangt sich ihm auf und versucht, ihn zu tberreden und durch ihren
Reichtum, der ohne den Menschen brachliegt, zu verlocken. Die
Logik, die daftr spricht, daR er sich mit dieser Frau einlassen muf,
be%i& tggrg[% Z'[L\I/'or Josefplotzli i i i

plotzlich das Bild seines Vaters. Es erscheint
ihm genau in dem Augenblick, da er die fir ihn geschaffene ,,Frau”
erkennen will. Und dieses Bild bringt ihn zur Besinnung. Eine andere
Logik gehtvon ihm aus, eine andere Vernunft, ein anderes Urteil; ein
anderer Zusammenhang entdeckt sich ihm, als der, den die Welt hier
zu zeigen imstande ist. Josefsieht den Vater Jakob, den lIsch Tamim,
den Vollkommenen, und in ihm den absoluten Vater, so wie ihn jeder
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Mensch in seinem -Vater erkennen kann. Jakob ist die Erscheinung
des Vaters in der dritten Phase, und diese dritte Phase tritt im ent-
scheidenden Moment der sechsten Phase Josefvor Augen.

Dieses Bild hélt ihn davon ab, die Welt so zu nehmen, wie sie sich
anbietet. Erstim ,,13.” kommt der richtige Zeitpunkt, denn dann ist
der Tikkun vollbracht, dann wird im Gegensatzlichen der Sinn offen-
bar. Dann ist Josef Koénig. Zundchst mul} er diese Welt erst einmal
aufgeben, und unangehort verschwindet er daraufhin in der Tiefe. Er
wird aus dem Weg gerdumt, verdrangt und vergessen. Keinerlei Lohn
wird ihm fir seine Tat, kein Lob daftr, dal3 er sich des Vaters er-
innerte. Vielmehr scheint das VVerhangnis Uber ihn hereinzubrechen.

Auch das gehort zur grofen Dualitdt, zum Paradoxen: Man
erwartet Belohnung dafiir, daB man des Sinnes der Welt innewird,
wenn einen das Ewige anrihrt. Aber ausgerechnet dann wird man von
der Welt verstolRen, denn sie ist voller Ungeduld.

Das Paradoxon ist aber auch ein Teil des gottlichen Opfers, des
Zimzum. Man stimmt gewissermalen mit Gott Ulberein» wenn die
Frau Potiphars doch Gehor findet, wenn also die Welt zum Erblihen
gebracht wird und der als Adam Kadmon erscheinende Mensch nicht
ihr das Ende herauffuihrt. Die Welt widerspricht dem Ende und
verleugnet es. Widerspruch und Verleugnung sind grundlegend fir
die Existenz dieser Welt.

Potiphars Frau greift nach Josefs Kleid. Sie schlagt ihn in ihren
Bann, und der Rausch des Lebens packt ihn. Doch dabei widerfahrt
ihm Tadel: Denn Josef, so sagt die Uberlieferung, verlocke durch
seine ausnehmende Schonheit die Welt geradezu. Er will erkannt

werden, er versucht ihre Aufmerksamkeit zu erregen und fordert ihre
Reaktion heraus. Nicht zuletzt liegt darin der Sinn des In-der-Welt-
Seins des Menschen, er kommtja, um sie zu erlésen und zum Ursprung
zurtickzubringen. Der Mann will von der Frau erkannt werden, und
sie halt ihrerseits nach dem Manne Ausschau, der ihrem Leben Sinn
gibt. Von beiden Seiten her ist das Gefuhl gegenseitiger Ergénzung
machtig.

Bei alledem weil3 der Mensch, dal3 die Welt nicht von ihm stammt;
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er kann sie nehmen, wenn er den ,,Herrn” vergif3t. Sie bietet sich ihm
an, obwohl sie ihren ,,Herrn” kennt, weil sie spurt, dal auf geheim-
nisvolle Weise dieser Mensch Josef ebenfalls ihr ,,Herr” ist. Die
verborgene Kraft in allem Erscheinenden wei sich intuitiv an den
Menschen gebunden.

Der Mensch begreift nicht, dal der immer tiefere Abstieg, der volle
zehn Jahre dauert, ihn aus einer aussichtslosen Lage heraus in die
Konigsherrschaft fihrt. Im Verlies begegnet er dem Backer und dem
Mundschenk. Brot und Wein sind also auch dort gegenwartig. Er aber
weist das entwicklungstrachtige Brot abermals zurtck.

Die Bedeutung des Brotes liegt nicht in dieser Welt. 0/(70-6-80),
der Geflugelte, der Unten und Oben verbindet, nimmt es an sich. Es
wird zuriickgedréngt, wie in der Mila die Orla. Zwar wohnt ihm der
Anfang inne, zugleich birgt es aber auch die Gefahr der sich
verselbstandigenden Entwicklung. Im Bereich des Hiesigen spielt der
Wein die entscheidende Rolle, er ist sichtbar.

Die Uberlieferung erzahlt, daR Pharao im Wein eine Fliege, Sebub
(7-2-6-2) findet. Die Fliege ist hier der Ausdruck des Herrschers der
Vielheit; sie lebt von der Vergénglichkeit des anderen63. Es wird
erzahlt, dal die Fliegen den Tempel in Brand geraten lassen und ihn
aufdiese Weise verwusten.

Im Brot findet Pharao einen Stein, d.h. er will das, was Entwick-
lung ist, das Vorlaufige, verewigen, feststellen. Und deshalb wird der
Bécker, der ,,Herr des Brotbackens” abgewiesen und zurickge-
drangt64.

Wenn alles voriber ist, gelangt der Mensch zur Einsicht. In diesem
Zusammenhang wird auch gesagt, dem Menschen werde in der
anderen Welt Einsicht in die ,,Sunden” seiner verkehrten Taten
gewahrt. Denn nichts ist ja sinnlos, und nichts kann geschehen, was
nicht von Gott so gewollt und darum langst vorgezeichnet und
vorgeschrieben ist. Auch das ,,Bdse” hat einen Sinn, der einem ,,hin-
terher”, das heif3t in einer anderen Welt, in einer anderen Beschaffen-
heit, gezeigt wird, so da man erkennt, was das Gute im ,,Bésen war.
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Es tut sich hier die Frage nach der anderen Seite der Dinge auf.

Warum laRt Gott zu, dalR der Mensch vom Baum der Erkenntnis i8t»
wenn er es nicht will? Gott gibt diesem Geschehen statt, weil es
eigentlich gut ist, lediglich aus unserer Perspektive erscheint es
,»hose”.
So 1aRt Gott in der anderen Welt — und das gilt auch fur die Welt
nach ihrer endgtltigen Erldsung aus der fluchtartigen Entfernung
vom Ursprung — den Sinn allen Geschehens offenbar werden, er
deckt das Ziel dessen? was man hier gut nannte oder als ubel
bezeichnete, auf. In diesem Erkennen liegt der Trost fir den Sinder:
Gott breitet vor ihm die Bedeutung seiner bosen Taten in Richtung
aufdas Gute hin aus.

Nicht die bésen Taten als solche zéhlen, die der Mensch in der
Absicht, anderen Ubles zuzufiigen, vollbringt. Sie stehen unter dem
Gesetz des Ra, mit dem er sich verbunden hat, das ihm zur Natur
geworden ist. Wenn die Welt die Einswerdung erfahrt und Ra als
gesonderte Kraftverschwindet, werden auch die Individualitaten, die
mit ihm verwachsen sind, erléschen. Sie hdngen ohne Verbindung mit
dem Leben in dieses Leben hinein, sie verlangen vergeblich nach
Leben. Es bleibt fur sie unerreichbar. Nicht anders verhélt es sich mit
dem Zustand der Menschen in dieser Existenz angesichts des Wesent*
liehen. Sie verzehren sich danach, im Leben einen Sinn zu entdecken»
und doch ist es ihnen verwehrt, sich einem Sinn zu verbinden. Leben,
das hierherkommt und sich dergestalt dem Bodsen zuwendet, bleibt
Leben ohne Wurzel. Sein Verlangen bleibt ewig ungestillt, und es ist
sich der Hoffnungslosigkeit, esjemals zu erfillen, bewuft.

Es geht hier um die Einstellung des Menschen. Worauf hin ist sie
gerichtet? Liegt ihm daran, dem Leben einen Sinn abzugewinnen?
Ist er bereit zu jener Bescheidenheit, zum Tun ,,umsonst”, zum Hdéren
und Lav&chen, das dem Handeln vorausgeht?

Doch selbst dann siindigt er. Die Welt bietet sich ihm an wie Poti-
phars Frau. Und er ist ihr willfahrig, denn schliesslich lebt auch in
ihm der Drang, eins mit ihr zu werden. So beriihren sie sich. Die Welt
ergreift sein Kleid, seine Umhillung, die aul3erste Schale.
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Mit diesem Kontakt setzt die Gefahrdung durch den Rausch ein.
Man bemerkt, da man in zunehmendem Masse die Herrschaft tber
sich verliert, dal3 einen die Geschwindigkeit nicht mehr aussteigen
1aRt. Und anderseits ist dieses Rasen susser, atemberaubender GenuR.
Boch bald schon kommt der Punkt, von dem aus es kein Zuriick mehr
gibt und der jene Tat erheischt, die man Siinde nennt.Fir die Tat sel-
ber kann man nahezu nicht mehr verantwortlich gemacht werden.
Und dennoch tragt man die Verantwortung fir jene Berlhrung, die
zum Ausgangspunkt des Rausches wurde. Das AuRerordentliche an
Josef ist darin zu sehen, daR3 er sich losmacht, sobald die Welt nach
ihm greift. Er a3t es gar nicht erst zur Berauschung kommen.

Man kennt diese Akzeleration aufverschiedenen Gebieten. So ent-
wickeln sich die Naturwissenschaften immer schneller, bis die groRe
Sunde aufdiesem Gebiet unausweichlich wird. So verhdlt es sich mit
der Technik, mit dem Rauchen und Trinken, wie mit allen anderen
Rauschmitteln, bis hin zum Sexuellen, bis hin zur losgelésten Tat als
solcher; Gberall begegnet man demselben Gefélle, das den Menschen
bi den Abgrund der Sinde reif3t. Die Gewdhnung wird so méachtig,
dal? man nicht mehr von ihr loskommt. Eine kleine- Unehrlichkeit
wird zum Diebstahl, der Diebstahl zum Raub; der erste Zweifel an der
Gottlichkeit der Thora ist bereits VVorbote kritischer Exegese, und
aus dieser wiederum ergibt sich die Erniedrigung und die Zersplitte-
rung der Bibel, die in den Augen der Menschen zum vermeintlichen
Tod Gottes fuhrt. Dasselbe geschieht in der Auseinandersetzung mit
anderen; es beginnt mit einer kleinen, herabsetzenden Bemerkung
und endet in Psychoanalyse und Massenmord.

Im Augenblick der Tat ist der Mensch nicht mehr ,,zurechnungs-
fahig”; er handelt wie betaubt. Er ist jedoch da noch ,,schuldig” zu
nennen, wo er sich aufdie Herausforderung einlaf3t, der er sich ent-
ziehen konnte. Josef 1aRt das Kleid zurlick. In jedem Menschen lebt
dieser Josef. Demnach ist er durchaus nicht beliebig jedem Rausch
preisgegeben.

Darin zeigt sich das Nehmen vom Baum der Erkenntnis. Man gehe
jedem Gesprach dartiber aus dem Wege, so heildt es in der Uberliefe-
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rung; denn wenn man sich einmal aufden Kontakt mit der Schlange
einlait, ergeben sich die Konsequenzen wie von selbst. Und doch kén-
nen wir die Bertihrung mit dieser Welt nicht vermeiden. Nicht um-
sonst erwahnt die Uberlieferung, daR das Nehmen vom Baum der Er-
kenntnis gleichbedeutend ist mit dem sexuellen Akt. Der Mann
nimmt darum die Frucht widerspruchslos entgegen, denn die Ent-
scheidung dartiber, daR3 er sie nehmen muR, ist bereits gefallen: Der
Mensch ist in der Welt und geniesst vom Baum der Erkenntnis - so
stellt sich die eine Seitedar.

Der Mensch ist in der Welt und wendet sich vom ez ose pri ab -
so die andere Seite.

Beide Seiten verhalten sich wie der Anfang zum Ende, wie die Ge-
burt zum Tod.

Dies scheint ein unlésbares Dilemma zu sein, solange man im Be-
reich des Weltlichen, des Materiellen, nach einer Lésung sucht. Jene
erste Tat, die Tat des Adam ha-Rischon, jener nahezu zwangsléaufige
erste Kontakt, stellt sich am Ende als gut heraus, vorausgesetzt, man
empfindet dabei selber Reue und leidet darunter als unter einer Sin-
de. Dann begreift der Mensch, dal? das Gute ohne die Siinde nicht
zum Durchbruch gelangt wére. Dann sieht er ein, dal? der Baum der
Erkenntnis dieselbe Wurzel hat wie der Baum des Lebens.

Josefmacht die Tat Adams nicht ungetan. Auf der irdischen Ebene
aulert sie sich in Form der Mafigung; Josefwill sich nicht hingeben,
er kann und will hier nicht eine verfrihte Erflllung geniessen, er be-
herrscht seine Begierden. Das nennt die Uberlieferung Halacha. Dje
Halacha steht dem Gefélle des Rausches entgegen, sie ist eigentlich
bereits die Teschuwa.Scham und Reue hemmen als solche schon den
Rausch einer bestimmten Tat.

Der Mensch, der in sich auch ,,Josef’, als wachen Teil seines Be-
wuBtseins hat, wird in der ,,anderen Welt” Uber den Sinn seiner
Sunden belehrt.

Aber er erkennt ihn nur, wenn der ,,zweite Adam”, der Adam
Kadmon, in ihm wieder ersteht.
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Das bedeutet ha-kol bi-jede Schamajim chuz mi-jirat Schamajim”',
LAlles istim Himmel, mit Ausnahme der Ehrfurcht vor dem Himmel”.
Das WortJirat, das ich hier mit ,,Ehrfurcht” ibersetze — in &lteren
Ubersetzungenwird es mit ,,Furcht” wiedergegeben—ist eng verwandt
mitdem Wortflr,,sehen”. Inallem soll man den Himmel, soll man Gott
und gottliche Figung erkennen. Es soll nachhaltig ins Bewul3tsein ein-
gehen, daR nichts ohne Gottes Willen Zustandekommen kann, sei es
nun das sogenannte Gute oder das, was wir Bdses nennen.

Darin ist auch enthalten, dal} alles vorbestimmt, determiniert ist.
Nur die Einsicht in diesen ,,Sachverhalt” hdngt vom Menschen ab.
Diese Einsicht wiederum hangt davon ab, ob er den ,,Josef* in sich
zulalit.

Jedenfalls wird dem Menschen, wenn er nicht in dieser Welt weilt
und sich nicht langer bésen Taten hingegeben hat, wenn in ihm der gu-
te, ehrliche Wille am Werk war, in der anderen Welt der Sinn seines
Tuns, auch der seiner,,verkehrten” Taten, aufgedeckt. Dann offenbart
sich ihm, was er zuvor nicht sehen konnte, was er jedoch in der anderen
Welt stets schon begriff. Nur hier hatte er die Schau der anderen Seite
verloren. In der anderen Welt ist auch das Jirat Schamajim dem Men-
schen von Gottgegeben; es liegt somit auch in Gottes Hand.

Ein ahnlicher Gedanke wird in dem Spruch der Uberlieferung66: ,,In
der anderen Welt werden die Mizwot aufgehoben werden”, deutlich. In
der messianischen Zeit erléschen demnach die Gebote. Fir den Men-

schen der vormessianischen Zeit, der die Erlésung noch nicht kennt,
bleiben es ,,Gebote”. Er hat sich nach ihnen zu richten, wo wie er sich

auch, ob erwill oder nicht, den Naturgesetzen unterwerfen muB. In der
anderen Welt, der Olam ha-Ba (70-30-40 5-2-1), in der ,,kommenden”
Welt, ister.mitbeiden Seiten vertraut, dann durchschaut er die Gebote
aufihren Sinn hin. Es ist nicht etwa so, daR Gottes Mitteilungen durch
geschichtliche Ereignisse tiberholt werden kénnten. Gottes Wort gilt
ewig und nichts davon kann jemals an Gewicht oder Sinn verlieren.
Doch die Erkenntnisfahigkeit des Menschen ist unterschiedlich - ein-

mal handelter blindlings - danach sehend.
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In der anderen Welt herrscht vollkommene Einsicht, und das
,umsonst Tun”, wie es die Halacha in dieser Welt anzeigt, gibt es
nicht. Denn wie auch immer der Mensch meint begreifen zu kdnnen,
warum und wozu die ,,Gebote” der Halacha gegeben sind, warum sie
ihm so und nicht anders vorgelegt werden, - die Einsicht bleibt unvoll-
standig.

Hier muf3 der Mensch ohne Lohn, ,,umsonst”, handeln kdnnen, und
deshalb ist ihm die Schau des tiefsten Sinnes verwehrt, verbirgt sich ja
auch im Offenbaren innerhalb der Welt das Wesentliche, so wie die
Neschama.

Vieles kann man sehen, vieles kann man verstehen und begreifen, ja,
vom Menschen wird erwartet, daf? er in seinem Verlangen nach Gott se-
hen, verstehen und begreifen will. Doch zum Wesentlichen wird er hier
nicht vorstossen kdnnen. Der wirkliche Lohn erwartetihn in der ande-
ren Welt.

Gleicherweise wird der Mensch erst in der anderen Welt der vollen
Bedeutung seiner Taten, auch seiner ,,siindigen”, ansichtig. Hier kann
er vieles erklaren, aber die wirklichen Beweggriinde wird er hier nie-
mals fassen kénnen. Daraus ergibt sich auch die Beschrankung in der
Rechtsprechung”. Gerechtigkeit kann hier nicht in vollem Umfang
wirksam werden. Zwar kann man daflr sorgen, dal der Schwéchere ge-
schiitzt wird, trotzdem aber darfdie menschliche Wiirde des ,,Ubelta-
ters” nie angetastet werden, weil man die Sinnhaftigkeit seines Tuns
nicht bis ins Letzte zu durchschauen vermag. Erst in der anderen Welt,
in der anderen Hélfte, wird sie deutlich, und dann stehen Sinder und
Richter gemeinsam der Enthullung der wahren Zusammenhange ge-
genlber.

Dann erstherrschtvollkommene Freiheit, denn diese istdann gesetz-
massig die Quelle des rechtlichen Tuns. Hier kennt der Mensch nur die
Freiheit der Jirat Schamafim, der Hinwendung zu Gott, oder der Ab-
wendungvon ihm.

So ist die Grundlage dieses Lebens beschaffen. Fir tins tragt sie den
Charakter der Alternative, des unbegreiflichen Gegensatzes.
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Folgt der Mensch dem ersten Adam, so scheint diese Welt ihm zu ge-
horen. Geht er seinen Weg jedoch mit Josef, dem wieder erschienenen

mAdam Kadmon, scheint er diese Welt zu verlieren.

Dem néamlichen Gegensatz begegnen wir bei der Neschama, die in
die Welt kommt und unsichtbar bleibt; begegnen wir bei Israel, das in
dieser Welt durch die Galut geht. Das, was erscheint, was Macht und
Glanz hat, das Sichtbare, Wagbare, Mel3bare, nimmt im ersten Men-
schen Gestaltan, esistdie andere Wahlinnerhalbjener Alternative. Des-
halb wird Josefauch von seinen Briidern verkauft, obwohl sie vom Ur-
sprung her eins sind und am Ende wieder eines werden. Im Zwischenbe-
reichder,,Zwei'’ herrschtdie Spaltung. DerWegist1-2-1.

Es istder Punkt, der Entscheidung fordert: Wasser sehen oder nicht,
Zeit wahlen oder das Ewige. Mizrajim greift nach der Zeit und geht in

dirunter, Jisraelhingegen lauft aufdem Trockenen.

Auchim Bereich des Geschlechtlichen stehen wirvor der Alternative:
Zeitgenul3 und Scheinerfillung oder Hinwendung zum Ewigen, dem
Eild des Vaters, denn die Einswerdung von Mann und Frau ist in dieser
~elt Ausdruck der Einswerdung Gottes mit der Schechina.

Dieser Art ist die Entscheidung, in der wir am ,,Freitagmittag” ste-
hen. An der Grenze des Ubergangs zu dieser Welt, an der das Unsicht-
bare sichtbar zu werden beginnt, steht die Zweiheit, steht die Wahl.
Auch in den Naturwissenschaften manifestiert sich die Materiewer-
dung; in jedem Ratsel der unbestimmbaren und nicht nachvollzieh-
baren Wahl.

Diese siebente Phase ist unsere Realitat, doch sie konnte nicht be-

stehen ohne das Fundament des VVorherigen, denn es erflllt die Leere,
die sich sonst auftut. Die Beriihrungsflache bildet den Ubergang von

der sechsten zur siebenten Phase. Wenn diese Beriihrungsflachen eine
aktive Kommunikation erméglichen, dann besteht eine Einheit zwi-
schen dem verborgenen Innersten und dem Sichtbaren. Doch ob dies

geschieht, hangt von der Haltung des Menschen ab. Sieht er an diesem
kritischen Bertuhrungspunkt ,,Wasser”, so bricht die Verbindung ab,

Und er versinkt in der Unendlichkeit der Zeit. Die Frage lautet:
Regiert der Ur-Adam oder der Adam des sechsten Tages?
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Die irdische Wirklichkeitist eine doppelte

Sotragt der Mensch in der siebenten Phase, in dieser sichtbaren Rea-
litat, etwas Verborgenes mitsich, sein Innerstes, nicht im rein raumli-
chen Sinne, sondern im Sinne der Unsichtbarkeit, des Unfal3barseins.
Ohne dieses Innerste aber ist der Mensch nicht zu verstehen. Als ez pri
verlangt dieses Innerste nach Einheit mit dem Sichtbaren, mit dem
osepri. Stehtderosepriallein da, sinddie Verbindungen an der Wurzel
durchschnitten, dementsprechend dem Menschen und seiner Welt die
Grundlagen entzogen.

Giese siebente Phase wird Malchut genannt, das heif3t das Reich des
Melech, des Konigs. Es ist das Reich des Koénigs des en sof, der
&riaund derJezira. Dieses Malchutistdas Fernste und Letzte. Der K6-
nig bringt dieses AuRerste zuwege, damit die Einswerdung mit Macht
zustandekbmme.

Alles aus dem Innersten zeigt sich in der Malchut, dervierten Welt,
der Olam Assia, der Welt des Tuns. Alles kommt hier zum Ausdruck,
'veil das Vorherige sich stets im Folgenden ausdriickt, weil sich das
Abstrakte immer mehrdem Konkreten, das unserer Sichtbarkeit ange-
hort, genahert hat.

Die Azilut tragt die Bria, die Bria wiederum die Jezira, und diese
endlich die Assia. In dieser vierten Welt ist somit alles VVorherige anwe-

send, und so flllen die drei vorausgehenden Welten die vierte. In der
vierten findet dies alles seine Erfiillung, und es erscheint hier in der

Form, die wir als die konkrete bezeichnen.

Somit kann das Konkrete nur begreifen, wer vom Vorhandensein
jener ,,Fullung” weil, der jegliche Er-Fullung hier zu verdanken ist.

Nur in dieser Richtung lassen sich Ursachen aufspuren, nur in dieser
Richtung gibt es Kausalitat. Wer sich bemuht, die Kausalitat aus-

schliesslich in der vierten Welt zu entdecken, folgt einer falschen Spur.
Frwirdnie Klarheitgewinnen und wird zu falschen Schliissen kommen.
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Diese ,,Fillung”, dieser Inhalt nun ist die Thora. Sie erzahlt, was
im Innersten geschieht und weshalb es geschieht. Wer die Thora als
»Wasser” sieht, wird niemals verstehen. Wer in ihr aber die feste
Grundlage fur alles hier Erscheinende sieht, wird dem Geschehen hier
aufden Grund kommen und auch sie selbst begreifen. Dann erkennt
er die Heiligkeit der Thora, dann deckt sie die Einheit, die sie jetzt ist,
auf, indem sie in sich das Hier und das Dort, das Verborgene mit dem
Erscheinenden, verbindet. Wenn das Geschehen der Thora in unserer
Welt, Ereignis wird, tritt es in den Erscheinungsformen dieser vierten
Welt auf. Der unaussprechliche Gottesname 10-5-6-5, kann hier allein
als Adonai (1-4-50-10) ,,Herr”, begriffen und ausgesprochen werden.
Meintman hier den Namen 10-5-6-5 anders aussprechen zu mufien, so
beweist dies lediglich Unverstandnis.

Der Herr, Adon (1-4-50), steht als Uranfang vor dem Menschen,
dem/Uum (1-4-40). Wahrend der Mensch hier bloss die 40 fillen kann
und damit die Grenze dieser vierten Welt erreicht, umfa3t Gott auch
die andere Welt und ragt von dort aus in jene hinein. Damit ist Er der
Herr. Eristes, derdiese Welt Gberblickt und ihre Erfullung kennt. Aus
der anderen Welt sendet er seine Engel, jene Taten, die seinen Namen
tragen. Als Herr regiert Er die Welt, als Herr ermdglicht er das ,, Tun”
in dieser Welt.

Dieses ,,Tun”, die Assia, ist das Eins-Machen, Tikkun (400-100-
6-50); es bereitet die Riickkehr vor. (Schabbat enthdlt im Stamm das
Wort ,,zuriickkehren” 300-2). Alles wird in dieser vierten Welt zur
Nefesch, dadurch erscheint es hier als Nefesch und wartet auf Tikkun.

Die Farbe der Nefesch-Wett ist rot, die Farbe des Blutes, Dam
(4-40). Es wartet aufdie ,,Eins” des Adam, um damit Tikkun zu er-
fahren. Das Blut ist hier die Nefesch. Das Fundament reicht bis zu dem
Freitag-Nachmittag der sechsten Phase. Weiter kann es seine stiitzende
Funktion nicht aufrechterhalten, denn danach ist Ruckkehr nicht
mehr mdéglich; die ganze Schopfung mifte aufgehoben werden. An

diesem Punkt ruft Gott: ,,Dai”, genug! Damit bringt er das Fliehende
zum Stillstand. Der gottliche Befehl durchkreuzt die Wollust der Ent-
wicklung und gebietet der explosionsartigen Beschleunigung Einhalt.
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Diese Zasur wirkt enttduschend und erntichternd; die so vielverspre-
chende ,,Zukunft” bricht ab, denn der Sinn der Schoépfung ist ihre

Ruckkehr.
An diesem Punkt tritt der Ubermensch auf, der Sched (300-4),

der des Entfliehens méachtige. Wie verfiihrerisch wirkt er! Doch er
bedroht die Schopfung, und Gott nimmt daraufhin den Namen
Schaddai (300-4-10)—,,Er, der spricht: genug!”— an.

Darum wird auch gesagt, die Anrufung dieses Namens schiitze vor
den Schedim. Wenn ein Sched die Buchstaben dieses Namens ,,sieht”,
erkennt er die Kraft, die ihn entkraftet. Deshalb wurde friher, als
man (ber diese Zusammenhdange noch mehr wuBte, der Name
Schaddaiaufgeschrieben, wenn der Einfluf? von Schedim aufden Gang
der Ereignisse zu befurchten war. So tragt auch die Mesusa (40-7-6-7-
5), das Rollchen am Turpfosten, aulen den Namen Schaddai, damit
des Menschen Haus den Schedim den Zugang verwehre. Dann muf}
man aber auch tatsachlich sein Haus, seine Anwesenheit in der Welt
der Assia mit diesem Wissen schitzen und sich der Bedeutung des
Namens Schaddai bewuBlt sein: er gebietet der Weiterentwicklung
Halt, er beschwort jenes ,,Los lassen™, das uns bei Josef begegnet. Das
ganze Leben des Menschen muf} von ihm geprégt sein; erst dann ist
die Mesusa sinnvoll, sonst wird sie zu einem magischen Gegenstand,
d.h. dal Kenntnisse, die anderen Welten entstammen, zum Zwecke
der Fortentwicklung dieser Welt verwendet werden.

Am Hause eines Sched wére die Mesusa Hohn, ja sogar eine Gefahr
fur den, der sie berihrt, denn die Schedim gehen unter, wenn sie sich
des Gottesnamens oder seiner Taten bedienen.

In derXssza nennt Gott sich auch Ani (1-50-10), ,,ich”. Damit wird
im Wesentlichen Gott in seiner Erscheinung in dieser Welt bezeichnet.

Jeder, der ,,ich” sagt und sich selbst damit meint, vergreift sich an
Gottes Gegenwart in dieser Welt. ,,Ich schreibe” bedeutet: ,,Gott
schreibt”, Gott schreibt durch mich. Nichts kann ,,ich selber” tun; ich
bilde es mir hdchstens ein. Alles ist vorbestimmt, alles ist ,,in den
Handen des Himmels”, und was ich tue, tut Gott mit mir.
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Wer sich vom Inhalt losmacht, vom Innersten l6st, blaht sein Ich
aufund wahnt, er kdnne sich selbst und sein Tun bestimmen.

So konkretisiert sich im Herabsteigen dieser Begriff ,,Ich”, indem
ersieh zuerst als fernes ,,Er” manifestiert, dann naherriickt im ,,Du”
bis hin zu jenem ,,Ich”. So heif3t diese vierte Welt, die Olam Assia,
auch Malchut, Reich Gottes, denn er ist der Adon, der Herr, und Er
istdas in jedem Geschépfauftretende Ich.

Es gilt, sich der Grenzen seines Ich bewuf3t zu sein, indem man es
von Gott in Besitz genommen weil}. In unserer Beziehung zur Welt
entscheidet sich unsere Beziehung zu Gott: Der an der Sprache
abzulesende Wandel in der Anrufung Gottes ist Symbol des géttlichen
Abstieges vom en sofins Malchut.

Der Name Adonai ist auch Ausdruck des Seins in der Welt. Im
Bereich des Allerhéchsten heifdt ,,Sein” Howe (5-6-5). Die Formen des
Namens 10-5-6-5 sind von diesem Howe abgeleitet; der Name Adonai
ist eigentlich nichts anderes als der geschriebene und nicht ausgespro-
chene Name 10-5-6-5. So ist das Tatigkeitswort ,,sein” im allgemeinen
mit den personlichen Furwortern verbunden, mit dem Ich-Du-Es.
Und beide Seiten leiten sich ab aus dem Gottesnamen.

Die Schechina in der Olam Assia tragt den Namen Rachel (200-8-
30). Sie lebt hier in der Verbannung. Rachel ist nicht mit den ,vier
Paaren” in der Machpela, sondern sie ist auf dem Weg nach
Beth-Lechem. lhre Kinder ziehen an ihr vorbei, wenn sie den Weg in
die Verbannung antreten. Jedes Kind, das hier geboren wird, zieht
dort an Rachel vorbei (Jeremia 31, 15 ff.), und sie weint um alle ihre
Kinder, denn sie weil}, welches Leiden sie in dieser Welt erwartet.

Jenes vergebliche Leiden namlich, das durch die Frage nach dem
»Warum” und ,,Wozu” in die Verzweiflung fuhrt.

Die Schechina wei, was die Geburt in diese Welt hinein mit sich
bringt, hat sie diesen Weg doch als erste auf sich genommen. Rachel
nimmt Laban seine ,,Gotter”, die Terafim” (Gen. 31). Auf diese
Weise will sie ihn seiner Kraft berauben und seinen EinfluR zum
Erliegen bringen. Dadurch aber nimmt sie den ,,frihen” Tod aufsich
(Gen. 31,32), das Verweilen an der Zeitgrenze, getrennt von Jakob.
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Entkraftung Labans bedeutet die Begrenzung der Mondwelt, jener
Welt der Form und der allesverschlingenden Nacht. In der Olam
Assia bringt Rachel das Opfer zugunsten dieser Welt, ja, sie verliert
sogar ihren Mann, denn sie hat sich ebenfalls in die-Verbannung
begeben.

Jeder begegnetim Augenblick seiner Geburt zuerst dieser Mutter&9,
der Mutter alles hier Erscheinenden, und er wird durch ihr Mit-Leiden
getrostet, aufgerichtet durch ihr Rufen nach Gott, denn ihr Flehen wird
v°n Thm beantwortet. Alles zieht an Rachel vorbei, wenn es einzieht in
diese Welt. Hier ist es vom Ursprung geschieden und ist sich der
friheren Begegnung nicht mehr bewul3t. Und doch ist es erfiillt von der
"Thora, von der Geschichte, die sie erzahlt. Jegliches Leben ist deshalb
Ausdruck des Lebens der vorherigen Welten, wie die Thora es
erzahlend vergegenwartigt.

