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Vorwort.

Die vorliegende Einleitung in den Sohar ist das Resultat einer, aller-
dings durch die Kriegsverhiltnisse oft gestérten vorldufigen Soharlektiire.
Umsoweniger kann sie Anspruch darauf erhében, einen an sich schier’
unendlichen Gegenstand auch nur annzhernd erschépfen zu wollen. Den-
noch hielt sich der Verfasser fiir berechtigt, einer diesbeziiglichen Auf-
forderung Folge zu leisten, indem eine solche Einleitung doch wobl
imstande sein mag, auf die bedeutenden Gedankengebilde der jiidischen
Kabbalah die Aufmerksamkeit der Leser zu lenken. Eine Auswahl einzelner
Texte in einem gréB8eren Rahmen, als dem dieses Béndchens, mag dann
diese Einleitung ergiinzen. ‘

Aus Anla der Veroffentlichung gedenke ich gerne jeder Anregung,
die mir — personlich oder literarisch — bei dem Versuche zuteil ward,
in eine dem gegenwirtigen europiischen und auch dem gegenwirtigen
jidischen Geistesleben noch fremd erscheinende Geistessphire tiefer
einzudringen. Dankbaren Herzens nenne ich. insbesondere Rudolf
Steiner, der mich zuerst auf die verborgene Tatsache weltumfassender
okkulter Wissenschaft gewiesen hat, Martin Buber, der mich den
verborgenen lebendigen Pulsschlag eines unterirdischen geistigen Juden-
tums ahnen lieB, und schlieBlich Hug o Bergm an n, mit dem gemeinsam
ich vor etwa sieben Jahren die ersten tastenden Versuche der Sohar-

lektiire unternahm. ,

Wien, 15. November 1919, — 22. Cheschwan 5680.



Bronn ist Quell und Quell ist Bach
Jedes Uberginglichen, -
Bach ist Strom und Strom ist Meer
All des Unvergiinglichen.



Einleitung..

Der éiu'ﬂere Rahmen des Buches..

Sein Ursprung.

“Es ist ein hauflges Schicksal der grofien Menschheitsbiicher, dafl ihre
Entstehung fiir die geschichtliche Erinnerung sich ins Dunkel verliert.
Selten und seltsam nur, wenn solcher Entstehung geradezu eine hiBliche
Marke gegeben wird. Und dies gerade ist bei dem Buche, das in den
Kreisen des mystischen Judentums mindestens neben Bibel und Talmud
gestellt wird, der Fall. Der mysteribse Tatbestand ist folgender
Der Sohar taucht ungefihr zu Ende des dreizehnten Jahrhunderts
in Spanien auf, von vornherein mit der Pritention mystischen Ursprungs
behaftet. Der Gelehrte und Kabbalist Mose ben Schemtob de
Leon (1250—-—-1305) verbreitet ihn als ein Werk des Rabbl Simon
ben Jochai, einer der grofiten talmudlschen Autontaten aus dem
zweiten nachchristlichen Jahrhundert, von dem schon die talmudische
Legende das Wunderbare berichtet, dafl er, um den Verfolgungen der
Romer zu entgehen, mit seinem Sohne dreizehn Jahre in einer Hohle
verlebt und dort himmlische Geheimnisse empfangen habe, und in dessen
Namen auch sehr alte apokalyptische Schriften verbreitet wurden. Bis zu
den Tagen des Mose de Leon wird 'des Sohar in keinem Buche Erwihnung
getan. Hingegen erscheint er als neu gefundenes Werk zuerst bei Todros
Abulafia und Menachem Riccanati, welche selbst noch Zeit-
genossen des Mose de Leon sind. Widersprechend und mit dem Glanze
des Wunders behaftet geben sich die ersten Berichte iiber die Bekannt-
werdung des Buches. Abraham Zacuto, der zu Anfang des fiinf-
zehnten Jahrhunderts in Konstantinopel lebte, berichtet* aus zweiter
Hand von einem gewissen Rabbi Isak aus Akko, der in Spanien

* Im Buche ,Sefer Juchasin®.



6 . Mose de Leon und der Sohar.

auf seine Anfrage, wie der Sohar entstanden sei, verschiedenartige
Antworten erhalten habe. Unter anderem sei ihm erzihlt worden, es
hitte Mose ben Nachman, der grofle zeitgendssische Gelehrte, die
von Simon ben Jochai stammende Handschrift in Palistina gefunden und
nach Katalonien geschickt, von wo sie durch einen Sturmwind nach
Aragonien getragen wurde, um dem Mose de Leon in die Hinde zu
fallen. Isak selbst staunte, in Palistina von den Jiingei'n des Nachmanides
" nichts hieriiber gehért zu haben. Und da selbstverstindlich nur Abschriften
des Sohar verbreitet waren, stellte er bei seiner Begegnung mit Mose
de Leon selbst an diesen das Verlangen, ihm das Urexemplar zu zeigen.
Mose jedoch starb auf dem Wege in seine Heimatstadt. Nach seinem
Tode wandten sich nun zwei reiche Manner aus Avila an die Witwe
des Kabbalisten und boten ihr Schitze und — einen Schwiegersohn an,
wenn sie ihnen die alte Soharhandschrift zeige. Darauf beteuerte die
Frau, daB ein solches Exemplar iiberhaupt nicht existiere, Mose de Leon
habe vielmehr das Ganze selbst niedergeschrieben und nur, um dem
Buche mehr Geltung und sich mehr Einkiinfte zu verschaffen, dasselbe
jenem geheimnisvollen Urheber untergeschoben.

Seither ist der Streit um die Autorschaft des Sohar nicht erloschen.
In ilterer Zeit handelte es sich nur einfach um die Entscheidung zwischen
Mose de Leon und Simon ben Jochai. Die Kabbalisten, denen in diesem
Punkte auch die christlichen Gelehrten folgten, vertraten mehr das hohe
Alter, die rabbinischen Rationalisten mehr die Theorie der Filschung.
Der erstere Standpunkt wurde in neuerer Zeit am entschiedensten von
David Luria* verfochten, der letztere, nach dem Beispicle Leo
de Modena’s und Elia del Medigo’s, von Jakob Emden in
einer berihmt gewordenen Polemik mit Jonathan Eibenschiitz**
und am schroffsten vom Geschichtsschreiber G'réitz, der den Sohar
rundwegs fiir eine plumpe Félschung erklirt. Einwinde gegen das hohe
Alter des Buches als solchen waren unschwer beizubringen. Abgesehen
von seinem plétzlichen Auftauchen und der mysteridsen Falschungs-
geschichte, schienen Komposition, Stil und Inhalt Momente aufzuweisen,
welche mit einer Abfassung in talmudischer Zeit in Widerspruch stehen.
Hiezu gehdren gelegentliche Anachronismen, wie die mystische Deutung

* In dessen Schrift: ,Kadmuth Sefer ha-Sohar* (Der Ursprung des Sohar--
‘buches).
** Siche namentlich des Ersteren Schrift: ,Mitpachath Soferim*,



Die Frage der Autorschaft. 7

religioser Briuche, die erst von spéteren rabbinischen Autorititen ein-
gefiibrt wurden, oder gar der massoretischen hebréischen Interpunktations-
zeichen, Anspielungen auf die Kreuzziige, beziechungsweise die Herrschaft
des Islams, sowie die teilweise fast wortliche Ubereinstimmung mancher
Stellen mit solchen aus anderen Werken, namentlich des Mose de
Leon selbst. *

Allein gerade die kritische Forschung mufite auch wieder dahin fithren,
die Frage iiberhaupt nicht auf ein glattes Ja oder Nein zu stellen. Denn
die kompositorische Mannigfaltigkeit des Buches ldfit Bestandteile von
schwer archaistischem Stil, welche durchaus verwandten Stiicken #lterer
talmudischer Zeit entsprechen, unterscheiden von dem im Allgemeinen
breitgesponnenen, aber doch zum Beispiel dem Talmud gegeniiber viel
einheitlicheren Hauptzuge der Darstellung und von offenbar spateren
Zusitzen. So machten sich wieder verschiedene Theorien geltend. Adolf
Franck hilt einige Stiicke fiir uralt und dem Wesen nach fiir persisches
Lehngut, Landauer nimmt den Sohar fiir ein Werk Abraham
Abulafias, einer der sonderbarsten Kabbalistengestalten gleichfalls des
dreizehnten Jahrhunderts, Jellinek fiir ein Sammelwerk aus der Zeit
des Mose de Leon, an dessen Abfassung dieser selbst den Hauptanteil
gehabt hitte, wihrend H. Jo€l zwischen dem Alter der Lehre und dem
ihrer vorliegenden Form' eine strenge Scheidung macht.

Aber manche dieser Argumente, welche richtig sind, sclange der Sohar
von vorneherein nach Art eines spezifischen Literaturwerks betrachtet
wird, beriicksichtigen doch zu wenig zwei Gesichtspunkte, von denen der
eine die ganze Art der Abfassung solcher Biicher, der andere ihren
wesentlichen . Inhalt betrifft. Schon nach der Auffassung des Buches
»Schalscheleth ha-Kabbalah“ (die Kette der Uberlieferung) kann man beim
Sohar an eine &hnliche Entstehungsweise denken wie beim Talmud, der
vor der Niederschrift durch Jahrhunderte miindliches Uberlieferungsgut
gewesen war, das von Geschlecht)zu Geschlecht an Umfang anschwoll;
und wenn auch in den der talmudischen folgenden Zeitepochen die Form
der Uberlieferung im Allgemeinen die schriftliche ist, so mag der
Charakter einer umfassenden Geheimlehre, deren Verbreitung im
Talmud nur in den Schranken &uBlerster Vorsicht gestattet wird, dasjenige
Uberlieferungsgut, das uns im Soharbuche vorliegt, doch lﬁnger von

* Siehe Adolf Jellinek: Moses ben Schem-Tob de Lecon und sein Ver-
hiltnis zum Sohar. Leipzig 1851.



8 Gliederung, Ausgaben: und Kommentare.

schriftlicher. Fixierung ferngehalten haben, welche dann in der Tat erst
durch 'Mose de Leon oder in seinem Kreise erfolgt sein mag. Eine
vollige Verkennung jedoch der Bedeutung dieses Buches liegt vor, wenn
dasselbe in seinem ganzen Umfang oder auch nur in seinem Hauptteile
gleichsam als willkiirliche Erfindung einem begabten und noch dazu
einem auch geschidftsminnisch begabten Autor aus einem spiten Jahr-
hundert zugeschriecben wird, es miifite denn dieser Mann, auch bei
Beniitzung der damals vorliegenden kabbalistischen Literatur, selbst von .
jenem Genius beseelt gewesen sein, in dessen Glanze er seinerseits den

legendenhaften Urheber erblickt.

| Gli"ederung, Ausgaben und Kommentare.

Der Name des Buches.

Das Soharwerk stellt sich ebensowenig wie der Talmud, als einheitliches
" Buch dar, Es zerfillt vielmehr in folgende Hauptteile: den eigentlichen
»Sohar”, der die duflere Form eines fortlaufenden, nach den Wochen-
abschnitten gegliederten Pentateuchkommentars trigt; éinige uralte Partien,
welche die geheimnisvollen Titel fiihren: Idra raba (die grofie Versammlung),
Idra suta (die kleine Versammlung) und Sifra di-Zeniutha (Buch des
Geheimnisses) und in den iiblichen Ausgaben einzelnen Soharabschnitten
angeschlossen sind; ferner das. Sefer Hechaloth (Buch der himmlischen
Palaste) und Soharstiicke zum Hohen Liede, zu den Biichern Ruth und
Klagelleder, sodann verschiedene Erweiterungen und Erliuterungen, wie die
Tikkunim (Ergéinzungen), Midrasch ha-neelam (der verborgene Midrosch),
Ra’aja Mehimna (der treue Hirte) und Sithre-Thorah (Geheimnisse der Lehre).

Gedruckt wurde der Sohar zum erstenmale 1558 in Cremona und
fast gleichzeitig auch in Mantua. Unter den zahlreichen spiteren Ausgaben
sind die Lubliner, Amsterdamer, Konstantmopler und aus neuerer Zelt die
Wilnaer die bekanntesten. .

Selbstverstindlich schliefit sich an den Sohar eine reiche exegetische
Literatur. Zu den bedeutendsten kommentierenden Werken gehéren mehrere
des Bir ben Petachjah, ,Emek ha-Melech von Naftali Herz, ,Schaar
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ha-Schamajim“ von Abraham Herera und ,Chessed le-Abraham“ von
Abraham Asulai, doch gibt es keinen einzigen den Text durchwegs
begleitenden Kommentar. Héchst diirftig ist auch die Zahl der Uber-
setzungen. Zunichst kommen hier nur christlich-lateinische Ubertragungen
einzelner Partien in Betracht, namentlich der messianistischen - Stellen,
sowie der ,ldroth“ (letztere in Knorr v. Rosenroth’s ,Cabbala
denudata“). In deutscher Sprache gibt es gleichfalls nur einzelne Uber-
setzungsproben, zumeist nur als Stellenbelege in den wenigen Biichern
und Aufsdtzen, welche die Kabbalah iiberhaupt behandeln, und ebenso
im Englischen. Nur ins Franzosische erscheint der ganze Sohar (ohne die
meisten Erginzungen und mit hiufigen Kiirzungen) iibertragen, und zwar
von Jean de Pauly, -in einer Ausgabe von gezihlten Exemplaren. Schliei-
lich sei eine volkstiimliche jiidisch-deutsche Bearbeitung aus dem
17. Jahrhundert (,,Nachlath Zewi“) erwihnt, sowie Fragmente einer alten
hebrdischen Ubersetzung, die sich unediert in der Miinchner Staats-
bibliothek befinden sollen. .

Der Name ,Sohar“ bedeutet Lichtglanz, mit einem feinen Anklang
an Ubersinnliches*, und kommt in der Bibel als solcher nur zweimal
vor: in der Thronwagenvision des Ezechiel und am Ende der Daniel-
prophetien. Im Anschlufl an die zweiterwéhnte Stelle (Daniel cap. 12,
v. 3)** erscheint er in den ersten: Seiten des Soharbuches selbst an der
Spitze der Erdrterungen.

Ein Blick auf die Entwicklung
der kabbalistischen Literatur bis zum
Chassidismus.

Es liegt im Wesen der mystischer: Tradition des Judentums, daB diese
keinen eigentlichen historischen Anfang besitzt. Sondern unmerklich sind
_ die Ubergiinge von iltester, ja biblischer, urspriinglicher Geistesstrémung
bis zu jenen vergleichsweise spiiten Abzweigungen, die selber nur als

* Békanntlich hat der junghebriische Dichter Biali k einem seiner schonsten
Gedichte diesen Namen zur Oberschrift gegeben.

* In der iltesten gedruckten Soharausgabe bildet dieser Bibelvers den
ersten des ganzen Buches.



10 " Altere mystische Strémungen.

»Uberlieferung” gelten wollen. So filhrt ein Weg einerseits von den
letzten und in gewissem Sinne hdchsten Etappen des Prophetentums
(Deuterojesaia, Ezechiel, Secharja, Maleachi, Daniel) zu rein apokalyp-
tischen Schopfungen (z. B. dem vierten Buche Esra, den Biichern Henoch
und Baruch) und andrerseits von diesen und der bei Philo noch ganz
jiidischen Gnosis, welche beiden Strémungen auch wieder ins Ur-
christentum einmiinden, auf jiidischer Seite iiber die mystischen Elemente
der Agada, des talmudischen Sagen- und Legendenstoffes, in die eigentliche
Kabbalah hinein.

Die Hauptgegenstinde der iltesten kabbalistischen Forschung bilden
zunéchst der biblische Schépfungsbericht (Ma'asseh Bereschith) und die
Vision des gottlichen Thronwagens bei Ezechiel (Maasseh Merkabah),
welche sich zur mystischen Kosmogonie (der Lehre der Weltentstehung) -
und Theosophie (der Lehre von den géttlichen Urgriinden des. Kosmos)
erweitern. Auflerdem enthalten schon uralte Biicher und Fragmente die
Lehre vom Gottmenschen, héufig ,Metatron“ genannt, Engelsvisionen
und von solchen herriihrende Prophezeiungen, welche bis auf Adam
zuriickverlegt werden (wie im Buche ,Rasiel), und so groteske Alle-
gorien wie jene Schrift, welche die Masse der gottlichen Herrlichkeit
berechnet. Die Krénung jenes Literaturzweiges aber bildet das ,Buch
Jezirah®, welches, schon im jerusalemitischen Talmud erwihnt, in ge-
dringtester Form, an Zahlen, Buchstaben und die vier Elemente an-
kniipfend, die Grundziige der ganzen Kabbalah enthilt.

Nur ganz allmhlich treten iibrigens die vorher strenge verborgen
gehaltenen Lehren in literarische Erscheinung, und die verschiedenen
Seiten derselben gelangen in verschiedenen Richtungen, welche aber
doch nur in wenigen Namen, ‘Handschriften und Biichern erhalten sind,
zur Ausbildung: so die Buchstaben- und Zahlenmystik besonders in
Deutschland (Jehuda ha-Chassid aus Regensburg und Eleasar
Rokeach aus Worms), die Lehren von den das Urgéttliche mit dem
Menschenreich verbindenden vier Welten und zehn Sphéren namentlich
in Siidfrankreich (Abraham ben David und sein Sohn Isak der
Blinde, ein Kreis, aus welchem das Buch ,,Bahir“ hervorgegangen ist), die .
mehr philosophischen Ausgestaltungen in Spanien (Abraham Abulafia,
Josefben Abraham Gikatilia, das Buch ,Ma'arecheth Elohuth®), zur
spanisch-jiidischen Religionsphilosophie in ein Verhiltnis des Gegensatzes
und doch auch mannigfacher Befruchtung tretend. So erscheinen Abraham
ibn Esra und namentlich Mose ben Nachman und unter den
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groflen Dichtern vor allem Salomo ibn Gabirol als unmittelbare
Vertreter kabbalistischer Denkweise auf philosophischem, exegetischem,
mathematischem und dichterischem Gebiete. Es ist iibrigens eine eigen-
artige Erscheinung der jiidischen Geistesgeschichte, dafl innerhalb der-
selben nach entgegengesetzter Richtung das mystische und das ratio-
nalistische Element in sehr nahen Zeitriumen zur hochsten Entfaltung
gelangen, so im zwélften und dreizehnten Jahrhundert, der Epoche des
Maimonides und des Sohar, und in neuerer Zeit wiederum im Beginne
des Chassidismus und der Mendelssohnschen Aufklirung.

Insoferne nun die erwihnten Richtungen auf eine Durchforschung der
Welt- und Menschengeheimnisse hinzielen, bilden sie den Gegenstand
der sogenannten‘ otheoretischen Kabbalah“ (Kabbalah
ijunith). Aber selbstverstindlich erscheint schon innerhalb dieser das
Moment der Erkenntnis selbst gebunden an ein tieferes Erfiihlen der
Weltzusammenhinge und an die Gesinnung einer durch den Hinblick
auf den ganzen Kosmos vertieften Verantwortung fiir das menschliche
Handeln. In Berilhrung mit den ewigen Kriften des Kosmos riickt die
menschliche Tat unmittelbar in ‘die Gebiete hoherer Weihe und ge-
lduterter Macht. Die Erforschung der mystisch bestimmten Tat nun,
welche mit der Betdtigung selbst nahezu zusammenfillt, bildet den
" Gegenstand der ,praktischen Kabbalah“ (Kabbalah ma'assith),
die in einiger Selbstindigkeit allerdings vor allem erst in spaterer Zeit
zur Entwicklung gelangt.

Die verschiedenartigen Stromungen miinden nun zu Ende des drei-
zehnten Jahrhunderts im ,,Sohar“ zusammen, der in der Folgezeit
fiir das mystische Judentum gleich hohe Bedeutung erlangt hat wie die
Bibel fiir das gesamte und der Talmud fiir das religionsgesetzliche
Judentum. ‘ '

An die Kodifizierung des Soharbuches schliefit sich die kabbalistische
Literatur der folgenden Jahrhundertezunéchst in &hnlicher Weise wie die
rabbinische Literatur an den Talmud. Aufler Ergéinzungen und Kommen-
tierungen zum Sohar entstehen solche Schriften, welche in direkter An-
lehnung an den Sohar oder nach seiner Metliode oder in seinem Geiste
verschiedene Seiten des jiidischen Religionslebens behandeln. So enthiilt

_das Buch Menachem Riccanati’s: ,Ta’ame ha-Mizwoth® (Sinn der Gebote)
eine_kabbalistische Auslegung des jiidischen Ritualgesetzes, in #hnlichem
Geiste werden Bibelkommentare und Deutungen der Gebete verfafit,
daneben auch polemische Schriften gegen die Philosophie.
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Gliederung, Ausgaben und Kommentare.

Der Name des Buches.

Das Soharwerk stellt sich ebensowenig wie der Talmud, als einheitliches
" Buch dar. Es zerfillt vielmehr in folgende Hauptteile: den eigentlichen
»Sohar“, der die duBere Form eines fortlaufenden, nach den Wochen-
abschnitten gegliederten Pentateuchkommentars trigt; einige uralte Partien,
welche die geheimnisvollen Titel fiihren: Idra raba (die grofie Versammlung),
Idra suta (die kleine Versammlung) und Sifra di-Zeniutha (Buch des
Geheimnisses) und in den iiblichen Ausgaben einzelnen Soharabschnitten
angeschlossen sind; ferner das Sefer Hechaloth (Buch der himmlischen
Paliste) und Soharstiicke zum Hohen Liede, zu den Biichern Ruth und
Klagelieder, sodann verschiedene Erweiterungen und Erliuterungen, wie die
Tikkunim (Ergéinzungen), Midrasch ha-neelam (der verborgene Midrosch),
Ra’aja Mehimna (der treue Hirte) und Sithre-Thorah (Geheimnisse der Lehre).
Gedruckt wurde der Sohar zum erstenmale 1558 in Cremona und
fast gleichzeitig auch in Mantua. Unter den zahlreichen spiteren Ausgaben
sind die Lubliner, Amsterdamer, Konstantinopler und aus neuerer Zeit die
Wilnaer die bekanntesten. , '
Selbstverstindlich schliefit sich an den Sohar eine reiche exegetische
Literatur. Zu den bedeutendsten kommentierenden Werken gehren mehrere
des Bir ben Petachjah, ,Emek ha-Melech“ von Naftali Herz, ,Schaar



Ubersetzungen.. Der Name ,Sohar*. 9

ha-Schamajim“ von Abraham Herera und ,Chessed le-Abraham“ von
Abraham Asulai, doch gibt es keinen einzigen den Text durchwegs
begleitenden Kommentar. Hochst diirftig ist auch die Zahl der Uber-
setzungen. Zunichst kommen hier nur christlich-lateinische Ubertragungen
einzelner Partien in Betracht, namentlich der messianistischen Stellen,
sowie der ,ldroth“ (letztere in Knorr v. Rosenroth’s ,Cabbala
denudata“). In deutscher Sprache gibt es gleichfalls nur einzelne Uber-
setzungsproben, zumeist nur als Stellenbelege in den wenigen Biichern
und Aufséitzen, welche die Kabbalah iiberhaupt behandeln, und ebenso
im Englischen. Nur ins Franzésische erscheint der ganze Sohar (ohne die
meisten Ergénzungen und mit hiufigen Kiirzungen) iibertragen, und zwar
von Jean de Pauly, in einer Ausgabe von gezdhlten Exemplaren. Schlie-
" lich sei eine volkstiimliche jiidisch-deutsche Bearbeitung aus dem
17. Jahrhundert (,,Nachlath Zewi“) erwihnt, sowie Fragmente einer alten
hebriischen Ubersetzung, die sich unediert in der Miinchner Staats-
bibliothek befinden sollen. .

Der Name ,Sohar“ bedeutet Lichtglanz, mit einem feinen Anklang
an Ubersinnliches*, und kommt in der Bibel als solcher nur zweimal
vor: in der Thronwagenvision des Ezechiel und am Ende der Daniel-
- prophetien. Im Anschlufl an die zweiterwihnte Stelle (Daniel cap. 12,
v. 3)** erscheint er in den ersten Seiten des Soharbuches selbst an der
Spitze der Erdrterungen.

Ein Blick auf die Entwicklung
der kabbalistischen Literatur bis zum
Chassidismus.

Es liegt im Wesen der mystischen Tradition des Judentums, daff diese
keinen eigentlichen historischen Anfang besitzt. Sondern unmerklich sind
~ die Ubergiinge von iltester, ja biblischer, urspriinglicher Geistesstrémung
bis zu jenen vergleichsweise spiten Abzweigungen, die selber nur als

* Bekanntlich hat der junghebriische Dichter Bialik einem seiner schonsten
Gedichte diesen Namen zur Uberschrift gegeben.

** In der &ltesten gedruckten Soharausgabe bildet dieser Bibelvers den
ersten des ganzen Buches.
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»Uberlieferung® gelten wollen. So fiihrt ein Weg einerseits von den
letzten und in gewissem Sinne hdchsten Etappen des Prophetentums
(Deuterojesaia, Ezechiel, Secharja, Maleachi, Daniel) zu rein apokalyp-
tischen Schopfungen (z. B. dem vierten Buche Esra, den Biichern Henoch
und Baruch) und andrerseits von diesen und der bei Philo noch ganz
jiidischen Gnosis, welche beiden Strémungen auch wieder ins Ur-
christentum einmiinden, auf jiidischer Seite iiber die mystischen Elemente
der Agada, des talmudischen Sagen- und Legendenstoffes, in die eigentliche
Kabbalah hinein. .