Rachel setzt der Nacht Grenzen, sie bewirkt, da die Nacht sich
wendet. Der Brauch des Tikkun Chazot (400-100-6-50 8-90-6-400),
Mitternacht, ful3t aufdieser VVoraussetzung70.

Nacht ist gleich Welt in der Verbannung. Sie erlaubt nur blindes
Umbhertasten, Schlafen und Traumen, unbewuftes Handeln. Alles will
sie in ihren vernichtenden Sog einbeziehen, wie Laban, der daraufaus
ist» alles zu verderben. Die Entwicklungskraft, das Ra, die Schedim,
sind néchtliche Phanomene.

Darum ist die Nacht die Zeit der Din, der strengen, ausgleichenden
Gerechtigkeit: Das Schwache wird ausgemerzt, das Harte setzt sich
durch. Wer siindigt, geht unter. So lautet das Gesetz Labans, und die
Nacht bewirkt, dal? Verwirrung und Verfinsterung einsetzen, dal
Betrug, Verleumdung und Diebstahl aufkommen.

Solcherartistdie Macht der Din. Doch ihre Herrschaft wahrt nur bis
Mitternacht, denn Rachel bringt Laban um die Uberzeugungskraft
seiner Vollmacht, mit deren Hilfe er die Einheit zerbricht.

Das ist der Grund, weshalb Chazot eintritt, Mitternacht, jener
merkwirdige Wendepunkt, der das Abnehmen der Nacht anzeigt.
Rachels Opfertat setzt der unwiderstehlichen Macht der Finsternis eine
Grenze, Uber die hinaus sie nichts mehr vermag. Rachamim, das
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Erbarmen, bricht durch und gewinnt die Oberhand. Hier endet die
Middat ha-Din, und die Middat ha-Rachamim setzt ein71.

Deshalb steht der Mensch um Mitternacht auf und gedenkt voll
Freude des erldsenden Tuns Rachels. So heif3t dieser Teil des Tikkun
Chazot auch Tikkun Rachel.

Jedes néchtliche Geschehen, wann und wo immer es auch auftreten
mag, enthalt diesen Wendepunkt. Der Mensch soll und muf3 damit
rechnen, daf? die andere Seite das Gute bringen wirdrweil in allem auch
die andere Seite verborgen ist. Er muB sie lediglich aufdecken, und das
vermag er, wenn er in der Nacht wach bleibt und bedenkt, welches
Opfer Gott doch mit dieser Schépfung bringt; daR Er in dieser
Schopfung lebt und dal Seine Anwesenheit allem hier einen Sinn
verleiht.

Tikkun vollziehen heif3t, Zerbrochenes zusammenfiigen, also ,,ver-
bessern”, heilen.

Solange der Wendepunkt noch nicht erreicht ist, solange man noch
auf einer Seite verharrt, herrscht Ratlosigkeit. Der Din verstellt die
Sicht, und man fuhlt sich verloren. Sobald der Mensch jedoch der
Gegenseite gewahr wird, ,,tagt” es auch in ihm. Dann begreift er, was
,.Rachel” bedeutet, wie immer er dies auch ausdriicken mag: Tikkun
ist Wirdigung der Gegenseite. Wenn diese Einsicht durchbricht,
verflichtigt sich sogleich jene Trauer, die aufgrund des Nicht-Sehens
herrscht, die Trauer Uber die anhaltende Verwistung der Wohnung
Gottes in dieser Welt. Indessen scheint nach Mitternacht die Nacht
zunachst noch immer schwarzer zu werden; der wache Mensch weil}

jedoch vom bevorstehenden Morgen, von der Erlésung.

Aufdas Tikkun Rachel folgt das Tikkun Lea. Lea ist der Name der
Schechina in der Olam Jezira. Lea weilt bei Jakob, sie ist mit ihm
verbunden. — Und als drittes folgt der Tikkun ha-Nefesch. Was
bedeutet ftiese Dreiteilung der Nacht?

Im Talmud wird von einer Dreiteilung und einer Vierteilung der
Nacht erzahlt. In jeder dieser Nachtwachen, so heif3t es, sitzt. Gott da
und brillt wie ein Léwe und wehklagt, da Er sein Haus verwiustet,
seinen Tempel verbrannt und seine Kinder in die Verbannung ge-
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schickt hat, daR3 er sie zerstreut hat unter die Vielheit der VVolker72.

Néchtlich ist der Zustand unserer Realitat. Die sichtbare Welt, das
»Reale”, belegt nur die Nachthélfte. Die Taghalfte ist die ,,kom-
mende”’, die Weltder endguiltigen Befreiung.

Der Zimzum, Gottes Preisgabe seiner Einheit, gehort aufdie Nacht-
seite. Dem entspricht die Verwistung, das Niederbrennen des Tempels,
die Gefangenschaft Israels.

Die Taghélftejedoch bringt die Riickkehr in die Einheit; dem Ausat-
men folgt das Einatmen Gottes. Auf der Tagseite steht der Tempel
wieder, Israel kehrtin die Welt Gottes zurtick.

Deshalb ist der Zimzum gro3 und nicht etwa eine Komédie. Gott
leidet durch den Zimzum, das ist der Sinn der oben aufgefiihrten
Mitteilung der Uberlieferung. In jeder der Nachtwachen — in jeder der
vier Welten, wiesiesich auch im Siegel dieser Olam Assia ausdriicken—
ertdnt sein Schrei.

Die Nachtseite wird auch als linke, als weibliche, oder auch als
Wasser-Seite bezeichnet56. Diese Realitat entspricht einem verwi-
steten Tempel, einer Verbannung, innerhalb dieser Welt Ausdruck des
Zimzum im en sof.
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DieRader, GabrielundderHahn

Nun aber kennt auch diese nachtliche Welt die Zweiheit, kennt die
Din und das Rachamim. Chazot ist der Punkt, an dem die Gewilheit
einsetzt, dal’ der Tag heraufsteigt, daR die Erldsung nahe ist. Denn von
Chazot an dréngt alles unaufhaltsam der Taghélfte entgegen. So ist
jener Augenblick, in dem der Mensch sich all dieser Zusammenhange
bewufRt wird, sein persénlicher Chazot.

Das ist das Geheimnis des Ophan (1-6-80-50), d.h. des Rades,
(Hes. 1, 15 ff.). Die Ophanim sind bei Gott; sie bewegen und drehen
sich, wodurch die Punkte auf dem Rad bestidndig eine andere Lage
einnehmen. Wenn ein Punkt infolge der Drehung unsere Realitét
berthrt, wird er hier wirklich, d.h. er tritt in das Bewulitsein des
Individuums ein.

In der ,,h6heren” Welt, der Olam Jezira, gibt es zahllose Ophanim:
Das groRe dreht sich fiir das ganze Weltall, viele kleinere fir diese
Welt. Es gibt solche fur die Zyklen der Weltzeiten und andere, die hier
die Jubel- und die Schmitta-Jahre angeben; andere wieder fur Jahre,
Monate, Wochen, Tage, ja sogar Augenblicke. In ihnen ist alles
Geschehen bereits enthalten, und so pragen sie durch ihr Drehen
dieses Geschehen dem Leben dieser Welt ein. Sie sind die Uberzeit-
liche Form dessen, was sich hierals Zeit manifestiert.

Die Ophanim sind bei Gott, wie Engel; Gott hat sie geschaffen als
Vorformung der Zeit in der Welt.

Deshalb ist alles, was in unserer Weltzeit erscheint, rund, wie das
Weltall oder die Erde; und all dies ist wiederum Teil eines groleren
Kreises.

Nicht nur das Weltall und die Welt hier erfahren Zeit durch die
Ophanim, jedem Wesen ist ein Ophan zugeordnet, das den Verlauf
seines Lebens bestimmt. Durch seine Drehung entrollen sich hier,
neben- und nacheinander, die Begebenheiten.

Dal? der Mensch sein Ophan nur punktuell kennen lernt, hdngt mit
dem Prinzip des ,,Tuns ohne Aussicht auf Lohn” zusammen. Auf
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diese Weise entféllt jede Mdglichkeit des Vorausberechnens. Damit
verbieten sich auch Wahrsagerei und wahrsagende Astrologie. Man
soll Gott frei gegeniberstehen, jedem Augenblick unbelastet entge-
gentreten, ohne nach Lohn und Anerkennung zu streben, ja selbst das
Verlangen nach Verstdndnis hat zu erléschen. Deshalb lassen die
Ophanim die Momente hier nur in zeitlicher Aufeinanderfolge Wirk-
lichkeit werden, nicht etwa zugleich. So erhellt sich uns der Satz des
,»alles in den Handen des Himmels, ausgenommen die Ehrfurcht vor
dem Himmel”. Die Ophanim wickeln alles ab, was schon im Himmel
anwesend ist. Und Gottes Erwartung richtet sich auf die Haltung des
Menschen gegeniiber diesem Ablauf.

Wenn nun fir einen Menschen auf seinem Ophan der Punkt
Chazot auftaucht, spielt sich bei ihm all das ab, was zu diesem
Ereignis gehort: Jisrael erlebt im Chazot den Auszug aus Agypten;
fur Mizrajim ist Chazot eine tiefgreifende Krise mit negativem
Ausgang, denn die Vielheit der ,,Volker” lalt Chazot unerkannt
verstreichen.

Der Sohar73 erzahlt die tiefsinnige Geschichte, wie Gott im Augen-
blick der Chazot in den Gan Eden, in das Paradies, kommt, und,
indem eresdurchschreitet, sich zusammen mit den Zadikim freut, denn
auch diese befinden sich um Chazot im Gan Eden. Die Bdume, welche
die verschiedenen Madéglichkeiten des Wachstums, die denkbaren
Aspekte der Entwicklung darstellen, singen in diesem Moment Schi-
ra"M (300-200-5). Sie erkennen Gott und wirdigen das Zusammen-
treffen.

Der Nordwind ist die Bewegung, die von der Kraft des Kdrperlichen
dieser Welt ausgeht. Er bringt einen Funken aus dem Feuer des
Nordens, und dieser Funke féllt unter den Fligel Gabriels. Gabriel
steht im Norden. Der Norden ist die Richtung des Din, des unab-
anderliche”™ Naturgesetzes, des kalten Gleichgewichts. Ehe Chazot
eintritt, herrscht in der Welt ja die Gesetzmaéligkeit, Din.

Din wiederum hangt mit der materiellen Erscheinungsform zusam-
men. Wo Gabriel steht, wird der Mann Gewer (3-2-200) genannt.
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(Man vergleiche dazu Psalm 94, 12.) Gewer heilst auch Hahn. Er
drickt hier die Formkraft aus, die dem Norden eigen ist75.

So wie der Funke aus dem Norden unter den Fliigel Gabriels dringt,
stoRt Gabriel einen Schrei aus. Im Bereich des Irdischen &uRert es
sich folgenderweise: Dieser Funke bertihrt um Mitternacht die Flugel
der Héhne auf Erden, und Gabriels Schrei wiederholt sich im
Hahnenschrei zu jenem Zeitpunkt, an dem Rachamim die Oberhand
gewinnt. Dann erwachen die Auserwéhlten, die Gott in der Geschichte
erkennen, die ihm im korperlichen Verhaftetsein begegnen.

Auch Konig David, ,der Mensch der siebten Phase, erwacht dann
und ,,lernt den Rest der Nacht Uber bis hin zum Morgen die Thora™.
Mit ihm erwachen alle Zadikim. Und nun erschallt Uber die gesamte
Welt das Schira fur Gott.,

Gabriel, die Kraft voh links, von Norden, von der Gebura, nimmt
dem Din entsprechend alle Taten des Menschen auf. Um Mitternacht,
wenn der Hahn kréht, zieht Gabriel das Fazit, doch beginnt ja nun
auch schon die Kraft des Rachamim zu wirken, durch die die Gewalt
des Din aufgehoben wird. Es ist die Phase des Tikkun Rachel!

Rachamim &uf3ert sich auch darin, dal} die vier Zehen der FiRe
Gabriels — also die vier, die der grofien Zehe gegeniuiberstehen —
ungleicher Lange sind. Das ist eine Folge der Kraft von rechts, des
Rachamim, das von Suden her wirkt. Waren die vier Zehen gleich
grof3, was eigentlich der Fall sein sollte, dann wiirde die Kraft des Din
die Welt verbrennen, wenn die Abrechnung aufgrund des Naturge-
setzes, des Din, erfolgte.

Die Disharmonie der ,vier” — worliber man noch ausfihrlich
sprechen kénnte—verhindert das Sich-durchsetzen des Din. Deshalb
auch hat der Mensch, der auch der Gewer ist, ungleich lange Finger
und Zehen, was sagen will, die ,,vier” ist in ihrer Kraft beeintrachtigt.

Darum heif3t es auch, daR beim Hahnenschrei die verschiedenen
Ruchot (Geister) und Schedim (Damonen) ihre Kraft verlieren.

Mitternacht ist der Augenblick, in dem Gott der Verwistung
gedenkt. Gott beklagt die Verlassenheit der Welt an der Schwelle des
Verlorengehens. Er vergieflt zwei Trénen Uber die Einsamkeit der

207



Schechina, und diese Tranen, die starker als alle Feuer der Welt bren-
nen, fallen ins ,,groRe Meer”. Die Klage um ,,die Hindin76, die im
Staube liegt”, hebt an und bewegt die Himmel; tiefes Schweigen folgt.

Darauf spricht Gott mit der Schechina, und das gegenseitige
Verlangen nach einander, das Verlangen nach der Einswerdung, wird
laut: Gott bespricht sich mit seiner Anwesenheit in dieser siebenten
Phase, die ihr Dasein dem Zimzum verdankt. Er spricht mit ihr in der
Nacht. Der Mann ruft die Frau, die Frau ruft den Mann. Die
Uberlieferung bestimmt? daR der Mann nur wahrend der Nacht und
im Dunkeln mit der Frau zusammen sein kann, und nur in dem
Wissen darum, daf3 die kdrperliche Vereinigung Spiegel der Einswer-
dung von Himmel und Erde ist.

Aufdiesem Wissen beruht auch die Uberlieferung, derzufolge Mann
und Frau sich in der Nacht vom Freitag zum Samstag begegnen
sollen, denn diese siebente Phase ist als solche die grofe Moglichkeit
der Einswerdung. Dazu wurde ja diese Welt, der siebente Tag»
geschaffen, und deswegen ist er heilig.

Dies ist auch der Grund, weshalb das Heidentum diese Qualitat des
siebenten Tages verneint. Die Rader, die Engel mit dem Namen
Ophan, bertihren dann unsere Realitat mit jenem Punkt, aufdem das
Geschehen des siebenten Tages in der anderen Welt eingraviert ist. So
kann die Einheit Zustandekommen. An jedem Sabbat kann die Welt
die Erlésung erleben.

In der Uberlieferung ist die Rede davon, daR Israel nur zwei
Sabbate richtig zu erleben brauchte, damit der Messias erschiene und
alles der endgiltigen Befreiung teilhaftig wiirde. Dagegen aber wehrt
sich die Kraft des Ra, die um ihre Erhaltung kédmpft, in der Meinung«
damit das Leben fur diese Welt zu bewahren. Fir das Heidentum
gehdrt der siebente Tag dem Saturnus; er ist ein Tag der Negativitat
und der Ddusternis.

Dieser Gegensatz ist typisch! Israel weil3, dall der siebente Tag mit
der gréitmoglichen, mit der intensivsten Freude erlebt werden mug,
jadal} dieser Tag als solcher schon Freude ist. Saturnus — oder wie
immer er in den heidnischen Sprachen heillen mag — ist das Gegenteil
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dessen. Man firchtet jene Stelle auf dem Ophan, weil man die
Ophanim schlechthin fiirchtet. Machen sie doch augenfallig, daf? alles
schon vorbereitet ist, da3 der ez pri ose priwirkt.

Der Mann, der mit der Frau eins wird, erfahrt die Daat (4-7-400).
Denn — und dies ist das Vornehmste, was sich hier erkennen laRt —
was der Mensch hier tut, das geschieht in allen vier Welten. Der
Mensch ist bis hin ins Allerhdchste gegenwartig; als Adam Kadmon
steht er allein, allein gegeniiber Gott. Und wenn dort in der Olam Bria
der Mann als Chochma mit der Frau als Bina lebt, dann ist ihre
Einswerdung DaatTl. Diese Daat entsteht ebenfalls, wenn in unserer
siebenten Phase Mann und Frau zusammen sind. Dieses Prinzip wirkt
bis ins AuRerste, bis in die konkreteste, harteste Materie hinein.

Im en sof wahrt diese Einheit ununterbrochen. Die Daat ist fur
Gott. Der Ez ha-Daat ist deshalb auch nur fir Gott in der Einheit
mdglich; er ist der ez pri osepri mit dem ez osepri zugleich, in einem.

In jeder Einswerdung, auf jedem Gebiet, ob intellektuell, intuitiv
oder materiell, findet sich dieser Moment. Gottes Eins-Sein mit der
Schechina hw&t Jichud (10-8-6-4)78. Und Jichud ist Gberall wirksam;
Uberall besteht das Verlangen nach Einswerdung. Und jegliches
Begreifen, die Fahigkeit, Einheit im Gegensétzlichen zu erfahren, ist
Daat. Das gilt durch alle Welten hindurch.

Der Funke aus dem Norden ermdglicht es dem Norden, dem
Korperlich-Stofflichen, zu bestehen; es ist der Urlicht-Funke, der
Kem von allem. Er weckt Gabriel um Mitternacht.

Kraft seines Fliigels vermag Gabriel innerhalb der vier Welten auf-
und abzusteigen. Der Flugel ist das Auliergewdhnliche, weist er doch
die Ecke, Xana/(20-50-80) auf, als Zeichen fur das Durchbrechen der
Schwerkraft, fiir den Ausbruch aus dem Verhaftetsein in der Materie.

Der Funke beruhrt Gabriel ausgerechnet an dieser Stelle. So wird
der neue Tag geweckt, der Hahnenschrei ausgeldst. Und in diesem
Augenblick betritt Gott den Gan Eden und Rachamim beginnt. Doch
der Funke aus dem Norden muf} entdeckt, erkannt und befreit
werden; der Wind aus dem Norden muf3 wehen, der Funke muf3 von
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dieser Welt aus durch die Welten nach ,,oben” dringen, damit er den
Fligel Gabriels erreicht.

Das also ist die Zeit des Tikkun Rachel. In jedem Menschenleben
kommt einmal diese Mitternacht, dieser Punkt der Umkehr, der
Aufmerksamkeit und Wachheit erheischt, denn hier gilt es, sich zu
vergegenwartigen, was Verwistung des Tempels eigentlich bedeutet
und worin demzufolge die Bedeutung des Zimzum liegt. Hier muR
sich der Mensch dazu aufraffen kdnnen, an alle Kreatur, Steine und
Pflanzen, niedere Organismen, Tiere und Menschen zu denken und
nicht an sein eigenes Leid. Die Fahigkeit dazu ist jedoch denen
vorbehalten, die vom Leiden heimgesucht werden. Von ihnen, denen
in der Gefangenschaft tiefstes Leid widerféhrt, wird erwartet, dal sie
ihr eigenes Leid gering schatzen, ja, dal erst die leidendste Erfahrung
sie dazu beféhigt, das Leid der Welt in sich aufzunehmen. Die
Gleichheit mit Gott besteht ja darin, daf nicht das eigene Leid zahlt,
sondern einzig und allein das der Anderen 79.

Der siebente Tag ist gekennzeichnet vom ,,Ich” - Ani. Dieses Ich
muB preisgegeben werden, um in der Olam Jezira dem andersartigen
,,DU”, und weiter noch, in der Olam Bria, dem ,,Er”’, dem ganz und
gar Anderen zu begegnen. Dieser Weg fuhrt bis an die Grenze des en
sofzum reinen ,,Sein”. Es ist ein Weg der Aufopferung des Ich, das
nun Gott anheimgestellt ist, das vollkommen eingeht in Gottes Trauer
um Seine zerbrochene Welt. Dies istdas Sprechen der Schechina mit
Gott.

Darauffolgt Tikkun Lea—Lea, so heif3t die Schechina in der Olam
Jezira; Jakob ist dort der Isch Tamim. Hier sind Gott und seine
Schechinaeins. Es ist dies die Sphéare des Messias; hier herrscht schon
die grole Freude.

Hat man dem Druck der Welt standgehalten, hat man ihn als
Gefangenschaft durchlebt, als Verbannung der Schechina, wie die von
ihrem Mann getrennte, trauernde Rachel, so ist die Verbannung
dieser Welt Uberwunden. Erst dann kann man die Freude der
Erlésung fassen, deren Geschmack sich nicht vorhor kosten laf3t. Bis
in Schmach und Unkenntlichkeit hinein fiihrte der Abstieg, das
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eigene Ich war hintangestellt, verleugnet, man lebte einzig und allein
fur das umgebende Andere.

Nach Chazot bricht die Zeit der Gnade an und Chazot als Mdglich-
keit besteht in jedem Augenblick.

Als Drittes folgt der Tikkun ha-Nefesch. Nachdem der Mensch den
Tikkun Rachel und den Tikkun Lea durchlebt hat, 6ffnet sich fir ihn
am siebenten Tag das Wissen um die Bedeutung seines eigenen
Daseins.

Dann begreift er, wie jeder Teil seines Korpers, wie jedes Ereignis in
seinem Leben mit den anderen Welten, bis hin zu Gott verbunden ist.
Dann bildet er die Einheit zwischen dem ,,Hier” und dem ,,Dort”,
zwischen der Welt und Gott.

Der menschliche Kérper und seine Welt sind Ausdruck der Anwe-
senheit Gottes. Dieser Korper entsteht aus dem Abstieg des Koérpers
des Adam Kadmon in immer tiefere Regionen.

Der Korper des Menschen ist in allen Welten anwesend, nur hat er
anderswo eine andere Beschaffenheit; die kérperliche Beschaffenheit
in anderen Welten erscheint uns als eine ,,leichtere”. Der Korper
besteht dortjedoch nicht minder fest und leibhaftig. Es wird lediglich
gesagt, hier sei der Stoff vom Suhma, dem Schlangengift, getriibt und
verfalscht. Erérterungen, Reden und Gedanken (ber die Organe des
Menschen, so wie sie uns.hier erscheinen, sind deshalb fehl am Platze.
Auch das Werten und das Urteilen sind hier beeintrachtigt von Gift,
fehlgeleitet von der Kraft, die schlafrig macht, abgestumpft und
verdummt, die zu verschrobenen, verdrehten und Uberspannten Ge-
danken fihrt.

Im Tikkun ha-Nefesch soll sich der Mensch Uber seine hiesige
Erscheinung erheben. Erst dann wird ihm klar, dal sein ertastbarer
Leib nicht der einzig wirkliche ist. Nur derjenige, der den Sinai erlebt,
wird gesagt, der Gott hier begegnet, seine Stimme hért und sieht, wird
befreit vom Gift, das er in sich aufnimmt, wenn er den Weg des ez ose
Priwahlt.

Mit dem Tikkun ha-Nefesch erfahrt der Mensch die innige Ver-
bundenheit mit Gott und zugleich die mit der ganzen Schoépfung.
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Er lebt dann in allen Welten und weil}, welche Bewandtnis es mit
seinem Korper und seiner Anwesenheit hier hat, weil er deren
Bedeutung von der anderen Welt her kennt. So tritt man neugeboren
aus dieser Weltnacht in den Tagesanbruch, in die andere Halfte.
Dann lebt man sowohl hier als auch dort.

Darin liegt das GroRartige dieser siebenten Phase. Sie wird aus
Jessod so geboren, wie der Mensch aus dem Leib, der hier die
Anwesenheit der Jessod ausdriickt. Diese Welt des siebenten Tages
wird ebenfalls aus Jessod" geboren. Die Sefirot, die der Jessod voran-
gehen, bilden zusammen mit der Jessod das Vorweltliche und Verbor-
gene. In gleicher Weise hat auch der Mensch, der hier geboren wird,
etwas Vorheriges, eine eigentlich unfal3bare Eigenschaft.

Damit der Mensch schépferisch zu werden vermag — schépferisch
in Richtung aufdas Heilige — vertraut Gott ihm das Geheimnis der
Mila an56. Durch die Mila wird die Jessod der Empféangnis fahig*
bringt sie Frucht. Die Mila ist der Bund, Berit (2-200-10-400),
zwischen dem Menschen und Gott. Die Orla (70-200-30-5) muf
zuruckgedrangt werden, denn in dieser Verbindung wohnt eine
gottliche Harmonie, die durch die Verhaftung des Menschen an das
AuBerliche zerstort werden wiirde.

Die Orla betont das AuRere der Frucht; dadurch entsteht Ra. Dem
Menschen wird jedoch die Ordnung der goéttlichen Harmonie gezeigt,
damit seine Fruchtempfénglich wird flr das Bewuftsein von Ganzheit.

So wird der Name des Menschen und das, was ihm am siebenten
Tag widerfahrt — nédmlich David — sinnvoll. Dann ist diese Welt
tatsachlich Vorbereitung und Vorhof fur die endgultige Erlésung, fir
den unerschutterlichen Frieden, fur das umfassende Glick, fur die
Uberwindung von Krankheit, Armut, Unrecht und Tod.

Darum ist die Jessod so bedeutungsvoll, und darum steht dort als
Mensch Assef ha'Zadik, der reine, starke Josef, der entschlossene
Weigerer des Bdsen. Und darum heif3t es auch, dal? der Messias, der
Sohn Josefs, Vorlaufer ist, Voraussetzung fir den MeSSias, den Sohn
Davids; sechster und siebenter Tag sind durch den Gottesnamen
miteinander verbunden; Josef und David gehéren zusammen wie
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Israel und Juda. Die Erldsung ist gepragt durch den Messias von Josef
und den Messias von David, und sie sind einer.

Die siebente Tag ist das Leben Davids, wie es vornehmlich in den
Tehillim, den Psalmen, zum Ausdruck kommt, und seiner Welt. Diese
bilden das Muster fiir den siebenten Tag. Das Leben Davids in der
Bibel gehdrt zum ,,VVorherigen” jedes Menschen. In den Psalmen aber
lebt David im siebenten Tag.

Die Psalmen gehdren zum Komplex der Kethuwim (20-400-2-10-40),
der ,,Schriften” der Bibel80. Die Kethuwim stammen aus einer
anderen Welt, doch sind sie eng mit unserer Realitit verbunden. Und
diese unsere Realitat verlangt ja gerade nach der VVerbindung mit dem
»»Vorherigen”, mit dem, was sich aufder anderen Seite befindet.

Das Leben Davids driickt sich fur unsere Welt in den Tehillim aus.
Hier kennt man nur das Erlebnis, man ist froh oder traurig, man liebt
oder haR3t, man hofft oder wird enttduscht. Was in der Bibel von
David erzahlt wird, bildet den Kern dieses Erlebens, ebenso wie alles,
was an dieser Stelle vom Menschen berichtet wird. So gibt es Psalmen
von Adam, von Moses und anderen. In den Tehillim steht das Leben
des Menschen in dieser Welt im Mittelpunkt.

»David” steht fur den Menschen in der siebenten Phase. Er ist
Wegbereiter, Voraussetzung, Ermdglichung der endgiltigen Befrei-
ung: Er signalisiert die Losung aus der Gefangenschaft, die den
Menschen an die Materie in ihrer bindenden, driickenden, einschla-
fernden AusschlieBlichkeit kettet. Was der Mensch hier tut — so ist
der Hinweis auf David zu verstehen, ist Ausflul? dessen, was ,.friiher”,
was ,,0ben” bereits besteht. Aus dem ,,Kem” erwdéchst ihm also die
Veranlassung zu seinem hiesigen Handeln.
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Der Wegzwischen Diesseits undJenseits
DievierElemente

Damit beriihren wir den entscheidenden Punkt: ndmlich das Ver-
haltnis dieser siebenten Phase,-unserer Realitat, zum Wesentlichen.
Worin liegt Gberhaupt der Gegensatz zwischen der ,,Erscheinungs-
form” und dem, was man ,,das Wesentliche” nennt? Die Philosophie
kiimmert sich im allgemeinen nicht um die Einzelheiten dieses
Verhéltnisses; sie konstatiert lediglich die bestehende Spannung.

Das ist im alten Wissen ganz anders. ,,Das Wesentliche”, das
philosophische ,,Ding an sich”, die ,ldee”, entspricht hier der
funkelnden, fein gezeichneten Mannigfaltigkeit des Thoraberichtes,
dem Bericht in all seinen Uberlieferten Formen, die ja ihrerseits der
Offenbarung am Sinai entspringen. Dies ist der Kern, der Quell
hiesiger Erscheinungsformen.

Die Offenbarung legt diesen Kern frei. Wenn der Mensch aus
Mizrajim erlost worden ist und er sich auf dem Weg nach Kanaan
befindet, wenn er nach der anderen Welt strebt, dann begegnet er ihr
auf seinem Weg. Damit wird ihm zugleich Aufschlul Gber den Sinn
seines Lebens gewahrt, aber es stellt sich auch das ein, was man
Sundenfall nennt. Er, der Mensch, will den Sinn des Lebens ,,fest”-
stellen, er weigert sich, anzue?kennen, dall dieser Sinn bereits von
einer anderen Wirklichkeit her bestimmt ist.

Dal er selbst auch dieser anderen Wirklichkeit entstammt, ja, dal3
er eigentlich hier nur eine der Erscheinungsformen des Adam Kadmon
verkorpert, stimmt nicht mit dem Bild Uberein, das er von sich hat. So
grofRartig dieser Gedanke auch ist, er befriedigt ihn keineswegs. Die
Welt, die ihm ein so herrliches Feld fur die Entfaltung seiner Tatkraft
bietet, die so viel Glanz und Reichtum enthdlt — gerade weil sie an
der Wende steht — Uberzeugt ihn davon, dal3 ihm die Koénigswirde
selber zusteht.

Im Grunde genommen hat die Welt sogar recht. Es verhélt sich mit
ihr wie mit Potiphars Frau; sie ist eigentlich Josefs Frau. Ist der
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Mensch doch als Adam Kadmon tatsachlich Kénig, denn Gott selbst
legt ihm den Konigsmantel um. Doch er tritt dieses Konigtum erst
wirklich an, wenn ihm zugleich dessen Ewigkeitscharakter zukommt.
Dann erst gewinnt sein Konigtum Sinn.

Der Mensch in seiner Ungeduld aber greift nach ihr, sobald sie sich
ihm bietet, wie der erste Adam nach dem Baum der Erkenntnis.
Dennoch ist aber auch Josef, der zweite Adam, der die Frau Poti-
phars, also den Baum der Erkenntnis, zurlickweist, weil er spirt, da
die Zeit alles schon richtig ergeben wird. Zeit ist dabei in einem
anderen als dem irdischen Sinn aufzufassen, denn das Ganze spielt
sich aufeiner anderen Ebene ab, es sind Geschehnisse im Kern. Nur
fur uns auBert sich das Wéhlen des Menschen zeitlich, nur so kénnen
wir es erfassen.

Diese Zweiheit im Menschen stellt ihn immer wieder vor die Frage,
ob er den Vater anzuerkennen vermag, ja, ob er sich durch dieses
Erkennen ausgerichtet weil}, oder ob er so handelt, als zahle nur das
,»Hier” und dabei das Wissen vom ,,Anderen” verdrangt.

Diese Welt beansprucht den Menschen mit Haut und Haaren. Sie
besetzt sein ganzes Vorstellungsvermogen; Schdnheit und Abgrindig-
keit kommen ihr dabei zustatten. Und doch fihlt der Mensch sich
immerwahrend vor der Wahl stehend; es ist eben die Welt der
Zweiheit in ihm; er verspurt seine doppelte Herkunft.

Der Mensch hat also einen lebendigen, reichen Kern, und sein
Leben ist Ausdruck des Geschehens im Kem. Wer ist er im Kem? Das
zu erkennen setzt tiefe Weisheit voraus. Man muf3 den Weg von hier
nach dort und von dort nach hier kennen. Es lauft darauf hinaus, daf}
man die Tehillim des Menschen, ihn selbst im Zeichen Davids
erkennt. Der Ausdruck im alten Wissen lautet: Man mul} ,,seinen
Vers” kennen.

Die Le&ensgeschichte des Menschen hier erlaubt es dem weisen
Zuhorer, den Ort dieses Menschen im Kernbericht der Bibel ausfindig
zu machen. Voraussetzung dazu ist, da man dessen Grundziige zu
erkennen und seine Einzelheiten zu deuten vermag. Mit Hilfe dessen,
was die Uberlieferung tiber diesen ,,Vers” erzahlt, stoRt man dann auf
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den anderen, der die Verbindung zu seinem Kern wiederherstellt. So
erkennt man, wessen Gilgul er ist, wo sein eigentlicher Wesensort ist,
und aufgrund der Uberlieferung wird man wissen, in welcher Weise
die Kette Glied fiir Glied bis zu dieser Stelle hin verlauft.

Man bedenke wohl, die Seele ist einmalig und bildet eine Einheit.
Man verwirklicht eben gerade diese Einheit, wenn man die Verbin-
dung wiederherstellt. Denn wenn die Seele hier ins Ungewisse ab-
treibt, wenn sie zerrissen ist und in elender Verlassenheit danieder-
liegt, so erklart sich das daraus, dal3 die Verbindung verlorengegan-
gen ist. Wenn man nun diesen Ort erkennt, stellt man die Einmalig-
keit der menschlichen Seele in ihrer wundersamen Einheit mit Gott
wieder her. Die Seele wird sich ihres Kerns bewuf3t und verbindet sich
zugleich mit dem Adam Kadmon und mit Gott.

Der Mensch, dem dieses Lebensgefiihl fehlt, bei dem diese Verbin-
dung gerissen ist, ist krank. Kranksein bedeutet Bruch, Genesung ist
Heil-Machen. Die Verbindung bewul3t zu machen, ist deshalb nicht
etwa eitle Spielerei, um Sensationslust oder Neugier zu befriedigen.
Has ware wahrlich unsinnig, ungesund und erniedrigend. Das Fest-
stellen der Verbindung ist nichts anderes als Heilen. Die BewuRBtwer-
dung reicht bis in die innerste Tiefe: sie ist die Heimkehr des
Menschen durch alle Welten hindurch.

Wie aber verlauft dieser Weg, wie wird er praktisch vollzogen?

Wir sprachen bereits vom Tikkun Chazot. Er zeigt, in welcher
Weise der Mensch aufsteigt. Betrachten wir nun die Auswirkungen
dieses Aufsteigens innerhalb der taglichen Erscheinungen, eingedenk
der Tatsache, daf die alltdglichen Dinge im Leben des Menschen alle
mit dem ,,Kern” verbunden sind. Dall wir oft schméalernd von
»»belanglosen alltaglichen Tatigkeiten” sprechen, zeigt nur, dal3 uns
die Einsicht in den einheitlichen Zusammenhang aller Dinge verloren
gegangen ist.

Um diesen Weg deutlicher zu machen, will ich etwas mehr erzahlen
Uber die Bedeutung der vier Elemente, der vier Jessodot, der vier
Fundamente. Wir sprechen von Luft, Feuer, Wasser und Erde, ohne
uns weiter dariiber Gedanken zu machen. Es lohnt jedoch die Muhe,
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ernsthaft Uber sie nachzudenken, und vor allem, hinzuhdren, was
unsere ,,\Vater” uns dazu Uberliefert haben.

Die Geschichte, die erzahlt wird, besagt, dal? die Welt durch fort-
schreitende Verdichtung, durch zunehmende Konkretisierung zustan-
dekommt. Mit dieser Vergegenstandlichung setzt eine immer engere
Umklammerung und Begrenzung ein. Die Schalen, Klippot, bilden
sich aus, werden hart und héarter und bringen Gefangenschaft. Die
Freiheit sich zu &uBern und zu bewegen erstickt, Zwang breitet sich
aus. Die harte, der Einsicht sich verschlieBende Individualitat er-
zwingt ihren Willen und schlief3t alles andere aus.

Die Erscheinungen gewinnen stédndig an Gewicht, die Formen
werden immer differenzierter ausgestaltet. So verdichten sich auch die
Elemente.

Luft heifl3t Ruach; wir wissen, daf? Ruach auch Geist ist, Wind, das
Zwischenreich des Verbindenden, welches das Trennende nicht zur
Erstarrung kommen 14Rt, jenes Element des belebenden Hauchs, des
Gerichtetseins in der Bewegungvom einen zum anderen. Ruach ist hier
Ausdruck des ,,Nichts”. Das ,,Nichts” ist hier Verbindung, nicht
trennendes Element. Das Trennende muf3 zum eigentlich Verbin-
denden werden, muf? die Briicke schlagen. Im ,,Nichts” wohnt Gott.

Unsere ,,Luft” ist Ausdruck des Seins in der héchsten Welt. Dieses
Sein kann sich hier nicht anders ausdriicken als in dem, was wir Leere
nennen. Es ist ganz und gar nicht konkret; es ist schwerelose
Un-Materie, das am wenigsten Gegenstandliche. In dieser Weise
wohnt das Hochste auch bei uns in allem, was wir ,leer” oder
,»nhichtig” nennen.

Den ersten Anflug von Verdichtung erkennen wir sodann in dem
Element, das ,,Feuer” genannt wird, ndmlich Esch (1-300). Esch ist
hier die Erscheinung des Lichts; es ist auch die Warme, die Totes zum
Leben erweckt, die Starres in Bewegung versetzt. Es gehort der
rechten Seite im Schopfungsschema an. Alles Lebendige lebt von der
Warme und strahlt auch Warme aus, es hat eine Temperatur. Die
absolute Kalte ist der Tod. Wo Leben ist, kann sie nicht bestehen;
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dort herrscht das Licht, das sich hier in W&rme umsetzt, wie geringfu-
gig sie auch in Erscheinung treten mag.

Das Licht weckt die Schoépfung, wie es auch den Tag aus dem Tod
der Nacht erweckt. Im Feuer ist das Licht jedoch schon durch eine
Klippa begrenzt. Darum heildt es, das Licht der Schopfung, das
Ur-Licht, werde von Gott sogleich wieder zuriickgenommen, denn die
Welt vermége es nicht zu ertragen. Was Ubrig bleibt, ist gefangenes
Licht, Feuer. Esch tragt zwar schon eine Klippa, aber verglichen mit
dem Nachstfolgenden ist es immer noch lichthaft. Es kennt Grenzen
und ist darum ertraglich, sonst wiirde es alles verzehren.

Dal} alles Grenzen hat, ist ebenfalls Ausdruck des Prinzips Schad-
dai, jenes Einhalt gebietenden: Genug!

Dieses Feuer, das Warme ist, hebt die ,,absolute” Kélte auf. Aber
auch dieses zweite Element wohnt bereits in den héheren Welten. Die
zweite Welt ist dadurch gekennzeichnet, dal in ihr alles dem Prinzip
Esch unterworfen ist, so wie in der ersten, alle anderen Uberragenden
Welt, aljes im Zeichen des Ruach steht.

Alles Bestehende lebt in der EscA-Welt, wie es in den anderen
Welten auf andere Weise wirkt. Doch dieses Leben und Bestehen in
der Esch-Welt ist so beschaffen, dal} wir uns kein Bild davon machen
kénnen. Mit dem uns hier vertrauten Leib kdnnten wir dort keinen
Augenblick bestehen. Und doch sind wir dort anwesend, ja leben dort
andauernd, wie wir auch in der erhabensten Welt als ,,Luft , nicht
nachvollziehbar, unbegreiflich leben. Alles, vom Anfang bis zum
Ende, lebt in jedem der vier Elemente, und alle vier Elemente in jedem
einzelnen. Und die vier Elemente sind die vier Buchstaben des
Gottesnamens!

Das dritte Element ist Mafim, das Wasser. Alles, was hier als
waRrig erscheint, ist Ausdruck dieses dritten Elementes. Majim ist
demnach auch eine Welt fur sich, und zwar die ,linke Welt” im
Schopfungsschema. Alle Elemente erscheinen dort in der Majim
genannten Wirklichkeit.

Beim Wasser ist die Verdichtung bereits viel stérker. Die Klippa
bestimmt schon Gestalt und Tréagheit. Noch zwingt sie es jedoch nicht
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in eine starre Form, noch kann es sich den Gegebenheiten seiner je-

weiligen Ortlichkeit anpassen. Alles Fliellende z&hlt zum WaRrigen,

auch die Zeit. Ist die Welt selber doch auf ,,Meeren und Strémen”
gegrindet (Ps. 24,2). So ist uns das Feuer weit weniger vertraut, ja es
ist uns im Grunde fremd.

Feuer verzehrt alles im Nu. Es ist Hinweis auf das standige
Einwirken einer anderen Realitdt in die Zeit-Welt. Der Mensch
flrchtet sich vor der Gefdhrdung, die das Feuer fir diese Welt
bedeutet, kénnte es ihn doch unverhofft aus dieser Welt herausholen
und seine Werke verzehren. Dem Feuer wohnt eine unberechenbare
Kraft inne, die jederzeit in die Welt einbrechen kann, um wohlgeord-
nete Plane und Absichten zu stéren und zu vereiteln.

Hier mif3t man die Zeit mit dem Element Wasser; wir wissen aber,
daR sie ebensosehr vom Element Feuer bestimmt wird.

Diese Dreiheit von Ruach-Esch-Majim geht dieser Welt voran. Es
sind die drei Welten vor dieser unserer vierten. Die drei sind das
»Einhorn”, Re-em (200-1-40); das Wort Re-em wird aus den Anfang-
buchstaben der drei Elemente gebildet. Es wird erzahlt, Adam bringe
das Reem als Korban. Vor Adam besteht ja noch jene Welt der drei
Elemente, denn die Frau ist noch nicht da, das Vierte steht noch aus.

Die drei Buchstaben bilden auch den Begriff Omar (1-40-200),
»sprechen”. Das Sprechen wird bestimmt durch Esch, als Veranlas-
sendem, und Ruach, das BeschlieBende. Majim wird dadurch um-
hullt.

Als letztes Element tritt die ,,Erde”, Afar (70-80-200), hervor. Afar
umfaRt alles, was hier mit fester Begrenzung, mit einer formbestim-
menden Klippa erscheint. In ihr erst tritt die groRe Vielheit der
Formen deutlich zutage. Die anderen drei Elemente gieRen sich ihr
ein, so wie der Olam Assia die drei vorherigen Welten.

Afar hlt nur auf dem Fundament der anderen drei Elemente
Bestand. Auch wir kénnten nicht bestehen ohne das Vorangehende,
die Thora, als Grundlage unserer Existenz. Der Mensch erscheint hier
im Zeichen der Afar — daher gilt auch die 3 1/2 als MaR dieser
Welt81. Wenn ihm die Afar entzogen wird, lebt er nur noch in den
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drei vorherigen Welten. Darum steht in dieser vierten Welt alles im
Zeichen der Vier. So entschlisselt sich uns das Geheimnis der 1-4. Die
»Eins” ist die Fullung, die Einheit des VVorangehenden, die Vier ist die
hiesige Wirklichkeit, die uns vertraute Erscheinung.

Beim Tod geht die Vier in Erfillung — Met ist 40-400 —, und es
bleibt nur noch die ,,Eins” brig. Abgetrennt von den vorangehenden
Drei ist Afar nichts. Es gibt kein Leben, das nur in der Afar
angesiedelt ware. Die Afar erbliht zum Leben, weil die anderen sie
erfullen. Dementsprechend kann auch der Mensch nur dann als
Mensch leben, wenn die drei anderen Welten in ihn eingehen.

Afar ist fest, gegenstandlich. In ihr ist die Verdichtung vollkommen
geworden. Sie ist der Stein, der Fels, die Gesamtheit dessen, was hier
erscheint, und dessen kleinstes am Aufbau beteiligtes Teilchen nicht
mehr spaltbar ist. Die Klippa erreicht in Afar ,,absolute” Hérte.

Alles, was hier erscheint, erscheint im Zeichen von Afar. Das gilt
auch fur Ruach, Esch und Majim. Der Mensch ist somit aus allen vier
Elementen gemacht, sodal auch alle vier Welten an seinem Aufbau
feilnehmen. Die drei vorherigen Welten formen seine Innerlichkeit,
das Bedeckte und damit Verborgene. Zerféllt dieses Innerste, ist der
Mensch nichts anderes mehr als Staub, Afar.

Es ist von grofiter Bedeutung, zu begreifen, dal? durch den Namen
Gottes mit den vier Buchstaben in allen Welten schon alle vier
Elemente vorhanden sind. Sieisind in jeder der Welten anwesend
unter dem Zeichen und in der Gestalt der jeweiligen Welt. Auch unser
Korper besteht somit in allen diesen vier Welten vom Ur-Beginn an,
selbstverstandlich in der entsprechenden Erscheinungsweise. Wenn er
auch in den anderen drei Welten lebt, dann jedenfalls nicht so
gebunden und in den Klippot gefangen, wie in dieser vierten Welt
unter dem Zeichen der Afar.

Diese den anderen Welten angepaliten Korper existieren gleichzei-
tig mit unserem Korper hier. Sie erfreuen sich harmonischer Verbun-
denheit, wenn der Mensch mit den drei vorhergehenden Welten in
Einklang steht. Auch seine korperlichen Mdglichkeiten sind dann
weitreichender als die eines Menschen, der einzig und allein in der
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Begrenztheit seiner hiesigen Erscheinung lebt. So bewohnt er auch die
Welt der rechten Seite, die Welt unter dem Zeichen des Esch, die Welt
der Feuerengel, der Serqgfim (300-200-80-10-40), die sich in der Welt
der Merkawa bewegen und die Hechalot durchziehen. Er lebt in
anderen Welten und in anderen Dimensionen. Der Mensch, der nur
die vierte Realitat anerkennt, verfallt der Zeitlichkeit.

Man soll sich unter diesen anderen Korpern nichts Abnormes oder
AbstoRendes vorstellen. So mégen sie vielleicht wirken, wenn man sie
losgel6st von unserem "irdischen Leib betrachtet; dann allerdings
machen sie schaudern.

Der menschliche Leib mit seinen Reaktionen und Gefihlen ist im-
mer von allen vier Welten bestimmt.

Uber den vier Jessodot steht die ,,Einheit”, das en sof. Es ist die
Eins im Verhéltnis zu diesen Vier. Diese ,,Eins” ist unbeschreiblich,
ist nicht zu bestimmen. Sie entzieht sich unserem Begreifen.

Der Mensch jedoch vermag das en sof zu erfiihlen, denn seine
Neschama entstammt ja dieser ,,Eins”. Auch sie laft sich weder
umschreiben noch bestimmen. Sie lebt in der Tiefe, tiefer verborgen
noch als der Ruach. Der Ruach verbindet die Neschama mit dem
Leben in den verschiedenen Welten, angefangen beim Leben in der
RuacA-Welt bis hinunter ins Leben der A/ar-Welt. Dieses Leben in
den verschiedenen Welten ist Ausdruck des Lebens als solchem, wie es
schon im Ur-Raum entsteht und anwest. Schon dort verbindet der
Ruach die Nefesch mit der Neschama, die den Abglanz des Lichtes
aus dem en sofweitertragt.

Es ware darum falsch, zu glauben, die Nefesch bestehe nur hier. Die
Nefesch ist in allen vier Welten. Sie ist die Erscheinung des Lebens in
jeder der vier Welten. Und Uberall verbindet der Ruach die Nefesch
mit dem en sof, mit der Neschama, die im en sofihren Ursprung hat.

Nur irP der vierten Welt, in der A/ar-Realitat, stehen Nefesch-

Ruach-Neschama unter dem Zeichen der Verbannung; nur hier
stehen sie im Zeichen des AuRersten, wo die Sicht &uf das Andere
jeder Wahrnehmung entzogen ist. Hier allein ist indessen der Bereich
der Emuna (1-40-50-5), hier ist der Ort, an dem geglaubt werden
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kann, an dem sich Vertrauen zu entfalten vermag. Hier gilt das ,,Um-
sonst tun”, das Tun ohne Lohn, ohne Szchar (300-20-200). Und nur
hier gibt es das unermeRliche Glick, das keiner Einschrankung und
Enttauschung unterliegt, jenes Gluck, die Verbindung mit dem Kem,
dem Ursprung, wiederzufinden und wiederherzustellen, die Bewul3t-

werdung der Einheit des Lebens mit den drei vorherigen Welten.
So erfillt sich das Glick des Verstehens der Thora. Man weil} dann

die A/ar-Realitat verbunden mit der Realitat, in welcher die Thora
sich abspielt, bis zum en sof. Gott schaut ja in die Thora, da er diese
Welt macht. Dementsprechend 143t sich die Thora wieder ruckuber-
setzen bis hin zu Gott — kann man sie bis zur héchsten Welt hinauf
verstehen. In der Thora sind viele andere Berichte verborgen. Die
Uberlieferung weist den Weg zu diesen anderen Realitaten. Es ist der
Weg des Pardes, von Pschat, Remes, Drusch und Sod 82. Es ist beseli-
gend, diesen Weg zu gehen und zu wissen, daR dieses Leben hier eine
Einheit bildet mit dem Leben in den anderen Welten. Die Thora ist
eins. Sie ist unteilbar. Sie steht zugleich innerhalb und auf3erhalb un-
serer Zeit. In uns und mit uns kann sie zugleich im héchsten Geheim-
nis erstrahlen, indem sie uns dazu erhebt83.

Nefesch-Ruach-Neschama begrifflich zu fassen, ist erst moglich,
wenn man sie in allen vier Welten als Einheit sieht. Solange- Nefesch-
Ruach-Neschama einzig in der vierten, derA/ur-Realitét, gesehen wer-
den, vermag man ihrer Bedeutung und Wirkung nicht gewahr zu wer-
den.

Es geht darum, die vier Welten als Einheit zu erkennen, sie mitei-
nander zu verbinden. Aufdiese Weise erfillt sich das Geheimnis der
»Bindung”, der Akeda, denn diese Welten kénnen hier erst ihrer Be-
stimmung geman wirken, wenn sie eins sind. Ohne das Erkennen die-
ser Einheit dringt das Gottliche hier nicht ins Bewulf3tsein, dann wird
eine Seite, die Gesetzmassigkeit der Natur namlich, die Din, allein
wirksam. Sie entlaf3t die harte, mitleidlose Welt aus sich. Man wagt
dann gar nicht, etwas anderes als diese Wirklichkeit zu sehen. Nur
ausnahmsweise meint man, etwas vom Wunder des Rachamim und
der Chessed wahrzunehmen, nur hin und wieder scheint das Goéttliche
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durch das Nur-Gesetzliche hindurch. Wenn man jedoch die Verbin-
dung der vier Welten hergestellt hat, ist alles Wunder, ist alles
Rachamim und Chessed.

So kann man z.B. die Nefesch in der Olam Jezira auch nicht ge-
trennt von der Nefesch in der Olam Assia betrachten. Es gibt nur eine
Nefesch, die, ebenso wie alles hier, nur auf eine Art in Erscheinung
tritt, aber die vier Elemente in sich zur Einheit verbindet, ja, hier
manifestiert sie sich als Einheit der vier Grundelemente. Dasselbe gilt
fur den Ruach und dteNeschama. Um Nefesch, Ruach und Nescha-
ma zu begreifen, mu? man von dieser Vierheit wissen. Wird die zur
vierten Welt gehdérende Realtat weggenommen, so daf3 nur noch eine
Dreiheit tbrig bleibt, so bedeutet das Tod. Das Sein in der vierten
Welt ist ein auserwdhltes. Verbannung ist ein Privileg; sie geht aus
dem zimzum hervor, da Gott mit der Schépfung dieses In-Gefangen-
schaft-Sein zur wesentlichen Voraussetzung macht.

Die vierte Welt ist wie die Aulienseite, mit dem Tod geht diese
AuBenseite verloren. Darum ist es ausgeschlossen, auf materielle Wei-
se aus dieser vierten Welt mit bereits Verstorbenen in Verbindung zu
treten. Wer sich daran versucht, zerstort die Einheit und hindert fir
sich selbst den Gang der Schépfung.

In der Olam Assia lebt der Verstorbene weiter auf die Weise des
hiesigen Bestehens, ndmlich durch seine Kinder. Und wenn er sich
nicht fortzeugt, heilit ein Leben zu recht ,,ausgestorben’. Es ist dann
wie ein Zweig, der nicht mehr weiter grint. Der Stamm, die Mensch-
heit als solche, bleibt bestehen, nur wachsen einzelne Zweige nicht
mehr weiter. Alles in dem, was hier erscheint, ist ein Ausdruck im
AuRersten, stets auch die AuRenseite der Dinge, das ,,AuBen-Seien-
de”. Variationen treten lediglich nach einer alternativen Gesetz-
massigkeit auf. Im AuRersten kann ein Platz nur von einem Ding
eingenommen werden, denn: »Wer vom Baum der Erkenntnis nimmt,
dem wird der Tod zuteil.« Es ist dies die Aufeinanderfolge von Phasen,
deren wechselseitige Verbindung gerissen ist. Wer diese Gegebenheit
durchbrechen will, handelt dem Sinn der Welt zuwider. Mit den
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Toten sind wir durch unsere Existenz in den drei anderen Welten
verbunden. Dort leben wir mit Ihnen zusammen. Wenn wir einander
in der Welt der Thora zu begegnen wissen, dann ist auch die Ver-
bindung wieder gegeben. So ehrt der judische Brauch unter ande-
rem die Erinnerung an einen Toten dadurch, dalf man ,,Thora
lernt”, vor allem mindliche Thora, weil gerade diese die Verbindung
zustande bringt zwischen der vierten Welt und den drei anderen.

Wie verhélt es sich mun aber mit dem Menschen und seinem Leben
in diesen vier Welten? Der Mensch denkt, fuhlt und nimmt wahr. Er
tut es in allen vier Welten gleichzeitig. Und in jeder hat dieses Tun
eine andere, der jeweiligen Welt zugeordnete Bedeutung, die jedoch
Gultigkeit in allen hat. Es ist ein Geschehen in Einheit. Man kann
nicht hier etwas sagen, das dort nicht auch klingt; man kann hier aus
einer Blume das Element ,,Feuer” nicht herausnehmen und die
Blume dabei am Leben lassen.

Die Uberlieferung kennt in dem Tun und Wahrnehmen des Men-
schen ebenfalls die Vierteilung innerhalb der Einheit, in der die Eins
der Vier gegenubersteht und zugleich mit ihr verbunden ist. Das 1-4
Prinzip, aus dem heraus diese Welt geschaffen ist, bildet auch hier die
Grundstruktur.

Denken, Fihlen Wahmehmen &uf3ern sich in der Welt des en sof
in dem, was wir hier das ,,Wort” nennen, durch die Stimme, Kol
(100-6-30): »Gott spricht und die Welt ist.« Die Welt wird durch
Gottes Stimme hervorgerufen.

Stimme und Wort dirfen in diesem Zusammenhang nicht nur im
auBerlichen Sinn verstanden werden, wird unsere Welt doch mit dem
Wort und durch das Wort erbaut. Auch wenn wir es nicht ausspre-
chen, so vermdgen wir kraft des Wortes zu denken, uns etwas
vorzustellen und verniinftig ,,logisch” zu (iberlegen. Das Wort erfal3t
die Dinge und deckt ihren Zusammenhang mit anderen Dingen auf.
Ihr Dasein leitet sich ab aus ihrem Sein im Wort.

~Wort” und ,,Stimme” haben im Wesentlichen die selbe Wurzel,
ebenso wie ,,Horen” und ,,Ohr””. Da unsere Erfahrungen an Zeit und
Baum gebunden sind, trennen wir Sprechen und Héren voneinander,
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unterscheiden wir Stimme und Ohr. Wir missen erst verstehen lernen,
daf? sie im Grunde eine Einheit bilden.

Gott spricht, und der Mensch hort. Die Bedeutung des Wortes
Schma (300-40-70), ,,Hore!”, in Deut. 6,456, Hegt in erster Linie in der
Forderung: »Hore, dal? Gott Einer ist.« Damit fangt alles Wissen und
alle Einsicht an.

Wenn der Mensch sich dem verschliesst, bleibt seine Rede Torheit,
Geschwétz und Unsinn.

Das Wort fiir ,,Ohr’?0sen (1-7-50), ergibt die Zahl 58. Es ist die
Zahl der Thorab56, die absolute Zahl fur das Bestehen dieser Welt.

Die Stimme bringt eine Botschaft, und diese Botschaft ist die
Schopfung, mit allem, was in ihr enthalten ist: mit der Erlésung des
Anfangs, mit der Verbannung und mit der Erlésung am Ende. Anfang
und Ende fallen schliesslich in der Einheit zusammen.

Kol steht als ,,Eins” Uber den ,,Vieren”, die nun folgen. Es ist die
Stimme des Wortes, der Thora. Und hdrend stellt der Mensch die
Einheit her. Die Stimme verbindet sich mit dem Hoéren, der Mund mit
dem Ohr: Pe verbindet sich mit Osen, die 85 mit der 58.

Der Mund, Pe (80-5), hat denselben Zahlenwert wie Mila (40-10-
30-5), die Beschneidung. Denn das Wort kann nur dann ausgespro-
chen und gehdort werden, wenn die Umhillung zurtickgedrangt ist und
so den Kern freigibt.

Wort und Ohr bilden den Ursprung der vier Welten. Diese vier
missen erst zur Einheit verbunden sein, um dann der Eins des
Ursprungs entgegenzutreten und die grosse Einswerdung zu erfahren.

In der ersten der vier Welten ist der Ruach das Sein; auf den
Menschen und auf die Welt bezogen entspricht es dem, was wir
Wahrnehmung und Tastsinn nennen kdnnten. Wahrnehmen ist Kon-
takt mit einem Anderen, Verbindung Uber das Scheidende hinweg,
durch d$ Leere hindurch, das Wirken des Ruach also. Der Tastsinn
bedient sich der eigenen Materie, um andere Materien zu erfihlen. So
stellt man fest, daR die Erscheinung des Anderen ebenso real ist wie
die eigene. Zudem erfahrt man, daR diese Berlhrung wechselseitig
ist: Man betastet das Andere und das Andere berthrt einen wieder.

226

Der Ruach ist der Mittler. Er ermdglicht es, die Leere, das
,»Nichts” zu Uberbriicken. Auf die gleiche Weise vermittelt die Luft
zwischen dem raumlich voneinander Getrennten. Der Mensch fiihlt
den Wind, den Ruach, kérperlich als Richtung, die ihn mit dem Nor-
den, dem Osten oder dem Westen verbindet, und so entsteht Einheit
zwischen ihm und der Richtung.

Gott kommt als Ruach ha-Kodesch, als Heiliger Geist zu uns, und
wir vermdgen ihn in seiner Gegenwartigkeit, in seiner Wirksamkeit,
wie die Bewegung der Luft wahrzunehmen. Es ist dies die hdchste
Form des Wahmehmens, des Denkens und des Fihlens, es ist die
Wahrnehmung des Kems. Sie ergibt sich aus unserer uneingeschrank-
ten Anwesenheit hier. Der Mensch muf3 die Vierheit zur Eins gebin-
delt haben, um des Ruachs gewahr zu werden.

Einerseits ist das Fuhlen und Tasten fir den Koérper in der Afar-

realitéat die handgreiflichste sinnliche Vergewillerung; andererseits
jedoch ist es die Wirkweise der héchsten der vier Jessodot, des Ruach.

Hier zeigt sich die Bedeutung, die diese Welt als das am weitesten
Vorgetriebene, als AuRerstes einnimmt. Das AuRerste hier steht in
einem Spannungsverhaltnis mit dem AuRersten ,,oben”, es steht in
Zusammenhang mit der bestimmenden Kraft der ersten Welt, Ruach.

Das irdische Tasten als solches tragt bereits das Geheimnis in sich.
Has Tastorgan ist die Hand, und diese weist nicht umsonst die
1'4-Struktur auf. Diese Tatsache allein weist schon auf die Bedeutung
des Irdischen hin. Das dem Materiellen am entschlossensten zuge-
Wandte Sinnesorgan tragt das Schoépfungsgeheimnis in sich, und all
sein Tun wird veranlalit durch den Ruach.

Darum mifRt die Uberlieferung der Beriihrung der Dinge und dem
Beriihrtwerden von den Dingen eine tiefe Bedeutung bei; so darf ein
Mensch nicht ohne weiteres seinen Korper anrithren, geschweige denn
den eines anderen.

Hier liegt die Bedeutung des Wahrnehmens schlechthin. Kraft des
Ruach betasten wir die auBerhalb von uns sich befindenden Dinge,

Und dieses Ertasten bringt uns mit ihnen in Verbindung. Aus der
Beriihrung kann die Einheit erwachsen.
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Das Tasten in der Sphére des Ruach ist naturgemass etwas anderes
als das Tasten in der Sphéare der Afar. Und doch gibt es das Tasten in
jeder der vier Welten, in der ihnen eigenen Weise. Der Ursprung des
Be-Greifens liegt jedoch in der Welt des Ruach. Deshalb also hangt
von unserem leiblichen Tun oder Nicht-Tun so Entscheidendes ab.

Beim Abstieg des Seins in die Verdichtung steht als zweites Element
das Feuer, Esch. Esch, das aus dem Licht, Or, hervorgeht, bringt den
Menschen in seiner Welt zu einer anderen Weise des Denkens,
Fuhlens und Wahrnehfitens, zum Wahrnehmen durch das Auge. Im
Sehen wird das Gesehene eins mit dem Auge. Die rdumliche Tren-
nung ist aufgehoben. Licht, Feuer, Auge und das Sehen selber
verschmelzen mit dem Wahrgenommenen zur Einheit. Dem Men-
schen wird das Augenlicht zuteil, damit die Einheit wiederhergestellt
wird. Ohne das Auge des Menschen kéme es nicht dazu.

Natirlich mufl? man das Sehen ausweiten Uber die A/ar-Realitét der
vierten Welt hinaus. Der ganze Mensch sieht; in der Welt des Esch»
der Welt des Sehens, ist er ganz und gar Auge; in der Eins-Welt des en
sofist er ganz Wort, in der Welt des Ruach ist er ganz Fuhlen, Spiiren
und Wahrnehmen. Gerade diese seine duBerste leibliche Erscheinung
mit ihren harten Klippot ist Ausgangspunkt der Wahrnehmung. Die
Verbindung erméglichende Wahrnehmung vermag die harten Schalen
zu zerbrechen, wie ein ausschlipfender Vogel sein Ei.

Das Sehen istweniger ,,dicht”, weniger handgreiflich als das Tasten,
doch ist es ebenso prazise. Selbst wenn man etwas in der Einbildung
oder in einer Vision sieht, ist das Geschaute noch durch feste
Konturen umrif3en. Zwar kénnen wir uns dabei nicht mehr durch
hartes, zugreifendes Tasten vergewissern, dennoch bestimmt die &ulie-
re Gestalt der Erscheinung das Bild, das wir aufhehmen. Beim Héren
spielt diese raumliche Beschaffenheit kaum noch eine Rolle.Hoéren
kann man auf verschiedene Weisen, die durchaus deutlich bestimmt
sind, aber unzéhlige Variationen zulassen. In der Uberlieferung heif3t
es, das Horen der Thora, das Horen des Wortes, erstrecke sich nach
allen Seiten und umfasse alle Welten. So begreift man nun auch,
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weshalb das durch das Auge aufgenommene, geschriebene Wort aus-
gesprochen werden muB3, weil es dann erst gehort wirdg4.

AufijcA folgt Majim. Der Afg/rm-Welt entspricht die geschmackli-
che Wahrnehmung. Der eigentliche Geschmackssin ist bereits ab-
strakter und entfaltet sich voll in der Afar-Welt. Je konkreter die Welt
bei fortschreitendem Abstieg wird, desto abstrakter reagiert der
Mensch. Das Wasser kann als erstes gekostet werden.

In den héheren Welten wird es als Zeit erfahren. Der Mensch kostet
und schmeckt die Zeit, das heil3t, er mi3t ihr eine bestimmte Bedeu-
tung zu. Geschmack ist hier demnach nichts anderes als Ausdruck des
Verkostens von Zeit. Dem einen wird davon (bel, der andere erfreut
sich daran.

Die Zeit gibt fir jeden Geschmack etwas her. So ist auch das
Manna (40-50) in der Wiste zu verstehen: Der Wustenzug ist der Zug
durch die Zeit des siebenten TagesSo. Die 40 Jahre Dauer sind der
Veg durch die Weltzeit; deshalb spielt das Wasser dabei auch eine so
grosse Rolle. Vom Manna, das der Mensch in dieser Zeit-Welt als
Nahrung erhélt, erzahlt man, es nehme den Geschmack an, den der
Essende ihm beilege. Der eine findet es unertréglich fade und weist es
zuriick, der andere findet es auBerordentlich wohlschmeckend.