Die Hauptgegenstinde der iltesten kabbalistischen Forschung bilden
zunichst der biblische Schopfungsbericht (Ma'asseh Bereschith) und die
Vision des géttlichen Thronwagens bei Ezechiel (Maasseh Merkabah),
welche sich zur mystischen Kosmogonie (der Lehre der Weltentstehung)
und Theosophie (der Lehre von den géttlichen Urgriinden des Kosmos)
erweitern. Auflerdem enthalten schon uralte Biicher und Fragmente die
Lehre vom Gottmenschen, hiufig ,Metatron“ genannt, Engelsvisionen
und von solchen herriihrende Prophezeiungen, welche bis auf Adam
zuriickverlegt werden (wie im Buche ,Rasiel“), und so groteske Alle-
gorien wie jene Schrift, welche die Masse der géttlichen Herrlichkeit
berechnet. Die Kr6nung jenes Literaturzweiges aber bildet das ,Buch
Jezirah®, welches, schon im jerusalemitischen Talmud erwdhnt, in ge-
dringtester Form, an Zahlen, Buchstaben und die vier Elemente an-
kniipfend, die Grundziige der ganzen Kabbalah enthilt.

Nur ganz allméhlich treten iibrigens die vorher strenge verborgen
gehaltenen Lehren in literarische Erscheinung, und die verschiedenen
Seiten derselben gelangen in verschiedenen Richtungen, welche aber
doch nur in wenigen Namen, Handschriften und Biichern erhalten sind,
zur Ausbildung: so die Buchstaben- und Zahlenmystik besonders in
Deutschland (Jehuda ha-Chassid aus Regensburg und Eleasar
Rokeach aus Worms), die Lehren von den das Urgottliche mit dem
Menschenreich verbindenden vier Welten und zehn Sphiren namentlich
in Siidfrankreich (Abraham ben David und sein Sohn Isak der
Blinde, ein Kreis, aus welchem das Buch ,Bahir* hervorgegangen ist), die .
mehr philosophischen Ausgestaltungen in Spanien (Abraham Abulafia,
Josefben Abraham Gikatilia, das Buch ,Ma'arecheth Elohuth®), zur
spanisch-jiidischen Religionsphilosophie in ein Verhiltnis des Gegensatzes
und doch auch mannigfacher Befruchtung tretend. So erscheinen Abraham
ibn Esra und namentlich Mose ben Nachman und unter den
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grofien Dichtern vor allem Salomo ibn Gabirol als unmittelbare
Vertreter kabbalistischer Denkweise auf philosophischem, exegetischem,
mathematischem und dichterischem Gebiete. Es ist iibrigens eine eigen-
artige Erscheinung der jiidischen Geistesgeschichte, daB innerhalb der-
selben nach entgegengesetzter Richtung das mystische und das ratio-
nalistische Element in sehr nahen Zeitrdumen zur héchsten Entfaltung
gelangen, so im zwdlften und dreizehnten Jahrhundert, der Epoche des
Maimonides und des Sohar, und in neuerer Zeit wiederum im Beginne
des Chassidismus und der Mendelssohnschen Aufklirung.

Insoferne nun die erwihnten Richtungen auf eine Durchforschung der
Welt- und Menschengeheimnisse hinzielen, bilden sie den Gegenstand
der sogenannten ,theoretischen Kabbalah“ (Kabbalah
ijunith). Aber selbstverstindlich erscheint schon innerhalb dieser das
Moment der Erkenntnis selbst gebunden an ein tieferes Erfiihlen der
Weltzusammenhidnge und an die Gesinnung einer durch den Hinblick
auf den ganzen Kosmos vertieften Verantwortung fiir das menschliche
Handeln. In Beriihrung mit den ewigen Kriften des Kosmos riickt die
menschliche Tat unmittelbar in ‘die Gebiete hoherer Weihe und ge-
lauterter Macht. Die Erforschung der mystisch bestimmten Tat nun,
welche mit der Betdtigung selbst nahezu zusammenfillt, bildet den
Gegenstand der ,praktischen Kabbalah“ (Kabbalah ma'assith),
die in einiger Selbstidndigkeit allerdings vor allem erst in spiterer Zeit
zur Entwicklung gelangt.

Die verschiedenartigen Stromungen miinden nun zu Ende des drei-
zehnten Jahrhunderts im ,Sohar” zusammen, der in der Folgezeit
fiir das mystische Judentum gleich hohe Bedeutung erlangt hat wie die
Bibel fir das gesamte und der Talmud fiir das religionsgesetzliche
Judentum.

An die Kodifizierung des Soharbuches schlieBt sich die kabbalistische
Literatur der folgenden Jahrhunderte zuniichst in dhnlicher Weise wie die
rabbinische Literatur an den Talmud. AuBer Erginzungen und Kommen-
tierungen zum Sohar entstehen solche Schriften, welche in direkter An-
lehnung an den Sohar oder nach seiner Methode oder in seinem Geiste
verschiedene Seiten des jiidischen Religionslebens behandeln. So enthilt
_das Buch Menachem Riccanati’s: ,Ta’ame ha-Mizwoth“ (Sinn der Gebote)
eine kabbalistische Auslegung des jiidischen Ritualgesetzes, in #hnlichem
Geiste werden Bibelkommentare und Deutungen der Gebete verfafit,
daneben auch polemische Schriften gegen die Philosophie.
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- Aber tiefer als die literarische zeigt sich die innere Entwicklung der
jiidischien Mystik, welche an einem Wendepunkte der jiidischen Geschichte
iiber die Vollendung der theoretischen Kabbalah weitergeht. Die letztere
hatte zuletzt ihre Hauptstiitte in Spanien gefunden. Nach dem grausamen
Abschlufl der spanisch-jiidischen Bliitezeit findet sie eine Zuflucht in
Palistina, namentlich in der malerischen Hohenstadt Safet, von wo kabba-
listische Volkstradition die Ankunft des Messias erwartet. Einen neuen
Quellstrom jedoch der jiidischen Mystik bezeichnen die Namen dieses
Kreises: Mose Kordovero, Isak Luria (1533—72), der ,heilige
Lowe“ zubenannt, und dessen Schiller Chajim Vital. Diese letzteren
beiden Manner sind es, an welchen sich der Wunderglanz der Legende
erneuert. Isak Luria lehrte blof miindlich wie die groflen Meister des
religiosen Lebens, doch wurde seine Lehre von Chajim Vital in dessen
Hauptwerk: ,Ez Chajim“ (Lebensbaum) schriftlich niedergelegt und
dann durch zahlreiche Jiinger und Anhénger, wie Israel Saruk,
Abraham Asulai, Jakob Zemach und Nathan Spiro, nach
allen Lindern verbreitet. Die bedeutsame Wendung, welche von jenem
Kreise ausging, bestand, abgesehen von einer Neugestaltung der Schépfungs-
lehre durch den eigentiimlichen Begriff des ,Zimzum“ oder der konzen-
trativen Raumesschdpfung, vor allem in der Betonung der praktischen
Seite der Mystik, worunter aber nicht in erster Linie jene magischen
Momente zu verstehen sind, die schon ldngst friiher auf heimliche Weise
gepflegt worden waren, sondern die enge Durchdringung aller religiosen
und aller Lebenstat iiberhaupt mit innerster mystischer Intention. Heilig-
keit fiir die Erlesenen, Frommigkeit fiir das Volk bilden in wesentlich
asketischer Farbung die neuverstirkten Ideale, hinter denen michtiger als
vordem auf diisteren Hintergriinden des Volksschicksals die Hoffnungen
auf den Messias wieder aufleuchten, dessen Ankunft durch menschliches
Verhalten beschleunigt werden konne. Uberhaupt drang jetzt die Kabbalah,
die ehedem esoterische Wissenschaft gewesen war, als Lebens- und Ritual-
lehre tief in das Volk, und seine rabbinischen Autorititen konnten sich
immer weniger ihrem Einflusse entziehen. Dies geschah namentlich in
Italien und in Polen, wohin die alt-neue Lehre durch eifrige Anhinger
verbreitet wurde. Zahlreiche Namen derselben sind uns aus diesen
Zeiten -iiberliefert und - zahlreiche Werke erhalten. Erwihnt seien
Mathatias ben Salomon aus Delacrut, Simson aus
Ostropolie, Menachem Asarjo di Fano, Mose Zacuto,
Abraham Herera und Jesaia Hurwitz, der Verfasser des
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weitverbreiteten enzyklopadischen Werkes ,Sch'ne Luchoth ha-Berith*
(Die zwei Bundestafeln). In der Atmosphire der lurianischen Mystik
konnten aber auch jene ekstatischen Stimmungen erbliihen, welche einer-
seits in der Volksbewegung des Sabbatianismus und anderseits auf viel
gelduterterer Stufe in der mifgliickten Paléstinawanderung der Gruppe
des Jehuda ha-Chassid zu tragischen Enttiuschungen fithrten.

Der kiihne Versuch, das Volksleben selber in die Bahnen der mysti-
schen Richtung zu zwingen, bildete aber andrerseits die Vorstufe des
Chassidismus, fiir dessen Geschichte und innere Charakteristik hier
auf die Einleitungen Martin Buber’s * verwiesen sei. Der Chassidismus
stellt den Versuch dar, eine bis dahin an strenge Religionsgesetzlichkeit
gebundene Volksmystik vom religiésen Formalismus und die Mystik selbst
von allen 4ulerlichen Bindungen des Wissens und Wollens zu befreien. Auf
anderem Wege als bis dahin wird Erlésung des religissen Grundtriebes
angestrebt durch ein Zuriickgehen auf schlichte Volksfrommigkeit und
ein innerlich begliicktes Gottdnenen des einzelnen Menschen.

* Siehe auch das jiingsterschienene Werk S. A. Horodezky’s: Religiose
Strémungen im Judentum. Mit besonderer Beriicksichtigung des Chassldlsmus

(Bern—Leipzig 1920).
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Das Gotteswerk.

In der Beziechung auf die ,letzten Fragen“ unterscheiden sich von
allen philosophischen die mystisch-religiésen Systeme durch eine gewisse
ehrfiirchtige Distanz vor dem Unfabaren und Unsagbaren, welche hievon
nur in Bildern und Gleichnissen zu reden gestattet, die sich aber zugleich
mit machtvollerer Naherung aus gewdhnlichen Ding- und Begriffssphéren
an das Geheimnisvoll-Wesenhafte verbinden.

Man kann in der Sprache der Mystik von einem , Letzten iiberhaupt nicht
sprechen. Auch der Kabbalah sind die Begriffe : ,,Sein“, ,,Substanz®, ja selbst
»Gott“ als Bezeichnungen fiir dieses Letzte fremd. Seine einzig mégliche
Bestimmung ist die Negation. Uber allen nennbaren Kategorien des Daseins
steht nur das ,Ejn-Soph“ (das Unendliche) oder ,Ajin“ (Nichts). Es
ist noch nicht Anfang dieses Seins, sondern auch selbst iiber allen Anfang
erhaben. So wird es gelegentlich ,, Anfang und nicht Anfang“ genannt. Un-
geschieden und ewig geschieden zugleich steht es jenseits aller Bestimmungen
und doch erscheint in ihm ohne erste Begrenzung der Ursprung des Daseins,
welcher in einem iiber die Zeit hinausreichenden Aspekte auch Urbeginn der
Schépfung * ist.

Letzte Hohe der Erkennbarkeitkann indes erst werden, wasin die Kategorie
des Erkennens schon hinabreicht, wihrend der Urgrund in schauervoller
Abgriindigkeit selbst der Bezichung der Erkenntnis entriickt bleibt. Im
Buche ,, Jezirah“ wird derselbe mit dem dem Buche Hiob ** entnommenen
Worte ,,Belimah“ bezeichnet, welches, in seine Bestandteile zerlegt, das
»Was-lose“ bedeutet: dasjenige, was noch nicht die Bestimmung des
»Was" an sich trigt. ‘

* Auf dieses ,Ajin® beziecht der Sohar die Frage der Israeliten (Exodus,
cap. 17, v. 7): ,Ist Jehovah in unserer Mitte oder nicht“, in der Fassung: ,lst

Jehovah in unserer Mitte oder Ajin ?“
** cap. 26, v. 7.
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Aber von den letzten faflbaren Hohen bis herab in unsere Menschen-
wirklichkeit und unter dieselbe stellt sich der Kabbalah das Sein als eine
abgestufte Leiter dar: genauer gesprochen, als ein einziger, erhabener
Weltorganismus im Bilde des Sefirothbaumes.*

Das Wort ,Sefirah® selbst entspricht einer von unseren gebriuchlichen
Denkmethoden unterschiedenen Art Ubersinnliches zu betrachten. Der
Wortstamm héngt mit ,zahlen“ zusammen, hinweisend auf ein geheininis-
volles System zahlenmiBiger Verbindungen und Verschlingungen, in
welchen die Urmichte des Daseins zu ewig-schipferischer Wirklichkeit
lebendig sich gruppieren. Zugleich enthélt dieses Wort einen merkwiirdigen
Anklang an die griechischen ,Sphéren“, welche physisch die kugel-
schalig geformten planetarischen Umhiillungen der Erde, geistig ebenfalls
bestimmte Weltpotenzen bedeuten. Der ,Baum” selbst aber will diesen
Zusammenhang im Bilde des organischen Lebens festhalten, wobei nur
nicht an emzelnes, sondern an das universale und nicht an das physxsche,
sondern an geistiges Leben eines in seiner wahren Wirklichkeit geistigen
Universums zu denken ist. Und dieses Bild 1dflt eine Metaphysik erkennen,
welche ebensowenig der Spekulation als der sinnlichen Anschauung
entspringen kann, die sich ihrer Methode nach noch eher mit geometrischer
Kombinatorik vergleichen 1i8t, nur dafl die Objekte derselben eben
nicht die Objekte der Mathematik sind, sondern jene Griinde des
Daseins, welche dem Menschengeiste selbst eingewoben sind und nur
der in sich gewendeten ,Betrachtung“ (Histakluth) sich erschlieflen.
Folgt man ‘also den Wegen der Kabbalah, dann kann der Baum nicht
»konstruiert“, sondern nur ,analysiert“ werden.

"Eine Zehnheit der Sefiroth will die Hintergrinde des Weltdaseins
bezeichnen, in einer Ausgeglichenheit, der sehr hiufig auch das Bild der
Wage zum Ausdruck dient. In unnennbaren Héhen geht die oberste der
Sefiroth, die ,Krone“ (Kether) unschiedlich in das ,Unendliche”
iiber. Sie wird hie und da mit demselben fiir eins gehalten. Die unterste
wird durch das Menschenreich gebildet — das ,Reich“ schlechthin
(eigentlich Malchuth= Konigreich), in verwandtem Sinne, wie dieses
Wort auch im christlichen ,Vaterunser gemeint ist, als jene Geistes-
region, welche den Menschen unmittelbar berijhrt und umgibt, Die Ab-
stufung schliefit indessen nicht eigentlich eine Hoher- und Minderwertung
. ein, und wie die ,Krone“ keimhaft den ganzen Baum in sich triigt,' S0
erscheint wieder der ganze Baum im ,,Reiche'* verdichtet. So werden auch

* Vgl. die schematische Zeichnung am Schlusse des die Lehre darstellenden Teiles.
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gerne die erste und die zehnte Sefirah direkt verbunden: in dem Namen
nKether Malchuth”, welchen auch die mystisch-religidse Dichtung
Salomo ibn Gabirols trigt.

Sieht man von der untersten der Sefiroth ab, 'so erscheinen die
iibrigen in drei Dreiheiten angeordnet, von denen die héchste aufier
Kether noch Chochmah (,,Weisheit”“) und Binah (;,unterscheidende
Vernunft*) enthilt, die mittlere Chessed (,,Liebe?) oder Gedullah
(,,GréBe), Din (,richtende Gerechtigkeit’) oder Geburah (,,Stirke*)
und Tifereth (,Herrlichkeit", in Wirklichkeit die: Harmonie von allen),
auch Rachamim (,,Erbarmen*‘) genannt, die untere Nez ach (;,Dauer-
kraft”), Hod (,,Schonhéit) und Jessod (,,Fundament®).*

Die oberste Dreiheit bezeichnet wesentliche Potenzen der Er-
kenntnis, welche, in sich selbst vertieft, hochste Stufen des Daseins
zur Offenbarung bringen (das ,Vernunftreich“). Die -, Weisheit“ bildet
erst eigentlich den Uranfang der Dinge und wird als solcher schon im
Buche der Spriiche geschildert, in der Gnosis dann mit dem Logos
identifiziert und je nach der Auffassung als erstes Geschépf oder als der
Weltschopfer selbst betrachtet, hinter dem noch das Ursein zu erahnen
ist. In der einen der aus der hellenistischen Zeit stammenden aramiischen
Bibeliibersetzungen, dem ,Targum Jeruschalmi“, wird das erste Wort der
Bibel: ,Bereschith” (,im Anfang") geradezu durch ,Weisheit“ wieder-
gegeben. Und auch der Sohar iibersetzt die ersten Bibelworte gelegentlich
in Identifizierung von ,,Reschith’ und ,Chochmah“, welche auch durch
eine biblische Wendung nahegelegt wird, und zugleich hinweisend auf eine
noch zu besprechende Unterschiedlichkeit der Gottesnamen, mit den Worten:
»Durch Weisheit schuf es (das Unnennbare und nicht Genannte) Elohim*.

Erst ,Binah“ enthilt zur Weisheit auch die Negation, daher die Unter-
scheidung und Scheidung des Sinnvollen und Sinnlosen, die Begrenzung
und Formung des verniinftigen Wesens selbst. Wie in der platonischen
Philosophie hat man bei diesen Namen nicht an Abstraktionen zu denken,
sondern an Wesenhaftes, dessen Substanz durch Weisheit gebildet wird.
Hie und da wird dann noch, indem ,Kether” als mit dem ,Ejn Sof“
identisch iiber den Sefirothbaum hinausgehoben erscheint, zu ,Weisheit“
und ,Vernunft® ,Daath“ als dritte Sphire sich verwirklichender
»Erkenntnis“ hinzugefiigt.

* Die Namen ,Gedullah, Geburah, Tifereth, Nezach, Hod* finden sich in
einem Bibelverse (I. Buch der Chronik, cap, 29, v. 11) vereint.
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-Die mittlere Dreiheit bezeichnet die Urmidchte des seelischen
Lebens, als welche die absolut bejahende Liebe und die scheidende
Gerechtigkeit erscheinen, beide erst verbunden und versshnt durch ein
harmonisierendes Urelement, dessen Name ,Barmherzigkeit” nichts von
Passivitdt in sich enthilt, sondern eine Sphére bezeichnet, in welcher
Liebe wirken kann, ohne in sich selbst zu zerflielen, gestirkt und
geformt durch ,Gerechtigkeit“, der die Unterschiedlichkeiten des Daseins
- unterworfen sind. ‘

Die dritte Dreiheit enthilt die Urmichte des vitalen Daseins (des
»Naturreichs“): Stirke, Schonheit und als vom unteren Urgrunde her
schopferisches Band die. physische Zeugungsmacht, in welcher Kraft und
Schénheit auf wunderbare Art keimhaft verschmolzen erscheinen und
welche daher das ,Fundament” fiir beide bildet, ja auch fiir den ganzen
Baum, insoferne sein Sinn in der Manifestation des Geistes bis in die
physische Natur hinein gelegen ist. Und in einer gewissen Polaritit zu
einander stehen ,Stdrke“ und ,Schonheit”, wobei im physischen Aspekte
die erstere das Primire, Positive ist, wahrend Schonheit schon eine gewisse
den Gegensatz der Stirke miteinschlieBende Formung derselben bildet.

Diese Einteilung in drei Dreiheiten, welche in gewisser Beziehung noch
nach oben und unten in Fortsetzungen miinden, lift auch schon eine
andere Gliederung erkennen: in rein positive Potenzen (Weisheit,
Liebe, Kraft im physischen Aspekte) und in solche, welche einen Gegen-
satz einschlieBen und wohl auch urspriinglich begriinden (Vernunft,
Gerechtigkeit oder Strenge, Schénheit). Es ist aber hiebei nicht etwa an
negative Prinzipien zu denken, zu welcher Auffassung die schematische
Darstellung leicht verfilhren konnte, da ,,Vernunft“ offenbar nicht als
Gegensatz von Weisheit, Gerechtigkeit nicht als Gegensatz von
Liebe oder Schonheit als solcher von Kraft gelten kann, wohl aber an ein
urspriingliches Beziehen zu einem Negativen, welch letzteres, etwa im
Sinne Spinozas, im letzten Ursprung eigentlich nicht ist, in den
»Baum des Lebens“ also gar nicht einbezogen werden kann. Oder man
denke etwa an eine durch Verdichtung des eigenen Wesens der betreffenden
Urpotenz bewirkte AusschlieBung all dessen, was dieselbe nicht ist.
In diesem Sinne bezeichunet z. B. Bischoff die Prinzipien der rechten
Seite als diejenigen der Expansion oder der Extensivitit, — denn es
bedeutet ja alle reine Positivitdt ein in die Weite ausstrahlendes, sich
ins Unbestimmte ergieBendes Element — die linke Seite als diejenige
der Intensivitit, indem die Konzentration des Eigenwesens der Urpotenz

2




18 Polaritiit und Gleichgewicht.

in ihr die Macht der Scheidung und des Widerstandes erzeugt. So
erkliren sich die ritselhaften Namen ,Gedullah* (GréBe) fiir die Sefirah
der Liebe, ,,Geburah* (Stiirke) fiir jene der richtenden Strenge.

Wiahrend nun der ,,linken Seite* an sich schon eine gewisse die Positivitit
und ihren Gegensatz iiberbriickende, allerdings durch Scheidung iiber-
briickende Funktion innewohnt, treten wieder zwischen jene der rechten
und der linken Seite Prinzipien eines gewissen Ausgleichs und mehr:
einer gewissen Synthese. In jhnen vereinigen sich die beiden polaren
Prinzipien gewissermafien in einen héheren Zustand, der, Frucht und
Keim zugleich, beide wieder erneuert aus sich erflieBen 138t. So bildet
denn ,Kether ein Reich des Uber-Verniinftigen, das aus Weisheit und
Vernunft sich erzeugt und diese immer wieder aus sich erzeugt, und
gleiches gilt von ,,Erbarmen* in Beziehung auf Liebe und Gerechtigkeit,
vom ,,Fundament in Beziehung auf Schonheit und Kraft.

Nehmen wir' aber noch hinzu, dafl das héchste Verbindungsprinzip
jeder Dreiheit doch wieder nur in seiner reinen Posivitat, also in dem
jeweiligen Prinzipe der rechten Seite zu suchen ist, so ergibt sich
eine noch’ vermannigfaltigtere und vertieftere Anschauungsweise dieser
Gliederung.* Und dafl schlieflich innerhalb derselben auch wieder die
mittlere Dreiheit fiir den Sinn des ganzen Weltenorganismus die
zentralste ist, kommt darin zum Ausdruck, daf die drei Siulen, welche
die vertikale Dimension des Baumes bilden, nicht blof als die rechte,
linke und mittlere, sondern geradezu als ,S&ule der Liebe”, der
»Gerechtigkeit”, des ,Erbarmens” bezeichnet werden.