Es wird gesagt, es schmecke nach Honig, Dwasch (4-2-300), des
Portes, das durch Gott schon in der anderen Welt Gestalt angenom-

men hat. Wer die Zeit in dieser Weise erlebt, findet ihren Geschmack
kostlich85.

Der Geschmack ist also eine neue, unbestimmtere Art der Wahr-
nehmung, in die jeder sein eigenes, personliches Empfinden einflies-

sen lafst. Niemand kann einem anderen deutlich mitteilen, welche
besonderen Nuancen er geschmacklich empfindet. Der Geschmack,

Taam (9-70-40), hat als verborgenen Wert die 500, d.h. also, man
gelangtdurch ihn schon in die andere Welt86.

Der Mensch schmeckt die Zeit; der Geschmack, den er an ihr
findet, verleiht ihr Sinn und Leben. Im Schmecken kommt das
Individuelle zu seinem Recht, anders als es bei Sehen und Tasten der
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Fall war. Je mehr sich die Schopfung verdichtet, desto differenzierter
wird das menschliche Wahrnehmungsvermdégen.Es gipfelt innerhalb
der vierten Welt, der Afar-Realitat in der Wahrnehmung des Geruchs,
Reach (200-10-8).

Das Riechen ist die subtilste Art des Erkennens und Unterschei-
dens. Reach befindet sich in unmittelbarer Nachbarschaft zu Ruach,
denn der Geruch strémt, wie der Ruach, durch die Nase ein. Durch die
Nase, 4/(1-80), haucht Gott die Neschama in den Menschen; durch
die Nase nimmt Gott den Geruch des Korban wahr, den Reach
Nichoach (200-10-8 50-10-8-6-8) (siehe u.a. Lev. 1,9). Und durch die
Nase atmet der Mensch die Dlfte der A/ar-Realtiat ein.

Riechen ist also eng mit dem Begriff Ruach verbunden, dadurch
auch mit der Neschama. Durch Ruach und Neschama kann die
Nefesch zum Leben erwachen.

Der Mensch riecht die Welt — er riecht hier die Ausdinstung der
Dinge—, doch in der andern Welt entspricht dies dem Aufhehmen des
Duftes der Dinge, der schon nicht mehr an den Gegenstanden haftet,
sondern sich von ihnen geldst hat, um den Raum zu fillen und die

Grenzen der Klippot zu durchbrechen, um sich mit anderen Dingen
Zu vereinen.

Der Geruch selbst, die Nase, die ihn feststellt, der Gegenstand, von
dem er ausgeht, bilden eine Einheit mit dem Menschen oder dem
Tier, das ihn riecht; alle stammen aus der gleichen Wurzel, doch Zeit
und Raum haben sie geschieden.

Was hier Geruch ist, ist in den anderen Welten das Innewerden der
Ausstrahlung der Dinge, die Wahrnehmung des Durchbrechens der
Grenzen der Klippot. Der Mensch vermag auch in den anderen
Welten zu riechen! Dort riecht er, wie alles sich in einer die Grenzen
durchbrechenden Beschaffenheit zu erkennen gibt. Das Gute duftet
herrlich, das Ra beleidigt die Nase, es stinkt. Gegen den Geruch kann

nichts ausgerichtet werden. Nur wenn der Mensch selbst im Ra lebt,
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vom Bdsen gefangen, scheint ihm auch das Ra angenehm zu riechen.

Es ist wichtig, das Riechen als Einheit in allen vier Welten zu
erfahren. Der Duft entstromt der fernsten, niedrigsten Welt, dem
Malchut, das hier die Kether, die Krone von ,,oben” empféngt.
Geheimnis dieser Welt, daB sie diese Freude in sich birgt!

Der Weg vom Fluchtigen zum Verdichteten, vom Schwebenden
zum Lastenden, ist wie der Weg 1-2. Und der Weg des Innewerdens
der Welt, der Weg der Sinnesentfaltung, der Ausfiihrung von Eigen-
schaften und Merkmalen ist wie der Weg von 2 nach 1. Er beginnt mit
dem habhaften Verweilen des Tastsinns, mit der leiblichen In-Besitz-
nahme, und endet im fllchtigen, Sich-Verstrémen, in der Harmonie
der Duifte56.

Beim Herabsteigen entsteht die Vielfalt. Ruach kann nur gefihlt
werden; Esch, als neue Erscheinung ist sowohl fuhlbar als auch
sichtbar. Mit Majim tritt der Geschmack hinzu, es vereinigt bereits
drei der sinnlichen Wahmehmungsmoglichkeiten auf sich. Die noch
fehlende, der Geruch, taucht mit Afar auf. Afar 14t sich aber auch
fuhlen, sehen und schmecken. Im vierten Element ist alles gegenwar-
tig, in ihm kann man auch in der Art der anderen drei Welten
wahrnehmen. In der siebenten Phase ist alles vollendet und fertig. Die
Erlebensweise aller Welten geht in sie ein, die Einsicht vorausgesetzt,
daB es ein Innerstes gibt, und dal Erscheinung nur méglich wird, um
jenes Innere, den Kern, zu bedecken. Es gilt lediglich, die Verbindung
zwischen dem Innersten und dem sich &uRerlich Zeigenden herzu-
stellen.

Beide Wege, die Bewegung zum ausnahmslos definierten, materiel-
len Zustand, zur Ausbildung der harten Klippot hin, - der Weg von
der eins zur zwei also - und die Bewegung der menschlichen Wahrneh-
mungs- und Denkmdéglichkeiten, die beim Kdorpergefiihl einsetzend,
hin zum Atmosphérischen, vom Groben zum Feinen fuhrt, - der Weg
von der zwei zur eins - deuten die Kréfte des gleichzeitig erfolgenden
Einatmens und Ausatmens an. Es sind jene Kréafte, die das Weltall
sich ausdehnen und gleichzeitig einschrumpfen lassen.
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Wahrnehmungsverm%25c3%25b6gen.Es

Beim Ausatmen herrscht die Bewegung des sich vom Ursprung
Entfernens, der Weg von der 1 zur 2. Innerhalb dieses Vorgangs
entstehen die Klippot, die Erscheinungen verfestigen und verhérten
sich und nehmen an Schwerkraft zu. Materie-Werdung ist gleichbe-
deutend mit Verdrangen und Leugnen des Goéttlichen. Die Materie
erreicht ihre grosste Schwere, Konkretheit und Durchschlagskraft in
der weitesten Entfernung von Gott. Unsere Vorstellungen von Wirk-
lichkeit sind folglich unbeholfen und verdreht, denn unsere Erfahrung
von Konkretisierung und unsere Vergewisserung der Gegenwart
beruhen auf der radikalen Abkehr von einer andersartigen Konkret-
heit. Die erwilinschte Herrschaft Gber die Materie, das In-den-Griff-
bekommen der Entwicklung, verzehrt in uns die Grundlage jeder
Erkenntnis. Die verkrustende, handgreifliche Realitat entspricht ei-
nem fortschreitenden Absterben, da sie nicht anders Zustandekom-
men kann als in der Entfernung von Gott, der Quelle allen Lebens.

Die unbefleckte Vollkommenheit, kraft derer alles tberall und
gleichzeitig ist, in welcher Einswerdung und Einssein - statt sich
gegenseitig auszuschliessen - einander lebendig ergidnzen wie im
Baum des Lebens, kennt dieser Schwerfalligkeit der Materie nicht,
kennt nicht die Verfeindung der Klippot. Der Prozess der Verkru-
stung schliesst ein Uberschauen des Ganzen aus; seine Faszination
und seine Verfuhrungskraft leiten weg von Einsicht und Verstand.

Ausgerechnet in der 4/ar-Sphéare jedoch wird dem Menschen
wieder das ganz und gar Ungebundene, das Schwebende, der Reach
geschenkt. Der Reach ist das Merkmal seiner unverwechselbaren
Einmaligkeit, seiner Individualitdt. Zur Bewaltigung der wuchtigen
Materie, der driickenden Zeitlichkeit, ist er nicht nur ausgeristet mit
den Fahigkeiten des Tastens, des Sehens und des Geschmacks. Der
auBersten Verhartung, in der die Versklavung am hoffnungslosesten
ist, gibt sich zugleich das Uberaus Zarte, das unfal3bar Feine. Und auf
diesem Weg kehrt der Mensch zurtick. Im Ausgeliefertsein an diese
auBerste Materie entdeckt er, was sie ihm eigentlich mitzuteilen hat,
wozu der Schopfer sie in diesen Aus-Stand gefuhrt hat. Nicht das
Erkennen durch leibhaftiges Ergreifen allein, nicht die VVergewisserung
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durch Sehen und Schmecken vermag die Wende zu bringen. Dem
Menschen wird erst mit der Wahrnehmung des Reach, Reach, als In-
begriffdes die Materie aufhebenden, die Klippot Uberwindenden Sin-
nes, die Vollmacht zuteil. Die Nase vergewissert sich des Flichtigen,
des sich Losenden und Aufsteigenden, des mit dem absoluten Sein
Verwandten.

Durch jenes Innewerden des Menschen entfaltet sich der Weg
zuriick, bis hin zum Kontakt mit dem unsichtbaren, weder durch
Schmecken nocht durch Riechen zu erfassenden Ruach, der ihm in
der Tastfahigkeit, der ! -4-Struktur seiner Hand, zuteil wird. Mit
seiner Hand kann er anpacken und wirken. In dieser Weise fuhrt der
Mensch seinen tragen und plumpen Korper in die Sphéren des Seins,
er nimmt ihn mit. Solcherart also ist die Beschaffenheit des Men-
schen, so ist er fir den Weg der grossen Teschuwa. den Weg zurck,

gemacht.
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DieEinweihung und der Weg nach Hause

Das Denken der Thora, das ,,Lernen”, geht denselben Weg, den Weg
des Weisen,der die ,,70 Wissenschaften” kennt. Es ist der Weg des
Einsammelns der ganzen, sich entfernenden Schépfung, des Tikkun,
der nicht umsonst die Struktur der 400-100 aufweist. Dem Ed (1-4) der
Schopfung steht der Tikkun (400-100) gegeniiber. Darum riecht die
Erde, duften Wald und Feld, Blumen und Speisen, darum haftet ein
Geruch an allen Dingen, damit der Mensch verstehe und begreife, dafl3
die Uberlieferung ihn aufdie unmittelbare Verwandtschaft von Reach
und Afmit Ruach und Neschama hinweist.

Der Reach ist, gleich jeder Neschama, so einzigartig, dal3 jeder
einzelnedie ganze Schépfung ist. Die Neschama bricht daus den anderen
drei Welten inunsere ,,vierte” hinein. Dal’ der Reach, als das spezifische
Merkmal dieser vierten Welt gilt, besagt demnach, daf der Mensch
gerade in seiner leiblichen Erscheinung so einmalig ist wie die
Neschama. Die Gesetzmaliigkeit dieser begrenzten leiblichen Erschei-
nung erweckt zwar den Eindruck der Gleichformigkeit und der
Abzahlbarkeit — doch diesem Eindruck nachzugeben, hiel3e sich der
Demokratie des Heidentums zu unterwerfen, das nichts anderes kennt
als die koérperliche Erscheinung. Diese Demokratie wirkt auf nicht-
menschliche Weise durch Massenpsychose und Larm, mit Phrasen,
Paraden, Postulaten und Parolen, durch das Zahlbare. Denn dies weckt
die Kraft des Ra, die Kraft der ,,Entwicklung”, der Entwicklung vom
Ursprung weg. Dort dringt verstohlen die Aufhebung des eigentlichen
Menschlichen ein. Das nur NaturgesetzmaBige, blinde Macht drangt
sich auf. Man will von der individuellen Verantwortung wegsehen und
abgehen, man will sich berauschen. Massenpsychose mif3traut jedem
Denken, verspottet die Weisheit und steht denen feindlich gegeniber,
die sich von ihrer Stromung nicht mitreissen lassen.

Jeder Mensch kann sich auf die ihm eigene Weise Gott zuwenden.
Jeder Mensch legtseine Neschama, seinen Reach in die Worte der Thora

235



und in die Uberlieferten Formulierungen. Auch wenn alle sich
derselben Worte in ihrem Gespréach mit Gott bedienen, so spricht sie
doch jeder fir sich, aufseine Weise und mit persdnlichem Nachdruck.
Der judische Brauch lehnt darum organisierten Chorgesang ab, weil
dieser stets auch die Vermassung beschwort. Man will sich nicht dem
Eindruck des machtigen, einformigen Gesanges, des dréhiienden
Sprechchors ausliefem, denn in ihm wirkt bereits etwas Nicht-
Menschliches, der Mensch spricht nicht mehr in'seinem eigenen»
einmaligen Namen. Das ist auch der Grund dafur, weshalb man den
Raum des gemeinsamen Gebets schlicht und schmucklos gestaltet. Das
Materielle soll zurtickgedréangtwerden, um das Menschliche jenseits der
Schwerkraft, ausdem Bereich des absoluten Seins, das Menschliche des
Adam Kadmon, sich entfalten zu lassen.

Die Schwere des Materiellen macht den Menschen unzufrieden, sie
verdrangt sein eigentliches Menschsein. Das Materielle weckt sein
Machtstreben, macht ihn korrupt, unzuverléassig und vergeRlich. Auch
die ,,Kdnige von Edom” werden arrogant und expansiv. Der Né&chste
wird zum hassenswerten Feind. Er, derRea (200-70)wird im Nuzum Roa
(200-70), dereinemdas Bose antut. Sind die Klippotschwer, wird er zum
Nebenbuhler, derden anderen einschréanken will, um sich selbst breitzu
machen; sind siezart und nachgiebig, isterein liebenswerter Nachbar.

Nefesch, Ruach und Neschama sind gottliche Wirkweisen in der
Einheit der vier Welten. Diese Einheit entsteht jedoch nur dann, wenn
aus dieser vierten Welt der Reach aufsteigen kann und die Schwere der
Materie auf-hebt, mitsich hinaufhebt.

Das Sprechen mit Gott, das Gebet, opfert den Reach Nichoach.
(Ubersetzt lautend: der angenehme Duft.) Das ganze Leben hier ist
Gebet, jeder Gedanke und jede Tat sind Teil des Gespraches mit Gott.
Alles steigt aufwie der Reach. Jeder Mensch bringt sein Korban selbst,

fursich; erbringtesdurch den Priester, derinihmistund dervor allem in
seiner hiesigen Erscheinung anwesend sein soll. Dem Priester wird das
Vornehmste von all dem zuteil, womit der Mensch gesegnet ist; aus dem
Leben, von jeder Vielheit, von jeder ,,zehn”, kommt ihfn die Einheit, die
Eins, zu. Esgiltalso, diesem Priester insich Raum zu geben.
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Ein Korban, das nicht gut ist, wie das Kajins, steigt nicht auf. Der
Reach, materieschwer, vermag sich nichtvon seinem Gegenstand zu 16-
sen und verweist dann nicht auf die Neschama, sondern auf das
Gewohnliche, das Einférmige, Farblose, das in der Masse verharrt, auf
das Durchschnittliche der Norm. Nur in der Gemeinschaft der
Einzelnen, der Einsamen innerhalb der Vielheit der Gemeinschaft,
bleibt das Menschliche erhalten. Jeder geht unter seinem eigenen
Namen von Mizrajim nach Kanaan. Diese Einsamen finden allein bei
Gottdie Gemeinsamkeitin der Einswerdung.

Die Lieder Ma-alot (40-70-30-6-400) in den Psalmen Davids be-
singen diesen ,,Aufstieg”. Gott wahlt sich Zion (90-10-6-50) zu seiner
Wohnstatt, (Ps. 132:13). Das Wort fur Wohnung, Iwo (1-6-5) — man
denke auch an Newe (50-6-5)87 — erklart der Sohar auch aus seiner
Verwandtschaft mit dem Wort ta-awa (400-1-6-5), was Lust oder sogar
Wollustheif3t. Der Sohar sagt, daf? in dem Menschen, der sein Leben als
ein Gesprach mitGottlebt, die Einheitzwischen Gott und der Schechina
indieservierten Weltzustandekommt, und dal? Gott diese Einswerdung
und dieses Einssein mit grof3er Lust und Inbrunst erlebt. Die Freude ist
dabei aufseiten Gottes und der Neschama, der Schechina.

Das Wort Iwo, das hier fir Wohnung steht, baut sich auf aus den
Buchstaben Alef- Waf-He, den Buchstaben des Gottesnamens.

Die Uberlieferung spricht haufig vom Duft dieser Welt, dem Duft des
Individuellen, der hier das reine Leben der Neschama ist. Und die
Neschama trégt ja das Siegel der Schechina.

Rachel alsSchechinaindieservierten Welt, wird daher in der Sprache
des Mysteriums Chakal Tapuchin Kadischin (8-100-30 400-80-6-8-10-

50100-4-300-10-50), das ,,heilige Apfelfeld””, genannt88. Der Duft des
Apfels ist der Duft dieser Welt. Die diinne Schale des Apfels ist keine
storendeOppa. Sie kannvom Menschen mit aufgenommen werden. So
duften die Neschamot dieser Welt wie Apfel, die im heiligen Garten auf
heiligem Feld wachsen. An allem hier Erscheinenden haftet der Reach.
Erbestimmt Denken und Tun des Menschen.

Ihnwahmehmen heilt, der Schechinadie Vereinigung mit Gott zu er-
moglichen. Dann durchstrahlt das Géttliche die hiesigen Erscheinun-
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gen, vor allem die des Menschen. Dieses (naturlich nicht materiell in
Erscheinung tretende) Strahlen, dieses klare Sich-Aussagen, nennt
manParzu/(80-200-90-6-80), ,,Gesicht” oder Antlitz Gottes. Es kommt
nurdann zum Vorschein, wenn der Tikkunerfulltist.

Das Zerbrechen der Kelim, von dem schon die Rede war, ist
Voraussetzung fur das Entstehen der Welt. Es kommt dem Bersten der
Samenkapseln gleich, das immer unter ihrem Zeichen geschieht. Die
Weltertragtdas Lichtaus den Augen des Adam Kadmon nicht. Wenn er
auf die(Kelim blickt, bersten sie. Damit beginnen Entwicklung und
Wachtstum. Doch muf? die Frucht an ihre Bestimmung gelangen.
Das ist Tikkun. Das Ei bricht, doch der VVogel steigt als Korban zu Gott
empor. Hier waltet das Geheimnis des Uberstromenden; es wird ,,mehr
als nétigist’’ gegeben, und aus diesem Uberflu ergibtsich die Welt.

Das Licht des en sof, das in den Ur-Raum hineinstrahlt und fortan
Uberall gegenwartigist, 1al3t nun die Mdglichkeit der Riickkehr zu, das
Wiederzusammenfuigen des Zerbrochenen. Aus der Zerstiickelung
erwdchst die Vielheit dieser Welt, der Tikkun laf3t die Einheit wieder
zustande kommen. Das Urlicht aus dem en sof ruft eine starke
Lichtkonzentration an der Stirne des Adam Kadmon hervor. So wie der
Bruch der Kelim durch die Strahlkraft der Augen hervorgerufen wird,
bringt die Ausstrahlung von der Stirne her die Wiederherstellung, den
Tikkun.

Dies ist auch einer der Griinde dafur, dall der Hohepriester eine
goldene Platte auf der Stirn, MezacA(40-90-8), tragt89 auf die Worte
Kodesch la-Schem (100-4-300 30-10-5-6-5), ,heilig fiur Gott”, ge-
schrieben sind. Die TefiUin schelRosch” stehen direkt dartiber.

Die Uberlieferung aus dem Urwissen kennt die Namen der Parzufim
indenverschiedenen Welten.

Wenn der Mensch hier den Tikkun vollbringt, wie und wo auch
immer, laichtet das Parzuf der Schechina auf. Dann strahlt die
Schechina durch ihn hindurch. Eine jiddische Redensart sagt vom
heiligen Menschen: tateSchechina strahltihm aus dem Gesicht.« Gott
nimmt wieder Wohnung in dieser Welt. Es ist gleichsam der Wiederauf-
baudes Tempels.
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Nundringtder Mensch kraftdes Tikkundervierten Weltin die Hallen
der hdheren Welten ein. Er findet den Zugang, Engel reichen ihm die
Schlissel.

Inder OlamJezira, in der Welt der sechs Sefirot, der sechs Tage und
der sechs Phasen, ist der Name des Parzuf, Se-erAnpin (7-70-10-200
1-50-80-10-50)—ibrigens genauso wie Chakal TapuchinKadischin ein
aramaisches Wort, da ja die Uberlieferung zum groRen Teil in
aramaischen Dialekten festgelegt ist — was buchstéblich ,,das kurze
Gesicht” heilit, inseinerweiteren Bedeutung aber ,,derjenige von kurzer
Geduld”.

Die Sphéare der sechs Sefirot (von Chessed bis Jessod} ist der
Wirkungsbereich der NaturgesetzmaRigkeit, der Din. Wenn der Samen
aufbricht, entwickelt sich alles gemaR dem darin angelegten Leben,
gemal der darin enthaltenen Potenz. Diese GesetzméaRigkeit ist die
Grundlage fiir das Zustandekommen der Welt.

Ein ebenfalls hdufig gebrauchter Name fur Gott in der Olam Jezira
lautet Ha-Kadosch Baruch Hu (5-100-4-6-300 2-200-6-20 5-6-1): ,,Der
Heilige, gelobt sei er.” Man vermeidet es, den eigentlichen Namen
auszusprechen, ja auch nur aufzuschreiben, den Gott in diesen Welten
tragt9i, und falit seine Bedeutung umschreibend zusammen. Wéahrend
die Vielheitim Sichtbaren immer unertraglicher wird, preist und segnet
man Gott als den Heiligen, den Eins-macher, der alles doch zum Ziel
fuhrt, nach Hausebringt. ¢

Se-er Anpin ist demnach Inbegriff des Vertrauenerweckenden,
geradeweil wirnichtbegreifen kdnnen, wie Einheitzuerreichen sein soll,
da alles sich doch immer weiter vom Ursprung entfernt und mehr und
mehrverhartet.

Din ist goéttliche Ungeduld, denn das in der Schdpfung enthaltene
Naturgesetz folgt einem vorgezeichneten, in allen Teilen vorbereiteten
Weg und will die Erlésung aufdem schnellstmdglichen Weg herbeifiih-
ren. Darumistsiegutund segensreich.

Menschliche Ungeduld, die ja kaum mehr als die Erscheinung
wahrnimmt, ist purer Hochmut, Besserwisserei. Se-er Anpin ist daher
im raschen Ablauf des Geschehens, Hervorbringer der verschiedenen,
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der sechs Phasen. Allem Se-erAnpin kennt den Sinn der Ereignisse. Er
allein fuhrt sie zum Adam Kadmon, wie er im Josser ha-Zadik wieder
erscheint, zurtck.

Er sucht die Vereinigung mit Rachel, der Schechina in der vierten
Welt. Der Mensch, derdie Einung zwischen dieser vierten Welt und dem
Bericht der Olam Jezira, dem Thora-Bericht, wie er sich in den sechs
Sefirot ausdrickt, vollbringt, 143t das Parzufdes Se-er Anpin in dieser
Welterstrahlen.

Die<Welt der ,,sechs Tage” geht aus Chochma und Bina hervor, aus
Abba, dem Vater, und Imma, der Mutter. Der Mensch begegnet ihr,
wenn er mit dem Korban aufsteigt. Gelingtes ihm, diese vierte Welt mit
der Olam Bria zu verbinden, so erstrahlen durch ihn die Parzufim
Abba und Imma. Dann erkennt er in der Zweiheit die Einheit.

AufseinemWegdurchdie Hallen, dieHechalot, erreichter schlieBlich
jenen Ort, an dem der Adam Kadmon Gott im en so/gegentiber steht.
Dies ist der letzte, alles kronende, alles umfassende Tikkun. In ihm
strahlt das hochste Parzufauf und bricht durch ihn hindurch: Atika
Kadischa (70-400-10-100-1 100-4-10-300-1), der Heilige Alte, auch
Arich Anpin (1-200-10-201-50-80-10-50) genannt, der ,,Langmitige”.
Unerforschliche Gnade und Liebe leuchtet aus ihm, wenn Rachaminif
Chen und Chessed, die Ahawa, im Tikkun einbezogen werden. Erst
wenn der Mensch den Tikkun in der Olam Assia vollbracht hat und der
Se-erAnpinsichin seinem Wesen ausprégt, wenn er Chochma und Bina
erkannt und durch seinen Tikkun wieder aufgebaut hat, fihrtsein Weg
zu diesem Allerhdchsten. Atika Kadischa ist die Umschreibung gottli*
eher Gegenwart im en sof. Um deren Liebe und Erbarmen inne zu
werden und in diese materielle Welt einstrémen zu lassen, mufl man
bereits alles VVorangehende vollbracht haben : Man mulR3 die Verban-
nung der Schechina, von Rachel, selbst durchlitten haben, und den
Tikkun kachel vollzogen haben; man muf3 die Ungeduld und den sich
stets verandernden Aspekt des Din begriffen und ihn mit der Afar-Welt
verbunden haben, um zu begreifen, was Rachaminr, was Chen und
Chessed, und was Ahawa ist. Sonst beschwort man das Verderben, er-
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weckt aufs neue das Bdse, den Satan, so daf die Kelim immer wieder
bersten.

Doch wenn der Mensch den ganzen Weg gegangen ist, Uberblickt
er, gleich dem Adam Kadmon, die Welt vom Anfang bis zum Ende.
Dann hat sich wahrhaftig der Sinn der Schopfung erfillt, dann
muindet alles in die wunderbare Einswerdung mit Gott.

Alles nimmt der Mensch mit auf seinen Weg. Deshalb warten alle
Dinge aufden Menschen, weil sie sich nach dieser Riickkehr sehnen.
Was die Gefangenschaft vorher so trostlos, so niederdriickend mach-
te, wird in der groRen Ruhe und Harmonie der wiedergefundenen
Einheit zu etwas unschéatzbar Kostbarem.

Dieser Weg ist zugleich ein entrickender Weg in eine andere
Wirklichkeit. Es bestehen hieriber meist unrichtige Vorstellungen,
weil der Mensch zu befangen durch das naturwissenschaftliche Denken
ist. Zwar kann er sich andere, abgewandelte Situationen ausdenken,
nicht aber jene Wirklichkeit fir moglich halten, die der ihm gelaufi-
gen diametral entgegen steht.

Es ist deshalb schwierig, in genauen Worten auszudricken, wie eine
so andersartige Wirklichkeit beschaffen ist. Ich werde versuchen, es
anhand einer schematischen Darstellung und mit Hilfe von Bildern zu
verdeutlichen.

Die Wirklichkeit, mit der wir es zu tun haben, ist die der siebenten
Phase, die der Malchut-Sephira, die der Olam Assia. Man kann sie
sich als einen Bereich vorstellen, der sich einerseits zum scheinbar
Endlosen hin ausweitet, anderseits aber in ein Nichts zu minden
scheint. Zu seiner Uberraschung bemerkt der Mensch, daR dieses
scheinbar Endlose und das scheinbare Nichts einander nahe verwandt
sind, und er beginnt sich zu fragen, ob ,,beinahe” unendlich und
»beinahe” null womdglich dasselbe sind, ob sie nicht zusammenfallen
und ob seine gewohnte Vorstellung von Zeit und Raum nicht Einbil-
dung ist. Jedenfalls beschleichen ihn Zweifel, diese eine verfiigbare
Wirklichkeit kdnne vielleicht doch nicht die einzige sein.

Man kann die Verminderung des RealitatsbewuRtseins bis an den
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Punkt, wo es aufhort, auf folgende Weise schematisch wiedergeben:

beinahe null

Dort wo sich die Grenzlinie des Erkennens im Punkt ,,beinahe
null” treffen, hort die Welt der Assia aufund das, was man die ander®
Seite nennen kénnte, beginnt, die drei ,,vorherigen” Welten namlich.
Ihre Realitat ist eine ganz andere, eine der Olam Assia entgegenge-
stellte. Aufdem Zug durch die Hechalot vermag man erst allmahlich
in sie hineinzuwachsen.

Diese einander begegnenden Wirklichkeiten kann man wie folgt in
Beziehung setzen.
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Die Realitat dieser Welten liegt somit jenseits des Punktes, den wir
als ,,Nichts” bezeichnen. Das Nichts ist also recht bevdlkert und
héchst lebendig. Es lebt verborgen auch in uns. Es geht lediglich
darum, die Erfahrung dieser Wirklichkeit allméhlich einzutiben. Dies
gelingt jedoch nur, wenn man in der Assia den Tikkun vollbracht hat,
durch den die Schechina, also Rachel, sich wieder mit Gott, mit dem
Ha-Kadosch Baruch Hu, mitdem Se-er Anpin, verbinden kann92.

Ebenso verhalt es sich hinsichtlich des Ubergangs von der Olam
Jezira zur Olam Bria. Auch da nimmt das der Olam Jezira geméfile
Bewulitsein ab, bis es den Punkt, Nekuda, den mathematischen
Punkt, erreicht. Das Gesetz des Ubergangs verwehrt auch hier dem in
der Jezira heimischen Wissen jegliches Vordringen. Die bekannte
Welt mufy Zurickbleiben, ehe man die Schliussel zur neuen Welt
erhélt. Diese GesetzmaRigkeit gilt fur jedes Eintreten in eine neue
Realitat.

Die Welt der Parzufim Abba und Imma fuhrt zur Olam Azilut, zum
Atika Kadischa. Dann ist der Mensch bei Gott, und sowohl Gleichnis
als auch Bild sind vollkommen. Dort ist er im wahrsten Sinne des
Wortes gottlich.

Diese drei Erinnerungswelten, die drei Innenwelten, kennen wir als
den Thora-Bericht, — als Thora Schebekethaw (die schriftliche) und
Thora Schebealpe (die mindliche). In ihr ist alles, was jemals gelebt
hat, das volle, alles umfassende Leben. Und um die Thora zu
verstehen, d.h. eins mit ihr zu werden, mu man sich vor allem
vergegenwaértigen, was es heildt, aus unserer Wirklichkeit in die Wirk-
lichkeit der anderen Welten einzutreten. Die anderen Welten liegen
fur uns im Nichts, im Unméglichen, im Undenkbaren. Dessen
ungeachtet sind sie das Fundament jeder Seinsmdglichkeit hier. Der
Punkt ,,Null” ist die Sephira Jessod, der grol3e,,Abgrund”, der unsere
Realitat birgt. Das fur uns Unsichtbare und vorerst Unfassbare bildet
die Grundlage fiir das Sichtbare und Begreifbare. Es ist dem Men-
schen jedoch zugénglich, ja, er weilt stdndig darin. Und damit waren
wir zu dem Bild gelangt, mit dessen Hilfe der Weg des Menschen zu
den héheren Innenwelten sich veranschaulichen 1aRt.
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Der Mensch steigt herab aus der Olam Azilut, durch die Olam Bria
und die Olam Jezira in die Olam Assia, in der der Weg endet. In dieser
vierten Welt lebt er in der langen Gefangenschaft, in der Galut Edom,
deren Ende Jakob in seiner Vision nicht absehen kann.

Wir wissen, — denn so bezeugt es uns die Uberlieferung, — daR in
der Olam Assia der Weg sich wieder umkehrt. Abstieg und Aufstieg
erfolgen gleichzeitig. Expansion und Einschrumpfen des Alls gehéren
zusammen wie der Weg der Eins zur Zwei mit dem Weg der Zwei zur
Eins. Denselben Prozess3konnten wir bei der Entwicklung der vier
Elemente und der menschlichen Eigenschaften beobachten.