Verschiedene Namen und Bilder wollen diese Verhéltnisse der geistigen
Anschauung ngher bringen. So wenn die Polaritit der rechten und
licken Seite hie und da durch das Bild zweier Wagschalen bezeichnet
wird, welche eine in der Mitte wirkende Macht im Gleichgewichte hilt.
Der Gleichgewichtszustand ist iiberhaupt das Kennzeichen einer Welt,
die ,Bestand hat“, im Gegensatze zu anderen, voraufgegangenen Welten
oder Weltmoglichkeiten. Ein die ganze Soharliteratur in zahlreichen
Variationen durchziechendes Symbol ist jenes der Geschlechter. Immer

* Merkwiirdigerweise begegnen wir neuestens dem Gedanken, daf die
Polaritat des Positiven und Negativen im umfassenden positiven Prinzip wieder
ihre hohere Vereinigung findet, bei dem von jiidischer Struktur des Denkens
vielleicht irgendwie beeinflufiten Philosophen Georg Simmel, s. dessen Schrift
»Der Krieg und die geistigen, Entscheidungen®. S. 38, (,Die Dialektik des deut-
schen Geistes”,)
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gilt’ das’ positive Prinzip (also auch dasjenige der Liebe) als
das minnliche, das negativ gerichtete (also auch dasjenige der
richtenden Gerechtigkeit) als das weibliche. In diesem Symbole
treffen sich aber die Gegensiitze von Rechts und Links mit jenen von
Oben und Unten. Wie in der Shankya-Philosophie der alten Inder
Prakriti den empfangenden Urscho8 der Natur bildet, wie in der
Schelling’schen Naturphilosophie alle Entwicklung doppelt gerichtet
erscheint, als ein Niederstieg des Geistes und als ein Aufstieg der
Natur, so stellt auch die Kabbalah dem Urgéttlichen, dem schopferischen
Urgeist, die ,Schechinah“ oder ,Matrone“ gegeniiber als den erhabenen
Urgrund aller Geistempfiinglichkeit und Geistempfingnis, wohnend in
der untersten Sefirah, dem ;Reich“, oder mit diesem identisch, die
»KOnigin“, deren Vereinigung mit dem aus den oberen Sphiren herab-
steigenden ,himmlischen Ké6nig“ Wonne und Heil allen Welten bringt.
- Aber selbst scheinbar so nichtssagende Bezeichnungen wie die der
rechten und linken Seite wollen im Sinne der Kabbalah als mehr denn
bloSle Namen genommen werden. Denn auch die anscheinend indifferenten
Gegensitze des Raumes leiten, wie das Buch Jezirah ahnen li8t und
wie sich aus der alten Bezeichnung Gottes als ,Ort“ (Makom) ergibt,
ihren letzten Ursprung aus der schépferischen Polaritiit des geistigen Daseins.
Hier ergibt sich aber noch eine hichst bedeutsame, ja im Zusammen-
hange der kabbalistischen Lehre geradezu fundamentale Ankniipfung und °
Unterscheidung. Was wir néimlich als den ,Urgrund des Bésen®
bezeichnen, mufl, wie in Bezug auf die Negation {iberhaupt schon ange-
deutet, urspriinglich schon im linken Prinzip veranlagt sein, kommt aber
erst dadurch zur Entstehung, dafl dieses von seinem Zusammenhange mit
dem rechten, von seinem positiven Sinn gleichsam, der im rechten Prinzip
gelegen ist, sich losreifit und verselbstindigt. Hier haben wir das
universal-kosmische Bild dessen, was z. B. im Christentum als ,Abfall
der Erzengel“ bezeichnet wird. Erst durch diesen Abfall geht aus der
slinken Seite“ die ,andere Seite“ hervor, als welche alles Bose
Daseinsfeindliche erkannt wird, mit der Unterscheidungskraft der Konzen-,
-tration, aber auch in unaussprechlicher Scheu vor einem Urgeheimnis
dessen Schleier nicht geliiftet werden wollen.
So ergibt sich aber eine doppelte Scheidung: jene urspriingliche des
Positiven und Negativen, der Geistesfiille gleichsam und Geistesleere,
~und jene andere, darin die Negativitit sich selbst an' die Stelle der_

Positivitdt setzt, der Ursprung aller ,Empérung“ und ,Verwirrung“
o
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Tiefsinnig wird in der Bibel der eine Gegensatz im Werke des zweiten
Schopfungstages durch die ,Scheidung der Wasser* symbolisiert. Aber
die Weglassung der die Berichte der anderen Schopfungstage abschliefen-
den Wendung: ,,Und Gott sah, daB es gut war will nach der Deutung
des Sohar ein Hinweis darauf sein, daf die Erschaffung der Spaltung
zugleich den Grund eines Prinzips bildet, welches den Gegensatz des
Guten bedeutet. Am wesenhaftesten erscheint natiirlich diese verdoppelte
Polaritit in der mittleren Sphire, als kosmische Urpolaritit des Ethischen.
Einerseits bilden namlich Allicbe und Allstrenge eine urspriingliche
Polaritit, die doch keinen Widerspruch einschlieit, andrerseits aber
wird die als Strenge sich manifestierende Weltkraft ohne den Sinn der
in ihr wirksamen Liebe zum Gegensatze der Liebe, zur Macht des
pZornes' und des ,Schreckens'. Bedeutungsvoll ist in letzterer
Hinsicht auch die vom Sohar gemachte Unterscheidung von zwei Arten
der Furcht, deren eine, als Gottesfurcht neben der Gottesliebe
wirksam, doch ein wesentliches Attribut der letzteren bildet, die schauer-
volle Ehrfurcht vor der geistigen Unendlichkeit bezeichnend — und im
Namen ,,Pachad*, der auch fiir die Sefirah der richtenden Strenge
gebraucht wird, erscheint diese Furcht selbst als wirksame Weltpotenz —
wihrend die andere, in sich isoliert, erregt durch Michte, welche selbst
wieder nichts als Furcht erwecken, allem hoffnungsvollen Dasein wider-
streitet. Hiebei mag es auch als charakteristisch erscheinen, daf die
eine Seite, wie die Liebe, aber auch noch die Gottesfurcht, ein ver-
bindendes, die andere ein trennendes Element zwischen den Wesen bildet.

Noch mannigfache Bezeichnungen und Beziehungen der Sefiroth
begegnen uns innerhalb der kabbalistischen Lehre. So treffen wir, bei
AuBerachtlassung aller stereotyp gewordenen Benennungen, auf Schilde-
rungen von Regionen, welche dieselben nur in gewissen Hinsichten
charakterisieren und dennoch auf ganz bestimmte Sefiroth za beziehen
sind. Es werden diesen ‘Regionen dann je nach dem Zusammenhange
allerlei geheimnisvolle Namen beigelegt, wie die ,Bindung des Lebens®,
die ,Stiitte der Liebe“ oder , Alles” schlechthin. Auch Licht und Farben
dienen hie und da zur symbolischen Charakteristik, und zwar werden
die hdchsten Regionen durch véllige Unsichtbarkeit oder ein ,verborgenes
Licht', in weiterem Hinabstiege aber durch strahlendsten Glanz charak-
terisiert, wihrend in paradoxer Bezeichnungsweise ein ,nicht leuchtendes
Licht“ als der Urgrund der ,unteren Welt” hingestellt wird. Ferner
entspricht dem Prinzip oder der ganzen Siule der Liebe die weifle, der
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linken Seite die rote Farbe, wihrend die Buntheit der iibrigen Farben,
vor allem aber das ausgleichende Griin, die Chakteristik der mittleren
Sphéren bildet. Man kann etwa an Goethes ,sinnlich-sittliche” Farben-
qualitaten (in seiner ,,Farbenlehre'’) ankniipfen, um derlei Entsprechungen
ihren Sinn abzugewinnen.

Am bedeutsamsten aber sind die Bezichungen der Sefiroth zum
Menschen, in seinem Doppelwesen: als Erdenmensch, aber auch als dessen
erhabenes, géttliches Urbild, der Gottmensch oder Messias.

Die Gliederung des Baumes erscheint auch wiederum mit der Zehn-
zahl seiner Zweige nicht ersch6pft. Denn das Prinzip der Zehn, das sich
in merkwiirdiger Weise, wie wir sahen, an Einheit, Zweiheit und Dreiheit
anschlieit, spiegelt sich wieder in jeder einzelnen Sefirah, indem die-
selbe, wie dies' bei Kether und Malchuth schon angedeutet wurde, den
ganzen Baum in sich wiederholt und fortsetzt.

Und iiberdies enthilt der Baum auBer den einzelnen Weltpotenzen
und ihren bestimmten gruppenweisen Zusammenhéingen auch noch ein
ganz bestimmtes System von dreizehn selbst lebendigen‘ Ober-
gingen (,Kanilen“) zwischen den Weltpotenzen, in welchen ein
urewiges, den Sefiroth als Weltkrédften noch immanentes Ursein von
Stufe zu Stufe sich ergieBt, auf- und abstrémend, sich ewig wandelnd, in
den vier Formen des Weltenwerkes sich manifestierend.

Hiemit wird eine die Sefirothlehre ergénzende, aus der &lteren
Kabbalah iibernommene Einteilung der Welten beriihrt, eine Einteilung
nicht sowohl nach der Art der Urpotenzen als vielmehr nach dem Héhen-
oder vielmehr sozusagen dem Geistigkeitsgrade titigen Geschehens
und dadurch der geschaffenen Wirklichkeit. Die Kabbalah unterscheidet vier
Welten: eine ,,Welt der Emanation” (Olam ha-Aziluth), eine ,Welt
der Schépfung“ (Olam ha-Beriah), eine ,Welt der Formung“ (Olam
ha-Jezirah), eine ,,Welt des Tuns“ (Olam ha-Assijah). Wie Ursein in ,,erste
Bewegung*’, wie Allewigkeit in noch iiberzeitlichen Ursprung iibergehen kann,
bildet das Urgeheimnis, dem Neuplatoniker und Kabbalisten in iibergedank-
licher Versenkung nachgingen. Das zweite Geheimnis : wie Zeit aus Ewigkeit
erquellen, wie zeitlose Entwicklung der Ideen, das Wort in Hegelscher
Gedankenhdohe verstanden, zur Schdpfung werden kann. Und geheimnisvoll
wieder geht einmaliges Schopfungswerk iiber in den fortwadhrenden Welt-
prozess und dieser aus Ritselgriinden in das Geschehnis téglicher Tat.

Was' im gewdhnlichen Begriffe der Religion ,,Schopfung genannt
wird, -entspricht eigentlich erst der dritten dieser Welten, iiber welche
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sich noch die urbildliche Welt der in sich schépferischen Ideen erhebt
und: in die schauervollen Abgriinde des Ejn-Sof hinein eine Welt ewigen
Quellens aus der Dinge véllig gestaltlosem Urschosse. Besser vielleicht
noch als im Bilde solcher Urprozesse kénnten vier Welten, soweit sie
iiberhaupt dem Begriffe nahbar sind, als Produkte derselben verstanden
werden., So hitte der Urprozef der Emanation, wo wir diese Scheidung
noch nicht machen konnen, eine Welt der Ideen, der zweite eine Welt
der Formen erst zur Folge. Auch in Bezug auf die letztere ist wohl noch
immer nicht an physische Gestaltung zu denken, vielmehr an eine Welt
aus zahlen-, laut- und buchstabenartigen Urgebilden, welche sich von
den letzten Konzentrationen mathematischer und sprachlicher Begriffe
nur dadurch unterscheiden, dafl sie nicht als lebensleere Abstrak-
tionen, sondern als unmittelbar letzte Form und Ausdruck rein geistigen
Lebens betrachtet sein wollen, Ohne dafi der Sohar in dieser Beziehung
irgendwie systematisch vorgehen wiirde, kniipft er immer wieder in
_ konkreten Einzelfillen an solche Lehren der élteren Kabbalah an, welche
letzte Ritsel und Lésungen in zahlenméfligen Anordnungen der Zahlen
selbst, der Urpotenzen des Sefirothbaumes, der Laute und Buchstaben
von besonders ehrfiirchtigen Namen und Worten, gewisser zeremonieller
Einrichtungen suchen. Ganz in pythagordischem Sinne erscheint die Zahl
hiebei als nicht verstandesmiBig starres, sondern in sich aktives Element
hochster Geistigkeit, dessen materielle Verdichtung gleichsam und getriibte
Spiegelung erst etwa jene zahlenmiBigen Gesetze darstellen wiirden, in
welchen sich die Wirksamkeit physischer Krifte duflert. Hie und da
jreilich verliert sich der Sohar in seiner Vorliebe fiir diesen Gegenstand
in Deutungen kindlicher Naivitit, so in dem Rangstreit der hebriischen
Buchstaben um die Wiirde der von ihnen getragenen Worte oder in
den mannigfachen Zerlegunigen der allerdings an smh schon recht merk-
wiirdigen Buchstabenformen.

Erst die aktiven, urgestaltlichen Kriifte nun, die sich in Zahl und
Zeichen bergen, wirken weltschopferisch im physischen Sinne. Natiirlich
ist aber auch diese unsere geschaffene Welt nicht nur Produkt
schopferischer Urkraft, sondern im Sinne grébster Verdichtung auch
wieder Trigerin derselben. Das deutet der biblische Schopfungsbericht -
an, wenn er an das Ende des Schépfungswerkes, das durch den Wort-
stamm der ,Beriah* bezeichnet wird, die Worte setzt: ,,um zu tun“
(la’assoth). So steht am Schlusse des Weltenwerkes wiederum die Tat
als Ende, Fortsetzung und Neubeginn. In verhiillter Gestalt sich bergend
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in allem, was in der sichtbaren Welt geschieht, in aller Fortsetzung
des Schépfungswerkes gleichsam, die schon in die geschaffene Welt
hineinféllt; in offenbarer und vollendeter Form aber sich zeigend auf
der héchsten Stufe des nach einem Worte Goethes ,heraufgegipfelten’
innerweltlichen Entwicklungswerkes, als wiederum geistig-aktiv gewordene
Form irdischen Geschehens: die freie Tat des Menschen.

So umfaflt denn das Schépfungswerk gewissermaflen alles Werk iiber-
haupt, seine Bahnen reichen aus unsagbaren Hohen bis in die uns um-
gebende Menschenwelt, ja unter dieselbe hinab.

Aber wieder will sich die Schilderung des Sohar nicht in der Enge
des Schemas beschrinken lassen. In Bild und Gleichnis sucht sie das
ferne und nihere Geheimnis zu berithren, soweit als méglich nach-
zuformen und auszusprechen. Bild und Gleichnis selber werden immer
dunkler, immer weniger fafibar, je dunkler und aller Erdenwirklichkeit
entriickter jhr Gegenstand. Oft miissen sich, um den Gegenstand ahnen
zu lassen, verschiedene Bilder ergiinzen, durchdringen, manchmal absicht-
liche Widerspriiche in immer entferntere Tiefen weisen. So erscheint der
erste Schopfungsakt unter dem Bilde eines vom Ejn-Sof her entziindeten
Funkens, der aber noch lichtlos und als Punkt raumlos ist. Seine Aus-
strahlung ist zugleich Raum- und Lichterschaffung und allmihliche Ver-
dichtung iibergeistiger Substanz. Denn alle Offenbarung ist auch bereits
»Gewand’ der Gottheit, das zuerst nur aus iibersinnlichem ,,Saphir-
glanze* besteht, der allen Lichtglanz noch in Schatten stellt, dann aber
immer dichter und dichter wird, bis herab zu den dunklen Hiillen der
Materie, ja bis zu den undurchdringlichen ,,Schalen*‘ (Kelifoth), welche
als Gegenpotenzen der ,,Sefiroth* allem Bosen den Widerhalt gewihren.

Jenes Strahlen aber erscheint auch als ein Strémen, das allmihlich in
die selbst lebendigen Kanile der Sefiroth iibergeht. Und dieser Strom
ist zugleich Besamung mit urgeistiger Fruchtbarkeit, geschildert unter
dem verschmolzenen Bilde der Befruchtung und der Trinkung des
himmlischen ,,Gartens, ein Vorgang unendlicher Wonne, fiir welchen
der Zeugungsakt herangezogen wird als Symbol der welterschaffenden
Verbindung eines ,,Ewig-Mannlichen‘* und ,,Ewig-Weiblichen‘‘. Die innere
Willensmacht des Schopfungswerkes aber bildet das ,,Wort*, das
Gedanke und Kraft aus sich erzeugt, selbst iiber beiden erhaben. Iy
einer merkwiirdigen Kommentierung des 19. Psalms* wird dieser Nieder-

* Siehe im zweiten Teile dieses Buches den Versuch einer der Deutung des
Sohar folgenden Ubertragung dieses Psalms.
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stieg, die ,Fleischwerdung des Wortes”, im Einzelnen geschildert.
Urgriindig aber steht hinter der Welt, hinter der Welt der Dinge, aber
auch noch der Gestalten und der Ideen der Gottesname, in immer -
anderen Formen ,,den Sphiren eingepragt.

Denn Eines noch verbirgt sich hinter Urmichten und Urkriften, hmter
Werk und Wirklichkeit: das Urwesen und aus ihm ewig entspringend
alle die Wesen, welche die Welten nicht nur bevolkern, sondern ihr
Innerstes selber ausmachen.

Die hie und da aufgeworfene Frage, ob die Kabbalah monotheistisch
sei oder polytheistisch oder trialistisch im Sinne der christlichen Drei-
einigkeitslehre, ist aus dem AuBeren ihrer Dokumente nicht eindeutig zu
entscheiden. Der Sohar spricht immer wieder nicht nur von Welten,
die gegeniiber unserer ,unteren Welt" als die ,oberen“ bezeichnet
werden, sondern auch von Engeln, Geistern und Didmonen, von himmlischen
Herrschern und Dienern, ja von ganzen Scharen solcher Wesen, anderer-
seits aber auch von Wesen solcher Hohe, dafl dieselben mit der Ur-
gottheit nur im engsten Zusammenhange vorzustellen sind. Diese freilich
wird immer nur als eine bezeichnet und der Sohar wird nicht miide,
diese Einheit in tausend Wendungen zu betonen, namentlich auch in
dem Sinne, daf} selbst die Verschiedenheiten von Wesen, Sefiroth und
schépferischen Taten in den oberen Welten doch nur scheinbar sind
und alles doch nur ,eines ist“. Ja es scheint in dieser stereotypen
Wendung die Anschauung zum Ausdruck zu kommen, dafl die Begriffs
gegensitze ,,Einheit' und ,,Vielheit", ,,Gleichheit und ,,Verschiedenheit*,
mit denen wir den Dingen unserer Welt begegnen, auf die oberen Welten
iiberhaupt nur gleichnisweise angewendet werden diirfen.

In der Vielzahl allerdings treten uns insbesondere die Gottesnamen
selbst entgegen, und es ist dabei zu beachten, daf, wenn der Gott der
Religionen in der kabbalistischen Literatur mit verschiedenen Namen
bezeichnet wird, auch wirklich wesenhaft Verschiedenes gemeint ist. Den-
noch wird auch damit der Sinn einer héchsten Einheit doch nicht durch-
brochen, wenn auch jene Héhe, in welche die formale Religion oder auch
deren spekulative Deutung die ,,Einheit* verlegt, fiir die kabbalistische
Auffassung immer noch der Vielheit heimgegeben ist. Ja Vielheit
herrscht, soweit als menschliches Fassungsvermdgen - iiberhaupt konkret
dem Wesen nahen kann. Ein Unnennbares, Unfafibares, fiir welches auch
das Attribut der Einheit weit mehr als zahlenmiflige Einheit bedeutet®,

* So die Auffassung der Zahlenmystiker, z. B. auch Ibn Esra’s.
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offenbart sich innerhalb jener menschlichen Schranken, welche auch’ der
mystischen Versenkung gesetzt sind, immer bereits als eine Vielheit von
Urpotenzen, welche dann der Sohar entweder in freier Darstellung oder
durch Deutung von Bibelversen in ihrem Wesen zu kennzeichnen versucht
oder mit bestimmten Gottesnamen bezeichnet, wobei dieselben wiederum
als mit einzelnen Sefiroth identisch, beziehungsweise als deren Herrscher
erscheinen. So soll noch manchen Deutungen der nur einmal in der
Bibel, an entscheidender Stelle, verwendete Name ,,Ehejeh** der hdchsten
Sphére: Kether, ,,Jehovah* der Sphire der Vernunft, ,Elohim‘ der
mittelsten Sphire ,,Tifereth”, die Verbindung des Gottesnamens mit
,»Zebaoth dem immer zusammen genannten Regionenpaare ,,Nezach“
‘und ,,Hod*, ,,Schaddai‘‘ dem ,,Fundament‘‘ und ,,Adonai*‘, der ,,Herr*,
dem ,,Reiche*, der Sphiire des Menschen, entsprechen.

- In frejerer Auslegung wird gelegentlich der Name ,,Elohim* auf ein
Wesen gedeutet, welches, ehe es ,,Objeki* wurde, noch ginzlich nur
moubjekt ist. Hierauf bezieht der Sohar den Satz: ,,Mi barah eleh*
(,,Wer* hat ,,Dieses* erschaffen) indem ,,Mi* und ,,Eleh* mit ihren Buch-
staben zusammen das Wort ,,Elohim* ergeben, auf einen Schépfungs-
akt hindeutend, worin die Ob)ektwelt des »Dieses* dem ewigen Ur-
grunde des ,,Wer* entsprlngt

Und wieder enthalten die Gottesnamen in ihren Bestandteilen geheim-
nisvolle Urlaute sowie in gewissen, aus bestimmter Zuordnung von
Buchstaben und Zahlen hergeleiteten Zahlenwerten die letzten Form-
geheimnisse der Schépfung.

Aufler den biblischen Gottesnamen aber verwendet der Sohar auch
Benennungen, welche blo8 das Geheimnisvolle des Urwesens oder seine
Urerhabenheit aussprechen wollen wie: ,,der Verborgene derVerborgenen",
der ',,Alte der Alten*, der ,,Alte der Tage”, der ,heilige Alte”, ,,der
Langgesichtige", das ,,weifle Haupt*.

Engel und Geister konnen natiirlich nicht als Gétter betrachtet
werden, denn auch sie sind erschaffene Wesen, erschaffen aus geistiger
Substanz, welche wiederum durch die Namen der vier Elemente be-
zeichnet wird. In diesem Sinne wird z. B. der Psalmvers gedeutet:
»Er macht Winde zu Seinen Boten, zu Seinen Dienern lohendes Feuer*‘.**
Die Natur dieser Wesen wird durch ihre Wirksamkeit gekennzeichnet.

. * H..Joel: Die Religionsphilosophie des Sohar, S. 235 und Hugo Berg-
mann: ,Die Heiligung des Namens*.
** Ps, 104, v. 4.
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Es gibt Wesen, deren Dasein nichts als Gottespreis ist, Wesen, die iiber
Gebet und Opfer gesetzt sind, es gibt siebzig himmlische Regenten der
Vélker (,Fiirsten” oder Sarim) und Schutzwesen, welche die Lebenspfade
der einzelnen Menschen begleiten. Eine Hierarchie solcher Himmelswesen
wird angedeutet, welche wie in der Vision des Ezechiel als Cherubim,
Seraphim, Ophanim bezeichnet werden und sich im Gefolge der
vier Erzengel: Michael, Gabriel, Uriel und Rafael (oder Peniel)
um den himmlischen Thronwagen gruppieren. Oder es werden solche
Wesen wieder den einzelnen Sefiroth zugeordnet, welche ihrerseits wieder
von besonders erhabenen Wesen regiert sind. Im Allgemeinen bezeichnet
es die Art dieser Wesen, dafl sie zumeist in Scharen oder ,,Heerscharen‘*
gedacht werden, mitunter in der mystischen Gruppierung des ,,Wagens*
(Reticha), worin Geister verschiedener Erhabenheitsstufen zu gemeinsamem
Werke verbunden erscheinen. Uberhaupt ist der geistige Standort. dieser
Wesen nicht als ein fixer zu betrachten, sie strémen in nie rastender Bewegung
an der von Jakob erschauten Himmelsleiter auf und nieder. Endlich hat
der itber das Menschliche hinausreichende Siindenfall die Existenz von
Wesen der anderen Seite zur Folge, den geistigen Trigern des Zornes,
der Verwirrung und der Zerstérung. Hier erscheint unterhalb der sozu- -
sagen positiven Welten eine feindliche Welt, aus dem .,,Gifte der
Schlange* entsprungen, eine Welt schweifender Wesen, die im Schopfungs-
akte nicht zu ihrer Vollendung gelangt sind und diese im Zeichen der
Eigensucht von den oberen Welten glauben erzwingen zu konnen; an
ihrer Spitze Sama&l, dem wieder als weibliches Herrscherelement des
, Urbosen* Lilith zugesellt ist. Im Zeichen dieser Welt, welche auch
die ,,Welt des Schweigens' genannt wird, steht endlich der Tod und
ein Daseinsgebiet, darin der schopferische Geist gleichsam in ein blindes
Ende einmiindet, was der Sohar durch das Bild der ,,Vergessenheit"
andeutet.

Wenn die Kabbalah das letzte Géttliche als verborgene Einheit
anspricht, die Zahl rein geistiger Wesen jedoch in ihr als unendlich
vielfach erscheint — zumal in ihrem Lichte eigentlich auch der Mensch
ein solches ist — so steht andrerseits zwischen den Aspekten der Einheit
und der- Vielheit ein besonderes Moment, an welches die Frage nach
einer Bezichung der Kabbalah zum Christentum vielfach angekniipft hat,
die Vorstellung der Dreieinigkeit. Die unleugbare Tatsache, daB
diese Idee die ganze kabbalistische Lehre, und namentlich in.der Form,

in der sie uns im Sohar vorliegt, durchzieht, ermdglichte es auf
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der einen Seite christlichen Gelehrten, wie schon dem Scholastiker
Raymundus Lullus* in derselben einen Hauptbeleg, ja selbst
_ geradezu die mystische Begriindung des Christentums zu erblickem, und
bot dann Bekehrungssiichtigen ein beliebtes Mittel zu feinerer Juden-
mission, anderseits erweckte sie oft genug innerhalb rationalistisch-
gerichteter und darum der Kabbalah von vorneherein abgeneigter,
jidischer Kreise Verdacht in Bezug auf deren Grundwesen, der durch
die Ubertritte einzelner messianistischer Sekten wie der Frankisten nur
gendhrt wurde. Klarheit kann hier natiirlich nur durch die Lehre selbst
und den in ihr gemeinten Sinn gebracht werden. Und zundchst wire
die Trinititsidee, losgel6st von aller dogmatisch-historischen Formulierung,
auf Sinn und Berechtigung zu priifen. Diese Idee findet sich nun in
verschiedenen Gestalten und doch einheitlicher Grundform nicht bloB im
Christentum, sondern auch im Brahmaismus, in der neuplatonischen
Logoslehre, in der Hegelschen Philosophie, in pythagoriischer Zahlen-
mystik, bei den Denkern der italienischen Renaissancezeit und auch in
der Kabbalah. In abstraktester Formulierung bedeutet sie, daf iiberall, wo
Einheit sich unmittelbar manifestiert, dies auch bereits in der Form der Drei-
heit geschieht. Und geheimnisvoll spricht der Sohar von drei Hiuptern
des ,heiligen Alten“, welche in Wahrheit doch eines nur sind.

Es ist eine urspriigliche Beziehung, welche auch noch aller Zahlen-
beziehung vorangeht. In konkreten Verwirklichungen offenbart sie sich
darin, dafl alle Seinspotenzen in Paaren von Gegensitzen auftreten,
welche jedesmal von einer hoheren Einheit umfafit werden oder aus
ihrer Polaritit her eine neue Synthese ins Dasein setzen. Wir sahen
dieses Prinzip am Sefirothbaume im Einzelnen zutagetreten. Aber fiir
sich betrachtet, bedeutet es eben ein noch Urspriinglicheres als die
Gliederung der Sefiroth, indem es ja dieser Gliederung bereits immanent
ist, sie in universeller Weise durchdringt. Dieses Prinzip manifestiert
sich aber nicht blof als dasjenige der horizontalen Gliederung des
Baumes in Beziehung auf seine rechte, linke und mittlere Siule, sondern
es wird auch fiir die Hohengliederung geltend gemacht. So werden
nicht blof ,,Weisheit“ und ,,Vernunft‘ als ,.Vater' und ,,Mutter‘
bezeichnet, sondern in derselben Beziehung der Urpolaritit erscheinen
auch Geist. und Urgrund der Natur: der ewige ,Vater und die
ewige ,Mutter*! o

* Nach Nicolaus Cusanus.
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Und der Vereinigung beider entspringt ein Neues, zuweilen als der
,,oohn* bezeichnet, auf welchen aber auch ohne stereotype Benénnun’g
in zihllosen Namen, Wendungen und Umschreibungen als auf ein wesen-
haftes Urprinzip von besonderer Erhabenheit- hingewiesen wird. Wiederum
erscheint derselbe verschiedenen Sefiroth zugeordnet, namentlich
»Tifereth”, dem Herzen des ganzen Baumes, oder auch Jessod, dem
zeugenden Urgrunde. Er bildet zugleich das géttliche Schopferwort
und kann dann, in Ubereinstimmung mit der Gnosis und identisch mit
dem ,Metatron* der dlteren Kabbalah, geradezu als weltschopferisches
Prinzip betrachtet werden, wobei freilich der Sinn jener Dreiheit, inner-
halb deren er von Vater und Mutter erzeugt wird, nicht mehr derselbe
bleiben kann. So wird er auch als der ,Kurzgesichtige* (Se’ér ‘Anfin)
dem ,,Langgesichtigen’* (Arach Anfin) gegeniibergestellt und erscheint
in manchen Schilderungen kaum mehr unterscheidbar vom urewigen
,,Vater”, mit dem er gewissermaflen als Schépfer identisch ist. Anderer-
seits aber wird er wieder geradezu als der ,,Z‘addik“ bezeichnet und
auf ihn der Satz bezogen: ,,Der Zaddik ist die Grundfeste (,Jessod’)
der Welt'*. So erscheint er wieder als der Messias und in gewisser
Beziehung kaum mehr unterscheidbar vom Gipfelpunkte der Schopfung,
welche gewissermaflen auch nur wieder er selbst ist, der gelduterte
Mensch, des Menschen Urbild und Vorbild.

Damit aber erscheinen wieder Gotteswerk und Menschenreich in un-
schiedlichem oder, wie der Sohar sagt, in einem Zusammenhange
verbunden. ‘

Das Reich des Menschen.

Wie in fast allen mystischen Lehren, nur in noch viel weiter greifendem
Sinne, umspannt in der Kabbalah das Wort »Mensch” ein Gebiet, das
alle gewdhnliche, wissenschaftliche ~oder historische Erfahrung vom
Menschen und auch die ethischen oder religiésen Formulierungen des
,,Menschlichen‘* weit hinter sich 1a8t. Ja, man kann geradzu sagen, dafl
die Lehre vom Menschen wiederum die ganze Lehre des Sohar in
geheimnisvoller Weise verdichtet in sich enthilt. ’

* Spriiche, cap. 10, v, 25.
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Eine gewisse Anniherung von heutigen, durch den Darwinismus stark
getriibten Anschauungen in dieser Beziehung mag man in solchen
Begriffen des Menschen finden, wie sie etwa Hermann Cohen
seinem Ausspruche, dafl ,,die Ethik die Lehre vom Menschen schlechthin
sei”, zugrundelegt, oder Henri Bergson einer naturphilosophischen
Auffassung, innerhalb deren aus der Tatsache, dafl der Mensch den
Gipfelpunkt schopferischer Naturentwicklung bildet, ein Gefiihl dafiir
erwacht, dafl der menschliche Organismus, schon aller Naturentwicklung
immanent, also geistig allen iibrigen Organismen vorangegangen sein miisse.

Die ungeheure zentrale Bedeutung aber, welche der Sohar dem
Menschenwesen beimifit, kommt in Ausspriichen zum Ausdruck, wonach
unsere Welt erst durch die Erschaffung des Menschen ,,Bestand hat®,
daB mit derselben erst der Name Gottes sich vollendet, dafl erst mit -
der Erscheinung des Menschen das Sichtbarwerden, das heifit die
physische Erschaffung aller iibrigen Wesen beginnt.

Derartige Auffassungen werden - hiufig mit der Bezeichnung als
»Anthropomorphismus* ungepriift abgetan. Allein ihr Sinn kann doch
erst aus den Zusammenhingen der ganzen kabbalistischen Lehre seine
richtige Beleuchtung erfahren.

Zunichst schliet der Name ,,Mensch“ Mehrfaches in sich, unterschieden
und doch verbunden: das himmlische Urbild des Menschen, den ,,Adam
Kadmon*, und Adam, den ersten Menschen: Adam ha-Rischon*; er
begreift auch sowohl die alltiigliche Erscheinung des Einzelnen wie das
Ideal seiner kiinftigen Vollendung.

Ihre letzte Heimat aber hat sowohl die kosmisch-universelle wie die
irdisch-individuelle Art des Menschen in jenen erhabenen Héhen, in
denen auch die Himmelswesen ihren Ursprung haben. Dieser letzte
Ursprung freilich ist derjenige des Menschen schlechthin, hier bilden
Mensch und ,,Urmensch’’ noch ungeschiedene Einheit. Ebenso aber, wie
in mystisch-iiberzeitlichem Aspekte der ,,Urmensch” aus héheren Sphéren
herabsteigt, so weilt auch Adam, der Vater des Menschengeschlechts,
che er physisch die Erde betritt, in jenem himmlischen ,,Garten®, der
von den ewigen Quellen ,,Edens” getrinkt wird. Und drittens lehrt
der Sohar auch fiir den einzelnen Menschen eine himmlische Priexistenz
seiner Seele vor der Erdengeburt.

Der Ausdruck seines himmlischen Ursprungs und Wesens aber liegt
im ,,Geheimnis* der menschlichen Gestalt. Denn der Weltenorganismus
des .Sefirothbaumes selber bildet die geistige Urgestalt des Menschen.
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So erscheinen, wie dies altiiberlieferte Figuren zeigen, den einzelnen
Sefiroth Hauptgebiete des menschlichen Organismus zugeordnet (zum
Beispiel der . ,,Weisheit“ die Stirne, der mittleren Dreiheit die
beiden Arme und die Herzgegend), iiberragt nur von dem
iber aller Organisation erhabenen Prinzip der ,Krone“, wihrend
durch das Gegenprinzip ,,Malchuth® der geistige Mensch wie 'durch
die Fiie an die Erdenwelt gebunden erscheint. ,,Die menschliche Gestalt
schlieBt', wie der Sohar sagt, ,alles in sich, was im Himmel und
auf Erden ist, die oberen und unteren Wesen. Auch ihr erscheint
der ,,Name Gottes eingepriigt'’. In einer Symbolik, fiir deren Verstindnis
uns jede Briicke fehlt, wird in den ,Idroth vom géttlichen Wesen
selbst nach Gliederungen und Massen, die vom menschlichen Organismus
hergenommen sind, eine in ihrer Detailierung geradezu grobsinnlich
erscheinende Schilderung entworfen. Jene Grundvorstellung aber kann
dadurch zuginglicher werden, daf iiberhaupt alle organische Bildung
nach Art unserer Mienen und Gebirden als unmittelbarer Geistesausdruck
aufgefalt wird, wie auch der Sohar gelegentlich den Kérper geradezu
als Siegelabdruck der Seele bezeichnet. Und auch hinsichtlich der
Gliederung und des Sinnes einzelner Organe folgt der Sohar einem
Prinzip, das sich, mehr duflerlich freilich, schon in der &lteren jiidischen
Tradition vorfindet, wenn sie die Zahl der Knochen jener der Tage
des Jahres und die ,zweihundertachtundvierzig Organe der Zahl der
Gebote der Thorah entsprechen lifit.

Aber diese gestaltliche Entsprechung von Mikro- und Makrokosmos,
in gewisser Beziehung das Urbild aller Entsprechungen, erscheint wieder
am Erdenmenschen nur als der vollendetste Ausdruck. einer allgemeineren
Entsprechung, wonach die ganze Menschenwelt, die ,,untere Welt", als
welche auch die ,,Erde’ schlechthin gelten kann, in ihrer Ganzheit wie in
allen Einzelziigen nur Abbild der ,,oberen Welten* oder des ,,Himmels*
ist. Dieses Gegensatzpaar der Uberlieferung: ,,Himmel“ und ,,Erde*
erscheint so emporgehoben aus der Region naiver Gliubigkeit und
eigentlich doch auch in Ubereinstimmung mit dem Gegenstande derselben,
als Ausdruck einer fiir uns urwesentlichen kosmischen Zweiheit: der
tibersinnlichen Gotteswelt und einer Menschenwelt, die aber ihrerseits
auch nicht auf die physische Wohnstitte des Menschen beschrinkt ist,
sondern alles umfafit, was auch noch in geistigem Sinne ,,menschlich*“
genannt werden kann und somit eine ganze Welt bildet, zu deren
Benennung iibrigens auch der zweite in der Bibel verwendete Name der
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Welt: ,,Tewel” herangezogen wird. So schlieBt denn der Begriff der
.Erde selbst auch wieder jene Dualitit in sich: als ,,obere®, gleichsam
himmlische Erde und in dieser Beziehung symbolisch bezeichnet als das
,heilige Land*“ (was hebriisch dasselbe ist wie ,heilige Erde), im
Gegensatze zur ,unteren Erde“, der Welt unseres tdglichen Lebens.
In jener weilte auch der erste Mensch, ehe er auf unsere Erde herunter-
stieg, und aus Staub derselben wurde sein von der Ursiinde noch
unberiihrter Leib gebildet. '

Hiemit wird auf mehrfache, den Menschen betreffende, bedeutsame
Vorstellungen hingewiesen, so auf jene des Paradieses, das in der
kabbalistischen Deutung auch den selig lauteren Urzustand der Menschen-
natur selber bezeichnet. ,,Garten* (Gan) heifit nach derselben nichts
anderes als ,, Kérper und Seele’ (indem die Anfangsbuchstaben der beiden
letzteren Worte aneinandergefiigt werden), und zwar in einer Einheit,
deren Grundwesen himmlische Reinheit bildet. In diesem dem Siinden-
falle vorhergehenden Urzustand ist ja auch des Menschen Leib oder das
Gewand seiner Seele noch lichtartig, das Ebenbild Gottes ist noch an
ihm sichtbar, und die ganze Natur blickt in Schauern der Ehrfurcht zum
Menschen empor, gleichwie dieser selbst zu seinem himmlischen Urbild.
Unmittelbar erscheint der Mensch noch mit seinem. himmlischen Ur-
sprung verbunden und alle héhere Weisheit ist ihm kampflos eigen. Mit
dem Siindenfall erst weicht das géttliche Urbild von ihm, sein Leib selbst
wird dichter, erdenhafter. Der eigentliche Mensch aber wird erst durch
seine Seele gebildet und die eigentliche Seele erst durch ihr gleichsam
gottliches Glied: die ,,Neschamah*. Wenn der Mensch als himmlischen
Ursprungs und Wesens betrachtet wird, so ist dabei an ,,Neschamah*
zu denken, den individuellen Himmelsodem, den Gott dem Erdgebilde:
»Adam‘’ eingehaucht. Auf ,,Neschamah endlich ist erst in eigentlichem
Sinne die Unsterblichkeit oder genauer gesprochen: die zeitliche Unend-
lichkeit des Menschenwesens zu beziehen, die ja auch vorgeburtliches

Dasein einschliefit. ~
 Wie in fast allen theosophischen Doktrinen wird aber die Seele als
dreigliedrig geschildert, indem mit ,,Neschamah“ noch ,Ruach* “und
»Nefesch’ verbunden erscheinen. Diese drei in der Bibel verwendeten
Bezeichnungen weisen auf Stufungen der Seele hin in ihrem Verhiltnis
zur oberen und unteren Welt. ,Nefesch” bildet das Organ fiir des
Menschen gesamtes Empfindungs- und Triebleben, fiir alles, was ihn
duBerlich mit der Sinnenwelt verbindet, was ihm innerlich mit der Tier-
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welt gemeinsam ist. Umgekehrt ist Neschamah der Triger seiner
Geistigkeit, die Briicke seines himmlischen Zusammenhangs, das Organ '
sozusagen seines gottentstammten Wesens selbst. Und als verbindendes
Element zwischen beiden erscheint Ruach, das Organ des in sich
kreisenden menschlichen Innenlebens, der Odem der individuellen Seelen-
substanz, die nur einen abgetrennten Teil bildet des universellen geistigen
Lebensodems, von dem sie auch den Namen hat, der Triger des
intellektuellen Denkens und gemiithaften Fiihlens.

In Wirklichkeit bilden aber diese drei Glieder doch nicht eigentlich
,, Teile’ der Seele, deren Wesen unteilbare Einheit ist, und ihre Wirk-
samkeiten durchdringen einander bis zur Identitit. So findet sich im
menschlichen Abbild jenes Urverhiltnis wieder, da8 drei Wesensmichte
doch nur ein einziges Wesen bilden. Fiir diese, im Falle der Seele
individuelle Einheit wird nun auch ein vierter Name der Seele verwendet:
»Jechidah®, die ,Einzige”, weil nie aufler sich selbst wiederholte. Und
der Sohar kennt auch noch einen fiinften Namen: ,,Chajah*, ein seelen-
dhnliches, rein vitales Prinzip bezeichnend, die Gesamtheit gleichsam
alles individuellen Lebens, das auf geheimnisvolle Weise von den
,Chajoth" des Ezechiel (gewdhnlich als , Tierwesen* iibersetzt), den
Trigern erhabensten kosmischen Lebens, seinen letzten Ursprung hat.

Noch in anderer Weise als im Zusammenhange der Seele spiegelt
sich in der Natur des Menschen das Prinzip dreigeeinter Geistigkeit:
in der S'timme, welche gewissermaflen als das geistigste Element
innerhalb seines kérperlichen Daseins zu betrachten ist. Und zwar
erscheinen in ihr einerseits, was durch die Buchstabenzerlegung von ,,Omer*
(,,Wort“) angedeutet wird, die drei hoheren Naturelemente: Feuer,
Wasser, Luft zu einer Einheit verbunden, die sich andererseits wieder
auf hoherer, sinnvoller Stufe als Dreiheit von Hauch, Stimme und Wort
manifestiert. Die gnostische Bezeichnung des himmlischen ,,Wortes* will
moglichst konkret genommen werden: das lauterste oder geliutertste
menschliche Wort bildet seine unmittelbare Auspriagung und Fortsetzung.

Mit diesem Symbole aber, das zugleich Wirklichkeit ist, wird ein
Gebiet betreten, darin in tiefster Innerlichkeit Menschliches und Gott-
liches verbunden erscheinen. Denn Mittelpunkt und eigentlichstes Wesen
des Menschen sind in jenem Unaussprechlichen zu suchen, das doch
wieder fiir jeden einzelnen Menschen in dem Worte ,,ich* sich selbst -
zur Aussprache bringt, das aber in seinem wahren Sinne ein Universelles,
ja vielleicht die tiefste faBbare Wirklichkeit des Universellen bildet.
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In einem modernen theosophischen Buche wird zum Ausgangspunkte
tieferer Besinnung die Tatsache gemacht, daB der Name ,,ich” nie von
auBen an den Menschen dringen kann.* Mit diesem Namen benennt sich
die menschliche Pforte zu jenem Urgdttlichen, auf welches auch in der
schon erwihnten Deutung des ,Mi“ als eines Wesens, das nichts als
Subjekt ist, hingewiesen wird. Und der Sohar deutet geradezu das aus-
gesprochene ,,Ich” mancher Bibelstellen auf Gott, wie zum Beispiel im
ersten der zehn Gebote mit ,,Anochi nicht das sprechende Ich, sondern
das Ich schlechthin gemeint sei. Und so enthilt ja auch ,,Ehejeh”, der
hochste der Gottesnamen, mit dem Wortstamm des Seins noch die
sprachliche Form des ,,Ich* in sich.

Hiemit héngt ein Weiteres zusammen, die rein geistige Hohe des
Menschenwesens in konkreter und absoluter Form zugleich bezeichnend:
‘die unmittelbare Beziehung seines Seins zur Wahrheit. Diese -
Bezichung ist es aber, die eigentlich allein als ,,Glaube” zu
benennen ist. .Im Hebriischen sind die Worte , Wahrheit'* und
»Glaube  (,Emet* und ,Emunah“) unmittelbar sprachverwandt.
Und in der Sprache des Sohar wird der Zusammenhang der. geliuterten
Menschen mit den oberen Welten durch keine Benennung unmittelbarer
klargemacht, als durch diejenige der ,Benej Mehimnutha, was auch,
in weiterer Konsequenz jener Einheit von Wahrheit und Glaube, soviel
als ,,Séhne der Treue bezeichnet.

Glaube aber bedeutet keineswegs einen blofl subjektiven, fiir das
sonstige Dasein des Menschen und umsomehr der Welt gleichgiiltigen
Vorgang, sondern im Gegenteil: die tiefste aktive Realitit des geistigen
Menschenlebens schlechthin. Ja eine Realitit. fiir den Menschen nicht
bloff, dem sich durch die Teilnahme seines Wesens am Ewig-Wahren,
wie dies ja auch den Kern der Platonischen Philosophie bildet, am
unmittelbarsten seine Ewigkeit, das heifit sein iiberzeitliches Wesen
verbiirgt, sondern auch fiir die Dinge selbst, fiir die es in ihrer geistigen
Wirklichkeit etwas zu bedeuten scheint, ob sie in ihrem eigenen, richtigen
Lichte gesehen werden oder nicht. Der Sohar spricht diesen merkwiirdigen
Gedanken in der schlichten Wendung aus: ,,die Dinge an ihre Stelle
setzen'.** Die Erkenntnis weist gleichsam wie eine ferne Wiederholung des
ideenhaften Schopfungsaktes noch einmal den Dingen die ihrem Wesen

* Rudolf Steiner: ,Die Geheimwissenschaft im UmriB*, 4. Auflage. S. 31.

** Eine ahnliche Wendung findet sich auch im ersten Kapitel des Buches
Jezirah.
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nach ihnen zukommende Stelle im Zusammenhange des Universums. Und
die Wirrnis der Erkenntnis erregt gewissermaflen Wirrnis in den geistigen
Konstellationen der Dinge selbst.

In unserer Denkmethodik an subjektivistischen Erkenntnistheorien
aufgewachsen, wird es uns schwer, in diese Art von Erkenntnisrealismus
uns: einzuleben, die auch den Standpunkt des gewdhnlich so genannten
erkenntnistheoretischen Realismus, wonach wir die Wirklichkeit der
Dinge als solche zu erkennen vermdgen, noch weit hinter sich lafit.
Liegt es doch, sollte man meinen, in der Erkenntnis eigenster Natur,
ihre Objekte nicht selber zu beeinflussen oder zu verindern! Aber es
geht eben hier nicht um ein Veréndern, freilich auch nicht um ein Erkennen
im" gewGhnlichen; empirischen Verstande. Es konnte hier etwa angekniipft
werden an den Gedanken Fichtes, wonach die Erkenntnis des eigenen
Ich in nichts anderem besteht als in einer ak tiven Ergreifung, ja
Erweckung dieses Ich selber, oder daran, dal in allen tieferen geistigen
Fragen jedes Erkennen zugleich ein Bekennen, das heifit zunichst eine
Tat des eigenen Ich darstellt, dafl aber auch bei Gegenstinden wahr-
hafter geistiger Entscheidung, also namentlich in Fragen des Mutes und
des Vertrauens, jene geistige Willenshaltung, die nach der einen Seite
Erkenntnis ist, nach der anderen zugleich eine Kraft darstellt, welche
wirklich ihre Objekte selber zu verindern vermag.* So wird die tiefere
Tat des Erkennens wahrhaftig auch Tat. Und es ist des Menschen
Wahrheit und Lauterkeit bestimmend fiir die Wahrheit und Lauterkeit
der Dinge, des Menschen Irrnis und Wirrnis mitverantwortlich fiir Irrnis
und Wirrnis der Welt.

Damit tritt die Betrachtung der menschlichen Natur in jenen Aspekt,
den wir heute als den ,ethischen* zu bezeichnen pflegen. - Zugleich
jedoch wird klar, daB hier eine Ethik vorliegt, die, weil ihre Wurzeln
bis an die tiefste Vereinigungsstelle des Gotilichen und Menschlichen
reichen, mit dem Begriffe des ,,Sollens’ lange nicht zu erschopfen ist.
Die namentlich seit Kant iiblich gewordene Zweiteilung der Menschen-
natur in eine theoretische und praktische Seite muf} fiir eine Ethik im
Sinne des Sohar fallen gelassen werden. Oder vielmehr: es erscheinen

* Der amerikanische Psycholog William James bekennt (in der Schrift:
»Der Wille zum Glauben*), dafl es Falle gibt, wo eine Tatsache nicht eintreten
kann, wenn nicht im voraus ein Glaube an ihr Eintreten vorhanden ist, wobei
ganz konkret ,der Glaube an die Tatsache bei Hervorbringung dieser Tatsache
selbst mitwirkt®.
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diese beiden Seiten des Menschen in ijhrem Urgrunde wie in ihren
Hohen untrennbar miteinander verbunden. Natiirlich liegt eine erkenntnis-
theoretische Erdrterung dieses Zusammenhangs aufierhalb der Begriffswelt
des Sohar. Sie sollte hier nur dazu dienen, den tiefen Ernst der
Realitit, der solcher Art von Ethik ihr Gepriige gibt, zu beleuchten
und auf eine Grundanschauung hinzuweisen, wonach es gerade des
Menschen Wahrheitswesen ist, das ihn real mit Geist und Gott
verbindet, dal seine Beziehung zur Wahrheit fiir sein und der Welt
Wohl und Wehe von fundamentaler Bedeutung ist.

Wie nun die ethische Haltung des Menschen durch seinen Zusammen-
hang mit iiber- und untermenschlichen Welten, bei voller Freiheit sittlicher
Entscheidung, doch mitbedingt ist und wieder riickwirkend, von seiner
Tat aus, diesen Zusammenhang mitbedingt, das stellt sich dem Sohar
als Wirksamkeit iibersinnlicher Wesen dar, welche also gleichfalls in
ethischer Zweibeit gedacht sind, womit denn freilich die Urscheidung
des Guten und Bdsen, wie dies bereits erwidhnt wurde, in den geistigen
Kosmos selber verlegt wird. Den diesbeziiglichen Vorstellungen des
Sohar kénnen wir vielleicht niherkommen, wenn wir sie in Vergleich
setzen zu den beiden typischen und extremen Auffassungen des Ethischen:
der einen, wonach auch das ethische Verhalten des Menschen wie sein
natiirliches durch eine Art mechanischer Kausalitit restlos von aufien
und innen bestimmt wird, und der anderen, welche eine innere Auto-
nomie, die Moglichkeit freier Seltastbestimmuug, behauptet. Mit allen
nichtnaturalistischen, ethischen Systemen anerkennt der Sohar die Wahl-
freiheit des Menschen. Aber gerade innerhalb der Wirkungskreise der-
selben zeigen die tiefsten Erfahrungen, wie die Kraft des Guten, einmal
entziindet, auf eine geheimnisvolle Weise ohne Zutun des Menschen in
ihm selber schon sich steigert und auch wieder immer leichter die Wege
der Verwirklichung findet, und wie umgekehrt das Bose auch in sich
selber »fortzeugend Boses mufl gebédren.“ Ja auch die ersten Antriebe
selbst zum Guten oder zum Bosen stellen sich als Krifte dar, die mit
willkiirlicher Wahl gar nichts zu tun haben, vielmehr an den Menschen
wie aufler ihm befindliche Naturmichte und demnoch von innen her
herantreten, um aber erst durch die Macht seiner Entscheidung gleichsam
zu physischer Existenz zu gelangen. Die volkstiimliche Ethik spricht vom
»guten® und ,bosen Trieb”, aber auch fiir den Sohar sind dies zwei stindige
und als reale Wesen zu betrachtende Begleiter des menschlichen Lebens-
pfades. Aber sie erscheinen hier nicht in einem inselartig isolierten
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Bereiche des Sittlichen, sondern als Abgesandte zweier Welten, deren
mit jenen verwandte Heils- und Unheilswesen ihre Wirksamkeit iiber
das Ethische hinaus in alle Reiche des Daseins erstrecken. Mit seinem
eigenen Verhalten nimmt der Mensch teil an dem Heils- und Unheils-
wirken dieser Wesen und Wesensreiche. Seine Siinde hemmt den gott-
lichen Gnadenstrom, sein Aufstieg wirkt stiirkend am Weltenwerke selber.