Diese 1. -2-1 Bewegung findet eine Entsprechung in den
Zustéanden des Schlafens. Der Mensch nennt sein Agieren in dieser
Welt ,,Wachen”, weil seine Augen dabei offen sind und seine brigen
Sinne das materiell Erscheinende zu registrieren vermogen. Er be-
greift nicht, dal das Herabsteigen aus der Olam Azilut in die Olam
Assia einen Bewul3tseinsverlust anzeigt, der mit zunehmender Verhar-
tung einhergeht, also eher einen Zustand dumpfer Betaubung, ja
regelrechtem Erstarren in Stumpfsinn gleichkommt. Er wehrt sich
gegen die Erkenntnis, er sei, bevor sich seine Augen 6ffneten, eigent-
lich wach gewesen, und dagegen, da die Folge des Siindenfalls, der
Tod, auf unergrindliche Weise mit diesem Aufschlagen der Augen
identisch sein kdnnte. In dem Malie, in dem die duBere Wirklichkeit
sein Bewultsein beschlagnahmt, wird er unféhig, das Wesentliche
wahrzunehmen; um sich dem zu 6ffnen, muf} er buchstablich ,,die
Augen schliessen”.

Der Rhythmus 1 - 2 und 2 - 1 durchpulst alles Lebendige als
Schlaf-Wach Rhythmus. Erwachend steht der Mensch in der Olam
Assia, am Ende seines Abstieges. Beim Einschlafen schliessen sich die
Augen, die nur das materiell Erscheinende wahmehmen, und der
Wiederaufstieg beginnt.

Auch hier wirken die vier Welten, die vier Phasen. Denn so wie der
Mensch im Tikkun zur Olam Azilut aufsteigen kann, so widerfahrt
dies der Schopfung fortwahrend. Die Schopfung verdankt ihr Bestehen
gerade diesem Gleichgewicht von 1 - 2 und 2-1. Beim Menschen
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ist das Aufwachen das Ende des Weges 1-2, und mit dem
Niederlegen zum Schlaf beginnt der Weg 2 - 1. Im Moment des
Einschlafens schaltet der Mensch sein BewuRtsein aus. Das Einschla-
fen ist die Phase der schwindenden Bewulfitheit dieser Olam Assia.
Der Punkt des tatsdchlichen Versinkens in den Schlaf bildet den
«»Nullpunkt”, den Ubergang. Die Welt der Assia macht dem ,,Nichts”
Platz; jedenfalls erscheint es dem Menschen in der Olam Assia so.

Auf unserer Ebene entspricht der Schlaf dem, was auf einer
anderen Tod heiflt. Tod ist ein ebensolches Durchschreiten des
Nullpunktes: das Bewulitsein der Olam Assia ist auf Null reduziert,
ein neues Bewulitsein, das der Olam Jezira, wird geboren. Auf diesem
Weg betritt der Mensch den ersten Hechal.

Doch vorerst ist da nur der Schlaf, Schena (300-50-5)93, noch
erwacht der Mensch nicht in der neuen Welt. Dieser Schlaf ist
identisch mit dem Gestorbensein; noch schlaft der Mensch in der
Afar.

Der kritische Augenblick ereignet sich an der Schwelle: vermag der
Schlafende sie zu Uberschreiten? Geht der Tote Uber sie hinweg? Das
alte Wissen sagt, der Mensch sei in jenem MalRe dazu imstande, in
dem er wéhrend seines irdischen Lebens nach dem Tikkun Verlangen
trug und kraft des Tikkun jene andere Welt betrat. Der Tod ist die
andere Seite des Lebens. Nun zeigt sich der ,Lohn”.

Wenn der Ubergang vollzogen worden ist, setzt beim Schlafenden
das Traumen ein. Im Traum, Chalom (8-30-(6)-40), weilt der Mensch
in der Olam Jezira. Die Uberlieferung sagt dazu kurz und bindig:
»Der schlechte Mensch traumt nicht«, was heissen soll, daf er an
jenem ominésen Punkt nicht weiter kémmt, denn er sieht immer nur
»»Wasser”. Und was er als Traum zu erfahren meint, ist nichts anderes
als ein Reigen gaukelnder Schemen aus seiner BewuRtseinswelt, ein
Restbestand, ein Konglomerat von Weisheiten, die, wie er, diese
Grenze nicht zu Uberschreiten vermdgen. Verworren und beangsti-
gend sieht er Dinge aus diesem Leben, emporgeholt von Quélgeistern,
von Schedim, die ihre Lust daran haben, Verwirrung zu stiften und
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in die ausweglose Irre zu fuhren. Die alte Traumdeutung achtet daher
streng darauf, den Trauminhalt auf Echtheit oder Unechtheit hin zu
prifen. Die uneigentlichen Trdume, die sich vor dem Nullpunkt
abspielen, werden als ,,Traume, die vom Magen ausgehen” eingestuft:
will sagen, es wird getrdumt, was man hier konsumiert und aufnimmt,
wenn man noch nicht Uber die Stufe des Einverleibens hinaus
gekommen ist, und sich, schlafend zwar, doch noch in der Welt
diesseits der Grenze aufhalt.

Echt aber ist ein Trdum, der den Schléfer in der neuen Welt
erwachen laRt. Die Bilder und Geschehnisse in diesem Traum verra-
ten dem Eingeweihten, ob es sich tatsachlich um einen ,,echten”
Traum handelt, der es wert ist, Ubersetzt und gedeutet zu werden. In
einem solchen Traum begegnet man dem Geschehen in der zeitlosen
Welt der sechs Sefirot.

Der Schlaf kann den Menschen jedoch auch weiter fihren. DaB es
dazu kommt, ist wiederum abhé&ngig von seinem Streben und seinem
Leben in der.Alar » Realitat. Wenn sein Lebensweg, sein Tikkun, ihn
emporfuhrt bis zur Olam Bria, dann Uberschreitet er im Schlaf auch
den nun folgenden Nullpunkt. Der Tiefschlaf, Tardema (400-200-4-
40-5), der erquickendste Schlaf, Uberkommt ihn. ,,Ein schlechter
Mensch kennt den Tardema hicht”, heiBt es . So wie Gott bei der
Schopfung, beim Hemiedersteigen des Menschen, wéhrend des Tar~
dema, die Frau vom Manne abtrennt94 so empfangt der Mensch im
Tardema die Einheit wieder zuriick. Denn in der Olam Bria stehen
Chochma und Bina einander als Mann und Frau gegenlber, dort
walten die Parzufim Abba und Imma. Deshalb ist der Tardema, auch
wenn man ihn nur kurz genieldt, so erfrischend, ein Quell neuen
Lebens, denn man hat in ihm die Einswerdung auf dem Niveau der
Olam Ha-Bria erlebt.

Dort wi der Schlaf Tod genannt wird, erwacht der Mensch beim
Eintritt in die Olam Jezira zu einem neuen Bewultsein und erst dieses
Wachsein ist ein Erwachen aus dem vorherigen Leben. Dahn wird er
der unzéhligen Beschrdnkungen gewahr, denen er unterworfen war,
und merkt, wie vorlaufig sein Planen und Urteilen war. Er erfahrt tat-
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sachlich das Entgegengesetzte dessen, was er auf dieser Erde meinte
und erwartete; was er als sein Leben unbegreiflich hoch einschétzte,
und an dem er doch so schwer trug, entpuppt sich nun als tiefer
Dauerschlafangesichts des eigentlichen Erwachens.

Auch der Verstorbene kann, wenn es ihn in diesem Leben danach
verlangt hat, die Grenze zur Olam Bria Uberschreiten. Von dieser
Welt aus gesehen tritt er dann in den Zustand des Tardema ein. Er
erlebt nun in umhgekehrter Richtung den Mann-Frau-Bericht, und
es vollzieht sich an ihm das groRartige Einswerden all dessen, was ihn
vorher in quélender, einander ausschliefender Gegensatzlichkeit zer-
riss. Auch das in der Olam Jezira noch nicht Befriedete gelangt nun
zur vollen Harmonie.

Am Ende des Tardema betritt der Mensch die Olam Azilut. Vom
Absoluten her gesehen, wird er stets wacher, einsichtiger, bewul3ter.
Vom irdischen Standpunkt her scheint er immer weiter entriickt, in
immer tieferen Schlaf versunken zu sein, denn fur die hiesige Welt
heil3t schlafen wachen und wachen schlafen.

Nun widerfahren dem Menschen Visionen, Offenbarung und Pro-
phetie. Schauen ist CAason(8-7-6-50)95,vomStammwort8-7-50. was

prophetisches Sehen bedeutet.

So nimmt der Mensch im Schlafteil an dem Weg, der zurlckfihrt.
Seine Neschama kann im Schlaf bis zur Olam Azilut aufsteigen. Bei
jedem Erwachen kehrt sie aber aufs neue zurtick in die A/ar-Welt,
wenn er den Weg des Tikkun noch nicht vollendet hat. Denn darin
liegt die einzigartige Mdglichkeit dieses Lebens hier, dafl der Tikkun
nur hier vollbracht werden kann. Gelingt dies dem Menschen jedoch
nicht, hat er sich den weiteren Weg verstellt oder ist dieser Weg, auf
Grund anderer, von au8en an ihn herangetragener Umstande sinnlos
geworden, so kann es geschehen, dafl seine .Neschama in einem
anderen Korper wiederkommt, damit sie ihren Weg weiter gehen
kann. Zwar ist es dieselbe Neschama und dasselbe Leben, doch fiir
diese geschichtliche Welt scheint eine Teilung des Lebens in mehrere
Leben vorzuliegen. Denn hier vermag man ja nur nach der duBBeren,
sinnlich wahrnehmbaren Erscheinungsform zu urteilen.
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Meistens weil3 der aus dem Schlaf Erwachte nicht einmal mehr, dal
er getrdumt hat, geschweige denn, was er getrdumt hat. Und dennoch
ist seine Neschama wéahrend des Schlafes aufgestiegen, gerade weil der
ihr eigene Korper schlief und das Afar-Welt-BewuBtsein ihr nicht
im Wege stand.

Dennoch sind die Traume nicht vergeblich gewesen, auch wenn der
Traumer nichts mehr von ihnen weil3: seine Neschama sieht und hort
auf ihrem Weg nach oben, sie erlebt alles unverfalscht. Der Schlaf
gleicht auch in dieser Hinsicht dem Tod.

Was die Neschama waéhrend des Schlafes des Afar-Guf des
4/ar-Korpers, erlebt, bringt sie zuriick in den nun erwachenden
Menschen. Und in seinem irdischen Tagleben bestimmt die néchtli-
che Erfahrung der Neschama seine Gedanken, Worte und Taten. In
dieser Weise wirkt das Verborgene, Nistar, im Menschen. Die Visio-
nen, die die Neschama in héchster VVerwunderung schaute, gehen ein
in ldeen und Gedanken; die in der Olam Jezira erlebten Vorgénge
bestimmen seine Wahl und seine Entschliisse. Der Mensch wird am
Tag gemél den Trdumen und Chisajonot, die seine Neschama in der
Nacht erfuhr, gelebt. So besteht immer eine Verbindung zwischen Tag
und Nacht, zwischen dieser und der anderen Welt, zwischen AuRerem
und Innerem.

So wie die siebente Sefira nicht bestehen kann ohne die sechs
anderen, so kann der Tag nicht Tag sein ohne die Nacht und ihr
Geschehen. Genauso kann der &uflerlich handelnde Mensch nicht
getrennt von seiner verborgenen Innerlichkeit gesehen werden. In der
Nacht aber ist das Innerliche wach.

Wenn sich einer erquickt aus dem Schlaf erhebt, bedeutet das
nicht unbedingt, dal seine Neschama hoch hinaufgestiegen ist. Denn
was empfindet der Mensch schon als Erquickung? Allenfalls eine
korperliche Wiederherstellung, wenn er ein von seinem Inneren
Abgeschnittener ist, wenn das Karet (20-200-400) stattgefunden hat
(siehe z.B. Ex. 30, 33 und 31, 14). Dann weil} er nicht einmal mehr die
Maoglichkeit eines Aufstieges. Umgekehrt beweist ein erschopftes Er-
wachen noch nicht, da der Neschama das Uberschreiten der Grenze
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nicht gelang. Vielleicht bewegte sie sich sehr wohl in der Olam Jezira,
bloR fanden ihre Erlebnisse dort nicht die Verbindung mit einem
Korper, der noch entsprechend handeln konnte. Daraus erwéchst
Enttduschung und ein Gefiihl der Ohnmacht, denn das in der Nacht
Erlebte verlangt nach dem Tikkun am Tag.

So kann man aus dem Verhalten des Menschen am Tag ablcsen, was
seine Neschama in der Nacht getraumt hat. Die Uberlieferung erzahlt
von Traumdeutungen, die sich gar nicht auf Mitteilungen des Betref-
fenden selbst stitzen. Pharaos und Nebukadnezars Traume kann
man durchaus erraten; sie werden sichtbar, denn der Mensch verbin-
det Tag und Nacht in sich zu einer Einheit. Traum und Leben bilden
die Einheit der 2-1 und 1-2. So riecht der Mensch schon den
Geruch der Olam ha-Ba, der kommenden Welt, in der alles eins ist,
weil der Name Gottes dann ,,der Eine” ist.

Bei der Auferstehung der Toten, der Tchiat Ha-Methim (400-8-
10-400 5-40-400-10-40) ergibt sich der Weg | - 2 aufs neue. Doch mit
der Erlésung ist dann auch der Weg 2-1 in allen Phasen bewufit
geworden und sichergestellt, so dal der Zustand 1-2 und der
Zustand 2 - 1 als andauernde Einheit erlebt werden, als ez pri ose
Pri, als Baum des Lebens.

Der Wach-Schlaf-Rhythmus zeigt uns an,dal Fallen und Aufstei-
gen dem Menschen immer gegenwartig sind. Im Schlaf erfahrt er das
Aufsteigen als ,,Lohn” fir sein Tagleben. GeméaR der Uberlieferung
ist auch ein Aufsteigen wahrend des Tages nichts als ,,Lohn , weil
Gott es dem Menschen gewahrt. Die Ix>slésung aus dei X/ar-Reali-
tat entspricht der von Gott bewirkten Befreiung aus Mizrajim.

Die Offenbarung stellt sich am 50. Tag nach der Befreiung von
selber ein, weil Gott sie gibt. Dementsprechend kann der Mensch den
Chason, den Chisajon (8-7-10-6-50) in der Olam Azilut nur dann
erleben, wenn er ihn als ,,Lohn” fir das ,,umsonst Tun in der
Afar-Welt empfangt.

Der Mensch kehrt schon in diesem Leben zur ,,Eins" zuriick, wenn
er den Weg sucht und erkennt, wenn sein Leben hier, als wachendes
Leben, sich diesem Weg 0Offnet und bereitet. Der Weg zeichnet sich
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dann von selbst vor ihm ab und er empfangt ihn ,,wie im Schlaf’, ,,wie
im Traum”. Sein gewohntes Tun, die zwischenmenschlichen Bezie-
hungen, sein Denken und Streben angesichts der Vielheit der Ereig-
nisse in seinem Leben, dies alles ist bestimmend fiir den Weg. Hier
gahnt der untiberbrickbare Abgrund zwischen Heidentum und Jis-
rael'. Dieser Weg kann und darf nicht erzwungen werden. Jegliches
Manipulieren stiftet nur Unheil, fohrt zu Verwirrung, Tod und
Wahnsinn.

Jedem Menschen ist ein eigener Weg vorgezeichnet, unabhéngig
von seinem sozialen Status, von Behausung oder Abstammung; dies
alles sind nur Aspekte der Klippot. Der Weg des Tikkun ist hingegen
gerade Uberwindung des Verhérteten.

Wissen, dall Gott ist; begreifen, dall er ihm den Weg und die
Wahrheit zeigt, ja, daR erst darin das Leben ist, das also hei3t Mensch
sein im Bilde Gottes, das ist der alles erfiillende, ewige Mensch in
allen Welten. Konnte denn Gottes Ebenbild zu etwas anderem
berufen sein als zu ewigem, sinnvollem, strahlendem, freudigem Sein?

Wenn der Mensch geboren wird, geht er den Weg von oben nach
unten, von der 1 zur 2. An einem bestimmten Punkt bersten die
Kelim, bricht der Samen auf, explodiert die Vielheit, die den Men-
schen konstituiert. Die Ruckkehr ist das Spiegelbild dieses VVorgangs.
So wird die Einsicht in das Wesen der Dinge auch das ,,Erblicken im
Spiegel” genannt, denn alles erscheint hier spiegelbildlich, ins Gegen-
teil verkehrt. Selbst im Menschen kommt diese sich spiegelnde
Zweiheit als ,,rechts” und ,,links” zum Ausdruck.

Es ist im Laufe dieser Ausfiihrungen wohl deutlich geworden, daf
dieser Weg sich nicht nur im Grol3en aufert, sondern dafl} das Muster
bis in kleinste Einzelheiten hinein durchgehalten wird. Ist die Welt
doch aus der ,,Eins” durch die vier Welten hindurch in diese

AlarReafttat hihuntergestiirzt. Der Mensch wiederum ist dazu
imstande, den Weg mit der A/ar-Realitdt zuriickzugehen, ja, es
héngt von ihm ab, ob dieser Weg Uiberhaupt gegangen'Wird.

Der Zustand Pschat (80-300-9) ist die Stimme der Dinge, die zu uns
spricht. Es gilt, die grundlegende Ordnung in ihm wieder zu ent-
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decken und sich an seinem Sein zu erfreuen.

Doch dabei gelangt der Mensch an eine kritische Schwelle: L&ft er
sich aufPschat ein, kettet er sich an die Wirklichkeit der Olam Assia,
oder begreift er, daR der Sinn der Dinge sich erst aus der Verbindung
mit dem Ursprung ergibt, wenn sich zeigt, daf alle Erscheinungen aus
einem lebendigen Ur-Sein hervorgegangen sind, das alles bestimmt,
und das der eigentliche Ort des Menschen ist?

Es geht also darum, den Punkt ,,Null” zu udberschreiten, die
Zweiheit ,,Zeit-Ewigkeit” zu fassen und einzusehen, dal} Zeit eine
Porm der Ewigkeit ist, anders gesagt, es gilt, sich zwischen ,,Wasser”
und Schesch zu entscheiden.

Viele Menschen scheitern an dieser Stelle. Sie rufen: ,Wasser,
Wasser”, und leugnen Gott. Mdgen sie sich auch noch so fromm
gebérden, sie sind doch Heuchler, denn sie formen Gott nach ihrem
Bild, sie unterwerfen ihn ihren Gelisten.

So bleiben sie dem Diesseits, dem Leben in der Zeit verhaftet, ob sie
leben oder sterben, wachen oder schlafen. Weder das Leben noch der
Tod lehren sie etwas Neues.

Das Verstehen in der Olam Jezira trdgt den Namen Remes”
(200-40-7), einzuschlagende Richtung.

Auch Remes verengt sich auf einen Punkt hin, den zu Giberwinden
viele wiederum nicht in der Lage sind. Wer jedoch aushéalt und
Uberschreitet, tritt ein in das Verstandnis der Drusch, der Auslegung
und Erklarung der Dinge; findet Einlass in die Paléste der Olam Bria.

An deren Ende befindet sich wieder ein Ubergang, und wieder
fallen viele ab und bleiben zurtick. Und hier entscheidet es sich, wer
i*n eigentlichen Sinne Mensch, nédmlich Ebenbild Gottes ist. Denn
jenseits dieser Schwelle erreicht der Mensch die Olam Azilut und dort
steht er allein als Adam Kadmon in der Gegenwart, im Angesicht
Gottes. Er erkennt den grenzenlos liebenden Vater und wird ,,eins”
mit ihm im en sof. Dort tut sich ihm Sod (60-6-4), das beseligende
Geheimnis, auf. Dort erst empféngt er den ,,Lohn”, dort erst vollzieht
sich die unendliche, die endlose Einswerdung. Sie ist es, die den
Menschen wahrhaft unsterblich macht.
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Wie groR wird da der Abstand zu denen, die bereits den ersten
,.Nullpunkt” nicht Gberwinden konnten! Mit ihnen lait sich keine
gemeinsame Sprache mehr finden. Es ist sinnlos, sie Uberzeugen zu
wollen;* Uberzeugungskraft entfaltet sich erst, wenn die Schwelle
Uberschritten ist. Stets ist es jener Ubergangspunkt, der Kommunika-
tion erst ermdglicht. Oder aber, eine undurchdringliche Mauer steht
im Wege, der Kontakt bricht ab.

So ist es nicht verwunderlich, daR das Geheimnis, wenn es sich
auftut, den Menscheneinsam sein laBt unter seinesgleichen. Die
Vertrautheit mit Gott fullt bereits alle menschlichen Mdéglichkeiten —
Uber Vergangenheit und Zunkunft hinweg — aus. In diese Gemein-
schaft ist die ganze Menschheit einbezogen, vom Ursprung her, in
ihrer noch unzerspaltenen Einheit und Form. Die Olam Assia gibt
sich als das grolRe Geschenk zu erkennen, das diesen Weg nach oben
gewahrt, den Weg, den Gott selbst bereitet, indem er sich mit der Welt
in die Tiefe einl&ft.

Die Einsicht wird vollkommen, wenn in Leben, Denken und
Wahrnehmen dieses Geheimnis, Sod, erkannt wird. Dieses Verstehen
umgreift alles.
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Anmerkungen

Worte und Begriffe, welche nicht in diesen FuBnoten vorkommen,
und die dennoch eine Erkl&rung benétigen, findet man im nachfol-
genden, besondern Kapitel.

1> Jalkut Schimoni aufGenesis, in Zusammenhang mit dem Turmbau zu Babel.

2. In ,,Knesseth Israel”’, eine Sammlung Erzéhlungen vom Ruzhiner.

3- Gott macht den Menschen so, wie Adam seinen Sohn, Vgl. dazu Genesis 1,26, und
Genesis 5,3.

4. Der Ari (Jizchak Luria, 1534 - 1572) erzahlt bei der dritten Sabbat-Mahlzeit, wenn
der siebente Tag sich neigt, in dem Lied ,,Bn6 hecholo” (Séhne der Hallen) von sei-
nem Besuch in jenen Hallen. Das Lied ist auf aramaéisch verfal3t. Lurias Grab liegt
in Saphed, Israel. Es wird von den Chassidim oft besucht.

5. Auch in den Erzéhlungen anderer Kulturen finden wir entsprechende Hinweise.
Gerade an solch entscheidenden Punkten zeigt sich, trotz des Haflaga-Bruches, die
Wegspur zum Ursprung.

6. Uber die ,,Acht” lese man meine vorigen Biicher. Vergleiche ferner mit dem Begriff
»Schemen ha-mischchah”, Salbol, welcher ebenfalls auf die Acht als Siege! hin-
weist. ,,Schemen” hat denselben Stamm wie ,,schemona’’, dem Wort fiir acht.

7. ,,Schesch’ heif3t zunéchsteinmal sechs.

8. So auch im Kommentar des Gaon Hai zu diesen Stellen in den ,,Kleinen Hechalot™.

9. Dies ist ein vielsagendes Zeugnis gerade im Zusammenhang mit der modernen Ent-
mythologisierungs-Problematik.

10. Vergl. Kafka ,, Turhuter™.

11- Vergl. im Zusammenhang mit scheseh auch die  “Rolle Esther” , wo Uber die
Schoschana gesprochen wird.

12. Medizin bei Aristoteles: Das Weibliche ist walrig, der melancholische Typ ,,wasser-
suichtig”.

13. Im heutigen Judentum ist allerdings die tiefere Bedeutung dieser Brauche verges-
sen. Ungeachtet des vorhandenen Quellenreichtums, wei3 man nur noch wenig von
ihrem Sinn.

14. Vergl. im Buch ,,Die Rolle Esther” das Konigreich Achaschverosch’s mit 127
Lé&ndern, der Halfte dieser 254 L&nder.

15. Siehe Psalm 89,3.

16. Siehe ,,Bauplan” Uber diesen Namen.

12. Tannaim sind die Redaktoren der Mischna, dem Grundteil des Talmuds.

18. Babylonischer Talmud, Traktat Aboth, Mischna 1,2.
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19.
20.

21.

22.
23.

24.

25.

26.
217.

28.
29.

30.

31.

32.

33.
34.
35.

36.
37.

38.

39.

40.
41.
42.

43.

Buber und Rosenzweig Ubersetzen den Namen Herr mit Er.

Midrasch Rabba, Schemoth 25, 10, ebenfalls Wajikra 23, 24 und Midrasch Schir
ha-schirim.

Das englische nothing als ,,no*thing”, 1aft sich nicht vergleichen mit ,,Ajin”;
,,no-where” wére vielleicht angemessener.

Sohar 111, 70a. Als Prinzip auch anwesend im Sefer Jezirah 1,7.

Die Kommentare zur Thora weisen auch aufdiesen Charakter von Reschit hin und
heben das Wort be-reschit aufdiese Weise hervor.

Siehe hierfiir den Bauplatund insbesondere das be-jah-schmo, die Passage tiber die
Vereinigung der 10 - 5 mitder 6 - 5.

In Exodus wird vom Bau des Mischkan erzéhlt, und die Kommentare weisen auf
den Zusammenhang dieses Mischkan und des Weltalls hin.

Siehe Ezechiel 1.

Manche nennen Kether, Chochma und Bina und Daat die Olam Azilut; Chessed,
Gebura und Tiferet, die ,,Olam ha-Bria” und Nezach, Hod, Jessod die ,,Olam
ha-Jezira™. Dies andert aber nichts an unseren Ausfiihrungen, weil die Struktur un-
verandert erhalten bleibt.

Man lese Uiber diese ,,Halfte” im Bauplan nach.

Hierlber ist im ,,Gottlichen Bauplan der Welt” ausfuhrlich geschrieben.

Fur eine noch tiefere Welt mag dieses Zusammenwirken von Organen des gemein-
samen Korpers auch ein Versammeln zu den Vétern bedeuten.

Der Konig, der nur mit den Gesetzen der Grenzen regiert, ist Achaschwerosch.
Siehe mein Buch ,,Die Rolle Esther”.

Man denke hier an Goethes ,,Faust™!

Siehe ,,Der gottliche Bauplan der Welt™.

Siehe ,,Der gottliche Bauplan der Welt”.
Gen. 27,40.
Siehe ,,Die Rolle Esther”.
Gen. 25,22-23.
Gen. 14,18.
Midr&ch Tanchuma aufGenesis, Abt. Wajeehi.
Gen. 31,53.
Raschi aufGen. 27,1.
Gen. 36,31-39.
Ein injudischen Kreisen ganz richtiger Versuch den Namen 10-5-6-5 zu Ubersetzen
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44,

45.
46.

47.
48.
49.
50.
51.

52.

53.

54.
55.
56.
57.

58.
59.

60.

61.
62.
63.

64.

65.
. Babylonischer Talmud, Traktat Nidda, 61b.

6

(=]

kommt zum Namen ,,der Ewige”. Diese Ubersetzung an Hand von se schmi le-olam
ist wohl eine gute Annaherung.

Siehe ,,Der goéttliche Bauplan der Welt”.

Obadja 18 u. 21.

Die Rechenart des .Atbasch” bericksichtigt fur jeden Buchstaben seinen Gegen-
wert. Die 1 hat die 400 als Gegenwert, die 2 die 300, die 3 die 200, u.s.w. Im
,.Buch Jona” wird von diesen Werten naheres erzahlt.

Siehe ,,Der gottliche Bauplan der Welt™.

Gen. 32,32-33.

Siehe hierzu ,,Der gottliche Bauplan der Welt™.

Siehe ,,Der gottliche Bauplan der Welt”.

Gemeint wird der Name 10-5-6-5, der verborgen anwesend ist in den ersten Buch-
staben der beiden letzten Worte des 6. Tages und den beiden ersten Worten des
7. Tages.

Siehe ,,Das Buch Jonah”.

DasWort Leviathan leitetsichvon,,Levi” ab. Und Levi kommtvom Wort ,,begleiten”.
Die Uberlieferung erzéhlt ausfiihrlich von diesem Leid Esows.

Siehe hierzu auch ,,Die Rolle Esther™.

Siehe ,,Der gottliche Bauplan der Welt”.

4. Buch Mose, 15,32 und weiter.

2. Buch Mose, 15,11 und weiter.

Man sagt, dal dieses Schesch von der dritten der ,,sieben Frichte”, vom ,,Wein-
stock” herkommt. So z.B. nach dem Gaon Saadja.

Siehe ,,Das Buch Jonah”.

So u.a. in den Pirke deR. Elieser.

Suhma ist hier speziell das von der Nachasch ausgehende Gift.

Man denke an Belsebub, eigentlich Baal Sebub, der ,,Herr der Fliegen”, der Herr
der Vielheit.

Das Brot kommt aber ,,nachher”, d.h. nach dem Auszug aus Mizrajim zu voller
Geltung. Es ist dann das ,,Brot” am Tische des Passa, die Mazza, und das Brot als
Manna. Es ist Brauch, daR deshalb bei einer Mahlzeit, die das Leben des 7. Tages
darstellt, das Brot bedeckt ist, bis der Segen iber den Wein gesprochen ist. Beim
Auszug aus Mizrajim gilt erst das Blut des Lammes, das auch das Blut des Mila ist.
So ist der Béacker erst verborgen und tritt fir uns der Mundschenk in Erscheinung.

Babylonischer Talmud, Traktat Berachot, 33b.

255



67. Siehe ,,Der gottliche Bauplan der Welt™, und zwar die Mitteilung tber die Bedeu-
tung von Isaak.

68. Terafim kommt, dem Laute nach, vom Wort Taref, welches ,,zerreissen” bedeutet.
Labans Gotter sind die Vielheits-Macher.

69. Rachel bedeutet ,,Mutter-Schaf. Sie ist die Mutter des Lammes. Die Schechina in
dieser vierten Welt ist die Mutter des Lammes.

70. Ein alter judischer Brauch will, da man um Mitternacht aufsteht und diese ent-
scheidende Wendung gedenkt. Damit ist die Entscheidung in jedem Moment ge-
meint, denn immer ist Gegenwart gleich Mitternacht.

71. Siehe ,,Das Buch Jonah”.

72. Babylonischer Talmud, Traktat Berachot, 3a.

73. Sohar Chadasch, midrasch ha-Ne-elam auf Ruth.

74. Schira bedeutet Lied. Es will eigentlich sagen, dal’ dasjenige, was Schira ist , wie in
einem Lied eine harmonisch erscheinende und als harmonisch empfundene Gesetz-
maRigkeit aufzeigt.

75. Siehe ,,Die Rolle Esther” und beriicksichtige auch die Funktion des Hahnes in der
jadisch-mystischen Praxis am Tage vor Jom Kippur.

76. Siehe auch ,,Die Rolle Esther”.
77. Man betrachte die Tabellen | und 2 aufden Seiten 54 und 55.

78. Vom Worte Echad, das ,,Eins” bedeutet. Jichud ist der hebrdische Ausdruck fir
Eins-werdung.

79. Hat Rilke dies im folgenden Gedicht ebenfalls verspurt?

Stiller Freund der vielen Fernen, fiihle,
wie dein Atem noch den Raum vermehrt.
Im Gebalk der Finstern Glockenstihle,
laB dich lauten. Das, was an dir zehrt,
Wird ein Starkes ber dieser Nahrung.
Geh in der Verwandlung aus und ein.
Was ist deine leidenste Erfahrung?

Ist dir Trinken bitter, werde Wein.

Sei in dieser Nacht aus UbermaR,
Zauberkraft am Kreuzweg deiner Sinne,
ihrer seltsamen Begegnung Sinn.

Und wenn dich das Irdische verga®,

zu der stillen Erde sage: Ich rinne.

Zu dem raschen Wasser sprich: Ich bin.

80. Die hebréische Bibel kennt eine Drei-Teilung in Thora, Newiim und Kethuwim.
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81.

82.

83.

84.
85.

86.

87.

88.

89.
90.

91.
92.

93.

94.
95.

nach ihren Anfangsbuchstaben Taw-Nun-Chaf, Tenach genannt. Diese Kethnwim
stehen bereits an der Grenze ,,dieser” Welt. Sie umfassen auBer den Psalmen, die
Biicher ,,Spriiche”, ,,Hiob", die finf ,Megillot” (Hohelied, Ruth, Klagelieder,
Prediger, Esther), Daniel, Esra, Nechemia und die Chroniken. Sie spiegeln das
Vorherige im hier Erscheinenden. Beim ,,VVorlesen” aus der Thora liest man nicht
aus den Kethnwim, sondern ausschlieBlich die Thora und danach die Parallelen
in den Newiim (die Buicher von Josua bis Maleachi).

Afar ist ndmlich 70-80-200, also 350. Siehe fir die 3 1/2 auch ,,Der gottliche Bau-
plan der Welt”.

Dies sind die vier Stufen der Einwirkung in das Verstehen. Siehe hiertiber auch
,»Der gottliche Bauplan der Welt.”

Thomas: »...perceptio veritatis tendem in ipsum«.