So erhdlt denn schliefllich der Lebenslauf des Menschen als solcher
Sinn und Bedeutung aus den Wirklichkeitsgriinden = seiner geistigen
Zusammenhiinge und seiner mehr als ethischen Bestimmung. Wie schon
erwihnt, lehrt der Sohar die Ewigkeit der menschlichen Seele, und zwar
in dem doppelten Aspekte des vorgeburtlichen Daseins und des Lebens
nach dem Tode und in der eigentiimlichen Beleuchtung des ,Gilgul“
oder der Seelenwanderung. Im Lichte dieser Lehre erst wird das Alltégliche
geheimnisvoll und das Rétselvolle offenbar. Geheimnisvolle Schleier
liegen schon iiber der Geburt des Menschen, und gelegentlich wird der
Psalmvers: ,, Wie grofi sind Deine Werke, Herr“ geradezu auf dieses Wunder
aller Wunder bezogen, dessen Wirklichkeit aber durch Eintritt, Wachstum
und Erwachen der Neschamah im Erdenleibe bezeichnet wird. In geistiger
Gestalt schwebt der neue Erdbewohner schon iiber seinen Eltern im
Augenblicke der Empfingnis, und diese noch itherische Leibesgestalt
erblickt er selbst bereits wiihrend seines vorgeburtlichen Weilens im unteren
»Gan Eden“. Der Tod hinwiederum besteht nicht nur aus einer Losung
der Seele vom Leibe, sondern auch aus einer die Sterbestunde lange iiber-
dauernden, alimihlichen Trennung der drei Seelenglieder, von denen nur
Neschamah in den oberen ,Gan Eden“ einzugehen vermag. Gelegentlich
wird davon gesprochen, daf8 die blole Leibesgestalt bis zu einem gewissen
Grade auch nach dem Tode der Seele erhalten bleibt oder dafl diese,
um die Dinge der hdheren Regionen zu erkennen, mit einer neuen,
feineren Leiblichkeit umkleidet wird.

Aber auch das Leben der Seele innerhalb ihres leiblichen ,,Gewandes
ist von komplizierter Art. Am merkwiirdigsten in dieser Beziehung
erscheint die Lehre vom ,Ibbur” oder der ,Seelenschwiingerung®, wonach
die Seele gewissermaflen nicht immer alleinige Bewohnerin des Leibes
ist, sondern von anderen auflerirdischen Seelen gleichsam iiberschattet
und auf ihrem Lebenswege innerlich begleitet wird, zum Heile der be-
fruchteten, aber auch der befruchtenden Seele, welche ihrerseits durch
die Verbindung mit der Seele eines auf Erden Lebenden eventuell fiir
sich selbst versiumten Pflichten Geniige zu leisten vermag.
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Unter den tdglichen Lebensvorgingen erscheint vor allem der Schlaf
geheimnisumwoben. Da ,,verkostet” der Mensch ,,den Geschmack des Todes",
und Vorginge, welche der Seele nach dem Tode bevorstehen, wie das
himmlische Gericht oder der Aufstieg in hdhere Daseinsregionen, voll-
ziehen sich da alltéglich schon in voriibergehender Weise. Eine engere
Verbindung an Ubersinnliches bedeutet wiederum der Traum, ja er
darf manchmal als eine niedrigere Stufe der Prophetie betrachtet werden.
Der Dammerzustand des Schlafes endlich bietet auch das richtige Angriffs-
gebiet fiir manche Impulse guter und noch mehr schlimmer Art, die von
iibersinnlichen Wesen kommen. Aber in voller Macht enthiillt sich das
nichtliche Geheimnis erst dem Wachenden, namentlich dem Frommen,
der in der Mitternachtsstunde dem Studium der géttlichen Lehre obliegt.

Zu den Geheimnissen des Menschenlebens kann auch der Einflufl der
Gestirne gerechnet werden. Dieser besteht nicht blofl in Bezug auf
Schicksalslauf, sondern auch auf gewisse Typen des Menschen. Da der
Sohar ebenso wie Aristoteles Planetengeister kennt, die Tierkreiszeichen
und Planeten wiederum zu den Sefiroth und Engeln, zu den Vélkern,
zu Organen des menschlichen Kérpers in Beziehung setzt, so ergibt sich
hier wieder eine Fiille von Zusammenhiingen, die nur in ihrem Grunde
nicht als physischer, sondern als geistiger Art aufgefafit werden wollen.
Aber im Gegensatze zur Astrologie der ,Vélker” setzt die Lehre
des Sohar wie schon der Talmud dem Wirkungsgebiete astrologischer
Gesetze eine bedeutsame Grenze: die Wahlfreiheit des Menschen oder
genauer gesprochen: die ganze Welt des rein Menschlichen, der religits-
ethischen Impulse. -

" So konvergieren von allen Seiten die Bedeutsamkeiten des Lebens
nach seinem Zentralgebiet. Wie eigentlich alles in diesen Aspekt ein-
bezogen wird, zeigen Anschauungen wie jene, wonach auch die Organe
des menschlichen Korpers, ja selbst die vier Elemente den Scheidungen
und Wirkungen des Guten und Bosen unterworfen sind. Und wie
wichtig trotz des iiberirdischen Ausblicks gerade das irdische Leben
in der Aufgabe seiner sittlichen Gestaltung genommen wird, spiegelt
sich’ vor allem in dem hohen und gewaltigen Ernste, mit dem all jene
Dinge betrachtet werden, die mit der physischen Zeugung des Menschen
in Verbindung stehen. Man hat an dem nicht selten verwendeten Symbol
der Geschlechtsvereinigung zur Darstellung tiefster geistiger Weltvor-
ginge vielfach AnstoB genommen. Aber man kann nur mit innerster
Reinheit die erhabene Reinheit solcher Symbole erfassen. Und wer
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dieselben anst6Big findet, halte nur daneben den Ernst einer Auffassung
iiber das Geschlechtsleben des Menschen, welche fiir dasselbe das Ideal.
hinstellt: Abbild jener himmlischen Vorginge zu sein, die Heil und
Wonne aller Welten bilden. Die Weihe der Ehe wird dadurch gekenn-
zeichnet, dal Mann und Frau nicht nur vorgeburtlich fiir einander
bestimmt, sondern bereits ein zusammengehériges Seelenpaar waren, dafl
erst der Herabstieg auf die Erde die Vereinsamung der einzelnen Seelen
nach sich zieht und nur das richtige Verhalten des Menschen ihn wiirdig
macht, die Gattenseele auf Erden zu finden. Die Zeugung von Nach-
kommen wird dem Manne geradezu zur Pflicht gemacht, und es bleiben
ihm, wenn er nicht in diesem Sinne seinen Teil am physischen
Schépfungswerke ,gebaut“ hat, nach dem Tode gewisse hohere Daseins-
sphéren verschlossen.

Sittliche Gebote freilich wird man in der Darstellung des Sohar recht
selten finden. Denn das unterscheidet ja im Grunde all e ethische von
aller religiésen Fundierung des menschlichen Lebens und Handelns, daff
hier ewige Zusammenhinge auch das bindende Gesetz der Menschentat
in sich enthalten, wihrend dort diese Zusammenhinge selbst vergessen
und nur durch die Machiform des duflerlichen Gebotes oder des inner-
lichen ,Imperativs“ ersetzt erscheinen.* So unterscheidet sich auch die
ethische Lehre des Sohar von allen blofien Pflichtlehren, noch mehr
natiirlich von aller enddmonistischen Scheinethik. Allerdings fiihrt die
Erfilllung des gottlichen Gesetzes zum hochsten menschlichen Gliicke,
dieses besteht. aber auch in nichts anderem als in dem Anschlufl an die
Segensstromungen der hoheren Welten. Und die Darstellung erhebt sich
jedesmal zu- pathetischen Redewendungen, wenn das Los derer gepriesen
wird, die solchen Anschluff gefunden haben.

In zweifacher Beziechung aber wird die Lebenstat des Menschen selbst
entscheidend fiir die Erreichung eines zweifach gestuften Ziels: durch
den stetigen Aufstieg und durch die Umkehr. Die  Umkehr ist das
Héhere der beiden, ja, in voller Reinheit vollzogen, trigt sie unergriind-
liche Tiefen in sich. Der wirklich Reuige erringt nach dem Tode héhere
Daseinsstufen als der vollkommenste ,Zaddik“. Die Umkehr bedeutet
den innersten ethischen Impuls, der den entscheidenden Impuls der zu
Gott sich zuriickwendenden Welt in sich birgt.

* Sehr schén und klar spricht iiber das Verhiltnis von Religion und Ethik
Nathan Birnbaum in seinem Buche ,Um die Ewigkeit“.
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Das Ziel aber ist ein mehr allgemein menschliches oder ein fast iiber-
menschliches. Wenn im allgemeinen ein Leben der Liuterung dem
Menschen den harmonischen Anschlul an die himmlischen Welten bringt,
so steht vor dem Gelduterten ein erhabeneres, in seiner Perspektive
unendliches Ziel: selbst mitzuwirken am  Gotteswerke. Diese beiden
Ziele wollen nach der Absicht der mystischen Lehre nicht verwechselt werden.

So lassen sich auch fiir den hochsten und unmittelbarsten Akt des
religidsen Lebens, fiir das Gebet, zwei wesentliche Arten unterscheiden,
von denen die eine vielleicht in ijhrem Impulse die reinste, die andere
ihrem Niveau nach die hohere ist: das Gebet des ,,Armen‘ und das
Gebet des ,Frommen“. Dort ist es der véllig Hingegebene, der
»nichts aus sich selber hat“, der nur ,wie eine Zisterne“ sein ganzes
Sein geoffnet hillt, um es mit dem Segensstrome des Himmels, mit
Gottes Liebe, zu fiillen, hier ist es der Mensch, der ,,selbst schon zur
Quelle geworden ist’, der in immer erweitertem und verstirktem Mafle
die Verbindung mit der Bahn der himmlischen Segensstromung selber
vollzieht. ‘Denn nichts anderes ist schliefilich wahres Ziel und doch
immer noch Weg des Menschen als Vollzug, Erhaltung und Steigerung
der ,,Verbindung*, und erst diejenigen, fiir welche diese Verbindung
eine hohe und stindige geworden ist, kénnen mit Recht den Namen
,»o0hne der Treue”, das heifit der ,treuen Verbindung®, tragen.

Diese hohe Vollendungsstufe aber bildet zugleich die hochste und
reinste Macht des Menschen. Man hat sehr hiufig eine sozusagen
spezifisch kabbalistische Titigkeit in einer Art Wort- und Zahlenmagie
erblicken wollen, deren Spuren ja reichlich bis in #lteste Zeiten und
auch wieder in die jiingeren Epochen der Kabbala, namentlich der
lurianischen Richtung, hinein zu verfolgen sind. In diesem Sinne erschien
manchen die ,,praktische Kabbalah* gleichsam als ein System magischer
Kiinste, zu dem die ,,theoretische’ die Grundlage liefere, und dessen
Reflexe ebenso im Volksaberglauben wie in manchen verworren-okkulti-
stischen Richtungen unserer Zeit noch erkennbar sind. Nichts wire dem
Geiste jener Lehren widersprechender als seine Tendenz in magische
Praxis oder gar in magische Praktiken miinden zu lassen. Nur sehr
hohen Stufen der Lauterkeit erscheint auch die Handhabung der
nZeichen, der Gebrauch magischer Mittel, aber zu keinen anderen als
reinen Heilungs- und Heileszwecken, angemessen.

Wunder und Wundertat braucht nur, wer kein Organ hat fiir das
gewaltigste Wunder: das alltégliche Weltgeschehen, und fiir die wahre
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Waundertat des Menschen: sein gottgeeintes tigliches Tun. Dennoch
bedeutet beides bereits die Offenbarung eines wunderbaren Zusammen-
hangs der unteren mit den oberen Welten, der eben das Bereich iiber-
sinnlicher Wirkungen gleichfalls und natiirlicherweise einschlieBt. Dieser
lebendig-aktive Zusammenhang aber ergibt sich unmittelbar aus dem
ganzen kabbalistischen Weltbilde in der Form der wechselseitigen
Entsprechung und Wechselwirkung der oberen und
unteren Welten. :

»Was oben ist, ist auch unten und was unten, auch oben“: so
lautet einer der bedeutungsvollsten Ausspriiche des Sohar, der iibrigens
an einen altdgyptischen . fast wortlich anklingt. Und was sich in
einer der beiden Welten begibt, so setzt sich dieser Gedanke fort,
spiegelt sich als Ereignis an der entsprechenden Stelle der andern, wie
wenn etwa ein Gegenstand und sein Spiegelbild nicht nur optisch,
sondern auch in geheimer Wirklichkeit verbunden wiren. Nach diesem
Gesetze nun wirkt nicht blo die obere auf die untere Welt, sondern
vermag auch das einzige zum Geiste erwachte Wesen der letzteren: der
Mensch, auf das Geschehen in den hoheren Sphéren Einflul zu iiben.

Diese kosmische Tat, die vom Menschen ausgeht, hat aber ein drei-
faches Ziel. Sie ist vor allem riickwirkend in Bezug auf die Menschen-
welt selbst und eigentlich doch wieder in derselben beschlossen, inso-
fern es eigentlich dem Menschen verwandte Daseinssphiren sind, in
welche die menschlichen Wirkungen sich erstrecken. Und es ist die
Fillle und die Kraft der aus diesen Sphiren kommenden - Segensgabe
selbst davon abhingig, was sie von unten her, vom Menschen empfangen.
Aber damit erscheint diese letztere Wirkung auch wieder segensvoll
fir die Erfiillung des Gotteswerkes selbst — eine Auffassung, der wir
wieder in der deutschen Mystik, namentlich bei Angelus Silesius
begegnen — und so wird der zwiefach gerichtete und dennoch ein-
deutige Sinn des ,,Segens‘ klar, der'auch in der Bibel in tiefsinniger
Weise in dieser zwiefachen Richtung uns entgegentritt.

Endlich dringt die Wirkung des Menschen in der Richtung des
Gotteswerkes und gerade als sein Anteil desselben in jene Regionen,
die unter ihm ' sind oder eigentlich erst dadurch, dafl er in seinen '
Kampfen Sieger wird, ihm untertan werden. In diesem ,,Segen nach
oben und unten“ erfiillt sich der wahre Aufstieg, die wahre Tat, die
wahre Magie des Menschenwesens. Hier zeigt sich eine ferne Vollendung,
die doch selbst wieder nur die Perspektive der Unendlichkeit erdffnen
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miifite. Am michtigsten driickt dies der Sohar aus, wenn er die
Frommen die reifsten Friichte Gottes nennt. Und hchste Reife besteht
darin, daB ,,die Frommen* selber das Opfer und die Verséhnung der
Welt bilden. An diesem Punkte fehlt auch nicht die Ankniipfung
an das messianische Vorbild. Dem Sohar ist die Vorstellung nicht
fremd, dafl der Messias der ,,Sohn der Schmerzen'‘ ist, dafl er die
Last der Welt in sich vereinigt und iiberwindet. Doch wird dieser
paulinisch anklingende Gedanke in ein anderes Niveau als das der
stellvertretenden Erlosung gehoben durch die Betonung des geistig-
organischen Wesenszusammenhanges, in Ankniipfung an eine alte
medizinische Vorstellung, wonach die Schmerzen eines Organs die
Genesung des ganzen Organismus nach sich ziehen. Und auf ver-
borgene Weise wird, worauf bereits hingewiesen wurde, durch den
Doppelsinn des Wortes ,,Zaddik* jene H6he des Menschenreiches an-
gedeutet, auf welcher die Vermenschlichung des gottlichen und die
Vergéttlichung des menschlichen Wesens zusammentreffen.

Und damit erscheinen die Lehren vom Gotteswerk und Menschen-
wesen gleichsam in einem Brennpunkte vereinigt, der auch wieder
durch _die messianische Idee géttlich-menschlicher Mittlung von innen
her sein Licht erhélt. Aber diese zentrale Stelle der Soharlehre bedarf
noch der Erginzung von einer anderen Seite her, durch die Idee des
Bundes, das heifit der Gottverbundenheit, im Gesamtleben Israels und
der Menschheit.

Der Bund Istaels.

Der Sinn der auf den Menschen bezogenen Lehre des Sohar wire
einseitig und daher falsch erfafit, wollte man ihn auf Aufstieg und
Vollendung des einzelnen beschrinken. Moderner Individualismus und
auch jener mystische Individualismus, der vom tiefen Ich-Erlebnis aus
den Anschluff an die Menschengemeinschaft nicht mehr finden kann,
ist der Mystik des Judentums iiberhaupt fremd. Im Gegenteil gipfelt
diese in gewissem Sinne in der Vollendung und Vertiefung, das heifit
in Heil und Heiligung des menschlichen Gemeinschaftslebens.

Bedeutungsvoll in dieser Beziehung erscheint es, dafl jenes Urprinzip,
das uns in verschiedenen Aspekten bereits als ,,Reich*, .als ,,Mutter*
oder als ,,Schechinah* begegnet ist, auch ,Kenesseth Jissrael, Ge-
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meinschaft Israels benannt wird. Hier erhebt sich aber eine ein-
schneidende Vorfrage. Ist denn wirklich der Gottesbund auf Israel
beschrinkt, erscheint dieses Volk allein zum Heile auserlesen? Aber
schon die Beziechung jenes Namens auf eine der Weltpotenzen macht
diese Auffassung unglaubhaft, ebenso wie die selbstverstindliche Tatsache,
daBl Adam ha-Rischon und Adam Kadmon, auf welche denn doch Quelle
und Ziel ‘alles menschlichen Heiles zuriickgehen, irdische und himmlische
Urviter des Menschengeschlechts und doch nicht blof Israels bezeichnen.

So liefle sich denn im Gegenteile vermuten, dal der Name ,JIsrael“

~in den Zusammenhingen der mystischen Lehre iiberhaupt keine Be-

ziechung zur speziellen Konkretheit dieses Volkes énthalte, sondern
nur symbolische Bezeichnung fiir die Menschheit sei, etwa in der
Tendenz, den in seiner Reinheit schwer zuginglichen Menschheits-
gedanken in eine populdre nationale Form zu kleiden? Aber auch diese
Auffassung wiére der Absicht der mystischen Lehre nicht adiquat.
Israel ist in derartigen Benennungen Symbol, aber auch Wirklichkeit
zugleich, wenn die Wirklichkeit des Volkes selber in seiner Geschichte,
im Wirken seines Geistes, in seiner geistgebundenen nationalen Lebens-
filhrung, ja in seiner Erhebung und Schuld, in seinen Verzweiflungen
und Hoffnungen, kurz in all seinen Gottfernen und Gottndhen nichts
anderes ist als Symbol, das heifit konkretes, vorbildliches und zentrales
Beispiel des Universalweges der Menschheit, herabreichend bis zum Ur-
zustande des ersten Menschen und in die Zukunft zielend bis zur
Erfilllung des Heiles, bis zur vollen Heiligung des menschllch-mensch-
heitlichen Lebens.

Wenn wir aber so in Israels Art und Schicksal gleichsam die Mensch-
heit selbst in Verdichtung erkennen kénnen, so wird unser Blick frei
fir die doppelte und doch in Einheit wieder zusammentreffende Deutung
jenes tiefen Zusammenhanges, den uns die Bibel als den Bund Gottes
mit Israel darstellt: auf den gottgewollten Weg der Menschheit und auf
die tiefsten Daseinshintergriinde dieses einen Volkes.

So stellt sich uns denn auch der Sohar dar: nicht blofi seiner
Methode nach als Deutung des Bibeltextes, sondern auch seinem
gleichsam kosmisch-historisch gewendeten Inhalte nach als Deutung der
biblischen Geschichte, nur die Grenzen derselben beiderseits iiber-
schreitend: in die ur- und iiberirdischen Heimatssphiren des Menschen
und durch die nachbiblischen Zeiten hindurch zu den verborgenen
Spuren fernster Heileszukunft.
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Im Lichte der mystischen Lehre erscheint die biblische Geschichte
zunidchst in jenen é&lteren Partien, wo Symbolik und Realitit am
schwersten auseinanderzuhalten sind, und wiederum in den Hohepunkten
der theokratisch-nationalen Epoche nicht als ein blof zufilliger oder
auch selbst blof pragmatischer Zusammenhang, sondern als sinnvolle,
ja gotterfiillte Entwicklung.

Durch die Urtatsache des Siindenfalls geht der zeitlos-selige Ur-
zustand der Menschheit iiber in den zeitlichen Sinn des inneren Kampfes,
der in immer neuen Kriften sich emporringenden ,,Umkehr*, der immer
hoher sich stufenden Gotteserkenntnis, Gottesfurcht und Gotteseinung.
Epochen des Verfalls und des Aufstiegs wechseln miteinander, erstere
bestimmt durch das Walten des bésen Prinzips, letztere durch einzelne
Menschen, welche fiir sich die Verbindung des Menschlichen und Gétt-
lichen vollzogen haben und noch mehr durch ihr irdisches Dasein selbst als
durch duflere Werke gestaltenden Einfluf} iiben auf das Heil der Erde.
Wiahrend aber Erscheinungen wie Chanoch und Noach noch einen
Abglanz urzeitlichen Paradieseszustands an sich tragen, wird der zeiten-
besiegelnde und in Generationsketten sich immer erneuernde Bund,
der allerdings mit Noach schon beginnt, konkreter erst in Gestalt und
Leben der Erzviter. Sie vertreten in gewisser Beziehung die Dreiheit der
himmlischen Urpotenzen selber in irdischer Verwirklichung: Abraham
die ,,Sdule der Liebe”, Isak jene der Strenge; Jak ob, namentlich auf
jener Stufe, auf der er ,Israel geworden ist, vereinigt und vollendet
die beiden im Zeichen der Wabrheit. Schon die Agada verlegt die
Erschaffung der Erzviter in die Schépfung selbst, wie auch der Name
Abrahams durch kiinstliche Wortdeutung schon im Schépfungsberichte
gefunden wird. Geheimnisvoll erscheinen insbesondere die Wanderungen
der Patriarchen, vorwegnehmend spiteres Schicksal des Volkes Israel,
das wieder geographisch-historisch zwischen Babel und Mizrajim einge-
stellt ist, geheimnisvoll Begegnungen (zum Beispiel Abrahams mit
Malkizedek), Namen, Zahlen. Linder und Orte bezeichnen oft nur be-
stimmté Typen geistiger Einwirkungen, so zum Beispiel solche der
Verdunklung und Versuchung, welche aber auf dem Wege zu Gott
doch wieder notwendige Wanderstufen sind, aus denen der gottsuchende
Trieb nur neue Kréfte holt zu immer erhhtem Aufstieg. Wie die ver-
schiedenen Gottesnamen, so entsprechen die verschiedenen Formen
gottlicher Erscheinung verschiedenen Stufen der Offenbarung, je nach
Art und Grad der bereits erworbenen Gottempfinglichkeit. Von anderer
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Art sind nicht nur die Offenbarungen Gottes an Abraham und an
Jakob, sondern z. B. auch die beiden Erscheinungen Jakobs in ,Betel* vor
und nach dem entscheidenden Kampfe mit jenem Wesen, das in der
Bibel bloB als ,Mann“ bezeichnet wird. Wie in-den Hauptgestalten
Hauptméchte kosmischen und menschlichen Lebens, so bringen sich auch
in gewissen Gegen- und Nebengestalten Michte der ,anderen Seite“
oder erginzenden Wesens zum Ausdruck. So entsprechen z. B. Kajin,
Terach, Lot, Laban, Esau, Kanaan auf verschiedenen Stufen dem Prinzip
der ,,anderen Seite', Sarah, Rebekka, Rachel und Leah gewissen weib-
lichen Urmidchten. Zu den Erzvitern tritt dann insbesondere die Gestalt
des Josef, welche, wie manchmal auch Adam und Kénig David, die
Dreiheit zur Vierheit ergiinzt und, in die Teilung der zwdlf Stimme
zentral hineingestellt, in besonderem Mafle die Hoffnung der Zukunft
bildet. Die siebzig Seelen der israelitischen Urfamilie entsprechen aber
wieder genau den siebzig Vélkern, welche den Kérper der Menschheit
zusammensetzen.