Siehe Einfuhrung in ,,Das Buch Jonah”.

Die Worte fur ,,Biene” und fur ,,Wort” sind im Hebréischen der Wurzel nach
identisch. So wie die Biene aus sich selber Wunderbares gestaltet und im Bienen-
staat Einheit und Harmonie darstellt, ist das Wort auch auf wunderbare Weise
zustandegekommen und bildet mit den anderen Worten in der Sprache eine unver-
gleichliche Harmonie, etwas ganz Wunderbares.

Taam schreibt sich 9-70-40, ist also 119. Der volle Wert ist 409-130-80, also
619. Dies ergibt als verborgenen Wert also die 500.

Man denke an Ninive, die ,Wohnung der Fische”. Siehe dazu auch ,,Das
Buch Jonah”.

Das Geheimnis des Apfels, des Tapuach wird aus dem Hohelied erfahern.

2. Buch Moses 28, 36-38.

Die Kapsel der Gebetsriemen aufdem Haupt.

Fur die Struktur dieses Namen siehe 3 abeilen | und II.

Das lai3t sich durch keine Meditationstechnik erreichen. Meditationstechniken sind
etwas typisch Heidnisches, durch sie wirkt die Kraft der Awoda Sara. Man kann

Gott nicht willkirlich ndherkommen, man kann ihn nicht mit Hilfe technischer
Fertigkeiten erobern, wohl aber indem man das Leben so lebt, wie Er es vorzeich-

net. Dann kommt Er selber zum Menschen. Das ist ja die Erlésung: Gott naht sich
und der Mensch bleibt, wo er ist. (Ex. 12,12 und 22). Der Mensch soll warten und
sich vorbereiten. Er darfsich den Weg zu Gott nicht erzwingen. Sein Tun ist der
Weg der Halacha. Darin liegt der groRe Unterschied zwischen Jisrael und dem Hei-
dentum.

Siehe Uiber Schena die ,,Rolle Esther”.

Siehe 1.Buch Moses 2,21.

Man vergleiche dazu das erste Wort aus Jesaja, das Chason lautet. Es ist das Sehen

des Propheten.
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AlphabetischesBegriffsverzeichnis

Erklarungen von hebraischen und aramaischen
Ausdricken, die in diesem Buche vorkommen

Es erschien erwiinscht, eine Anzahl von Wértern und Ausdriicken,
gelaufig dem Eingeweihten aufdem Gebiet der Uberlieferung und der
Kabbala, kurz zu erklaren. Die Lektiire dieses Buches wird dadurch
nicht nur vereinfacht, sondern es kann dem Leser auch Tiefen

eroffnen, welche er sonst nicht geahnt hatte. Ich habe versucht, die
Erklarungen, die man hier in alphabetischer Reihenfolge findet, dem
heutigen Denken und allgemeinen Wissen soweit als méglich anzu-
passen. Es wird fur Leser, die meine anderen Biicher nicht kennen,
das ihnen Fehlende in geraffter Form vielleicht ersetzen kénnen. Doch
bleibt es vorteilhaft, diese anderen Bicher, sofern das Gebiet wirklich
Interesse findet, auch zu lesen.

Wo im Text dieses Buches geniigend Uber bestimmte Begriffe aus-
gesagt wird, habe ich das im allgemeinen hier nicht wiederholt. Nur
wo es von mir als dennoch erwiinscht empfunden wurde, weil hier
noch einige Erweiterungen gegeben werden konnten, sind diese
Begriffe und Ausdriicke hier nochmals zu finden. Sonst sind es
Begriffe mit keinen oder nur sehr kurz gehaltenen Erklarungen im
Text, welche nun hier erweitert auftreten. Ubrigens konnte die hier
folgende Ubersicht fiur jeden Leser oder Interessierten doch wonhl
ihren Nutzen Haben; denn es gibt keine Worterbicher oder Lexika,
welche diese Begriffe auf die Art des alten jadischen Wissens naher
erklaren.
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Abba. Vater; unfaBbarer Ursprung alles
Erscheinenden; auch Reschit, Chochma
und Nekuda; mit Imma, Mutter, die Zwei-
seitigkeitder Schopfung, namlich alsMann*
liches und Weibliches, als Verborgenheit
und Erscheinung, als UnfalRbar und Faf3-
bar, als a-Kausal und Kausal, als Sein und
Werden.

Abraham. Ursprung des Menschen in sei-
nem Sein in der Welt; Abraham ist die
Seite derChessed, det schenkenden Liebe,
wovon sein Sohn Isaak die Entsprechung
an der Seite der Gebura oder der Din ist,
also der Seite der GesetzméRigkeit; als Er-
stes erscheint, als Grundlage also, Abra-
ham, die Chessed.

Achtundfiinfaig. In den absoluten Zahlen
Ausdruck der Zeit des Weges des Men-
schen; mit der 58 kommt er ins ,,Gelobte
Land'*, erfahrt er die Heimkehr zum Ur-
sprung; die 58 ist das Wort Chen, das
Gunst, Sympathie, Erkenntnis der Partner
in der Einswerdung, bedeutet; sie kommt
sehr oft als geheimer Schlissel vor, so in
der Zahl der Verse der Thora, in dem Wert
der Worte, die Gott als seine Eigenschaften
gibt, in den 31/2 Weltzeiten usw., usw.

Adam. Adam, Mensch; dieser Name
kommt vom Worte ,,gleichen”, wie der
Mensch im Gleichnis Gottes erschaffen
wird, Gott also gleichend; Adam bedeutet
somit: ,,ich gleiche”.

Adam Kadmon. Der vorangehende Adam;
in der Uberlieferung das Bild des Men-
schen bei Gott, wonach und wodurch der
Mensch in unserer Welt Giberhaupt erst er-
scheinen kann; wird auch als der Messias
an Gottes Thron gesehen; er ist der gottli-
che Mensch, in Ewigkeit stehend, gegen-
Uber dem hier in Zeit und Raum erschei-
nenden Menschen.

Adonaj. Siehe Schern, ha-Schem, Tetra-
gramm.

Ahawa. Liebe; die Uberlieferung weist dar-
auf hin, dal das Wort Ahawa als Zahlen-
wert 13 hat, und die 13 gilt als die Einheit
zwischen den beiden Seiten des Paradoxes,
zwischen Zeit und Zeitlosigkeit; denn die
12 ist die Zahl des Zeit-Ausdrucks, das 13.
Hinzukommende gibt der 12 erst ihren
Sinn, es ist die ,,Eins” gegenuber der Viel-
heit der Zeit; so die 12 Séhne Jakobs mit
dem Warten aufden 13., und auch im NT
gibt es die 12 mit dem 13., dem Bestim-
menden; so ist Liebe immer das Zusam-
mentreffen von zwei Verschiedenen; Liebe
unter Gleichen ist wie Selbstliebe, Einheit
kann nur entstehen, wenn das Gegenséatz-
liche sich findet, wie Erde und Himmel,
Mann und Frau, der Mensch und sein Be-
dranger, sein ,,Nachster”; siehe auch

,»Echad”.

Ajeka. Wo bist du; Gottes Ruf an den
Menschen, wenn dieser sich in der Zeit vor
Gott glaubt verstecken zu koénnen; der
Mensch kommt in diese Lage, wenn er vom
,,Baum der Erkenntnis” nimmt, d.h. wenn
er nur das kausal Versténdliche, seine zeit-
raumliche Erfahrung als Grundlage seiner
SchluRfolgerungen heranzieht.

Ajin (mit Ajin). Auge; zum Unterschied
des Wortes Ajin mit Aleph, das Nichts be-
deutet, zeigt dieses Wort mit Ajin, der 70
also, gerade die diesseitige Erscheinung«
steht also im Gegensatz zum BegriffNichts;
dagegen ist der volle Zahlenwert dieses
Buchstabens Ajin 130, womit sich zeigt,
daf? auch das Sehen der Formen zur Ein-
heit fuhren kann, wenn man nur auch die
verborgenen Buchstaben, also hier Jod und
Nun, mit berucksichtigt; so wie das Ajin
als Nichts verwandt ist mit dem Worte Ani,

260

Ich, sostehtdas Ajinals Auge in Verwandt-
schaft zu dem Wort Ani, welches Armer
bedeutet; diese Strukturen der Sprache
decken besondere Zusammenhénge auf.
Ajin (mit Aleph). Nichts, nirgends; das
Gegenseitige von allem Sein; alles was in
der Welt unserer Wirklichkeit erscheint,
hat in der Welt des Ajin seine Gegenseite;
man weist daraufhin, daR die Buchstaben
dieses Wortes Ajin auch das Wort Ani, Ich,
bilden, und somit das Ich die Struktur des
Nichts besitzt, jede diesseitige Betonung
des Ich also eigentlich unsinnig ist.

Akiba. BekannterTannaite; lebte zwischen
dem Jahr O und 120 der gebré&uchlichen
Zeitrechnung; er ist der einzige von den
Vier, welche das Paradies besuchten, der
heil zurtickkehrte.

Aleph. Erster Buchstabe des Hebraischen
Alphabets; bedeutet ,,Haupt™, und in die-
setn Falle anhand des Hieroglyphen-Zei-
chens ,,Haupt des Rindes™; Aleph ist kon-
sonant, ist aber laut-los; das Schweigende,
die Stille, ist Grundlage aller Laute; Aleph
ist auch das Zeichen fur ,,Eins’; sie be-
steht aus zwei einander gegenuberstehen-
den ,Jod”, sich spiegelnd im Zeichen
«Waw*, bildet also eine Drei-Einheit uifi3
~igt damit an, daR Einheit besteht aus
dem Paradox des sich Gegenuberstehen-
den, wobei das Zeichen des Menschen
eben das ist, was diesen Gegensatz als
Spiegel zustandebringt; der Mensch also,
bach zwei Wirklichkeiten ausgerichtet.
Atnoraim. Lehrer aus der Zeit des 3. bis 6.
Jahrhunderts, welche die Gemara kodifi-
sierten. Siehe auch Babylonischer Talmud,
Talmud und Mischna.

Antld. Séule; deutet die gerade Verbin-
dung zwischen Himmel und Erde an; der
Mensch gilt als eine solche Saule, z.B. weil

die Zeit seiner absoluten Jahre dem Zah-
lenwert des Wortes Amud, 120, gleicht;
diese Séulen sind wichtig im Hause Gottes,
man denke an die besonderen Saulen,
Jachin und Boaz; sie sind entscheidend auf
dem Wege durch die Wiste, auf dem Weg
des Menschen also, in ihrem Paradox in
der Wolkenséule und der Feuerséule; so
sind es auch die Saulen von Schesch, de-
nen man in den Hechalot begegnet.

Amude Schesch.  Marmorsaulen; (Hohe-
lied 5,15); auf diesen steht der Konig, es
sind seine Schenkel; Schenkel, geschrieben
als 300-100, gibt die Vierheit der Grund-
lage an; diese Basis ist fest, ewig, und sie
als flieBende, sich verandernde, unsichere
Zeitzu sehen, wére katastrophal.

Ani Ich; Name Gottes inder Olam Assia,
also in unserer Wirklichkeit; deutet an,
daf jedes Ich eigentlich nur durch die gott-
liche Anwesenheit mdglich ist, welche es in
seiner Beschrénkung und Begrenzung den-
noch das Leben des absoluten Seins als
verborgenen Kern verleiht.

Aniwut. Bescheidenheit; vom Wort anaw,
bescheiden; Gottnennt Moses den beschei-
densten unter allen Menschen; denn jeder
Hochmut verdrangt, weil er eine Klippa,
eine Begrenzung zur Selbstbehauptung ist,
das Himmlische aus dem Menschen; der
Mensch soll eben voll des Himmlischen
werden, so erfahrt er die Erfillung; anaw
istverwandt mit dem Worte Ani (mit Ajin),
welches Armer bedeutet; gemeint ist der
an dieser Welt Arme, der dem Jenseits,
dem a-Kausalen den grofiten Platz ein-
raumt; vergleiche mit Mila.

Apfel. Siehe Chelkat Tapuchin Kadischin.
Arez. Erde; das Wort wird gesehen als Zu-
sammenfugung des Begriffes ,,Raz, d.h.
schnelles Bewegen, aber auch Stamm des
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Wortes Razon, welches Wille bedeutet, und
des Buchstabens Aleph, ,,Eins”; es ist also
in der Erde das Paradox verkérpert des
Dynamischen und des Statischen; dies ist
das Geheimnis und die Kraft der Erde.

4rieh Anpin.  Siehe Atika Kadischa.

Arje. Lowe; der Name ist gebaut aus dem
Teil Ar, welches als 1-200 auch Wurzel des
Wortes ,,Licht” ist, und dem ,je””, der
10-5, das die Schreibart des Wortes fir
,»Jah”, den Herrn, des ersten Teiles des
Tetragrammes ist; man konnte Loéwe also
auch lesen als ,Licht des Herrn’; der
Altar im Tempel heil3t denn auch Ariel,
welches sowohl mit dem Léwen zu tun hat
als auch mit dem Wort das ,,Licht Gottes™;
man denke an den Ldéwen im Segen fir
Juda, dem Geschlecht des gesalbten ewi-
gen Konigs und an den Léwen im Wappen
vieler Lander.

Aron. Lade, Schrank; es handelt sich um
die Lade im Allerheiligsten, dort wo die ir-
dischen MaRstébe sichtbar versagen; jede
Lade ist eine Entsprechung derselben; das
Wort Aron hat das Wort ,,Licht” zur Wur-
zel (Aleph-Resch), und es will sag$n: die
Lade umhilit das ewige Licht; jeder Inhalt
eines Schrankes, einer Lade, hat Faden zu
diesem Licht, zu diesem verborgenen
Licht; in dieser Lade im Tempel sind die
beiden Tafeln, die zur Einheit verbundene
doppelte Struktur des Menschen; Gesetz
und Freiheit als eine mysterienbeladene
Einheit; auf der Lade stehen die beiden
Cherubim, Wiederum zwei, die zur Einheit
verbunden sind, durch ihre Basis, den
Deckel, und durch die Berihrung ihrer
Flugel; Uberall Zweiheit als Harmonie und
nicht als Widerspruch.

Ata. Du; Name Gottes in der Olam Jezira;

da die Olam Jezira Grund ist der mensch-

lichen Anwesenheit ist Gott dorthin an-
sprechbar; somit ist jedes Du eigentlich

Erscheinung des Géttlichen; zum Du gibt
es die Beziehung, die Mdglichkeitder Eins-
werdung; Uber das Du kann jedes Ich
dann den Weg zu Gottes Sein im Er gehen.

Atbasch. Bestimmung der Werte eines
Wortes durch Beriicksichtigung des jewei-
ligen Gegen-Wertes der dieses Wort auf-
bauenden Buchstaben; es entsteht so eine
Vorstellung der nicht in unserer Wirklich-
keit anwesenden Bedeutung dieses Wortes-
Das Wort Atbasch wird geformt durch die
Zusammenfiigung des ersten und letzten,
des zweiten und vorletzten Buchstabens
des hebraischen Alphabets.

Atika Kadischa. Der heilige Alte; in der
Uberlieferung der Ausdruck fiir das Gott-
liche in seinem Ursprung,’ wo die Schop-
fung noch Zustandekommen soll; so ge-
nannt aus der Welt unserer Wirklichkeit;
vergleiche mit Arich Anpin, Seer Anpi*l
und Chelkat Tapuchin Kadischin; diese
Namen sind aus den Umschreibungen im
Buche Daniel entstanden.

Awoda Sara. Gotzendienst; wortlich Gber-
setzt bedeutet es: Dienst am Fremden;
Sara, von Ser (7-200) ist aber auch ,,das
vom Kreise”, also vom AuReren; es bedeu-
tet, daR man nur das AuRere anerkennt,
das Erscheinende, und sich so dem Verbor-
genen verschlieRt; man dient einem hohlen
Ei; die Thora empfindet die Awoda Sara
als das Schlimmste fuir den Menschen, und
so wird der Mensch im Leben so gefuhrt,
daB er fortwahrend in der Auseinanderset-
zung mit der Awoda Sara steht und er-
kennt, dal? das Geheimnis der Welt eben
ihre Zweiseitigkeit des Erscheinenden und
des Verborgenen ist.
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Awoth, Aboth. Vater; Mehrzahl von Aw
und von Abba.

Baal Sehern Tow. Erster Lehrer des Chas-
sidismus im 18. Jahrhundert; der Name
deutet einen eingeweihten Kenner der Na-
men Gottes an; in Wirklichkeit hiel3 er Is-
rael Sohn Eliesers; ein Baal Schern, wovon
es im Laufe der Jahrhunderte mehrere
gab, ist vor allem eingeweiht in die Lehren
der Verborgenheit.

Babylonischer Talmud.  Wichtigster Teil
der vor 1500 bis 2000 Jahren aufgeschrie-
benen, bis dahin mundlichen Uberliefe-
rung; nach den Orten der wichtigsten Schu-
len der Babylonische genannt; es gibt einen
etwa parallelen Jerusalemer Talmud.

Baum der Erkenntnis. Siehe Ez ose pri.
Baum des Lebens. Siehe Ezpri ose priund
Ez ha-Chajim.

BenAsalL Tannaite in der Zeit Akiba’s;
gehorte zu den Vier, die das Paradies be-
suchten, aber bei seiner Riickkehr verlor er
einen Teil seines Lebens.

Ben Soma. Tannaite in der Zeit Akiba’s;
gehorte zu den Vier, die das Paradies be-
suchten, aber bei seiner Rickkehr verfiel
er dem Wahnsinn.

Berachot. Traktat des Talmuds, der von
den ,,Segenssprichen” handelt; der Se-
gensspruch bedeutet, da? man in den Be-

gegnungen im Diesseitigen mit Menschen,
Tieren, Pflanzen, Ereignissen usw. das Jen-

seitige dieser Erscheinungen ebenfalls er-
kennt; man schneidet nichts von sei-
ner zeitlosen Seite ab; Beracha, Segen,
schreibtsichdennauch 2-200-20als Stamm,

und das will auch sagen, dal? man die an-
dere Seite, das Doppelte der Erscheinung

also, aufallen Ebenen mit einbezieht; Be-

rachot selber bedeutet einfach ,,Segnun-
gen.”

Bereschit. Im Anfang; erstes Wort der Bi-
bel; bedeutet eigentlich ,,in der Haupt-
sache, im Prinzip", mit ,,Reschit" (s. Re-
schit).

Bereschit bara Elohim. Ubliche Uberset-
zung: Im Anfang schuf Gott usw.; siehe
aber Reschit, Be-reschit, Nekuda, Choch-
ma.

Beth. Zweiter Buchstabe des hebraischen
Alphabets; bedeutet ,,Haus™’; das Haus ist
,.Schépfung”, das ,,Weltall”, das Sicht-
bare und das Unsichtbare enthaltend;
mit der Schopfung kommt die Zwei-Tei-
lung; das Haus enthdlt deshalb diese
Manifestation der Einheit in der Zweiheit;
mit ,,Beth” fangt deshalb die Bibel an und
spricht so von Himmel und Erde, vom
Ménnlichen und Weiblichen.

Beth ha-mikdasch. Der Tempel; bedeutet
in der Ubersetzung ,,das heilige Haus'; da
Beth, als Haus, aber auch die 2 ist, will
dieses Wort folglich auch sagen: die 2,
welche heiligist, also die 2, die 1 ist; es be-
deutet: dort ist die Zweiheit kein Wider-
spruch mehr, sondern ein harmonisches
Zusammensein; dieses harmonische Zu-
sammensein der Zweiheit ist die Wohnung
Gottes, und Uberall, wo dies der Fall ist,
wohnt Gott, ruht Gott, laBt er sich nieder;
es ist also ein Ort des Jenseits im Diesseits,
wodurch Diesseits und Jenseits in Schon-
heit und Frieden zusammen sind, so wie
der Mensch sich eine ideale Ehe von Mann
und Frau vorstellt und sich eigentlich dort-
hin sehnt.

Bina. Die 2. der 10 Sephirot, auch die 2.
der oberen drei; die Ubersetzung mit Ein-
sicht ist wohl nicht vollstandig; Bina ist
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das die Chochma Umhiillende, das Aus-
druck und MaR Verleihen an die verbor-
gene, unfallbare Kraft der Chochma; Bi-
na ist die. weibliche Seite gegenuiber der
mannlichen Chochma.

Bria. Schopfung; die Zweiteilung der Ein-
heit; Schopfer und Geschopf; Himmel und
Erde; Sichtbares und Verborgenes; Gegen-
Uberstellung und Paradox; Auseinander-
setzung der beiden Teile; das Gesprach;
der Wegf Sein und Werden; s. auch Olam
Bria.

Chagiga. Traktat des Talmud, der von den
,,Festopfern” handelt, vom Korban, vor al-
lem an den Tagen, wo die Zeit dieser Welt
sich trifft mit der Zeit-Entsprechung in
dem a-kausalen, ewigen Sein.

Chajim. Leben; die Form dieses Wortes
mit dem ,,ajim”-Ausgang deutet auf eine
Doppelheit; sie wird gesehen als das Zu-
sammengehen von Leben im Sein und im
Werden, im Unsichtbaren und im Sicht-
baren.

Chalorn. Traum; der verborgene Wert die-
ses Wortes ist 500, woran man sieht,* dal}
derTraumausder Welt des Jenseits kommt,
die das MaR 500 hat; der volle Wert dieses
Wortes ist 584, die Zahl des Erfullt-seins
des Exils und des Hineinblickens in die
jenseitige Welt; man ist dann auch bei der
Erlésung ,,wie die Traumenden” (Ps. 136);
der Traum hat eine Beziehung zur Prophe-
tie; der Unterschied ist der, daB die Pro-
phetie Kklar, exakt und wach ist, wahrend
der Traum doch immer eine gewisse Unsi-
cherheit miflsich fuhrt und Uberhaupt erst
durch die Deutung einen Sinn erhalten
kann.

Chason, Chisajon. Vision; die Art des pro-
phetischen Sehens, ein Sehen nicht mit
dem irdischen Auge, das dabei sogar ge-

schlossen sein kann; auch die Bilder, die
dabei gesehen werden, sind vielmehr Wort-
bilder als Bilder, die man sich anhand der
bekannten Formen vorstellen kénnte; die
Bilder der Vision sind deshalb schwer in
zeit-raumliche Bilder zu tbertragen.

Chassidim, Chassidismus. Gerechte, From-
me, Liebe Schenkende; im allgemeinen
wird heute darunter der Lebensweg ver-
standen, der vom Baal Schern Tow und sei-
nen Schilern im 18. Jahrhundert vorgelebt
und gelehrt wurde und bis heute noch viele
Adepten kennt; es ist eine Richtung, die in
ihren Lehren stark auf der Lurianischen
Kabbala fut, also mystisch betont ist, ob-
wohl sie auch streng den Weg der Halacha
einhalten; Buber hat Ausspriiche und Leh-

ren der Chassidim in deutscher Sprache zu
unterbreiten versucht; im Judentum g&h

es schon immer Chassidim, die dann auch
diesen Namen benutzten.

Chazot. Mitternacht; die Halfte einer Ent-
wicklung; Wendepunkt; nach der Uberlie-
ferung entstehen die groRen Entscheidun-
gen eben um Chazot; um Chazot hat eine
Entwicklung ihren Hohepunkt erreicht
und kommt jetzt die Gegenseite dieser
Entwicklungzum Ausdruck; dies zeigt sich
ebenfalls im Zeit-Raumlichen, das Ent-
sprechung des ewig Seienden ist.

Chelkat Tapuchin Kadischin. Das heiligé
Apfelfeld, der heilige Apfelgarten; kab-
balistischer Ausdruck fir unsere Wirklich-
keit; es ist die Welt, welche sich nicht
durch harte Schalen abgrenzt; der Apfel
hei3t auch der Ausdruck in der Welt der
Pflanzen des Glaubens, des Vertrauens, da
die Frucht schon kommt, ehe der Schutz
durch die Vielheit der Blatter gesichert ist;
es ist die Welt, wie sie Gott erfreut, da sie
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sich leichtder Einswerdung hingeben wird;
vergleiche Seer Anpin, Arich Anpin, Atika
Kadischa; diese Namen entstammen dem
Buche Daniel.

Chessed. Die 1. der 7 Sephirot, nachdem
die oberen drei als jenseitig die Grundlage
bilden; mit Chessed, Gnade, schenkende
Liebe, beginnt die Welt; es ist die Sephira
des 1. Schépfungstages; nach der Uberlie-
ferung ist es das Grund-Verhaltnis, womit
Schopfung erscheinen kann, sowohl in der
Welt, in der Ewigkeit, als auch im Men-
schen.

Chochma. Die 1. der 10 Sephirot, die 1.
der 3 oberen Sephirot; Chochma ist mit
Weisheit wohl nicht vollstandig Ubersetzt;
®s ist der Ausdruck von Gottes Willen, die
Schépfung zustande zu bringen, um mit
ihr der Freude der Eins-Werdung und des
Glickes des Eins-Seins den Weg zu er-
offnen.

Chochma Eljona. Im  Unterschied zur
menschlichen Chochma wird diese ,,h6-
here” Chochma, die himmlische, géttliche,
oft in der Uberlieferung so genannt.
Choschech. Finsternis; Choschech ist im
Diesseitigen Ausdruck des Nichts; nach
den 8 Plagen in Agypten kommt als 9.'das
Nichts; erst durch diese Welt hindurch
kommt die endguiltige Erlosung; das Ge-
schehen in Agypten, wie die Thora es be-
schreibt, enthélt als Kern die Mitteilung
des Weges zur endgultigen Einswerdung;
Choschech ist Giber den Tehom; es ist eine
Welt, die vom Diesseits gesehen eben Ne-
gation alles Lebens ist; fur Israel im Men-
schenist die Finsternis nicht erschreckend,
weil er ja in beiden Wirklichkeiten lebt.

Daar. Die 3. der 10 Sephirot, die 3. der
oberen drei; manchmal wird Daat nicht

mitgerechnet bei den 10, da man dann
Kether als die Erste, Obere, auf3erhalb Ste-
hende mitzahlt; diese Unsicherheit in der
Bestimmung des 1. und des 3. ist aber we-
sentlich; Daat ist mit Erkenntnis nicht
vollstandig Ubersetzt, es ist vielmehr die
Frucht aus der Konfrontation zwischen
Chochma und Bina, es ist beider ,,Kind™.

Dam. Blut; ist als Wort der Teil ,,dam”
vom Menschen, von A-dam; Blut also be-
deutet also eigentlich ,,gleichen”, und das
ist das Mysterium des Blutes; es ist das
eigentliche Gott Gleichende, es wird auch
die Nefesch genannt, und das gilt fur jedes
Lebewesen, denn alles lebt durch die Ne-
fesch; durch die ,,Eins” des Menschen- das
inder hebréischen Grammatik als ,,Aleph”
auch das Priéfix ,,Ich” bedeutet, wird das
Blut zum Menschen, der mit dieser ,,Eins”
die ganze Welt umfaf3t und der Nefesch so

ihren Sinn gibt.

Dawar. Wort, Sache; Daber, gleich ge-

schrieben, ist sprechen; Midbar, Wuste,

hat als Stamm dieses Dawar und Daber;

das will sagen, dal? der Weg des Menschen

durch das Wort und durch die Begegnung
(sprechen) bestimmt wird; Debora, der Na-

me der Prophetin im Buch Richter, bedeu-

tet Biene und hat ebenfalls Dawar und

Daber als Stamm; das Wort hat seine Ent-
sprechung in der Art, wie die Biene ihren
Staat und ihre Honigwaben zustande
bringt; der Honig ist im Geschmack das,
was das Wort im Gefihl und im Empfin-
den verursacht.

Din. Gericht, Gesetz; es ist in der Uberlie-
ferung das Gesetz, durch das die Welt des
Zeit-Raumlichen ermdglicht wird, also an
erster Stelle das Naturgesetz; die Liebe
(Chessed) findet ihre Entsprechung in der
Din; Gott in seiner Eigenschaft der Din
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und in der der Liebe (Barmherzigkeit) hat
dann auch den gleichen Verhaltniswert
(s. ,,Das Buch Jonah”).

Echa. Wie; das erste Wort der Klagelieder
Jeremias; die erstaunte Frage, wie es mdg-
lich ist, dal? das Schicksal so etwas Grau-
sames zulaRt; sie entsteht eben, wenn der
Mensch die Verbindung der beiden Wirk-
lichkeiten verliert und nur mehr kausal
versucht, die Welt zu verstehen.

Echad. Eins; das Wort Echad hat als Zah-
lenwert 13, ndmlich 1-8-4, und es wird dar-
auf hingewiesen, dafl? der Aufbau die Ver-
bindung der 12 mit der 1 darstellt; auch
die S6hne Jakobs sind 12, namlich 8 von
der Seite Lea's und 4 von der Seite Rachel*;
ihr Kommen hat Sinn durch die Verbin-
dung mit dem 13., der die Einheit bringt;
Einsist immer die Verbindung des Gegen-
satzes, des Zeitlichen mit dem Zeitlosen,
zur Einheit; so hat das Zeichen fiir Eins,
Aleph, auch die beiden Jod als Ausdruck;
s. auch ,,Ahawa”.

Egel. Kalb; dieses Wort Egel kann auch
gelesen werden als Igul — im Hebraischen
kennt man nur Konsonanten, die Vokale
zéhlen nicht—, und das bedeutet ,,Kreis”;
es bedeutet, der Mensch mdchte gern im
Diesseitigen so zéhlen, rechnen und den-
ken, dal3 sich alles kausal, verninftig
schlieBt und stimmt; damit schaltet er die
andere Dimension, die a-kausale, zeitlose,
aus; dies ist das Geschehen mit dem ,,gol-
denen” Kalb; s. auch ,,Der gottliche Bau-
plan der Welt”

Eheje. Name Gottes; bedeutet ,,Ich werde
sein” oder ,,Ich bin”’; Sein und Werden
sind hier zusammengefiigt.

Eins-Vier. Grundstruktur, geheimer
Schlissel dieser Welt; der Baum des Le-

bens ist seinem Werte im Hebraischen ge-
maf 233, der Baum der Erkenntnis 932,
also wie 1 : 4; dieser Schlussel fihrt zur
Kenntnis der Quintessenz, zum Verstand-
nis und zur Einsicht aller Strukturen; er
kommt in der Bibel und in der Uberliefe-
rung haufig vor.

Elischa ben Abuja (Acher).  Tannaite in
der Zeit Akiba’s; gehdrte zu den Vier, die
das Paradies besuchten, verlor aber bei
seiner Ruckkehr die Verbindung zur Welt
und wurde zum Abtrinnigen und Spotter.

Elohim. Gott; NameGottesin seiner Eigen-
schaft als Din, im Unterschied zu dem im
Tetragramm ausgedriickten Namen, wo
Gott sich in seiner Eigenschaft der Barm-
herzigkeit gibt; beide Namen erscheinen
fur unsere Wirklichkeit als Gegensatz, im
Wesentlichen entspricht aber der eine Na-
me dem anderen; die Schopfung in Gen. 2
wird denn auch von Ha-Schem Elohim ge-
macht; s. auch ,,Das Buch Jonah™.

El Schaddai. Siehe Schaddai; ElI Schaddai
bedeutet Gott der Allméchtige.

Emuna. Glauben, Vertrauen, Treue; das
Wort Amen bedeutet also: ich glaube, ich
vertraue, ich bin treu; Glauben ist nicht
etwas, das durch Erklarung oder Berech-
nung entstehen kann; Glauben ist eben ir-
rational, es ist der Glaube an das Jensei-
tige, auch wenn in der Erscheinung sich
alles gerade entgegengesetzt zeigt; man
kann also nicht sagen: ,,wenn Gott das zu-
1&t, dann glaube ich nicht mehr an ihn™*
denn dann ware der Glaube aus dem Dies-
seitigen gendhrt; aber gerade weil Gott
dies alles zuléf3t, glaube ich an ihn, weil ich
eben Vertrauen habe und treu bin.

En sof. Kein Ende; Welt der Einheit; Har-
monie, wo Grenzen nicht bestimmen und
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dennoch Grenzen sind; das Jenseitige al-
les FaRBbaren; Bedingung allen Seins.

Erubin. Traktat des Talmud, der von den
..Vereinigungen” handelt, vom Zusam-
menbringen des Verschiedenen, wodurch
Einheit entstehen kann, bei falschem Zu-
sammenfiigen aber auch eine Stérung der
Einswerdung.

Esow. Zwillingsbruder Jakobs; in der
Uberlieferung gilt Esau als das Erschei-
nende, Jakob demgegenuber als das Ver-
borgene; es besteht ein fortwahrender
Konflikt zwischen beiden, solange der Weg
des Menschen andauert.

Esther. Ich werde mich verbergen, ich ver-
berge mich; die Uberlieferung sieht in
diesem Namen Gottes Verborgenheit vor
der Welt, dessen Konig Achaschverosch
ist, der also nur die eine Seite, die Seite der
Naturgesetzmaligkeit anerkennt; s. ,,Die
Rolle Esther”.

Ez ha-Chajim. Baumdes Lebens; das Wort
Chajim (Leben) hat im Hebraischen die
Form einer Zweiheit; dies erklart das Le-
ben als Sein und Werden, als jenseitig und
diesseitig.

Ez ose pri. Die Benennung des Baumes
der Erkenntnis, nach Gen. 1,12; bedeutet
wortlich ,,Baum macht Frucht” und wird
somit gesehen als das Werden, das sich
vom Sein abgetrennt hat; wer glaubt, nur
durch seine Tatigkeit etwas zustande zu
bringen, ohne Berlcksichtigung einer
a-kausalen, ewig seienden Wirklichkeit,
nimmtvon der Frucht des Baumes der Er-
kenntnis.

Ez pri ose pri. Die Benennungdes Lebens-
baumes, nach Gen. 1,11; bedeutetwdrtlich
»Baum Frucht macht Frucht” und wird

somit gesehen als Einheit des Eins-Seins
und des Eins-Werdens.

Galut. Exil; vom Worte ,,Gal” (3-30), das
mit Form, mit der Welle (dem sich-auf-
und-ab-Bewegen durch die Zweiheit der
Form) verwandt ist; Ext bedeutet also Ge-
fangenschaft in der Form, Gefangen-
schaft im Diesseitigen; denn Erldsung ist
das sich-bewul3t-Werden der Einheit des
Jenseitigen; Erléser und Erlésung schreibt
man dann mit der 1 in diese 33, also als
3-1-30; s. auch ,,Die judischen Wurzeln
des Matthdus-Evangeliums”.

Gan Eden. Garten Eden; das Bild des
Gartens bedeutet ,,die Vielheit der Ent-
wicklungsweisen, die zusammen die Har-
monie, die Pracht, hervorbringen’; alles,
was im Diesseitigen als Erscheinung im
Geschehen, in der Entwicklung, da ist,
bildet ein Gras, eine Pflanze, einen Baum
oder ein Blatt in diesem Garten; Gott hat
seine Freude daran, diesen Garten zu be-
suchen, denn dort ist die Welt in Ruhe,
Schénheit und Frieden anwesend; denn
man Uberblickt den ganzen Garten und
kennt so alles; im zeit-raumlichen Leben
kennt man nur eine undenkbar Kleine
Phase in einem beschrankten, isolierten
Raum, urteilt aber und leidet, weil man
keinen Uberblick hat; von den Zaddikim
wird gesagt, sie salRen im Garten Eden und
lernten die Thora; s. Uber Gan Eden auch
,-,Der gottliche Bauplan der Welt™.
Gaonim. Lehrer, welche in den Jahrhun-
derten nach den Amoraim das Werk des
Kodifizierens der mindlichen Uberliefe-
rung abrundeten und es als erste kommen-
tierten; s. auch Babylonischer Talmud,
Talmud, Mischna, Tannaim und Amo-
raim.
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Gebura. Die 2. der 7 Sephirot, nachdem
die oberen 3 als jenseitig die Grundlage
bilden; Gebura ist die Kraft, wodurch die
Chessed Ausdruck erhalt; so ist Gebura
Entsprechung der Chessed im Zeit-Rdum-
lichen; Geburawird auch Din genannt.

Gedi. Ziege; auch der Name des 10. Tier-
kreiszeichens; s. zu Gedi auch ,,Der gott-
liche Bauplan der Welt”, vor allem auch
im Zusammenhang mit der Zahl 17.

Gewura. Siehe Gebura.
Gibor. Siehe Gebura.

Gilgul. Die Wiederkehr durch die mehr-
fachen Erscheinungsmdglichkeiten des We-
sentlichen; mit Reinkarnation ist dieser
Begriff nicht vollstandig dargestellt; das
nicht an Zeit und Raum gebundene Sein
kann sich in Zeit und Raum mehrfach
zeigen, ohne seine Einheit zu verlieren; das
Sein ist auch nicht an der kausalen, linea-
ren Zeit zu messen; was in der Zeit mehr-
mals wiederkehrt, ist dennoch Einheit in
der Welt des Seins.

Haflaga. Spaltung; das Geschehen des so-
genannten Turmbaus zu Babel; es will sa-
gen, dall eine Verwirrung im Worte (ber
den Menschen kommt, wenn er mit den
Errungenschaften seines diesseitigen Den-
kens und Handelns glaubt, den Sinn des
Lebens zu erfahren; das Wort verliert seine
Einheit, jeder versteht unter dem gleichen
Wort etwas anderes; wenn am Pfingsttag
das Wort (die Thora) offenbart wird, kehrt
die Einheit der Sprache wieder zuriick;
was und wie der Andere es auch sagt, man
versteht seine Sprache, seine Zunge; Pfing-
sten ist der 50. Tag, also auch der 8. Tag
(nach den 7x7 des 7. Tages).
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Ha-Kadosch Baruch Hu. Der Heilige, ge-
lobt sei er; Ausdruck des Gottesnamens in
unserer Wirklichkeit; da ein Name Gottes
hier nicht ausdriickbar ist, nennt man ihn
umschreibend den Heiligen, also den Gan-
zen, den Vollkommenen, und gibt ihm mit
dem Begriffdes Lobens Anwesenheit in al-
lem Irdischen, auch wenn sie nicht wahr-
nehmbar ist; ferner gibt man ihm mit dem
Begriffe Hu, Er, seine Anwesenheit in der
Welt der Azilut, im Jenseitigen.

Halacha. Das Gehen, der Weg; gemeint ist
die aus der mindlichen Uberlieferung, vor
allem aus dem Talmud abgeleitete Mog-
lichkeit, das Leben, Tun und Handeln ent-
sprechend den Prinzipien der Thora einzu-
richten; die Halacha zeigt den Menschen,
wie ihr Weg adaquat ihrer Struktur im
Bilde Gottes sein konnte; da die Schop-
fung sich bis ins kleinste Detail ausdrickt,
muf auch dieser Weg des Menschen nach
der selben Schépfungs-Struktur bis ins
Kleinste eine klare Struktur aufzeigen; das
Lernen der Halacha ist das sich-Befasscn
mit dem Wunder dieser bis ins Kleinste
stimmenden Harmonie.
Ha-Schem. Siehe Schern; der unaussprech-
liche Name des Tetragramms wird zu ha-
Schem, der Schern, also ,,der Name”.

He. Der 5. Buchstabe des hebréischen Al-
phabets; He bedeutet Fenster, Offnung,
und es will sagen, daR im Menschen und in
der Welt dasjenige, was sich in der Kausa-
litdts-Reihe als 5. zeigt, die Mdglichkeit
ist, sich der Welt zu 6ffnen, der Welt bei
sich EinlaB zu gewdhren und hinauszu-
schauen in eine andere Wirklichkeit, ja
sogar das Licht aus dieser anderen Wirk-
lichkeit zu empfangen; dieses Zeichen He
nimmt im Namen Gottes, im Tetragramm
einen entscheidenden Platz ein.

Hechalot. Hechal. Hallen, Palaste; ge-
meint werden die Hechalot (Mehrzahl von
Hechal), welche der Mensch auf seinem
Weg durch die Himmel durchschreitet,
jeder Hechal voll neuer Erlebnisse, voller
Uberraschungen; es ist der Weg zu Gott,
und Engel fihren den Menschen diesen
Weg; es gibt sieben Himmel, und jeder
Himmel hat 7 Hechalot, so daR man 49
Hechalot erlebt; der 50. ist dann das Para-
dies; der Weg manifestiert sich im Men-
schen in einer hyperbolisch sich steigern-
den Erkenntnis, Intensitat der Erlebnisse,
Reinheit, Sanftmut, so daB er am Ende,
wie gesagt wird, einem Engel gleich wird,
einem gottlichen Wesen, und sein Schick-
sal dem dieser Wesen gleicht; das Wort
Hechal kommt in der Bibel vor als die
Halle in der Wohnung Gottes.

HechalotRabbati. Ein Werk tiber die He-
chalot.

Hod. Die 5. der 7 Sephirot; Hod bedeutet
Lob, Preisung, und deutet hiermit das Zu-
standekommen der Form an, welche der
Kraft der Nezach jetzt Erscheinungsmdog-
lichkeit gibt.

Howe. Sein; Name des Géttlichen im Sein
an sich; aus diesem Seins-Begriff werden
die Namen ,,Er wird sein” oder ,,Er ist”,
die eigentliche Form des Tetragramms ge-
bildet, wie auch der Name Eheje, ,,Ich wer-
de sein” oder ,,Ich bin’’; Sein und Werden
sind in diesem Namen zusammengefugt.
Hu. Er; Name Gottes, der das Sein in der
Olam Azilut ausdrickt; das Wort ,,Er”
zeigt Verwandtschaft mit der Wurzel des
Wortes ,,Sein”.

Imtna. Mutter: Umhillung des Mysteri-
ums durch das Erscheinende; Abgrenzung;

Ursprung des Gegenstandlichen und des
Individuellen; Schutz des Geheimnisses; s.
Abba.

Jabbok. Name des Flusses, den Jakob im
Zusammenhang mit der Begegnung mit
Esau iberquerte; die Uberlieferung weist
auf den Zusammenhang dieses Namens
mit dem Worte Abok (Staub) hin; der
Kampf Jakobs mit dem gottlichen Wesen
der anderen Seite 1aRt den Staub der Erde
bis an den Himmel reichen.
Jam Suf. Das sogenannte Schilfmeer; Jam
Suf ist die Grenze, auch im Menschen,
zwischen der Welt der Gefangenschaft und
der Wirklichkeit der Freiheit; der Mensch
glaubt, es liege eine unendliche, uniiber-
briickbare Zeit zwischen beiden, und er
wagt es nicht anzufangen; die Zeit nimmt
aber einen anderen Charakter an, sobald
der Mensch nur anféngt; das verfolgende
Mizrajim, die Welt der Gefangenschaft,
geht aber in der Zeit zugrunde; der gefan-
gene Mensch, der den Freien haft und
furchtet, kann nicht mitkommen, auch
nicht im Verstehen, es ist alles sinnlos fiir
ihn.
Jawan. Griechenland; das Exil in der 3.
Phase; man lese hierzu ,,Das Buch Jonah”.

Jehuda. Juda; der 4. Sohn Jakobs, der
Stamm, aus dem der Erléser als Sohn

Davids hervorgeht.

Jessod. Die 6. der 7 Sephirot; Jessod ist die
Grundlage, auf der unsere Welt der Er-
scheinungen ruht; es ist die Grundlage in
einer noch anderen Wirklichkeit; das Wort
Jessod hat als Wurzel denn auch das Wort
Sod, welches Geheimnis bedeutet.

Jessodot. Grundlagen, Elemente; Einzahl
ist Jessod; man spricht von den 4 Jessodot
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also von den vier Elementen; vergleiche
das Wort Jessod.

Jezira. Formwerdung; Begrenzung des Sei-
enden in der Vielfalt der Erscheinungen;
die Harmonie im Begrenzten entspricht
der Harmonie im Ganzen; durch die Be-
grenzung entsteht Leid, MiBverstandnis;
deshalb Verwandtschaft der Begriffe ,,For-
men” und ,,Leiden”.

JischmaeL Ismael, Sohn Abrahams.

Jisrael. Israel; der Name, den Jakob erhalt,
nachdem er, als Verborgener, die Ausein-
andersetzung mit dem Wesen des Erschei-
nenden besteht; das Erscheinende will hin-
abziehen, das Verborgene hinauf; das Er-
scheinende will ablenken vom Hinaufstei-
gen, heil3t deshalb auch Satan, der Hin-
derer; der Name Jisrael ist nun in seinem
Wert die Summe von Jakob und Satan,
d.h. Jakob beherrscht als Jisrael die hinab-
ziehende Kraft, und er beherrscht sic, weil
er die fortwéhrende Auseinandersetzung
mit ihr besteht.

Jizchak. Isaak, Sohn Abrahams; Jizchak
ist die Seite der Din, die linke Seite der
zweigeteilten Wirklichkeit, die Seite des
Erscheinenden, des Gesetzes, das aber
Entsprechung des Verborgenen und der
schenkenden L.iebe ist.

Jochewed. Frau des Amram, Mutter von
Moses, Aharon und Mirjam.

Jossefha-Zaddik. Josefder Zadik; der Ge-
rechte, Gute, Erlésende; durch sein Ver-
halten mit der Frau des Potiphar ist Josef
der Zaddik; ePnimmt, entgegen dem ubli-
chen Verhalten des Menschen, die Frucht
des Baumes der Erkenntnis nicht und bil-
det damit die Grundlage des Menschen
Uberhaupt; der Mensch hat somit die bei-
den Seiten: als Adam nimmt er die Frucht

des Baumes der Erkenntnis, als Josef
nimmt er sie nicht; damit ist Josefauch der
Adam Kadmon.

Kabbala. Uberlieferung, Empféangnis; es
bedeutet sowohl empfangen wie weiterge-
ben, ist also zugleich zweiseitig; die Misch-
nasagt, Moses empfange (kibel) die Thora
vom Sinai, d.h. von Gott, und gebe sie wei-
ter, und so geht es weiter und weiter, Emp-
fangen und Uberliefern; Kabbala kann
also nicht nur-rational sein, weil sie eben
ihren Ursprung aus einer Sphére des Zeit-
losen hat; in diesem Sinne ist sie Geheim-
wissenschaft, namlich nur erfalbar fir
den, der imstande ist, aus dieser anderen
Dimension zu empfangen.

Kabod, Kawod. Ehre; verwandt mit Ka-
bed, ,,Schwere”, aber auch ,,Leber”’; Ehre
bedeutet, dal man dem Jenseitigen jedes
Menschen, jeder Schépfung und jedes Ge-
schopfs, im Diesseits Anerkennung zollt,
ihm hier den Ort einrdumt; denn etwas an-
erkennen, was hier nitzlich ist, bedeutet
nur Gebrauch machen von ihm, Ehre da-
gegen zeigt, daR man von anderem weil3,
obwohl man es nicht sieht; man spurt es
eben; so ist auch Liebe nur da, wenn
gerade das Nicht-zu-Umschreibende mit-
einbezogen wird in die Beurteilung, in die
Beziehung; man gibt dem Geheimen hier
einen Platz, also Schwere; die Leber im
Menschen gibt diese Schwere in der Ent-
sprechung in der menschlichen Erschei-
nung.

Kanaf. Flugel, Ecke, Winkel; die Sprache
zeigt, dal’ dasjenige, was Verbindung zwi-
schen Himmel und Erde bewirken kann,
identisch ist mitdem, wo eine neue Dimen-
sion eine alte schneidet; es bedeutet, dal
der Mensch nur dann, wenn er imstande
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ist, in seinem Leben, d.h. in seinem Tun
und in seinem Denken einen Winkel zu
machen, damit auch Flugel hat und somit
eine neue Dimension kennenlemt, die Di-
mension, die ihm den Weg zum Himmel
ermdglicht, wo er also dem Verborgenen
begegnet und es kennenlemt.

Keli, Kelim. GefaR; nach der Uberliefe-
rung ist alles, was durch Umgrenzung be-
stimmend ist, ein Keli (Mehrzahl: Kelim);
so der Mensch, die Welt; das Keli kann
schon und heil sein, oder aber haRlich und
zerbrochen; das Wort ist aus dem Stamme
k-1 gebaut, welcher ,,alles” bedeutet, d.h.
das, was das Keli umfal3t, ist alles; es ist
also von Bedeutung, ob das Keli den Inhalt
zu schitzen und aufzubewahren weil3;
durch das menschliche Verhalten kénnte
das Keli zerbrechen; s. Schwirat Kelim.

Kether (Keter). Krone; Gottes Sein im Ur-
sprung; die Sephira, noch auflerhalb der
10 Sephirot.

Kether eljon. Die Krone von oben; die
hochste, oberste Krone; also die gottliche
Krone; s. Kether.

Kisse. Thron, Stuhl; das Sitzen bedeutet,
daB der Weg erfillt ist; denn der Mensch
kann, solange er auf dem Weg ist, niuht
richtig an diese Erfiillung glauben; des-
halb ist immer der Kénig auf dem Throne
sitzend ihm gegeniiber; er zeigt die andere
Wirklichkeit, der man nur voller Scheu
entgegenzutreten wagt; der Mensch auf
dem Wege 1Rt den Glauben bei sich selber
und an sich selber nur schwer aufkommen.

Klippa, Klippot. Schale; die Uberliefe-
rung sieht in den Klippot (Mehrzahl von
Klippa) die Individualisierung und damit
die Kraft des sich Behauptens, des Bru-
ches, der Vielheit; darum heftet man an
Schalen, z.B. Nuf3schalen, ein Gefuhl der

Scheu, des Nicht-beriihren-Wollens; man

spiele nicht mit solchen Schalen; anderer-

seits sind diese Schalen die Mdglichkeit,

Uberhaupt im Diesseits zu leben; es ist

wieder die Zweiseitigkeit der Richtungen:

im Diesseits leben und dennoch das Leben

von jenseits her ausrichten; deshalb seien
die Schalen nicht Selbstzweck, seien sie
leicht, durchdringbar.

Korban. Fast immer Ubersetzt mit ,,Op-
fer””; bedeutet aber ,,ndhern, naher brin-
gen” und will sagen, da der Mensch das
Bedurfnis haben kdnnte, seine Existenz in
ihren vielen Erscheinungsformen dem Ur-
sprung, dem Goéttlichen néher zu bringen;

ein Korban kann also daher nur etwas
Freudiges sein, eine Hingabe, um den Sinn
des Daseins zu erfahren, und niemals et-
was Negatives, wie wenn man etwas Wert-
volles opfern musse; das Wort ,,Opfer”
kommt Ubrigens auch von ,,anbieten, dar-
bieten” und hat urspriinglich eine unge-
fahr gleiche Bedeutung.

Luria. Isaak Luria; bekannter Kabbalist
aus dem 16. Jahrhundert, Grunder einer
Schule in Safed (Pal&stina), auch ,,Ari”,
der Lowe, genannt; seine Interpretation
des alten Wissens wurde fiir die Entwick-
lung des Judentums, besonders des Chassi-
dismus, entscheidend; bekannte Schiiler
waren Chajim Vital, Mosche Kordovero,
Jossef Karo, Schlomo Alkabez; s. auch

Chassidim.

Ma und Mi. Ma, was?, schreibt sich 40-5,
also 45; es ist die Zahl des Wortes Adam,
des Menschen; der Mensch an sich ist
,.Frage”, ist das staunende ,,Was?’; Mi
schreibt sich 40-10, also 50; es ist die Zahl
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des Jenseitigen, des 8. (eins nach 7x7),
undes tragtdie Struktur des Schlussels 4-1;
Mi bedeutet ,,wer?”, und es will sagen, so-
bald der Mensch die Frage im Sinne einer
Beziehung stellt, er hinlberreicht ins Jen-
seitige; Ma und Mi sind deshalb grundle-
gend fur das menschliche Suchen und
Sehnen; gibt es ein Verhéltnis oder bleibt
alles kalt, tberlegend, einschrankend?

Mabul. Sintflut; sie bedeutet das uber-
schwemmt-Werden und damit das Unter-
gehen in der Zeit; Zeit wird so wichtig,
alles ist so einseitig auf Zeit (und Raum)
eingestellt, daR die Welt erstickt an dieser
Uberflutung; des Menschen Verhalten
bringt diese Vielheit und Aggression der
Zeit hervor; er glaubt nicht mehr an sein
Konigtum, er weiR am Ende keinen Aus-
weg mehr; vergleiche Mabul in ,,Der gott-
liche Bauplan der Weif’.

Majim. Wasser; als Buchstabe mit dem
Wert 40 (Mem) gilt Majim auch als MaR
fir die Zeit, als Ausdruck von Zeit Uber-
haupt; Zeit wird in der Bibel und in der
Uberlieferung mit der 40 gemessen, eben
mit dem Wasser eingefuhrt; Zeit fliel3t wie
dieses Wasser, laRt den Menschen mégli-
cherweise auch in der Zeit ertrinken, gibt
ihm aber auch Leben; Erlésung ist denn
auch wie ein Aus-dem-Wasser-gefischt-
Werden.

Makom. Ort; auch Name Gottes; ,,Gott ist
der Ort der Welt, und die Welt ist der Ort
Gottes™.

Malach. Engel, Bote; der Engel bringt die
Botschaft deHimmels zur Erde und das
Sehnen der Welt zum Himmel; der Engel
steigt ab und steigt auf, eigentlich zu glei-
cher Zeit; er durchbricht die Welt der

Kausalitdt und zeigt mit seinem Erschei-
nen die Wirklichkeit einer anderen Dimen-

sion; er bringt das Wunder als Realitat in
das Leben des Menschen.

Malchizedek. Melchisedek; bedeutet:
mein Konig ist Gerechtigkeit; in der Uber-
lieferung ist Malchizedek identisch mit
Schern, dem Sohne Noachs; Schern bedeu-
tet aber ,,Name”, und dieser Sohn Noachs
ist in der Dreiheit der Séhne derjenige,
durch den Namen Uberhaupt erst existie-
ren koénnen, d.h. durch den individuelle
Existenz méglich ist; man nennt Gott eben-
falls ha-Schem, ,,den Namen”.

Malchut. Die 7. der 7 Sephirot, die 10. der
10 Sephirot; Malchut bedeutet Reich,
eigentlich Kénigreich; es ist die Welt der
irdischen Wirklichkeit und somit identisch
mit der Olam Assia; Malchut steht gegen-
liber Kether als das andere AuRerste und
bildet dann auch eine geheimnisvolle Ein-
heit mit diesem Ursprung in Kether.

Maschiach ben David. Der Messias, Sohn
Davids; nach der Uberlieferung kann das
Wesentliche hier nur als Zweiheit erschei-
nen, und so kennt man den leidenden Mes-
sias, Sohn Josefs, gegeniber dem siegen-
den, Sohn Davids; es ist einer, der beide
Seiten, unfal3bar fir die Wirklichkeit der
Kausalitat, besitzt und dadurch eben der
Entscheidende ist.

Maschiach ben Jossef. Der Messias, Sohn
Josefs; nach der Uberlieferung erscheint
auch der Messias in der scheinbaren Zwei-
heit; der Sohn Josefe ist der leidende und
sterbende, der Sohn Davids der siegende
und lebende; es ist also nur der eine Mes-
sias, der sich aber fur diese Welt ebenfalls
nur im Zeichen des Paradoxes zeigen kann.

Melech. Konig; es bedeutet das Beherr-
schender Welt, des alles Kénnens; will also
sagen, das Beherrschen sowohl des Erschei-
nenden als auch des Verborgenen; nur in

272

diesem doppelten Kénigtum wird der wah-
re Konig erkannt; der nur die eine Halfte
beherrschende — man denke an Achasch-
verosch — wird deshalb ein Tor genannt,
und dieser muR sich die Uberraschungen
des Zufalls gefallen lassen.

Mem. Siehe Majim.

Merkawa. Wagen; gemeint wird die Mer-
kawa in der Vision Ezechiels (1,1); Ezechiel
sieht den Himmel und beschreibt ihn, mit
dem Ruach ha-Kodesch, in Bildern; als
Prophet an der Grenze der Verbannung
gibt er das Bild des Himmels mit flr die
Welt, welche ohne den Tempel als Sichtbar-
keit bleibt; die Merkawa nimmt daher in
der Mystik einen zentralen Platzein.

Messias. Siehe Maschiach.

Met. Tot; Mawetistder Tod; Met bedeutet
als 40-400 das Aufgehen in der Zeit, ein
Verlorengehen in der unendlichen Zeit,
also auch in dem unendlichen Raum.
Mezach. Stirne; nach der Uberlieferung
dasjenige im Menschen, wo die Strahlung
des Tikkum hervorgeht; die Liebe zur
Einswerdung geht von dort hervor; des-
halb der goldene Streifen an der Stirne des
Hohepriesters; soerzéhlt die Kabbala auch
von der Strahlung aus der Stirn des Adam
Kadmon.

Midbar. Wiste; siehe Dawar.

Midrasch. Lehre, Erklarung; das Wort
stammt vom Begriff Drusch; man meint
mit Midrasch den Komplex der in den
ersten Jahrhunderten niedergeschriebenen
miindlichen Uberlieferung, insofern sie im
Talmud nicht vorkommt; die Autoren des
Midrasch sind die gleichen wie die des Tal-
mud; der Midrasch ist eigentlich, wie der
Sohar, ein Kommentar zu den Biichern
der Bibel, ein Kommentar aber, der sich

dem Geheimnis des Verborgenen schon

betrachtlich nahert.

Mikwe. Sammlung (der Wasser); die Hala-
cha kennt die Mikwe als Tauchbad; das
Untertauchen in der Mikwe entspricht
dem Untertauchen im Geschehen der Zeit
und dem als neuer Mensch wieder Auftau-
chen aus der Zeit; es will sagen, daR der
Mensch im Zeitgeschehen stehen soll, sich
aber immer wieder daraus erheben mufite,
denn so ist auch das Leben des Menschen;
Mikwe bringt ihn in den Rhythmus dieses
immer wieder neu geboren Werdens; fur
die Nidda ist die Mikwe Bedingung fur ihr
leben Koénnen, d.h. alles Erscheinende
braucht diesen Rhythmus und hat ihn
auch; die Worte Hoffen (Kawe) und MaR-
stab (Kaw) haben den gleichen Stamm und
zeigen die tiefen Zusammenhénge, wie sie
aus der Sprache hervorgehen.

Mila. Beschneidung; sie bedeutet das Be-

freien des Kems, des Wesentlichen, von

seiner Umhullung; die Umhullung wird
nur zum Teil weggenommen, der Rest zu-
ruckgefaltet (Pria); es will sagen, dal? der

Mensch am 8.Tage (die Mila kann erst
am 8. Tage stattfinden) von dem ihn Um-
hiillenden, der Orla, befreit wird, seine ihn
umhtllende Erscheinung aber nicht ver-
liert; sie wird nurjetzt weniger wichtig und
verhindert nicht mehr, daR das Wesentli-
che sich frei weil3; das Verrichten der Mila
heif3t Berit, das ist ,,Bund”’; es ist die Ver-
bindung zwischen Himmel und Erde, die
an diesem 8. Tag zustande kommt; des-
halb ist der Prophet Elia Zeuge dieses Ge-
schehens, ihm wird ein Stuhl als Zeichen
seiner Anwesenheit gegeben; der Unbe-

schnittene ist der Orel.

Milchama. Krieg, Kampf; es ist eigentlich
der Kampf der sich widersprechenden
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Zweiheit; das Leben ist eine fortwéhrende
Auseinandersetzung, auch im Menschen,
und zwischen jedem Menschen und Him-
mel und Erde; es ist das Geschehen auf
dem Wege der Einswerdung.

Mischkan. Wohnung (Gottes bei der Wi-
stenwanderung und danach, bis der Tem-
pel gebaut wird; vom Worte Schaken, ru-
hen, wohnen); vergleiche Schechina, vom
gleichen Stamm; das Mischkan entspricht
in allen Details der Schopfung des Alls; so
ist auch der Mensch Entsprechung des
Alls; nach dieser Uberlieferung ist der
Mensch das All und das All der Mensch;
nur im Zeit-Raumlichen gibt es GroR und
Klein.

Mischna. Wiederholung, Lehre; erste Fas-
sung der Niederschrift der mundlichen
Uberlieferung (bis ungefahr ins Jahr 200);
die kurze Fassung, von den Tannaim kodi-
fiziert, wurde spéater in verschiedenen Schu-
len von den Amoraim besprochen und
erklart und ist als Gemara bekannt (bis
ungefahr ins Jahr 600); s. auch Talmud.

Mizrajim. Agypten; der Uberlieferung
nach ist Mizrajim dem hebraischen Worte
geman die Welt des Paradoxes, worin der
Mensch in Gefangenschaft ist und wo-
durch er leidet; die Erlésung kann nur von
auBerhalb dieser Welt kommen, sonst
wahrt die Gefangenschaft ewig.

Mizwot. Gebote; Einzahl ist Mizwa; die
Uberlieferung weist aufdie Lautverwandt-
schaft dieses Begriffes mit den Zewaot, den
Heerscharen nn Himmel; denn das Tun der
Mizwot durch den Menschen 1aRt ihm hier
die himmlischen Zewaot erleben; er lebt
wie sie und er erkennt wie sie; die Mizwot
geben dem Menschen eben ein Auge fir
das Jenseitige.
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Moftim. Wunder; Einzahl ist Mofet; man
spricht immer im Zusammenhang von
Othot u-Moftim, Zeichen und Wunder;
weil die Zeichen eben die Verbindung des
Diesseitigen mit dem Jenseitigen ermdogli-
chen, erkennt man die Wunder, man sieht
den Weg, blickt durch die 49 Hallen in die
50. und erlebt die Freude des Sinnes des
Daseins.

Nachasch. Schlange; die Nachasch bringt
der Welt die Bewegung; damit aber auch
den Hochmut, weil der Mensch aus der
Bewegung das kausale Denken erfahrt,
und schlieBlich glaubt, er sei, ganz eindeu-
tig, der Herr dieser Bewegung, der Herr
also des Weges; deshalb wird hingewiesen
aufden Baum des Lebens, der beide Seiten
hat, das Werden und das Sein.

Nefesch (Nephesch). Seele;inderDrei-Ein-
heit des Begriffes Seele ist Nefesch der
diesseitige Aspekt, das Erscheinen des ewig
Seienden im Zeit-Raumlichen; es ist somit
auch die Lebenspotenz alles Lebenden;
Nefesch ist kausal faBbar; wenn auch un-
moglich immer in unseren Maf3staben zu
fangen, ist Nefesch doch das hier eventuell
Madgliche; alle esoterischen, parapsycholo-
gischen, sogenannte Psi-Forschungen kon-
konnen sich nur mit Nefesch befassen; s.
auch Neschama und Ruach.

Nekuda. Punkt; mathematischer Punkt;
dernull-dimensionalelirsprungalles Sicht-
baren.

Neschama. Seele; in der Drei-Einheit des
Begriffes Seele ist die Neschama der jensei-
tige Aspekt, das von Gott Kommende, den
Menschen damit zum Bilde Gottes Ma-
chende; Neschama ist somit kausal nicht
zu erfassen und gibt dem Menschen seine

Freiheit in der Welt des Zeit-Raumlichen
und auch sein ewiges Sein; s. auch Nefesch
und Ruach.

Nescher. Adler; derVogel, der am héchsten
fliegt, der sich von der Erde, vom Diessei-
tigen Erhebende, der dem Himmel am
nachsten kommt; der Nescher steht im 8.
Tierkreiszeichen dem Akraw (Skorpion)
gegeniber; wenn der Mensch den Kampf
des entscheidenden 8. Tages siegreich
durchsteht, ist er der Nescher, sonst der
Akraw; man denke an den Adler im Wap-
pen vieler Lander.

Nezach. Die 4. der 7 Sephirot; Nezach be-
deutet Sieg, und hier den Durchbruch der
Seite der Ruckkehr, nachdem die erste Be-
wegung zu einem immer weiteren sich Ent-
fernen der Schépfung von ihrem Ursprung
gefuhrt hatte; mit Nezach erhélt die Schop-
fung ihren Sinn, indem sie sowohl sich ent-
fernt als zugleich auch zuruckkehrt.

Nidda. Die Frau im Zeichen der Periodizi-
tét; die Menstruation entspricht dem Cha-
os vor der Schopfung, dem Tohu Wabohu,
wonach die 7 Tage von Schoépfung und
Ruhe kommen; erst am Abend, am Ende
des 7. Tages hat die Welt ihren Weg zit
Einswerdung vollendet und werden Mann
und Frau wieder eins; deshalb z&hlt die
Frau nach der Menstruation 7 Tage, und
nach einer Mikwe (Untertauchen in leben-
digem Wasser) kann sie dann, am 8. Tage
also, mit ihrem Manne eins werden; dies
ist Entsprechung des Weltgeschehens und
des Geschehens in jedem Leben, und des-
halb hat die Halacha die Nidda-Praxis ex-
akt besprochen und geregelt.