Denn den Hauptinhalt der Offenbarungen jener Geschichtsstufe bildet
die aus dem Geiste bestimmte genealogische Erzeugung des Volkes
Israel, welche den mehr physisch bedingten Genealogien der anderen
Volker sich anreiht und in der Offenbarung jenes Geistes, der bis dahin nur
den Vitern des Volkes sich kund getan, an das Volk selbst Krénung
und Abschluf} findet. So bildet denn auch Moses, der in einem gewissen
Anklang an eine christliche Benennung Jesu, wahrscheinlich aber unab-
héngig von. derselben der ,treue Hirte“ (Ra’aja Mehimna) genannt wird,
die Zentralgestalt des Volksgeistes, in dessen Entstehung gleichsam, welche
zugleich die Entstehung des Volkes selber ist. Es wurde mit Recht von
Edouard Schuré* betont, daB8 die einzigartige Grofle dieses Mannes
gar nicht darin bestanden habe, fiir ein Volk eine Religion, sondern viel-
mehr darin, fiir eine Religion ein Volk geschaffen zu haben. Im Sinne der
jidischen Lehre wurde das Volk natiirlich nicht durch die, wenn auch
noch so hochragende Gestalt seines Fiihrers geschaffen, aber
Israel ist auch nicht durch physische oder politische Ursachen aus
indifferenten Geschlechterfolgen zum Volke geworden, sondern durch einen
Akt der Erwdhlung. Aber diese Erwahlung darf auch wieder nicht im-
Sinne einer besonderen und einzigen Naturanlage gedeutet werden,
da sie ja eben iiberhaupt keinen physischen Grund hat, sondern einen

* Im Kapitel ,Moses® seines Buches: ,Die grofien Eingeweihten®.
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geistig-geschichtlichen. Zu nationaler Selbstiiberhebung kann der Aus-
erwihltheitsgedanke nur filhren, wenn der Bund aufgefafit wird als
Erwéhlung eines schon irgendwie fiir sie natiirlich priidestinierten Volkstums.
Der Sinn gerade der vormosaischen biblischen Geschichte ist aber der, dafi
dieser Bund, der im innersten Sinne ein Bund Gottes mit der Menschheit
ist, dieses Volk iiberhaupt erst als ,Gottesvolk“ entstehen lie, dafl es
dann freilich, weil ganz aus dem Schofie des Geistes entsprungen,
in ganz anderer Weise und in ganz anderem Grade als andere Vdlker
an Hohe und Wiirdigkeit, an Verpflichtungen und-Ahndungen geistigen
Lebens gebunden erscheint. Selbstverstindlich wiirde man aber andrerseits
in solchen Auffassungen vergeblich eine Begriindung dafiir suchen, dafl
die natiirlichen, das heifit aber auch die seelischen und geistigen Anlagen
dieses Volkes nun gerade als minderwertig gegeniiber denen anderer Vélker
zu gelten hétten, ein Standpunkt, den noch oder bereits Schiller in seiner
»Sendung Mosis“ vertreten hat. Gehért ja doch ein gewisser Hohegrad
pationaler Seelenverfassung, wovon richtiger zu sprechen wire als von
vagen ,Anlagen“, dazu, um, wenn auch im ewigen Widerstreit, ja in
immer sich wiederholender Aufbiumung gegen den Geist, in einem
besonderen Sinne innerhalb der Menschheit dessen nationalen Triger
zu bilden.

Fiir die spatere Zeit tritt dann namentlich die Gestalt des Konigs David
in ein besonderes Verhiltnis zum Gottesbunde, nicht blof durch den
Bau des Heiligtums, das die sichtbare Einheit von Gott und Volk am
deutlichsten bekundet, sondern auch vermége einer durch den Namen
der Stadt Chebron vermittelten geheimen Beziehung zu den Erzvitern,
mit denen er die Vierheit des von Ezechiel erschauten géttlichen Thron-
wagens erginzt, ja zu Adam selbst, von dem er nach agadistischer
Deutung dessen auf tausend fehlende Lebensjahre gewonnen hat, vor
allem aber durch ‘das in den Psalmen gegebene Vorbild vollendeter
innerer Umkehr. '

Und. wiederum gilt das heilige Land als Symbol der himmlisch-
irdischen Vollendung. Es erscheint als erhéhtes Zentrum der Erde und
Jerusalem als Zentrum dieses Zentrums, wiederum mit dem Heiligtume
in der Mitte. Die Substanz dieses Landes ist wie die des Menschen
aus Teilen der ganzen Erde zusammengesetzt, wie ja auch die hebriische
Sprache die Spuren der ,Schechinah“ an sich trigt. In geheimnisvoller
Weise erscheint wieder Malkizedek, der heidnische, aber- gottbewufite
Bundesgenosse Abrahams, bereits als Konig von Jerusalem. Der Name
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»Zion“ aber wird geradezu zu einem der Namen der Sphire des
»Reiches“. Die Liebe des ,Konigs“ zur ,Kénigin“ ist die Liebe Gottes
zu ,Zion“ oder jener Urmacht, die auch ,Schalom“, Friede oder Voll-
endung, genannt wird, zu ,Schulamith“, welche im hohen Liede, dem
Liede Schelomoh’s (Salomo’s), besungen wird.

Wie die Wiiste fiir Israel den Tiefpunkt seiner Gottentriicktheit, so
bezeichnet das heilige Land den im Uberzeitlichen begriindeten, aber
ganz im Irdischen sich manifestierenden Zustand seiner Gotterfiilltheit,
dessen duflerlich sichtbare Form der gottesstaatliche Organismus bildet.

Aber durch Schuld und Verhingnis muf} zeitweilig die Herrlichkeit
von Zion weichen. Israel selbst hat, indem es die géttliche Lehre ver-
nachlissigte, den Bund und dessen sichtbare Zeichen: Tempel und Land,
entweiht. So wurde denn auch sein Schicksal losgerissen von nationaler
Gottverbundenheit, und im Dunkel der Erniedrigung sog es Nahrung von
nanderer Macht“. Aber nicht nur Israel geht in die Verbannung, sondern
die Schechinah, die sich hier als innerste Seele des Volkes selbst ent-
hiillt, mit ihm. Ja inniger als um die ,Verbannung® (Galuth) schlechthin
ist die Traver um diese ,Verbannung der Schechinah® (Geluth
Schechinah), die zugleich Verdunklung der Welt ist. Das Band zwischen
Gatte und Gattin ist unterbrochen, erst fiir kurze Zeit, dann bis in
unabsehbare Zukunft. Geeinte Wonne verwandelt sich in dreifache Ver-
einsamung : des Vaters, der Mutter und der Kinder, um welche ,Rachel®,
jhre Mutter, weint. Von jenem Tage sind die Frommen in ewiger
Wanderschaft. Und fiir das Volk folgt auf die Verbannungen Mizrajims
und Babels die Zerstrenung in das grofle Babel, die ungeeinte
Volkerwelt.

Denn auch der Fluch der zeitweiligen Heimlosigkeit Israels griindet
zuletzt in dem Segen der Erwihlung und seiner Sonderstellung unter allen
Vélkern. Auch Israel hat zwar wie die iibrigen Vélker einen bestimmten
himmlischen ,Fiirsten“ (Sar), ndmlich den Erzengel Michael, doch scheint
sein Schicksal gleichsam unmittelbarer aus dem innersten Quell géttlichen
Schicksals zu erflieBen. Der Rolle des Herzens, welches in seiner Klein-
heit und Schwiche das edle Zentralorgan des menschlichen Organismus
bildet, wird Israels Funktion im Vélkerorganismus verglichen, der, an
sich noch plump und ungefiig, ohne das Herz zerfallen wiirde, und in
besonderer Weise auch wieder derjenigen des Messias. Wie dieser im
organischen Zusammenhang des Kosmisch-Menschlichen das universelle
Leid auf sich nimmt und die Lauterung der Welt in sich konzentriert



Israel als Herz der Vélker, Die ,Thorah“, Studium und Verwirklichung. 47

und dadurch verstirkt, so war es Israel urspriiglich bestlmmt der Volker
Leidenslos auf sich zu nehmen.

Auch wird Israels Schicksal weniger als das anderer Volker durch
astrologische Einfliisse und aufler durch géttliche Fiirsorge vor
allem durch die Freiheit eigener Entscheidungen bestimmt. So ergibt
sich fiir den Angehérigen dieses Volkes eine ungeheuere Verantwortung
und Mitverantwortung fiir des Volkes Gesamtschicksal, gesteigert noch
im Anblick jener merkwiirdigen Wechselbeziehung, vermége deren das
Schicksal Israels zugleich dasjenige der Schechinah und damit auch
Gottes Schicksal ist.

- Hiemit hingt dann auch die hohe Bedeutung zusammen, welche ‘der
»Thorah® beigemessen wird. ,Thorah“ ist weit mehr als ,,Gesetz“, -
mehr als biblische ,Lehre”. Schon nach talmudischer Auffassung geht
ja die Thora sogar der Erschaffung der Welt als Urbild voran, wie
die Ideenwelt der Erfiilllung der Realitit. Und wiederum erscheint
gerade sie auf das engste der Bestimmung des Menschen verbunden,
der nur um ihretwillen erschaffen ward, als das einzige Wesen, das,
hierin sogar den Engeln iiberlegen, den Sinn der Thorah zu erkennen
und zu erfilllen vermag. Der Sohar wird nicht miide, das Los derer
zu preisen, die ihr Studium und Leben weihen. Das Thorahstudium
hebt den Menschen geradezu iiber die Machtsphire des Schicksals hin-
aus. Und das Band der Thorah ist es hinwiederum, welches in den
Zeiten der Verbannung dasjenige der Opfer zu ersetzen imstande ist.

In eigentlichstem Sinne aber wird das Studium der Thora erst von
jenen. betrieben, die von den oft geringwertig erscheinenden Oberflichen
der sdhriftlichen Uberlieferung in ihre Tiefen dringen, die nicht blo8
ihr Kleid oder ihren Leib, sondern ijhre ,Neschamah“ ergreifen. Und
wenn die Gelduterten in der Mitternachtsstunde den Geheimnissen der
Thorah nachforschen, empfingt ihre Seelen der Allheilige selbst im
Garten Eden zu wonnigem Spiel. Eine besondere Macht aber wird
neuen Deutungen und Gedanken zugesprochen, die nicht nur in ein
himmlisches Buch eingeschrieben werden, sondern mitwirken an der
Hervorbringung eines ,neuen Himmels“ und einer ,neuen Erde“.

Aber die Erfiillung der ,Thorah“ erscheint doch wieder konkret an
" die gesetzliche Formung des Lebens, an die durchseelte Ubung der
biblischen Gebote gebunden. Im Zusammenhange eines geistigen Welt-
bildes kann natiirlich der Sinn einer rituellen oder zeremoniellen Ver-
pflichtung nur von symbolischer Art sein. Nicht die Bindung des Ge-
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setzes, sondern die Weihe seiner Intention stempelt ein Leben der
Gebotserfiillung zum religiosen Leben. Dennoch kann in der konkreten
Fassung des Symbols nach der Meinung des Sohar nichts Willkiirliches
liegen, wie denn sein Sinn erst durch die konkrete Erfillung auf
Erden und speziell in der Gemeinschaft Israels wahrgemacht wird. So
“begriindet das religidse Gesetz gewissermaflen eine eigene, iiber das
blof natiirliche Leben hinausreichende Welt. In tausend tiefsinnigen
Deutungen ist die Tendenz erkennbar, das gesamte Formenwesen
namentlich des alten, auch &uferlich noch gottverbundenen Judentums
als einen geistig-tatenhaften Organismus aufzufassen, der Glied fiir Glied
dem Organismus der Natur und dessen tiefstem Inbegriff, dem Organismus
des Menschenleibes entspricht. Und namentlich der ,treue Hirte ent-
hilt symbolische Andeutungen des Ritualgesetzes in weitem Umfange.

Speziell gilt jenes Prinzip unmittelbar fiir die Zeit des alten Kultus,
da Land und Gottheit noch enge verbunden erschienen. Tempel,
Priestertum und Opferwesen bilden gleichsam eine Organisation, die in
der Bahn des Bundes dem geistigen Organismus der Welt und Welt-
bestimmung im Leben des Volkes, das ginzlich Gottes Gemeinde ist,
eine Stitte bereitet und die wieder das Zentrum bildet fiir ein vom
Religidsen innerlichst beherrschtes Leben dieser Gemeinde.

Zuniichst bieten Stiftshiitte und Tempel in allen Details von
Réumen, Bestandteilen und Geriten nach Maflen, ja Materialien und Farben,
Symbole hdherer Gliederungen. Ferner werden auf Arten, Anlidsse und
Gegenstinde der Opfer tiefsinnige Deutungen angewendet. Bildet doch
das Opfer eine Uberbriickung zwischen physischem und geistigem Dasein
bis in die materielle Substanz hinein, die, namentlich durch die Ver-
brennung und in feinerer Unmittelbarkeit in den Riucheropfern, aus
dichter Stofflichkeit in h&chste Sphéren iibergeht. Und so vermag denn
das Opfer, wenn es mit der richtigen Opferstimmung der Seele sich
verbindet, deren tiefere Sehnsuchtskrifte im doppelten Wege des Auf-
stieges und der Niherung bis an den Thron der Allmacht zu tragen, oder
genauer: im Sinne der Entsprechung des Unteren und Oberen zu den
dem irdischen AnlaB parallelen Regionen iiberirdischen Lebens. Und dafl
das Opfer ,,Wohlgefallen findet“, bedeutet nichts anderes, als daff in
seiner Folge neue Segensstrome dem Opfernden zuflielen.

-Und wieder bieten die Feste eine Fiille der Symbolik: auch hier
mannigfache Beziehungen zu den Sefiroth, zu den Michten der ,Liebe*
und der ,Strenge“, zu Sonne und Mond und astrologischen Zeichen, vor
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allem zur geistigen Bestimmtheit des Zeitenganges. Insbesondere erscheint
jene Festeszeit, deren erhabene Gipfelungen der Neujahrs- und der Ver-
s6hnungstag bilden, dadurch gekennzeichnet, daf die intensivste Macht
des ,,Gerichtes“ durch die verstirkte Macht der Liebe iiberwunden und
abgelést wird. Uberhaupt erscheint im Rahmen des Gesamtlebens und gar
fir das rhythmisch gegliederte religiése Leben die Ordnung der Zeit als
keine indifferente, sondern gewissermafien als wesenhaft, wie denn auch
nicht blof die Feste, sondern auch sonst Tage und Stunden ihr Vorbild
in den oberen Welten haben.

Da nun aber Kultus und Zeremonie doch erst in der Intention ihres
Sinnes diesen erfiillen, so bildet auch wieder das Gebet erst nur die
notwendige Begleitung der Opfer, dann aber auch nach dem Verschwinden
der alten Gottesstaatlichkeit deren unmittelbaren Ersatz.

Auch der weitverzweigte Organismus der Liturgie wird durch Begriin-
dung und Deutung der mystischen Lehre lebendig. Namentlich die heiligsten
Gebete, wie das ,Schema” oder die ,Keduscha®“ tragen sowohl in ihren
Inhalten wie in der Stellung ihrer Worte, noch mehr aber beziiglich ihrer
'rhythmischen Einordnung in den Kanon des Gebetrituals Geheimnisse an sich.
Ja die Art des reinsten Gebetes, dessen Sinn nichts als Lobgesang Gottes
ist, vermag den Menschen mit den Engeln auf gleiche Stufe zu erheben.

Neben dem Gebete sind es die auch im Golus geiibten Zeremonien,
welche in jhrer Symbolik den Abglanz des Bundes im Leben des Juden
stindig zu bewahren und zu erneuern bestimmt sind. Zunachst solche,
welche wie gewisse Festesbriuche (z. B. diejenigen des Sukkothfestes) bis
auf die biblische Lehre zuriickreichen oder wenigstens an altes Opferwesen
erinnern, speziell auch Zeremonien, die (wie das Tefillinlegen) mit dem
Gebete unmittelbar verbunden sind, dann aber auch alle die stindigen
Tagespflichten religidsen und halbreligiésen Charakters, mit denen der
Jude das , Joch des Malchuth Schamajim“, die Verantwortung des ,Reiches
auf sich nimmt.

Es. gibt aber kein sichtbareres, tieferes und segen-
erfiillteres Merkmal des Bundes alsden Sabbat. Sein Sinn
grindet ja im Rhythmus der Weltschépfung selber, in welchem der
siebente Tag zwar nicht mehr dem Werk, aber einer erhhten Stufe
desselben, der Vollendung, zugehért. Bedeutungsvolle Zeremonien
scheiden diesen Tag, der irgendwie der Zeitlosigkeit selbst verbunden
ist, von den um ibhn kreisenden Tagen der Werkt'é‘gfichkeit. Der
Sabbat unterscheidet den Menschen von der Natur, Israel von der
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Vielheit der Volker. So steht er denn auch génzlich im Zeichen der
rechten Seite, im Zeichen der Liebe. Alle Macht des Bdsen ist da aus-
geschaltet und die Macht der Versshnung so groB, daf8 sie auch Unrast
und Qual der bdsen Geister und der biilenden Seelen besénftigt. Am Sabbat
gesellt sich zum Menschen ein himmlischeres Seelenglied, die ,Neschamah
jeterah“, nach der wértlichen Bezeichnung eine ,iiberschiissige Seele®, zu
deren Aufnahme ihn nur die Reinheit der Sabbatstimmung beféhigt.

Der g6ttliche Ursegen des Sabbats ist es insbesondere, der, nicht mehr
auf die Zeit des Gottesstaates beschriinkt, Israel in die Verbannung und
Zerstreuung nachfolgt. So wird denn an ihm die trostreiche Allmilde der
Schechinah am unmittelbarsten offenbar, so innig offenbar, daf} ,Sabbat“
und ,,Schechinah® schliellich in der Benennung der zehnten Sphire in
eines verschmelzen. Das Symbol des Hohen Liedes, worin nach uralter
Deutung die Liebe Gottes zur Gemeinschaft Israels in Ténen unendlicher
Zartheit und Innigkeit besungen wird, vollendet sich in der verwirklichten
Innigkeit und zarten Glut der Sabbatliebe. So erscheint denn in der
Benennung des Sabbats die Schechinah als ,Braut”, in der himmlischen.
Schénheit immer erneuter Erblilhung, in der seligen Hingabe immer ver-
jingter Hoffnung. Unmittelbarer als jedes irdische Symbol hat denn auch
der Sabbat sein Urbild in der iibersinnlichen Welt, der ,untere® im
moberen Sabbat. Ein Abglanz der Erfiillung ist in der Sabbatwonne
selbst enthalten, in welcher alle Festesweihe zur reinsten Gottesfreudigkeit
erhoben erscheint. Hier binden sich Nichstes und Fernstes, Gliickseligkeit
des Augenblicks und unendliche Aspekte des Weltgeschehens, welche in
keuscher Wortkargheit angedeutet werden durch die Begriffe des
wJichud”, der Einung, oder genauer: Gotteseinung, und des
»Schalom' oder des Inbegriffs von Friede, Verséhnung und Vollendung.

Und hiemit wird diejenige Seite des Bundesgedankens beriihrt, welche
am dunkelsten zwar ihrem konkreten Inhalte nach erscheint, aber am
lichtvollsten im Hinblick auf die letzte Sehnsucht des Menschen und des
Volkes: die Seite der Zukunftserfiillung. Solange noch durch Zeitenfinsternis
und Verbannung die Schechinah fernen Zusammenhang aufrechterhélt mit
der in der Urzeit dem irdischen Geschehen noch eng verbundenen Gottes-
macht, kann auch die Hoffnung der Wiedervereinigung nicht ersterben.

Mit dunklen Bezeichnungen und dunklen Worten zielt der Sohar auf ferne
Geschehnisse, welche in einem Falle iiberraschender Weise mit Ereignissen
- der jiingsten Zeit chronologisch zusammentreffen — bis zu jener fernsten
Zukunft, in der die apokalyptische Hoffnung sich krént.
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Denn ein ,,Faden der Gnade* zieht sich durch alle Verlorenheit und
Verlassenheit, und wenn Israel nicht aus eigener Kraft, bis zur Hohe des Heiles
sich erhebend, die volle Riickkehr vollziehen kann, so wird das Heil, nach den
Urmassender Zeitlichkeit selbst, aus den Heilesquellen erflieflen. Unerschiittert
aber durch Verdunklung und Leid bleibt die GewiBheit, daf} die ,,Hiitte
Davids*, die ,Friedenshiitte*’, wieder aufgerichtet, die verstoflene Gattm
an den ihr gebihrenden Platz wiedereingesetzt werden wird.

- Da8 dann aber nicht die alte Form der Gottesstaatlichkeit zur
Wiederherstellung gelangen wird, ja dal diese Form selbst in den
Zeiten des alten Konigtums bereits einen Abfall von der wahren, mosaischen
Urform des Gottesbundes bedeutet habe, wird an einer Stelle angedeutet,
wo auf den diesbeziiglichen Einwurf eines Heiden zugestanden wird, dafl
der Bau eines dritten Tempels, der ja nirgends in der Bibel prophezeit
wird, nicht zu erwarten stehe, dafl vielmehr selbst der Bau des ersten
und des zweiten Hauses noch nicht in Wahrheit erfolgt sei, da der einst-
malige Tempel in Jerusalem doch nur von Menschenhand erbaut wurde.

Nur in fernen Andeutungen wird von der ,Ankunft des Messias“ *
gesprochen. Die himmlische Region, aus der er kommen soll, wird das
»Vogelnest®, als die Stitte seines irdischen Auftretens Galilda genannt.
Hie und da wird an die talmudische Vorstellung eines zweifachen
Messias angekniipft und von gewaltigen, die Existenz Israels bedrohenden
Kriegen gesprochen, welche der Errichtung des letzten Friedensreiches
vorhergehen. Die Vollendung des Heileswerkes vollzieht sich in drei-
facher Abstufung: als Sammlung Israels, als Aufbau des Tempels und
als Belebung der Toten. Und wie in den' Visionen der Propheten und
den apokalyptischen Biichern gipfelt der Erlésungsgedanke der Mensch-
heit in kosmischen, symbolisch-iibersinnlichen Vorstellungen, indem in
jenen letzten Kémpfen ein Stern sieben andere verschlingen und nach
den Worten des zweiten Jesaia ,das Licht des Mondes dem der Sonne
gleich werden wird“.** Und in jenen Tagen, da die Lauterung nicht nur
des einzelnen, sondern der Menschheit sich vollendet, werden die tiefsten
Geheimnisse zur spielenden Kinderweisheit.

Aber schon auf dem Wege der Vollendung kennzeichnen mehrere
Begriffe, was in vertiefterer Weise unseren verilachten Fortschritts-

* Darin, daf die Ankunft des Messias: die irdische Verwirklichung des Gott-
menschlichen, zur Ganze an das Ende der Zeiten verlegt wird, liegt wohl eine der
prinzipiellsten Differenzen der kabbalistischen gegeniiber der christlichen Lehre.

** Jes. cap. 30, v. 26.
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begriffen im messianischen Aspekte entsprechen mag: der Begriff des
»Kijum“, des ,Bestandes”, worunter nicht blofi Welterhaltung im
physischen Sinne, sondern Selbstbewahrung der Dinge in ihrer geistigen
Existenz, sozusagen an ihrer geistigen Ortlichkeit zu verstehen ist, und
der Begriff des ,Tikkun“, was wortlich ,Berichtigung® heiflt, aber alle
Art von innerer Forderung einschlieft, Forderung auf dem Wege des
Heiles, kimpfendes und siegreiches Wurzelfassen des Geistes, Befreiung,
Hebung und Léiuterung zumal. Und endlich stellt der schon heran-
gezogene Begriff des , Jichud“ die innigste und letzte Tatrichtung dar
zu Gott: Vereinigung des zur Einheit kommenden
Herzens und der zur Einheit kommenden Welt mit
Gott, dem ewigen Ziel und ewigén Urquell aller Einheit.

Sind Urquell und Urziel denn eigentlich zu trennen? Dafl hier iiber
dem Urscho aller Zeitlichkeit das tiefste Geheimnis waltet, erscheint
wieder durch die gelegentliche Bezeichnung der Schechinah als ,,Zeijt"
angedeutet sowie durch die merkwiirdige Identifizierung der ,oberen“
und der ,kiinftigen“ Welt. Ist das kiinftige Heil ur- und vorbildlich im
Ubersinnlichen bereits verwirklicht oder bedarf die iibersinnliche Welt
zu ihrer eigenen Erfiillung, ihrem eigenen ,Tikkun“, der Erfiillung der
Erdenzukunft ? Oder ist fiir untere und obere Welt die ganze Beziehung
zu dem, was wir ,Zeit“ nennen, eine verschiedene ?

Wir stehen hier vor letzten Fragen, welche auch letzte Fragen in
Bezug auf den Sinn der Lehre des Sohar sind. Aber noch ist auch
das nah zugingliche Gebiet derselben, selbst in fliichtiger Betrachtung,
nicht ganz durchwandert, solange diese Lehre nur als solche beleuchtet
wird und nicht auch das Eigentiimliche ihres literarischen und
historischen Hintergrundes oder besser gesagt: ihrer im Zeitstrom  jiidi-
" scher Geistesgeschichte in der Form dieses Buches sich offenbarenden
organischen Lebendigkeit.

Buch und Leben.

Der Sohar gehért zu jener Art von Biichern, denen man am wenigsten
gerecht wird, wenn man sie wie literarische Schépfungen dieses oder
jenes Autors betrachtet, als Werke bestimmten Ursprungs, bestimmten
Inhalts oder bestimmter Tendenz. Sondern Ursprung, Inhalt und Tendenz
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wollen hier in einer hoheren Einheit verschmelzen, die man in ent-
schiedenerem Sinne als sonst das Leben des Buches nennen kdnnte.
Dieses aber mag hie und da mehr noch als durch den Inhalt durch die
Form der Darstellung bezeichnet werden oder vielmehr durch jenes
unsichtbare Band, das zwischen beiden waltet. Nur ist dann unter Form
mehr zu verstehen als etwa blofl Stil und Komposition. Hiezu gehdrt
in unserem Falle ebenso die Sprache selbst wie der Rhythmus der Dar-
stellung, die Methode des Diskurses und der Exegese, die diirre Lehr-
form wie der Duft des Legendenhaften sowie gewisse kleine Ziige
realistischer Ankniipfung, vor allem aber die doppelte Beziehung dieses
Lebens auf ein ihm vorangehendes, dessen urgegebener Geistigkeit es
in der Treue der Tradition nachfolgen will, und ein ihm folgendes, das
seinen Samen weitertragen soll in die Fernen der geistigen Entwicklung.