Nizuz. Funke; inder Kabbala wird erzéhlt,
daB in jeder Sache, in jedem Menschen, in
jedem Geschopfein Funke des Urlichts ist,

und daR nur dadurch etwas Uberhaupt
hier erscheinen kann; in allem Erscheinen-
den zusammen, durch alle Zeiten und in
allen Wirklichkeiten, ist in ihrer unermef-
lichen Vielheit das Urlicht als Eines vor-
handen; indem man diesen Nizuz erkennt,
also das Jenseitige im Diesseitigen erkennt,
befreit man es aus der Gefangenschaft,
und so sammelt sich dann all das Befreite,
bis es zusammen wieder das Urlicht hier
und dort bildet; dies ist der Sinn des
Weges des Menschen und seiner Begeg-

nungen.

Of. Das Gefliigelte, die Vogel; die Uberlie-
ferung weist darauf hin, daf? der Backer
(bei Josef) ,,Ofe” heildt; allerdings hier mit
Aleph, dort mit Ajin geschrieben, dem
Laute nach aber gleich; dem Béacker, dem
Ofe, nimmt das Geflugelte, Of, die Brote
weg; das Brot kommt spéter, beim Auszug
aus Agypten; erst kommt hier der .Wein,
wiedasBlutder MUa, das Blut des Lammes.

Olam Assia (Olam ha-Assia). Welt des
Tuns; 4. Welt in der Schopfungsstruktur;
die eigentliche konkrete Wirklichkeit; s.
auch Olam Bria.

Olam Azilut (Olam ha-Azilut). Weltdes
Nahebeiseins; 1. Welt in der Schépfungs-
Struktur; unfaBbarer Ursprungder Schop-

fung.

Olam Bria (Olam ha-Bria). Welt der
Schopfung; 2, Welt in der Schopfungs-
Struktur; imWorte ausdruckbarer Anfang
der Schopfung.

Olam ha-Malachim. Welt der Engel; ge-
meint ist die Welt, wo die Schopfung an-
setzt; bei jeder Kreation spielt diese Welt
der Engel eine Rolle; s. auch Olam ha-
Merkawa.
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tigen in allem Diesseitigen; verborgener
Kem in allem Erscheinenden; das Unfal3-
bare im FalRbaren; Grund des mannlichen
Prinzips» Grand des erscheinenden Vater-
lichen; s. auch Abba und Chochma, eben-
falls Nekuda.

Riwka. Rebekka, Frau des Isaak; als Mut-
ter der Zweiheit Jakob-Esau kennt sie die
entscheidende Bedeutung des Verborge-
nen, des a-Kausalen, und erwirkt, dafl}
dieses, in (fer Umhillung des Erscheinen-
den, des Kausalen, in dieser Welt erschei-
nen kann und den Segen, d.h. den festen
Ort und die Fihrung in den Empfin-
dungen erhalt.

Rosch. Haupt; das Wort Reschit kommt
von Rosch.

Ruach. Geist, Seele; in der Drei-Einheit
des Begriffes Seele ist Ruach die Auswir-
kung der Spannung zwischen Neschama
und Nefesch, zwischen dem Jenseitigen
und Diesseitigen; Ruach aber verbindet
damit Neschama und Nefesch, es ist die
fortwéhrende Auseinandersetzung zwi-
schen Kausalem und a-Kausalem, zwischen
Offenbarem und Verborgenem; Ruach ver-
bindet daher alles, was hier getrennt er-
scheint und ist somit auch das Wort fir
Wind, Richtung; s. auch Neschama und
Nefesch.

Ruach ha-kodesch. Heiliger Geist; der
Ruach, welcher vom Himmel kommt; In-
spiration; Propheten sprechen durch den
Ruach ha-kodesch; demgegentiber steht
das Sprechen”nach eigenen Konstruktio-
nen, nach eigener Berechnung; es gibt
auch den bdsen Geist, also eine Inspiration
aus dem Gebiet der Vielheit, des Zeit-
R&aumlichen, des nur-Kausalen, jedenfalls
aus dem Rechthaberischen; ein Ruach in
diesem Sinne ist ein Teufel.
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Ruzhin. Ort in der Ukraine; Ausgangs-
ortder chassidischen Ruzhiner Dynastie im
Anfangdes 19. Jahrhunderts.

Schabbat. Sabbat; der 7. Tag, der Tag der
Ruhe gegeniiber den 6 Tagen der Bewe-
gung; die Welt der Kausalitat ist die Dyna-
mik, die Welt des Seins ist die der Einheit,
der Statik; beide bilden die Wirklichkeit;
da der Mensch durch die Anziehungskraft
der Welt zum Urteil und zum Handeln
anhand der Dynamik geneigtist, wird es als
wesentlich angesehen, daR er den Sabbat
heiligt, also sich bewuRt ist, daf alles erst
Sinn erhalt, weil es die Ruhe der Einheit
gibt.

Schaddai. Name Gottes; der Allmé&chtige;
der seiner Schopfung Grenzen und Einhalt
Gebietende; deshalbauchdem Bésen Gren-
zen Setzende; dieser Name wind denn auch
angerufen, wenn man Schutz sucht gegen
die Macht des Bosen; es bedeutet, da3 der
Mensch auch bei sich Grenzen in acht zu
nehmen hat, damit er nicht die Harmonie
der Schopfung zerstdre; somit kann Frei-
heit nicht in Chaos enden und Disziplin
nicht zu Enge und Erstarrung fihren;
Schaddai gewahrleistet die Freude der Har-
monie, das Gluck der Empfangnis der
Frucht aus dem einander gegenuber Ste-
hen der Gegensétze ménnlich und weib-
lich, also von Verborgenem und Erschei-
nendem.

Schalom. Friede; aber als Schalem auch
vollkommen, ganz; Jerusalem ist Jeru-
Schalem; die Uberlieferung tibersetzt die-
sen Namen mit ,,Gott.erscheint vollkom-
men”’; der Name Salomo, der Sohn Da*
vids bedeutet auch: der Vollkommene,aber
auch der vom Frieden Erfillte.

Schamajim. Himmel; das Wort hat den
Charakter der Doppelheit; das will sagen,
daR der Himmel die Gegensatze als Har-
monie kennt, also Sein und Werden, Ver-
borgenheit ynd Offenbarung, Leben und
Tod; Schamajim bedeutet ,,das Doppelte
dort” und auch ,,der doppelte Namen”’;
das will sagen, alles sei dort in seinen
beiden Seiten; man kann somit den Him-
mel auch in diesem Leben erleben; der
Weg durch die Hechalot ist dann auch ein
Weg durch die Himmel.

Schechem. Sichern; siehe ,,Der gottliche
Bauplan der Welt”; das Wort bedeutet
»Schulter’; bei der Schulter fangt die
Zwei-Teilung im Menschen an; mit dem
Verkaufvon Josef entsteht die Gegeniiber-
stellung von Juda und Josef und erféhrt
der Mensch auch den Messias von zwei
Seiten her, als den Sohn Josefs und als den
Sohn Davids.

Schechina. Wohnen, Ruhen; Gottes Anwe-
senheit in der Welt der Erscheinungen; mit
der Schopfung teilt sich die Einheit in
Himmel und Erde; dem Vater im Himmel
steht die Schechina auf Erden gegeniiber;
die Schechina ist auf Erden im Exil, so-
langedieseZweiteilungbesteht; manspricht
dannvom Galut Schechina.

Sched, Schedim. Damon; die Uberliefe-
rung versteht unter Schedim (Mehrzahl
von Sched) die Kréfte und Wesen, welche
die Entwicklung aus dem Ursprung, die im
Menschen ihren weitesten Punkt erreicht
hat und nun nur durch die Einswerdung
dem Leben einen Sinn verleihen kann,
dennoch weiterfiihren wollen; damit wol-
len sie sich vom Ursprung emanzipieren;
dieses Streben, sich von Gott zu ldsen, gibt
dem Weg einen perversen Charakter, fihrt
zur id£e-fixe und &ufert sich in Sinnlosig-

keit und Besessenheit; diese Wesen, am
Nachmittag des 6. Tages entstanden, errei-
chen nicht die eigene Vollkommenheit,
weil der 6. Tag von Gott, aus ihretwegen
nichtvoll wurde; sie suchen nun den Men-
schen, um durch ihn zu ihrem Zwecke zu
gelangen.

Schern. Name; so hei3t auch einer der
S6hne Noachs; und so wird auch Gott in
seinem unaussprechlichen Namen in der
Form des Tetragramms benannt, also ein-
fach ,,der Name’’; der Schern nur kann er-
klaren, was sonst unerklarbar ware, z.B.
die Bedeutung des Widerspruchs, des Pa-
radoxons.

Schfonot. Siehe Schern und ha-Schem.

Schena. Schlaf; Verwandtschaft mit den
Begriffen Wiederholung, Lernen, Ande-
rung, Jahr, in weiterem Kreise mit Zahn,
Schoschana, Alt.

Schesch, Schajisch. Marmor, Leinen,
sechs; die 6 ist an sich schon, wie die Se-
phira Jessod (siehe dort), Grundlage.

Schin. 21. Buchstabe des hebréischen Al-
phabets; bedeutet Zahn; es ist das Zertei-
len in Vielheit, welches von jeder Begeg-
nung, von jeder Erfahrung gemacht wer-
den muB, damit sie in unser Leben Ein-
gang findet; hier finden wir wieder ein Ge-
heimnis des Sinnes der Viel-werdung im
Diesseits; wir sollen eben Vielheit machen,
wahrend im Jenseitigen die Einheit wird.

Schira. Lied, Regel; das Schira singen be-
deutet, man kennt die Melodie des Lebens,
des Weges, man freut sich oder man leidet,
aber man lebt und erlebt.

Schma. Hore; das erste Wort des Thora-
Ausspruchs (Deut 6,4): ,,Hore, Israel, der
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Herr unser Gott, der Herr ist Einer’’; er be-
deutet Gottes Anwesenheit in der Welt der
Vielheit zu erkennen, indem man im Tun
diese Einheit erfahrt.

Schmitta.Das Sabbat-Jahr; s. ,, Der gottli-
che Bauplan der Welt”.

Schor.  Stier; im Aramaischen, Tor; vergl.
mit Tarnegol; Tor bedeutet, wie Zor, das
Formbilden; vergl. Torso, Torero; der Stier-
kampf ist. ‘die Auseinandersetzihg des
Menschen mit der Form; denn die Form
greift ihn an, ist aggressiv, speziell wenn
die rote Farbe, die Farbe des Nordens, des
Korperlichen, sich zeigt; den Stier soll
man bandigen und den stéRigen Ochsen
beaufsichtigen.

Schoresch. Waurzel; die Uberlieferung
weist auf den Zahlenwert dieses Wortes,
800, hin, womit klar wird, dal? der Begriff
der 8 also die verborgene Wurzel jeder Er-
scheinung hier ist; auch die grammatikali-
sche Wurzel wird durch das erscheinende
Wort meistens bedeckt und muR daher
erst freigelegt werden, um den Sinn dieses
Wortes zu erkennen.

Schwa, Cholam, Kamez. Name von Voka-
len, in diesem Falle &, o, a.

Schwirtit Kelim. Das Zerbrechen der Ge-
fale; der Mensch und damit die Welt sind
nicht imstande, die Grof3e und Bedeutung
des Sinnes der Schopfung, des Daseins,
der Chessed, zu fassen, und siezerbrechen;
so teilt die Einheit sich in eine uniiberseh-
bare Vielheit; der Tikkum ist die Sehn-
sucht und das~demgemaRe Handeln, die
urspriingliche, alles umfassende Einheit
wiederherzustellen; jeder Versuch dazu gibt
dem, der ihn unternimmt, einen Teil der
Freude, hervorgegangen aus dem Glick
der ersten Einheit; s. auch Keli.
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Sechut. Verdienst (des Menschen); es will
sagen, daR das in vielen Zeiten und an vie-
len Orten geteilt Erscheinende, Entspre-
chung dessen ist, was im Jenseitigen ganz
ist; das ,,Verdienst der Vater” bedeutet im
Jenseitigen, dal der Mensch eine Einheit
ist; Sechut hat Verwandtschaft mit ,,Se-
cher”, das ,,erinnern” bedeutet; das Wort
»erinnern” zeigt auch an, dal es im Inne-
ren wohl noch anwesend ist, in der fort-
wéahrend bewegenden Erscheinung aber
nicht mehr richtig zu erkennen ist, und
schon gar nicht mit den Malfistdben des
Diesseitigen.

Se-erAnpin.Der Kleingesichtige; der Kur-
ze in seinem Zorn; kabbalistischer Name
fur die gottliche Anwesenheit in unserer
Welt; bedeutet eigentlich, dal das Gottli-
che hier auch durch Gerechtigkeit, durch
das Gesetz also, wirken kann, da es, alles
Uberschauend und alles umfassend, nie-
mals ungerecht sein kann, und damit iden-
tisch ist mit der Liebe; es ist Gottes Anwe-
senheit im Zeit-Raumlichen; vgl. Arich
Anpin, Atika Kadischa und Chelkat Ta-
puchin Kadischin; diese Namen sind aus
den Umschreibungen im Buche Daniel
hervorgegangen.

Sefira. Siehe Sephira.

Sephira. Zahl, das Verhéltnis; in der Uber-
lieferung werden mit den Sephirot (Mehr-
zahl von Sephira) die unterschiedlichen
Verhéltnisse in den verschiedenen mdgli-
chen Wirklichkeiten formuliert; die 7 oder
10 Sephirot enthalten alle Mdglichkeiten
in der Welt des Diesseits und des Jenseits;
alle Worte und Begriffe sind aus diesen

Sephirot abzuleiten.
Sephirot. Siehe Sephira.

Sera. Siehe Ra.

SoAar.Strahlung, Strahlenkranz; grundle-
gendes Werk der Kabbala; der Sohar ist
ein Thora-Kommentar, aber groBtenteils
in mystischem Sinne; er kann nur mit
Hilfe eines eingeweihten und rein lebenden
Lehrers gelehrt und gelebt werden; der
Uberlieferung nach stammt er von dem
Tannaiten Simon bar Jochai, aus dem
2.Jahrhundert; die moderne Wissenschaft
nimmt an, dal er in seiner heutigen Fas-
sung von Mosche de Leon, im 13.Jahrhun-
dert in Spanien, stammt.

Talmud. Lehre; die vor 1500 bis 2000 Jah-
ren anhand der Diskussionen in den gro-
Ren Akademien festgelegte und niederge-
schriebene, bis dahin mundliche Uberlie-
ferung; das zuerst Niedergeschriebene
nennt man Mischna, das nachher Entstan-
dene, die Mischna Erklarende, heif3t Ge-
mara; diese ist unterteilt in den Jerusale-
mer und den Babylonischen Talmud (nach
ihren Kodifizierungs-Orten in Palastina
und in Babylon); s. auch Mischna.
Tanaaim. Lehrer der ersten Jahrhunderte,
welche die Mischna kodifizierten; der gro-
Re ist Jehuda ha-Nassi; d.h. Jehuda der
Furst, welchem die direkte Herkunft aus,
dem Hause David nachgesagt wird; s. auch
Babylonischer Talmud, Talmud und
Mischna.

Tapuach. Siehe Chelkat Tapuchin Kadi-

schin.

Tardema. Tiefcchlaf; das Uber den Men-
schen Kommende, wenn sein Weibliches
von seinem Mannlichen getrennt und ihm
gegenibergestelltwird; inandererRichtung
bedeutet es aber dann die Verfassung, wo
das Weibliche sich wieder mit dem Mann-
lichen vereinigt, also das Erscheinende mit
dem Verborgenen; das Wort kommt im

Zusammenhang mit der Erschaffung der
Frau aus Adam.

Tarnegol. Tar, GoL Hahn; im Hahn er-
kennt das alte Wissen die Erscheinung
einer grundlegenden Schopferkraft; die Be-
griffe Tar (aramdisch fur Zar) und Gol,
beide Formbildung und Formerscheinung,
erscheinen in diesem Wesen; der Hahn wird
in der Mystik in solschem Sinne gesehen,
und in Chassidischen Kreisen hat er am
Vorabend des Jom Kippur eine Bedeutung;
s. auch ,,Die Rolle Esther”.

Tarschisch. Nach der Uberlieferung das
vom Menschen vorgestellte Ende der Ent-
wicklung, so wie sie der Mensch planen
wiirde; s. ,,Das Buch Jonah™.

Tehillim. Psalmen; die Tehillim werden
nach dem Namen Davids genannt, obwohl
viele Psalmen von anderen stammen, wie
z.B. von Adam, Moses, Abraham usw.; sie
heiRen nach David, weil David als 7. Gene-
ration mit seinem Leben dem 7. Tag ent-
spricht, dem Tag des Weges aus dem Exil
in das Gelobte Land, und weil diese Tehil-
lin Ausdruck dieses Lebens auf dem Wege
sind.

Tehom, Tehom rabba. Abgrund, der gro-
3e Abgrund; Tehom bedeutet eigentlich
das fur uns unfaBbare Nichts; man fuhlt
sich wie in einen bodenlosen Abgrund stir-
zen, so wie es sich zuweilen im Traum
manifestiert; fur das Diesseits ist der Ab-
grund etwas Tdodliches, Grauenvolles; das
Sein der Welt ist im Anfang, im Prinzip,
Tohu wa-bohu, und das bedeutet: Nichts,
Abgrund, und aufder anderen Seite: ,,und
in ihm est etwas™, was bohu eigentlich sa-
gen will; Tohu wird wie Tehom geschrie-
ben, nur ist bei Tehom der Buchstabe
Mem, 40, als Ausgang hinzugefugt; (400-
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5-6-40); der Tehom als Einseitigkeit be-
deutet Untergang, der Tehom mit dem
Diesseits als tberirdische Einheit verbun-
den ist das Nichts als Grundlage des Seins.

Tenach. Der hebraische, spéter entstan-
dene Begriff der ganzen Bibel, also der
schriftlichen Thora; es sind die 3 Teile:
Thora, Newiim und Ketuwim, wovon die
respektiven ersten Buchstaben Taw - Nun -
Chafdas Wort Tenach bilden; Thora ent-
héltdie 5Biicher Moses, Newiim die Blicher
von Josua bis Maleachi, und Ketuwim die
5 Rollen (Esther, Klagelied, Hohelied,
Ruth,Prediger), die Chroniken, die Psal-
men; die Thora gilt als Kern, die Newiim
bilden die inneren Kreise, die Ketuwim die
auBeren.

Teschuwa. Rickkehr; es bedeutet, daR der
Mensch sich auf seine Herkunft aus dem
Jenseitigen besinnt und sein Leben neu
einrichtet, wobei er nun beide Wirklichkei-
ten in sich berucksichtigt.

Tetragramm (10-5-6-5). Der Herr; bedeu-
tet eigentlich ,,Er ist"* oder ,,Er wird sein”,
ist aber unaussprechbar, da fur diese Welt
eben ein Paradox besteht zwischen dem
Sein und dem Werden; wird in judischen
Kreisen deshalb auch Ubersetzt mit ,,der
Ewige” oder, wie Buber-Rosenzwdg es
taten, mit ,,Er”’, womit das Sein und Wer-
den vermieden wird.

Tewa. Wort, Arche, Késtchen; das Wort
trégt das Leben durch die Zeit, sonst wir-
de das Leben untergehen; deshalb ist Tewa
auch das Wort fiir die Arche Noachs und
fur das Kastchen, worin Moses auf den
FluR gebracht wird; die MaRe der Tewa
sind die Werte der Buchstaben fir dos
Wort ,,Laschon”, Sprache (némlich 30,
300 und 50); durch diese Mal3e kann das
Wort das Leben erhalten und von Welt zu

Welt, von Wirklichkeit zu Wirklichkeit
flhren.

Thora. Unterweisung; man nennt so die 5
Buicher Mose; in einem allgemeineren Sinn
wird damit die ganze schriftliche und die
ganze mindliche Uberlieferung verstan-
den; es ist die Unterweisung Gottes, der
dem Menschen im Worte den Sinn des Le-
bens, die Struktur des Geschehens zeigt; es
bedeutet nicht nur das in festen Mitteilun-
gen gefalBte Wort, sondern alles, was der
Mensch durch das Wort erfahren kénnte,
wenn er die Sehnsucht der Einswerdung
kennt; hierin liegt das Geheimnis und die
Kraft der mundlichen Thora.

Tiferet. Die 3. der 7 Sephirot; Tiferet be-
deutet die Schonheit der Harmonie, das
Begluickende des vollkommen Stimmigen;
Tiferetist Fruchtvon Chessed und Gebura.

Tikkun. Das Heilmachen, das Verbessern,
das seiner Bestimmung Zuflihren jeder
Sache und jeder Begegnung; nach dem
Zerbrechen der Welt durch die Anfangs-
stinde ist der Weg der Welt die Mdéglichkeit
des Tikkun; das Zustandebringen des Tik-
kun bedeutet die grofite Freude.

Tikkun Chazot. Das Heilmachen um Mit-
ternacht; um Mitternacht, d.h. immer dort,
wo eine Wende erscheint, wirkt die Kraft
des Tikkun besonders stark.

Tikkun ha-Nefesch. Das Heilmachen in
der 3. Phase; jeder Tikkun zielt auf dieses
Verbinden der Nefesch mit der Neschama;
es ist das Erfillen des Sinnes des Daseins.
Tikkun Lea. Das Heilmachen, ausgehend
von der uns gegeniberstehenden und fur
uns als Grundlage wirkenden Olam Jezira;
esist die 2. Phase jedes Tikkun.
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Tikkun Rachel. Das Heilmachen, ausge-
hend vom Wirken in unserer Welt; dies ist
immer der Anfang des Tikkun Chazot.
Waw. Der 6. Buchstabe des hebréischen
Alphabets; Waw bedeutet ,,Haken”, daher
das Wort ,,und”, es verbindet zwei ver-
schiedene, sonst getrennte Objekte; die
Uberlieferung sagt, der Mensch sei dieses
Waw, weil der Sinn des Menschen eben
das Verbinden, das Eins-Machen ist; im
Tetragramm verbindet Waw die beiden
He; s. auch ,,Der géttliche Bauplan der
Welt”.

Zaddik. Meist Ubersetzt mit ,,Gerechter”;
das Wort Zaddik hat aber Verwandtschaft
zu Zade, dem Fischhaken, also zu dem,
womit man die Fische fangt; somit ist der
Zaddik derjenige, der den Menschen aus
der Gefangenschaft in der Zeit befreit, ihm
die GewiR3heit gibt von einer anderen Seite
des Lebens, neben derjenigen, welche die
Kausalitat der Zeit kennt.

Zedek. Siehe Zaddik.

Zewaoth. Heerscharen; in Ubersetzungen
oft falschlich als Zebaoth vorkommend; es
bedeutet, dal alles Diesseitige Entspre-
chung des Jenseitigen ist; die Vielheit die-
ser Welt entspricht diesen Zewaoth im Jen-
seitigen; wahrend hier, aufdem Wege der
Einswerdung, die Vielheit oft in Kampf
und Anderung sich auseinandersetzen
muf, wodurch Leid und Mif3verstandnis
entstehen, bilden die Zewaoth eine perfekte
Harmonie; Gott Zewaoth oder der Herr
Zewaoth bedeutet also, bei Gott sei die
Vielheit eben der vollkommene Frieden,
die herrlichste Harmonie; wenn im Men-
schen der innere Friede herrscht, bildet
sein Leben ebenfalls diese Zewaoth, ist er

mit den Heerscharen im Himmel in Uber-
einstimmung.

daher auch beschnitten in der Nacht des
Auszuges.

Zweiundsiebzig (72). Dervolle Gottesna-
me, wie er sich im Tetragramm ausdruckt;
der volle Wert ist immer die Berucksichti-
gung beider Seiten, also der Seite des Seins
und der des Werdens; in ,,Der gottliche
Bauplan der Welt” istdieser Name bespro-
chen, und in ,,Das Buch Jonah” sind die
Rechenarten des ,,vollen Wertes” und des
,verborgenen Wertes” naher erklart.

Zimzum.  Gottes Sich-zurtickziehen, um
der Schopfung ihren Raum zu geben; die
Schopfung ist eine Gegenuberstellung des
Verborgenen und des Erscheinenden, sie
ermoglicht den Weg zur Einheit; und da
alles eigentlich Einheit ist, entsteht die
Sehnsucht nach einander; um dieses Gluk-
kes der Einswerdung willen ist die Schop-
fung da, und um diese Freude zu ermdogli-
chen, opfert Gott seine Einheit; Zweiheit
bedeutet dann aber von beiden Seiten Leid
und Angst, weil die Freiheit des Erschaffe-
nen ihm auch die Gelegenheit 1ait, nicht
zur Einswerdung zu streben und damit der
Welt ihren Sinn zu nehmen, d.h. die Welt
zu vernichten; aus dieser Gegenuberstel-
lung von Leid und Glick erfahrt man die
Bedeutung des Zimzum.

Zippora. Frau des Moses; der Name be-
deutet ,,Vogel”’; das will sagen, daR diese
Frau sich von der Erde erheben kann und
Einsicht in die andere Wirklichkeit hat;
mit dieser Einsicht kam sie zur Tat der
Mila, dort wo Moses nach Mizrajim zu-
rickkehrt, um die Erldésung einzuleiten;
denn Erlésung ohne Freilegung des We-
sentlichen ist nicht mdglich; Israel wird
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Zweiundsiebzig(72).  Dervolle Gottesna-
me, wie er sich im Tetragramm ausdriickt;
der volle Wert ist immer die Berlcksichti-
gung beider Seiten, also der Seite des Seins
und der des Werdens; in ,,Der gottliche
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1910
1914-1916
1916-1938

1932-1942

1942-1948

1952-1964

1932-1961

1926-1945

Biographisches undBibliographisches
von Friedrich Weinreb

18. November geboren in Lemberg, damals Oesterreich-
Ungarn, heute UdSSR.

Wien

Schulen und akademische Ausbildung in Nationalokono-
mie und Statistik in Holland (Scheveningen und Rotter-

g/\a/@génschaﬁlicher Mitarbeiter am Niederlandischen Oko-
mischen Institut. Studium auch in Wien und an verschie-
denen deutschen Universitaten. Forschungsleiter und
Lehrtatigkeit in Rotterdam.

Aktiver Widerstand wahrend der Nazi-Besetzung. Gefan-
genschaft, Lager, Flucht und Versteck. Opfer politischer
Nachkriegswirren und Untersuchungshaft.

Lehrtatigkeit in Djakarta, Jogja, Kalkutta und Ankara.
Neben den Ordinariaten und Gastprofessuren auch Dekan
und Rektor. Experte am Internationalen Arbeitsamt und
bei den Vereinigten Nationen in Genf.

Zahlreiche Publikationen, worunter umfangreiche Werke,
auf dem Gebiete der mathematischen Statistik und der
Konjunkturforschung.

Wachsendes Interesse'und intensives Studium aus eigener
Initiative von Fragen Uber den Sinn des Daseins. Studium
der allgemeinen und der naturwissenschaftlichen Philo-
sophie. Zunehmende Beschaftigung mit den Quellen des
alten judischen Wissens, wozu aufgrund der chassidischen
Herkunft eine starke personliche Beziehung bestand.
Vorlesungen in Religionsphilosophie und Judentum in
privaten Kreisen. Versuch zur Auffindung einer Bricke
zwischen den religiésen Erfahrungen und dem sich ent-
wickelnden Wissen der Menschheit. Verzicht aufjegliche
politische und organisatorische Betétigung.

287



1945-1964 Entscheidende Erfahrungen, Erkenntnisse und Einsichten.

1962

1963

1964

1966

1968
1969

Erste Niederschrift dieser Erfahrungen und Studien in
Form kurzer Notizen. Diese heute mehrere zehntausende
‘von Seiten umfassenden Notizen bedeuten einen Wende-
punkt in der Art der Anndherung. Entdeckung wichtiger
Schlussel zu einem noch unbekannten Elementargebiet, wo
mystische Erfahrung und exaktes Wissen Zusammentref-
fen. Wendepunkt auch in Weinrebs Leben.
Erste — da es noch ganz unbekanntes Terrain betrifft —
vorsichtige Niederschrift dieses wiederentdeckten Wissens
im Hinblick aufeine Veroffentlichung.
Veroffentlichung dieser Niederschrift unter dem Titel
,Die Bibel als Schopfung” (hollandisch); eine stark ge-
kirzte Fassung erschien 1966 in deutscher Sprache in
Zurich unter dem Titel ,,Derg6ttliche Bauplan der Welt .
Der Sinn der Bibel nach der altesten jiidischen Uberliefe’
rung." Diese Publikation erregte grofles Aufsehen und
wurde dadurch zum Anlald weiterer Veroffentlichungen auf
diesem Gebiet.
EntschluB, sich von nun an ausschlieflich dem weiteren
Studium des alten jadischen Wissens und der schriftstelle-
rischen Arbeitzuwidmen. Griindung in Holland der ,,Aka-
demie fur die Hebréische Bibel und die Hebraische Spra-
che” (Sekretariat: Bussum, Burgmeester s'Jacoblaan 20)»
die ein Forum fur Weinrebs Vorlesungen wurde und die
diese Vorlesungen auch laufend veroffentlicht. Griindung
der ,,Prof. F. Weinreb-Stiftung” zur Foérderung dieser Stu-
dien und Veroffentlichungen.
Veroffentlichung einer Studie tber die Esther-Uberliefe-
Angen unter dem Titel ,,Ich, der ich verborgen bin” (hol-
landisch); in deutscher Ubersetzung ,,Die Rolle Esther"
(Zurich 1968).
Ubersiedlung nach Israel
Veroffentlichung von Vorlesungen Uber die hebrédische
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1969-1970

1970

1971

1972

1973
1974

Sprache unter dem Titel ,,Die Symbolik der Bibelsprache"’,

eine Studie Uber die Urstruktur und Urerkenntnis der heb-
raischen Sprache.

Veroffentlichung der personlichen Kriegserlebnisse unter
dem Titel ,,Kollaboration und Widerstand” (hollandisch).

Dieses groRRe dreibéndige Werk bedeutete fiir Holland ein

Umdenken Uber das Verhalten einer zivilisierten, an Wohl-
stand gewohnten Bevolkerung wahrend eines grausam

politischen Terrors. Diesem Buche wurde der Literatur-
preis der Stadt Amsterdam zugesprochen.

Verdffentlichung der Vorlesungen (ber die mystische
Jonah-Erfahrung, wie sie aus alten judischen Quellen auf-
gebautwurde, unter dem Titel ,,DasBuchJonah .

Ein kleineres Buch Uber praktische und allgemeine Fragen
unserer Zeit unter dem Titel ,,Hat der Mensch noch eine
Zukunft? Eine letzte Chance.

Veroffentlichung von Tonbandaufnahmen der Vorlesun-
gen uber ,,Diejudischen Wurzeln des Matthaus-Evange-
liums. ” Diese Publikation umfalit nur den Anfang der Vor-
lesungen, welche inzwischen auf ein Zehnfaches an Um-
fang gewachsen sind.

Wohnsitz nach Zirich verlegt

Veroffentlichung des srsten Bandesvon Weinrebs Autobio-

graphie unter dem Titel ,,Begegnungen mit Engeln und
Menschen. Mysterium des Tuns. Autobiographische Auf-
zeichnungen 1910-1936°". Weitere Veroffentlichung unter
dem Titel,,Leben im Diesseits undJenseits. Ein uraltes ver-
gessenes Menschenbild™. Dieses Buch ist eine anthropolo-
gische Studie aufgrund alter Quellen mit dem Versuch,
dem heutigen Menschen Mdglichkeiten zum Aufbau eines
sinnvollen Menschenbildes zu gestatten. Aus einer Vor-
lesung entstand ferner ein Buch mit dem Titel ,, Vom Sinn
des Erkrankens. Gesundsein und Krankwerden”. Es be-
ruhrt ein Gebiet, wo der moderne Mensch sehr oft nur
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1969 bis
heute

Angst hat, weil er eben hier keinen Sinn erkennen kann.

Vorlesungen in verschiedenen Landern, hauptsachlich in
der Schweiz, wo auch regelméaRige Kurse und Symposien
abgehalten werden. Diese Vortrage im Sinne von Weinrebs
Studien versuchen vor allem einer Antwort aufdie Fragen
nach dem Warum und Wozu dieses Lebens néher zu

kommen.
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