Als dritter sichtbar-grofler literarischer Niederschlag des jiidischen
Geisteslebens steht der Sohar in eigenartiger Beziehung zu den beiden
anderen: der Bibel und dem Talmud. Wie MartinBuber einmal von
einer ,Sagenbibel“ spricht als der Gesamtheit der é&lteren jiidischen
Volkssage, die nichts weiter zu sein vorgibt als eine Interpretation der
»Schrift’, in noch innigerem Sinne kann man innerhalb des Judentums
von einer ,mystischen Bibel“ sprechen, welche nicht mehr und nicht
weniger beansprucht als die innerste Seele der Schrift zu enthiillen. So
gibt sich denn der Sohar als nichts weiter denn ein Kommentar zum
Pentateuch, mit Erginzungen zu einigen anderen biblischen Biichern
(zum Hohen Liede, dem Buche Ruth und den Klageliedern) und ver-
gleichender Heranziehung aus fast dem ganzen Bereiche des biblischen
Kanons. Man darf aber auch beziiglich des mit dem Bibeltexte fort-
laufenden Teiles keineswegs an eine vollstindige, noch weniger an eine
getreue Kommentierung des Textes denken. In der Regel gibt der Bibel-
vers nur den Anschlagsakkord zu weitldufigen Auseinandersetzungen, welche
gewohnlich andere, entlegene Bibelsdtze zu jenem in Beziehung bringen.
Dann verschwindet oft der textliche Anlaf} iiberhaupt vor der Lebendig-
keit oder Innerlichkeit des eigentlichen Themas.

Gewisse Partien der Bibel erscheinen besonders bevorzugt, sowohl
fir die scheinbaren Haupt- als fiir die gelegentlichen Parallelstellen: so
aus rein inhaltlichen Griinden der Schopfungsbericht und die grofien
Ziige der Erzviter- und der Mosesgeschichte, dann aber auch die
kultisch-gesetzlichen Partien, von den Propheten die letzten apokalyp-
tischen mehr als die iibrigen, und .vor allem natiirlich die Thronwagen-
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vision Ezechiels, von den Hagiographen nebst den oberwéhnten in iiber-
wiegendem Mafle die Psalmen, Hiob, Koheleth und Daniel.

Hochst merkwiirdig erscheint die Deutung in Beziehung auf das
Sprachgut der Bibel. Im Grunde verfolgt ja der Sohar iiberhaupt
den umgekehrten Weg wie sonst ein Kommentar, er geht nur scheinbar
vom Worte, in Wirklichkeit vom Thema, von seinem eigenen Thema aus.
Und wihrend die intellektuelle Methode der Kommentierung den Sinn
des Wortes in Inhalten sucht, erschliefit sich der mystischen der heim-
liche Sinn des Themas in den Tiefen des Wortes. Dieses wird hie und
.da mit fast ehrfiirchtiger Scheu und in der Regel mit einer Art kind-
licher Liebe behandelt. Denn einer Lehre, fiir welche Buchstaben und
Laute einer Sphire angehéren, die noch iiber den Dingen schwebt,
hat das Wort eine andere Geltung als diejenige bloBer Konvenienz,
Begriffssymbolik oder historischer Naturhaftigkeit. Etwas von der Weihe
des einzigen und verborgenen Namens steckt noch in allen Namen, als
welche zuletzt die Worte sich darstellen, etwas von der Urlebendigkeit
des geistigen Kosmos in dem Organismus der Sprache, dessen Wurzeln
nicht einmal erst durch die Wurzeln der Worte, sondern durch deren
Elemente: Laute, Buchstaben und Akzente gebildet werden und dessen
Sprosse und Zweige wunderbar miteinander zusammenhingen. Freilich
wird auch oft Neues mit Altem unhistorisch vermischt, so wenn selbst
den Vokalzeichen und den traditionell beibehaltenen Andersschreibungen
der Massora: *Verkleinerungen oder Auslassungen von Buchstaben und
ebenso den erst von spéten rabbinischen Autorititen eingefiihrten Ton-
zeichen mystischer Sinn beigelegt wird. So werden z. B. aus dem ver-
doppelten Jod in dem Worte ,Wajijzer” des Schopfungsberichtes die
zwei Triebe des Menschen herausgelesen, und das fehlende Waw im
Worte ,Leuchten” des vierten Schopfungstages macht aus den leuch-
tenden Himmelskérpern finstere Michte. Natiirlich liefern die Formen
der Buchstaben, ihre Namen, ihre Stellung im Alphabete ein weites
Feld manchmal ins Spielerische ausartender Deutung, ebenso wie die
aus der &lteren Kabbalah iibernommene, im Sohar iibrigens verhiltnis-
mafig spérlich verwendeten Methoden der Buchstabenpermutationen und
der zahlenmiBligen Berechnungen der Worte.

Unserer heutigen wissenschaftlichen Methodik freilich mag mit ihren
spielerischen Ausartungen die Methode selbst als veraltet, fremd, wenn
nicht komisch erscheinen. Dennoch gilt auch beziiglich ihrer fiir den-
jenigen, der tieferen und reineren- Sinn, als ihn die Oberfliche bietet,
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in uralten Formen finden will, die Forderung Bischoffs, vor Fillung
eines vorschnellen Urteils erst orientalisch umzudenken.

Vor allem ist dem ersten Eindruck der Willkiir gegeniiber, -welchen
manche Deutungen hervorrufen, jene Grundeinstellung zum Bibeltexte
iiberhaupt geltend zu machen, wonach dieser von vornherein nicht wie
der Text eines modernen wissenschaftlichen Buches eindeutig zu
nehm en ist, weil nicht in eindeutiger Begriffssprache niedergelegt, sondern
vieldeutig, das heifit: im Sinne selber vielgliedrig, gestuft und verzweigt,
oder, wie dies der Sohar ausdriickt, einem Baume gleich, ,der Wurzeln,
Rinde, Mark, Zweige, Blitter, Bliiten und Samen trigt“. Und auch durch
die hiufige Bezeichnung der Lehren als ,Wege“, die von Stufe zu
Stufe, von Region zu Region, von einem ,Palaste“ zum andern fijhren
kann uns eine Auffassung nahe gebracht werden, fiir welche sich im
begrifflichen Inhalt der Sinn jener Lehren iiberhaupt nicht erschépfen
kann. :

Gelegentlich spricht der Sohar auch von ,siebzig Gesichtern“ der
Thorah oder er unterscheidet die Abstufungen ihres Sinnes als ,Kleid“,
»Korper“ und ,,Seele“. Und in Bezug auf gewisse Partien der Schrift wird es
geradezu fiir Blasphemie erkldrt, sie bloB ihrem duflerlichen Sinne nach hin-
zunehmen. Wire es nur auf die simplen Berichte abgesehen, dann wire es
ja leicht, ,eine bessere Thorah zu schreiben“. Auch kehrt im Sohar die
talmudische Vierteilung der Deutungsmethoden wieder, von denen ,,Peschat”
jene nach dem nackten Wortsinn, ,Remes“ die stereotype Andeutung,
osDerusch” die Allegorie, ,Sod“ das innere Geheimnis bedeuten. Die
Anfangsbuchstaben dieser vier Worter ergeben den Namen ,Pardes“,
das Paradies des tiefen und vollkommenen Verstindnisses bezeichnend,
in welchem einer agadistischen Legende nach von vier zusammen
strebenden talmudischen Gelehrten blof8 Rabbi Akiba ohne Schaden an
Korper und Seele ein- und auszugehen vermochte, wihrend die drei
iibrigen auf dem gefahrvollen Pfade zu Falle kamen.

Natiirlich bevorzugt der Sohar selbst die tiefsinnigeren Deutungs-
methoden. Sehr hiufig ist sein Verfahren in der schon erwihnten Weise
ein vergleichendes. Und es beruht die Heranziehung von Parallelstellen
entweder auf gegenstindlichen oder auf sprachlichen Analogien. Nur hat
man es hiebei in der Regel nicht mit Analogien in gew&hnlichem,
rationalistischem Verstande zu tun, sondern mit solchen Stellen, deren
Sinn erst auf symbolisch erhGhter Ebene zusammentrifft. — so auch bei
stereotypen mystischen Umdeutungen z. B. des Wortes ,Rose” auf die
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»Rose Jakobs“, ,Mutter” auf die ,himmlische Mutter“, ,Garten“ auf
den ,Garten Eden“ usw. Gewil erscheinen auf solche Weise manche
Worte .und Sitze nicht blof8 willkiirlich umgedeutet, sondern aus ihren
Zusammenhéngen gerissen. Und dennoch treten dann auch wieder an die
Stelle solcher gestorter manchmal tiefere neue Zusammenhinge, vermdge
deren Entlegenes und sonst Beziehungsloses in der Einheit tieferer
Durchdringung verbunden wird. Ahnliches 148t sich auch von sprachlichen
Bezichungen sagen. Wie willkiirlich auch manche Wortdeutungen und
Wortbeziehungen seien, so tritt doch immer wieder im Einzelnen die
Tendenz noch tieferer Begrifflichkeit zutage, entsprechend feinerer Homo-
nymik und Synonymik, so wenn zwischen den Wendungen ,wajedabber
(er redete) und ,wajomer” (er sprach) noch ein Unterschied gemacht,
das hebriische Wort ,Saphir“ (dem deutschen gleichbedeutend) mit den
oSefiroth oder das Wort ,Ben“ (Sohn) mit ,banoh“ (bauen) in Ver-
bindung gebracht, das Wort ,Schamajim“ (Himmel) aus ,Esch“ (Feuer)
und ,Majim“ (Wasser) zusammengesetzt wird usw. So wird der Sohar
im ganzen von einer vergeistigten Auffassung der Sprache, in ihren
Elementen und ihren Zusammenhéngen, beherrscht. Charakteristisch ist
denn auch die hohe Verebrung, welche der hebriischen Sprache im Sohar
gezollt wird, indem, wie schon erwihnt, die Schechinah mit ihr auf
besonders innige Weise verbunden erscheint. Und in Bezug auf das
eigentiimliche Verhilinis wiederum des Hebrdischen zum Aramadischen,
der Sprache der Deutungen und der kodifizierten miindlichen Uber-
lieferung, der Sprache des Sohar selbst, mag auf den eigentiimlichen
Gedanken eines modernen Hebraisten hingewiesen werden, welcher in
der Geistesgeschichte des Judentums das harte und gewaltige Hebraisch
als mehr miénnliches, das schmiegsame und detailreiche Aramiisch als
mehr weibliches Sprachelement ansieht.

Und so schlieBt sich denn auch der Sohar, sowohl was Sprache als
auch was Deutungsmethode betrifft, an den Talmud an. Jene Grund-
auffassung, wonach die schriftliche Offenbarung nicht bloB der Ergén-
zung durch die miindliche bediirfe, sondern diese auch aus jener her-
auszulesen sei, ist in Talmud und Sohar dieselbe. Und wenn nach der
ebenso beriihmten als in gewissem Grade beriichtigten Methode eines
Rabbi Akiba kein Wort, keine Partikel und kein Buchstabe in der
Thorah zu viel oder zu wenig ist und jede anscheinende Seltsamkeit
und Uberflissigkeit nur einen Anreiz bildet, um Verborgenes zu suchen,
so ergeht sich auch der Sohar nur zu hiufig in Erdrterungen kleinster
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Abweichungen von der sprachlichen oder orthographischen Norm. Und
" weil er immerhin die Deutungsweise nicht durch duBerliche Tendenzen
der Gesetzesauslegung, sondern zumindest durch die Tendenz geistigeren
Sinnes bestimmt sein lafit, weil ihm jedes Wort der Thorah nicht ein
»Rechtsquell“ sozusagen, sondern ein Mittelpunkt ist, ,von welchem Lichter
nach allen Seiten strahlen, so gelingt es ihm auch hie und da, ,schwierigen
Stellen“ ebenso wie entlegenen Parallelen iiberraschend einleuchtenden
Sinn abzugewinnen.

Inhaltlich jedoch scheidet sich der Sohar ebenso vom halachischen
Elemente des Talmuds, als er sich dem agadischen enge anschlieft. Und
wenn auch der Sohar dem ritualgesetzlichen Judentum gegeniiber durch-
aus nicht jene revolutionire Haltung einnimmt, welche der jiidischen
Mystik in verfilschter Auffassung des historischen Tatbestandes hie und
da zugeschrieben wird, indem grofie Partien desselben die Auslegung
des Ritualgesetzes geradezu zum Hauptthema haben, so ist doch seine
Tendenz der Verinnerlichung, ,im Grenzenlosen sich zu finden“, jener
der VerduBlerlichung und des steten Grenzenziechens durch das Gesetz
geradezu entgegengesetzt. Andrerseits sind kabbalistische und agadistisch-
midraschische Deutungen und Lehren so nah verwandt, dafl in beiden Geist
und Sinn hie und da bis ins einzelnste zusammentrifft und eine Scheidung
fast unméglich wird. Kabbalah und Agada erweisen sich dann oft wie
zwei Hauptiiste eines Stammes, hier wie dort den schépferischen Volks-
geist offenbarend, nur nach der einen Seite mehr durch das Medium der
aus dem Dunkel webenden Volksphantasie, auf der anderen mehr durch
das Medium einer ins Dunkle forschenden esoterischen Gemeinschaft.

Und mit dieser letzteren sehen wir uns gerade historisch unmittelbar
in Welt und Zeit des Talmuds versetzt. Denn jener enge Kreis von
Ménnern, als deren im Grunde anfangs- und endloser Diskurs sich die
Darstellung des Sohar gibt, enthilt fast ausschlieBlich Namen bekannter
rabbinischer Autorititen, welche ungefihr den letzten Geschlechtern der
Mischnahlehrer (Tanaiten) angehdren. Gruppiert um die erhabene Gestalt .
des von ihnen scheidenden Meisters Rabbi Simon ben Jochai,
werden sie in der ,Kleinen Versammlung“ aufgezéhlt: Rabbi Abba,
Rabbi Jehudah, Rabbi Josse, Rabbi Chija, Rabbi Isak
und Eleasar, der Sohn Simons, welche nebst Rabbi Pinchas, dem
Schwiegervater des Meisters, einigen Mannern ilterer Zeit, auf welche
blof gewisse Uberlieferungen zuriickgehen, und nur wenigen anderen
gelegentlichen Teilnehmern der Diskurse in diesen immer wiederkehren.
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Wie nun die Form der Darbietung im allgemeinen hier' wie im
Talmud jene des Diskurses ist, so unterscheidet sich die nihere Art
des Diskurses doch wesentlich hier und dort. Wihrend nimlich die
halachische Gesetzesforschung wesentlich auf der Schirfe des Verstandes
beruht und auf den hie und da schroff aufeinandertreffenden Gegen-
sitzen der Meinungen, so spielt hier der Scharfsinn der Deutung
eine viel untergeordnetere Rolle. ‘Die Gegensitze, wo sie schon in
Form ,anderer Worte“ auftreten, sind vielmehr durch die Gemeinsam-
keit innigen Verstehens verbunden, denn das Ziel der esoterischen
Forschung will gar nicht aus den Kriéften der Antithese, sondern aus
harmonischer Ergéinzung gewonnen werden.

Noch erscheint, gerade im Hinblick auf das historische Problem, ein
Zug hdchst bemerkenswert, der einigermaflen an die Darstellung der
Platonischen Dialoge erinnert: die Ankniipfung an die schlichte Realistik
des Lebens. Die einzelnen Diskurse werden nimlich unzshligemale ein-
geleitet durch den ein kahles Datum ersetzenden Bericht, bei welcher
Gelegenheit dieselben gepflogen wurden. Da sehen wir ein Talmudisten-
paar (am héufigsten Rabbi Chija und Rabbi Isak) auf ihren Wanderungen
von einer paldstinensischen Stadt in die andere, wo sich ihnen, wenn sie
besonders tiefe Themen besprechen, die Schechinah gesellt, oder zufillig
in einer Herberge zusammentreffen, ein anderesmal erscheinen die gelehrten
Jiinger im Lehrhause oder um ihren Meister versammelt, wir erfahren von
ihrem #ufleren und inneren Leben, ihren Kiimmernissen und Zweifeln.
Hiufig geschieht es, dafl sich zwei wandernden Gelehrten irgend ein
Fremder, eventuell ein schlichter Lasttriiger gesellt oder ein Kind, und
die volksberiihmten Autorititen scheuen sich nicht, aus schlichtestem
Munde Lehren der Weisheit zu empfangen. Manchmal auch sehen wir
siec menschlicher Not, die ihnen wie zufillig begegnet, ratend oder lésend
zur Seite stehen. Gerade in solchen knappgehaltenen, realistischen An-
deutungen erfafit uns oft ein Hauch damaliger palédstinensischer Luft, ein
Eindruck von Unmittelbarkeit, der irgendwie auf konkrete Erlebnisse
zuriickgehen muf. Und jene rabbinischen Gelehrten, welche sonst hie und
da den Typus des meinungssiichtigen, volksfremden, fanatischen Gesetzes-
lehrers darstellen mégen, zeigen sich uns hier von einer ganz anderen
Seite: ununterbrochen beseelt von inniger Weisheitsliebe, in kindlicher
Einfalt der géttlichen Liebe und Heiligkeit hingegeben. Solche Art spiegelt
sich auch in der Darstellung wieder, die auf seltsame Weise in Inhalt
und Form zwischen schlichter Alltiglichkeit und einem wunderbar be-
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schwingten, aber zumeist immer noch schlichten Pathos wechselt — das
besonders bedeutungsvolle Bemerkungen einleitet und in welches noch
hiufiger die trockene Sprache der Diskurse umschligt. Und nicht selten
enden diese damit, dafl die Gelehrten vor Ergriffenheit weinen oder den
Trager der geistigen Mitteilung umarmen und dem Allerhdchsten fiir das
Erleben derselben danken.

Und derselbe Ubergang wie in solchen Mitteilungen selbst und den
Berichten derselben ist gewissermafien in Bezug auf die ganze Wirklichkeits-
sphire derselben zu beobachten, welche auf eine unmittelbare Art vom
Alltaglich-Schlichten an das Legendenhafte grenzt, so besonders in selt-
samen und kleinen, gleichsam symbolischen Begebenheiten, welche die
Gelehrten auf ihren Wanderungen erfahren, und gelegentlichen geheimnis-
vollen 'Begegnungen. Dieser Anhauch des Wunderbaren, der doch niemals
zur voll ausgebildeten Legende wird, konzentriert sich vor allem um die
Gestalt des Simon ben Jochai, dem noch mehr als spiter dem ,heiligen
Léwen“ (Rabbi Isak Luria) und dem Stifter des Chassidismus iiber-
- menschliche Macht iiber Hohen und Tiefen zugeschrieben und der in
diesem Sinne einem Baume verglichen wird, ,der in beide Welten reicht“.
Und wenn er im Verlaufe des Diskurses auch nur einfach wie die anderen -
seine Lehrmeinung vortrigt, so wird er anderseits geradezu zum Vor-
bild mystischer Vollendung erhoben, von dessen irdischem Lebensgange
freilich, der selbst fiir mystisches Weisheitsleben eine Segenszeit bedeutete,
die Jiinger zuweilen nur schon in sehnsuchtsvoller Riickerinnerung sprechen,
wahrend er in der Idra noch den leuchtenden Mittelpunkt seines Jiinger-
kreises bildet, dem er sterbend heiligstes Vermachtnis zuriicklaft.

Denn. auch was als erzihlendes Element die Lehre des Sohar begleitet,
kann schliellich nur einem Sinn und Ziele dienen; jenen geheimnis-
vollen Pulsschlag fiihlen zu lassen, der aus verborgenen Hintergriinden
die Lehre erquellen und ihre Tréger in ihr leben lifit und der zwischen
den Polen einer sorgfiltig gehiiteten Offenbarung und eines immer noch
in ehrfiirchtigen Fernen sich verbergenden Geheimnisses ein eigen-
tiimliches Leben zur Entfaltung bringt.

Wie des jiidischen Volkes geistiges Leben in der Folge der Nieder-
schrift und Verbreitung des Sohar befruchtet wurde, erscheint in Bezug
auf die Dokumentierung dieses Lebens in der Einleitung angedeutet.
Nicht blo8 wird die Lehre des Sohar Gegenstand tiefster Verebrung und
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intensiver Forschung und Ausdeutung — ja der Sohartext selbst wird
gelegentlich, den Psalmen ahnlich, in die liturgische Ubung aufgenommen
— sie steht auch an der Wiege der beiden spiteren, grofien, mystischen
Bewegungen des Judentums, die an die NamenIsak Luriasund des Israel
Baal-Schem sich kniipfen, von denen der eine seine Lehre geradezu an
den Sohar anschlof}, der andere demselben die innigste Verehrung zollte.

Die geographischen Wege des Soharstudiums sind bis zu einem
gewissen Grade zugleich jene des mystisch vertieften Judentums, was jene
zahlreichen kabbalistischen Werke beweisen, die sich nur als Kommen-
tierungen des Sohar geben. Aber nach verschiedenen Richtungen erlag
dieses den Machten des Widerstandes, der Trégheit und der Unreife, nach
der Seite der ekstatischen Ubertreibung, der orthodoxen Erstarrung und
der rationalistischen Verflachung. Die heifle Ekstase pseudo-messianistischen
Schwirmertums enthilt nichts mehr jenes stillen Weisheitsglanzes, der
die Grundlehren des Sohar durchleuchtet. Die Gewohnheit -mechanisch-
verstindnislosen Lernens andrerseits, die bei tiefsinnigen Texten umso
leichter sich einstellt, bedeutet immer wieder ein Ersticken der Mystik in
Orthodoxie. Ein grofier Teil des rabbinischen und der grofite des modernen
Judentums hingegen hat sich durch scheinwissenschaftliche-Aufklirung die
tieferen Quellen des religidsen Lebens iiberhaupt verschiittet. Und wihrend
noch immer fiir einen groBen Teil des Gstlichen und vor allem des orienta- .
lischen Judentums der Sohar die dritte grofie Urkunde des Judentums
iiberhaupt bedeutet, ist derselbe in unseren Lindern nicht viel mehr als
dem Namen nach bekannt.

Andrerseits aber gipfelt die Charakteristik auch der spéteren mystischen
Bewegungen: sowohl der lurianischen als der chassidischen viel wesent-
licher in den Sphéren des Fiihlens und Wollens als in jener der
Erkenntnis. Eine ,Erneuerung des Judentums“ kann, wie dies in unseren
Tagen Martin Buber am lebendigsten erkannt und verkiindet hat, der
verborgenen Untergrinde des jiidischen Geisteslebens nicht entraten.
" Wo diese aber zum Gegenstande bewuBter Erkenntnis werden wollen,
da harren auch deren eigene Erkenntniselemente, wie .sie uns in den
Grundlehren des Sohar begegnen, der geistigen Wiedererweckung.
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Textproben.
L Fol. 156 a—b.

Vom Schopfungswerke: Wesensscharen, Wort und Licht.
Die Entsprechung des Unteren und Oberen.

Rabbi Jizchak eroffnete einen seiner Vortrige mit dem Schriftsatze
(Ps. 104, v. 24): ,Wie viel sind Deine Werke, Herr, sie alle hast Du
in Weisheit gemacht; voll ist die Erde Deines Eigens.“ Dieser Satz
wurde schon vielemale gedeutet. Wer denn vermag die Werke des
Allheiligen zu z#hlen? Wie viele himmlische Heere gibt es und
Scharen, die sonder Zahl sind und alle doch zugleich und zusammen,
einem Hammer vergleichbar, der zu gleicher Zeit nach allen Seiten .
Funken spriiht. Auf dieselbe Weise setzt der Heilige, Er sei gepriesen,
so viele Wesensheere und Scharen in Entstehung, die, eine von der
andern unterschieden, so keine Zahl haben und doch zugleich bestehen.

Merke aber Folgendes: Durch das Wort und durch den Hauch in
einem ward die Welt gemacht. Wie es heifit- (Ps. 33, v. 6): ,Durch
das Wort des Herrn wurden die Himmel gemacht, durch den Hauch
Seines Mundes all ihr Heer.“ Das eine geht nicht aus dem Urquell
hervor ohne das andere und beide werden eines durch das andere
vollendet. Und von ihnen gehen aus so viele Heere und Legionen,
Scharen und Unterscharen und alles in der Zeit vereint.

Merke ferner das Folgende: Als der Allheilige daran war, Welten
zu erschaffen, da lie Er ein verborgenes Licht ausgehen — aus diesem
entspringen all jene Lichter, die offenbar werden. Zunichst entfalten
sich und schaffen sich aus jenem die iibrigen Lichter — sie bilden die
obere Welt. Aber jenes héchste Licht breitete sich noch weiter aus
und bildete eine Art von Licht, welches nicht leuchtet — dieses ist
der Urgrund der unteren Welt. Und dieses nicht leuchtende Licht, wie
es der Verbindung mit der oberen Welt bedarf, um zum Leuchten zu
kommen, vermag dies nur durch Vermittlung der unteren Welt. Aus
der Verbindung mit der oberen Welt aber gibt es Entstehung zahlreichen
weiteren Wesensheeren und Scharen, die den hoheren dienstbar sind.
Darum heifit es: ,,Wie viel sind Deine Werke, Herr, sie alle hast Du
in Weisheit gemacht, voll ist (auch) die Erde Deines Eigens“. Was auf
der Erde ist, ist auch in der Héhe. Es ist kein noch so geringes
Ding in dieser Welt, das nicht abhéngig wire von einem Wesen, das
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dariiber gesetzt ist. Und wird das untere Ding in Bewegung gebracht,
dann auch jenes obere, das dariiber gesetzt ist, denn alles ist wechsel-
seitig mit einander verbunden und geeinigt.

I. Fol. 129 a—b.

Aufstieg, Umkehr und héhere Wohnstétten,

»Und Abraham ward alt und kam in die Tage, und der Herr segnete
Abraham mit allem“ (Gen. cap. 24, v. 1). Rabbi Jehudah zog hier den
Schriftsatz heran (Ps. 65, v. 5): ,Heil dem, den Du erwahlest und Dir
nahe bringst, er wird in Deinen Héfen wohnen.” Dieser Schriftsatz
wurde schon erdrtert. Er bedeutet aber insbesondere : Heil dem Manne,
dessen Pfade sich richtig stellen vor dem Allheiligen, und Er hat
Gefallen an ihm, ihn sich selber nahezubringen. Und merke, dafi
Abraham dem Herrn erst nahe kam, nachdem ein ganzes Leben lang
seine Sehnsucht danach gegangen war. Selbst Abraham konnte nicht an
einem Tage, in einem Zeitpunkte die Niherung vollziehen, sondern
seine Taten brachten ihn durch die ganze Linge seines Lebens, Stufe
fir Stufe, zu gréferer Gottesndhe, und erst als er alt war, beschritt er
die hoheren Stufen. Und so heifit es: ,Und Abraham ward alt“
und dann: ,er kam in die Tage“, in den Bereich jener Tage nimlich,
welche im Mysterium des géttlichen Zusammenhangs bekannt sind. ,,Und
der Herr segnete Abraham mit allem“, denn aus jenem Bereiche, der
nalles“ genannt wird, quellen alle Segnungen und alles Gute.

Noch mehr Heil aber den ,Herren der Umkehr”, denn diese ver-
mogen sich in einer Stunde, an einem Tage, in einem Augenblicke
dem Allheiligen zu nihern, was selbst den vollkommen Gerechten
versagt ist, wie dem Abraham, der doch hiezu ein ganzes Leben brauchte.

In gleichem Sinne wie von Abraham wird auch von David gesagt:
»Und Konig David ward alt und kam in die Tage“, wihrend der Herr
der Umkehr in einem Augenblicke emporsteigt und dem Heiligen, Er
sei gepriesen, sich anzuschlieBen vermag.

Rabbi Josse sagte: Wir haben die Uberlieferung, daB die Wohnstatt
der Meister der BuBie in jener Welt eine solche ist, auf welche auch
die vollkommen Gerechten kein Anrecht haben, weil jene dem Konige
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niher stehen als alle und die Macht der Liebe mit stirkerer Gewalt auf
sich vereinigen.

Beachte aber wohl, wie viele Stiitten der Allheilige in jener Welt bereitet
hilt, und iiberall sind Wohnsitze der Frommen, je nach ihrer Stufe. Und
wenn gesagt wird: ,,Heil dem, den Du erwihlest und Dir nahe bringst,
er wird in Deinen Héfen wohnen®, so ist gemeint der Aufstieg .jener Seelen
von unten nach oben, um sich mit den ihnen bereiteten Stitten zu ver-
einigen. Und diese Stitten werden als ,,Deine Hofe'* bezeichnet. Welches
aber ist denn die Art dieser Stitten? Dies wird ausgedriickt in dem
Schriftsatze (Secharjah, cap. 3, v. 7): ,,Ich werde dir geben Wege des
Wandelns zwischen den dort Bestiindigen.* Das ist eine Stufe zwischen
den heiligen Wesen der Hohe. Und welche dieser Stufe gewiirdigt sind,
bilden eine ArtSendboten der Herren der Welt, vergleichbarjenen Botenwesen
(Engeln), welche den Willen ihrer Herren bestindig erfiillen. Es sind Menschen,
welche immer in Heiligkeit gelebt und sich nicht mit Siinden befleckt
haben — denn wer in diesem Leben sich mit Siinden befleckt hat, zieht
auch driiben die Geister der Unreinheit.an sich, und sein eigener Platz ist
zwischen jenen verunreinigenden Wesen, welche die Schadensgeister der
Welt sind. Denn wie iiberhaupt des Menschen Anziehung in dieser Welt
ist, so auch seine Wohnstatt und Anziehung in jener Welt. Die sich heiligen
und sich selbst bewahren in dieser Welt, dafl ihre Wohnstatt nicht be-
schmutzt werde, deren Platz ist in der anderen Welt zwischen jenen heiligen
Wesen, den stindigen Dienern der Botschaft. Das sind diejenigen, welche
»im Hofe stehen, in dem Sinne, wie vom Hofe der Gotteswohnstatt
gesprochen wird. Es sind aber wiederum andere Wesen, die nicht im Hofe,
sondern im Hause selber wohnen. Von diesen gilt die Fortsetzung obigen
Satzes : ,,Wir wollen uns ersiitigen am Gute Deines Hauses.*

IIl. Fol. 11b — 12a.
Die zehn Doppelworte.

. »Und wenn ein Friedensopfer** seine Darbringung ist . . .“ (Lev. cap. 3,
v.1). Hiezu sagte Rabbi Schim’on: Geschrieben steht (Num. cap. 7,v: 86):

* Gewdhnlich iibersetzt: zwischen den dort Stehenden.

** Die Mehrzahl im Hebriischen: ,ein Opfer der Frieden* mag etwa auf die
mehrfachen Verwirklichungen des ,Friedens”, der ja auch , Vollendung* bedeutet,
innerhalb der Weltgestaltung bezogen werden.

6
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nZehn, zehn die Schale an heiliger Wage“.* Wozu die Verdopplung des
Wortes zehn? Es soll damit bezeichnet werden: Zehnheit im Werke der
Schpfung und Zehnheit im Werke der Thorahgebung.** Zehn Worte der
Thorahgebung entsprechen zehn Worten der Schopfung. Das will sagen,
daB die Welt geschaffen ist um der Thorah willen, und, solange Israel
sich der Thorah befleifligt, hat auch die Welt Bestand. Und wenn Israel
sich von der Thorah loszumachen sucht, dann ergeht die Mahnung (Jer.
cap. 33, v. 25): , Wire nicht mein Bund in Tag und Nacht, die Gesetze
des Himmels und der Erde hitte ich nicht gegeben“.

Und dieses sind' die zweimal zehn Worte: ,Ich bin der Ewige, deln
Gott“ und dort: ,Es werde Licht und es ward Licht...“ Es ist ein
Preis des Allheiligen, der ,Licht“ genannt wird, so wie es heifit
(Ps. 27, v. 1): ,Gott ist mein Licht und mein Heil, vor wem soll ich
fiirchten ?“ ‘ _

. Sodann.: ,Nicht seien dir. andere Gétter vor meinem Angesicht“: Und
dort: ,Es sei eine Feste inmitten der Wasser, scheidend zwischen
- Wassern und Wassern“, Israel selbst ist die Marke der Scheidung als
Erbe des Heiligen, Er sei gepriesen, das an jener Stiitte sich hilt, die
»Himmel“ genannt wird. So fragte einmal Rabbi Jesse Saba den Rabbi
Ila’i: ,Alle anderen Vélker hat der Heilige, Er sei gepriesen, unter die
Macht erhabener Herrscherwesen gestellt, welcher Stitte wies Er Israel
zu?“ Und jener antwortete: ,Mit Israel ist ,Elohim’ in der Scheidung
der Gewisser”. Sein Sitz ist also mitten in den Wassern, zwischen" den
Worten der Urlehre. So mufl es unterscheiden zwischen dem Allheiligen,
welcher genannt ist ,Born des lebendigen Wassers”, und den Gegen-
stinden des. Gdtzendienstes, welche genannt sind ,zerbrochene Brunnen®.

Sodann: ,,Du sollst nicht zum Falschen tragen den Namen des Ewigen,
deines Gottes“. Und dort: ,Es mdgen sich sammeln die Wasser unter
dem Himmel an den Ort jeder Einzelheit“. Es ist niimlich, wenn einer
den Gottesnamen' zum Falschen wendet, als ob die himmlische ,,Mutter” von
ihrer Stiitte geschieden wiirde und alle die heiligen ,Kronen“ dann ihren
Platz nicht behaupten konnten: wie es heifit (Spriiche, cap. 16, v. 28):
+Wer verleumderisch spricht, bewirkt Trennung dem Fiirsten“, der kein

* Die Ubersetzung entspricht der Deutung des Sohar. Im Zusammenhange
lautet der Satz: ,Je zehn hat die Schale, am heiligen Schekel gemessen®.
** Bezieht sich auf zehn Sitze des ersten Kapitels der Genesis, die mit den
Worten: ,,Und es sprach Gott* beginnen. Das Wort ,, Thorahgebung* ist einer Uber-
setzung Bubers entnommen und die wortliche Ubertragung des Hebriischen.
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anderer ist, als der -Allheilige selbst. Sowie die Wasser durch das
Schépfungswort an einen Ort kamen, der der Wahrheit entspricht, und
nicht an einen anderen Ort der Liige. Denn was ist Liige? Dafi die
Dinge nicht an ihren, sondern an einen anderen Ort gebracht werden.

Sodann heifit es: ,Denke des Sabbattages, ihn zu heiligen . . .“ Und
dort: ,Es lasse sprieflen die Erde sprossendes Kraut...“ Welches ist
der Tag, an dem der Erde hoheres Urbild Fruchtbarkeit und Pracht
empfingt? Der Sabbat, an dem sich alles mit dem himmlischen Konig
vereinigt; und davon quillt aus ihm die Macht des Wachstums und des
Segens. . ' :

Sodann: ,Ehre deinen Vater- und ~deine Mutter“. Und dort: ,Es
seien Leuchten an der Feste des Himmels . ...“, ,Dein Vater und deine
Mutter“, das sind Sonne und Mond. Die Sonne kein anderer als der
Allheilige selbst, wie es heifit (Ps. 84, v. 12): ,Denn Sonne und
Schild ist Gott der Herr“. Und der Mond kein anderer als die ,Gemein- ’
schaft Israels“, wie es heifit (Jes. cap. 60, v. 20): ,Und dein Mond
wird nicht vernichtet werden“. Und so geht alles zur Einheit.

Sodann: ,Du sollst nicht morden“. Und dort: ,Es wirren sich die
Wasser mit einem Gewirr belebter Seele... Und Gott schuf die
Riesenfische”. An den Menschen aber ergeht die Weisung: ,Du sollst
nicht téten“, denn es heifit (Gen. cap. 2, v.. 7): ,Es ward der
Mensch* zur belebten Seele“. Darum sollt ihr nicht sein wie die
Fische, bei denen die grofien die kleinen verschlingen !

Sodann: ,,Du sollst nicht ehebrechen“. Und dort: ,Es sprach Gott:
bringe die Erde hervor belebte Seele nach ihrer Art“. Hieraus folgt,
daf der Mensch nicht mit einem anderen Weibe Verkehr pflege. Denn
es heifit: ,nach ihrer Art“. Wie alle Zeugung nach der Art geschieht, so
soll das Weib gebéren nur von ihrer Art, das heifit: von ihrem Gatten.

- Sodann: ,,Du sollst nicht stehlen“. Und dort: ,Es sprach Gott: siehe,
ich habe euch gegeben alles Kraut, das Samen samt...“ Sowie das
Gegebene euer ist, so sollt ihr nicht Gut eines andern nehmen.

Sodann: ,Du sollst nicht als liignerischer Zeuge aussagen gegen
deinen Néchsten®. Und dort: ,Es sprach Gott: lasset uns einen Menschen
machen in unserem Bilde...“ Wie der Mensch im Wahrheitshilde
geschaffen ward, ist, wer gegen einen Menschen liignerisches Zeugnis
sagt, als tite er es gegen den Himmel.

* Also der schon bestehende Mensch,
51‘
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Sodann:* ,,Du sollst nicht geliisten nach dem Weibe deines Néchsten . ., .“
Und dort (cap. 2, v. 18): Es sprach Gott der Herr: ,Nicht gut ist es,
da8 der Mensch allein sei...“ So sollst du, dem dein Ehegefihrte
gegeben ward, nicht geliisten nach dem Weibe deines Nichsten.

Auf diese Weise entsprechen denn zehn Worte der Thorahgebung
zehn Worten der Schépfung. Wie es heift: ,Zehn, zehn, die Schale an
heiliger Wage“. Durch dieses Gleichgewicht hat die Welt Bestand und
wird der -Friede in ihr verwirklicht. Hierauf beziehen sich auch die
Worte: ,Und wenn ein Friedensopfer seine Darbringung ist“, auf daf8
die Welt durch den Frieden bestehe .. .

_ L Fol. 71 a.
Der Anfang niederer Furcht.**

Merke Folgendes. Vom Anfange wird gesagt: ,Im Ebenbilde Gottes
" erschuf Er den Menschen" und wieder: ,In Ahnlichkeit Gottes machte
Er ihn“. Als sich aber die Menschen versiindigten, verwandelte sich
das Ebenbild, dal es immer unihnlicher wurde dem Urbild. Von da
an ward der Mensch der Furcht der wilden Tiere untertan. Dennim Anfang
trugen alle Wesen der Welt die Augen aufrecht und vor ihren Blicken
stand das Bild des himmlischen ,,Heiligen“; vor dem allein sie Furcht
und Zittern kannten. Und merke wohl: auch allen jenen Menschen-
kindern, welche nicht siindigen vor dem Herrn und nicht Seine Gebote
iibertreten, verbleibt der Abglanz jenes Urbilds ungemindert, und die
anderen Wesen der Welt erfiillt vor ihnen die Furcht. Erst nach der
Versiindigung der Menschen geschieht es, dafl jenes himmlische Urbild
sich ihnen verwandelt und selbst von ihnen weicht, und dies bewirkt,
dafl die Menschenkinder andere Wesen fiirchten kénnen. Denn erst,
wenn die Menschenkinder der Siinde verfallen, kénnen die wilden Tiere
iiber sie die Herrschaft gewinnen, dieweil sie das gottliche Urbild nicht
mehr an ihm schauen.

Nach der Siindflut aber heifit es: ,Und Furcht und Zittern vor euch
wird sein.“ Das heifit: ,Von jetzt ab werdet ihr wieder das Bild der
Menschenart tragen“.

* Diese Erklarung steht wohl hinter den anderen zuriick. Auch ist beim
achten und neunten Gebot die Folge der entsprechenden Schépfungsworte im
Sohar vertauscht. '

** Die Stelle wurde aus Kompositionsgriinden in freier Anordnung iibértragen.
Der SchluBisatz steht im Original an der Spitze.
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I. Fol. 201 b.
Die hohere Tat.

Rabbi Abba begann seinen Vortrag mit dem Schriftsatze (Spriiche,
cap. 20, v.5): ,Ein tiefes Wasser ist der Rat im Herzen des Mannes,
aber der Mann der scheidenden Vernunft wird ihn emporschopfen®.
Der erste Teil des Satzes bezeichnet. den Allheiligen selbst, denn Er
bereitet den Rat fiir den Kreislauf der Ereignisse in der Welt. So, wenn
Er um Josefs willen jene Hungersnot iiber Mizrajim brachte. ,Der
Mann der Vernunft“ aber, der ihn emporschdpft, - ist Josef, der jene
Tiefen enthiillte, die der Allheilige iiber die Welt gebracht. Auch
merke, dafl Josef es sich nicht geniigen lieB, seinen Briidern nicht
Schlimmes zu vergelten, sondern dafl er mit ihnen in Giite und Recht
verfuhr — und dies ist immer der Reinen Weise. Darum auch ist der
Herr bestéindig schirmend iiber ihnen, so in dieser wie in jener Welt.

Rabbi Abba sal einmal vor einem der Tore von Lydda. Da sah er
einen Menschen kommen, der legte sich in die Hohlung eines Erd-
hiigels und schlief, des Weges miide, ein. Wahrend er schlief, kroch
eine Schlange an ihn heran, aber in demselben Augenblick I6ste sich
ein Baumstumpf vom Boden und fiel auf die Schlange. Der Mann er-
wachte und erblickte vor sich die getStete Schlange. Da trat er aus
der Hohlung heraus, und in dem gleichen Augenblick stiirzte die
Decke jener Hohlung zusammen — und er war gerettet. Da ging
Rabbi Abba zu ihm-und fragte ihn: , Was sind deine Taten, dafl der
Allheilige zwei Wunder da fiir dich bereitet hat? Das kann keine
geringe Sache sein.“ Und jener Mann erwiderte: ,Niemals in meinem
- Leben hat mir ein Mensch Boses getan, ohne dafl ich mich mit ihm
versohnt und ihm verziehen hitte. Und weiter — wenn keine Gelegenheit
war, mich mit ihm auszusShnen, so ging ich doch nicht eher schlafen,
als bis ich ihm und allen, die mir Schmerz bereitet, verzichen hatte,
und ich gedachte nicht mehr des mir angetanen Schlimmen. Aber nicht
genug daran: ich bemiihte mich von jenem Tage an, da sie mir
Schlimmes zugefiigt, ihnen Gutes zu bereiten.“ Da weinte Rabbi Abba
und sprach: ,Héher sind seine Taten als die Josefs. Denn Josef ward
bewegt vom Erbarmen mit jenen, die doch seine Briider waren. Was
dieser Mann getan, ist also mehr als die Tat Josefs und wert, dafl der
Allheilige ihm Wunder iiber Wunder bereite.“
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I. Fol. 117b—118 a.
Das Buch in der Héhle.

Eines Tages wihrend des Diskurses sagte Rabbi Josse: ,Wie lange,
ach, ist es uns noch bestimmt, in der Verbannung hinzuleben bis zu
jener fernen Zeit! Und alles hat doch wieder der Allheilige abhangig
_gemacht von der wahren Umkehr, ob die Menschen wiirdig sein werden
oder nicht. Und so ist der Schriftsatz gemeint (Jesaia, cap. 60, v. 22):
Zu seiner Zeit — ich werde es beschleunigen. Sind sie wiirdig, so
gilt der zweite, wenn nicht, -der erste Teil des Satzes.“

Dann sagte Rabbi Josse : ,In dieser Stunde erinnere ich mich, daf} ich
einstmals-an dieser Stelle mit meinem Vater saf}, als er zu mir sprach:
,Mein Sohn, es ist dir beschieden, wenn deine - Jahre sechzig erreichen
werden, an dieser Stelle eine erhabene Urkunde der héheren Weisheit
zu finden.! Und nun ist die Zeit erreicht und ich habe noch
nichts gefunden, wenn nicht die (vorher) gehérten Worte eben jene
Weisheit bilden. Er sagte aber auch: ,Es wird eine Flamme zwischen
deine Finger streichen, dann wird dir alles wieder entrissen sein.’ Und
ich fragte: ,Woran erkennst du dieses, Vater?' Sagte er: ,An diesen
beiden Vogeln, die dein Haupt iiberschweben.'“ Wahrend er aber so
erzihlte, fand Rabbi Josse sich pl6tzlich vor einer Hohle und erblickte ein
Buch, das war am Ende der Héhle in eine Felsspalte gesteckt. Als er
es hervorzog und o6ffnete, sah er jene zweiundsiebzig heiligen Buchstaben,
welche dem ersten Menschen anvertraut worden waren — denn durch
sie ward ihm Erkenntnis aller Weisheit von den heiligen Wesen der
Héhe und von denen, deren Aufenthalt hinter der ,Miihle“,* die sich
wilzen unter dem Vorhang der erhabenen Sphiren — und erkannte er
alle Dinge, die kommen sollten iiber die Menschen bis zur Zeit, da eine
Wolke vom Westen sich erheben und die Welt verdunkeln wird. Er
rief den Rabbi Jehuda und sie begannen beide in der Urkunde zu
lesen. Es reichte aber nicht, daf sie zwei oder drei Seiten gelesen hitten
von jenen Zeichen und der erhabenen Weisheit inne wurden, und
sie gerieten erst langsam an die Geheimnisse des Buches, und wie sie
so miteinander davon redeten — kam pl6tzlich eine Flamme und ein
Windsto, und das Buch war ihren Hinden verschwunden. Da weinte
Rabbi Josse und sprach: ,Wehe, vielleicht war eine Schuld in uns!
Oder wir sind iiberhaupt nicht gewiirdigt, davon zu wissen!“

~ * Hiemit sind die den heiligen entgegengesetzten, dimonischen Wesen
bezeichnet, unter Beziehung auf Exodus, cap, 11, v. 5.
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Als sie zu Rabbi Schim’on. kamen. und ihm erzihlten, was ihnen
begegnet, meinte er: ,,Vielleicht waren es Dinge deér Messiaszeit, von denen
euch die Zeichen Kunde gegeben? Und sie sagten: ,Wir wissen es
nicht, denn wir haben alles vergessen!“ Da fuhr Rabbi Schim’on fort:
#Nicht ist es der Wille des Allheiligen, daf8 zu viel der Welt geoffen-
bart werde. Wenn es aber nahe sein wird den Tagen des Messias,
werden kleine Kinder Schitze der Weisheit heben und Ziele und Wege
darin kennen und allen Menschen werden sie offenbar werden. Darauf
bezieht sich der Schriftsatz (Zephania, cap. 3, v. 9): ,Denn damals
werde ich verwandeln den Vélkern die Sprache in eine gelduterte . . .”
Was heifit das: ,damals“? Zu jener Zeit, da die Gemeinschaft Israels
aus dem Staube erstehen, da der Allheilige sie aufrichten wird, Wie es
heifit: ,Ich werde verwandeln den Vélkern die Sprache in eine gelduterte,
daBl sie alle anrufen werden den Namen des Herrn und Schulter an
‘Schulter Ihm dienen." -

I. Fol. 114a—b.
Der Tag des Gerichtes und der Tag der Versshnung. -

Am Neujahrstage, da das Gericht iiber die Welt ergeht und der
Widersacher die Anklage fiihrt, rafft Israel sich auf im Schofar, das ist
in jener Stimme, in der Feuer, Wasser und Luft zur Einheit sich binden.
Und diese Stimme erhebt sich und steigt auf bis zur Thronstiitte des
himmlischen Gerichts und erschiittert die Sphéren.

Wenn aber diese Stimme von unten kommt, dann erstarkt die Stimme
Jakobs oben, und der Heilige, Er.sei gepriesen, kann Seine Liebe rege
machen. Denn wie Israel unten eine Stimme zur Erweckung bringt,
zusammengefaBt aus Feuer, Luft und Wasser, die geeint aufsteigt aus
dem Schofar, ebenso wird auch oben eines Schofars Stimme erweckt.
Und es erstarkt davon wieder die Stimme, die von unten kommt. So
steigt denn die eine Stimme hinauf und die andere herab, und davon
erstarkt die Welt im Heile und die Liebe wird offenbar.

Jener Ankléger aber, der da glaubte durch das Walten des Gerichts
die Herrschaft zu erringen, gerit in Verwirrung, da er des Erwachens
der Liebe gewahr wird. Verwirrung fafit ihn und er wird ohnmaéchtig zur
Tat. Erst dann aber kann der Heilige, Er sei gepriesen, die Welt durch
Liebe richten, denn es hat sich. jetzt die Macht der Liebe mit der
Macht des Gerichtes verbunden.
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Und beachte den Schriftsatz: ,StoBet am Neumond in den Schofar,
in der Verhiillung zum Tage unseres Festes |“ (Ps. 81, v. 4). Denn zu dieser Zeit
ist ja der Mond wirklich verhiillt, und dann ist die Macht der bdsen Schlange
am stirksten und sie kann Schaden der Welt bereiten. Sowie aber die
Liebe wach wird, tritt der Mond wieder hervor und jene Macht gerit
ins Schwinden. Der Widersacher aber kommt in Verwirrung wie ein
Mensch, der jihlings aus dem Schlafe geweckt wird und in den Dingen
seiner Umgebung sich nicht zurechtzufinden vermag.

Am Verséhnungstage aber wird dem Widersacher selber Beruhigung
gegeben durch den Bock, der ihm geopfert wird, und er verwandelt
sich aus einem Ankliger in einen Verteidiger Israels — nachdem ihn am
Neujahrstage die Verwirrung erfafit hatte, daB er nichts mehr erkannte und
nichts mehr wirken konnte — denn da sah er das doppelte Erwachen
der Liebe, aufsteigend von unten und herniedersteigend von oben, und
den Mond, der zwischen beiden kam. Und wie er in Verwirrung geriet,
konnte der Heilige, Er sei gepriesen, Israel durch Liebe richten und
Gnade an ihm iiben. Und ebenso erzeigt Er sich die zehn Tage zwischen
dem Neujahrs- und dem Verséhnungstag allen jenen, die zu Ihm zuriick
sich wenden, daf Er sie entsiihne von ihrer Schuld und aufsteigen lasse
zur Hohe des Versohnungstags. Es befiehlt aber der. Heilige, Er sei
gepriesen, Israel Werke solcher Art, daB iiber sie die Herrschaft nicht
gewinne, der sie nicht gewinnen soll, und daB auch nicht die Macht
des Gerichtes iiber sie herrsche, sondern daB sie wiirdig werden auf
der Erde im Mafle der Liebe des Vaters zu den Kindern, .so in Taten
als in Worten.

M. Fol. 6a—6Db.
Der Verstofienen letzte Riickkehr.

Rabbi Acha ging einstmals zusammen mit Rabbi Jehudah. Unterwegs
sagte Rabbi Jehudah: ,,Der Ausdruck, Jungfrau Israels‘ bezeichnet nach dem,
was wir gelernt haben, jene Jungfrau, welche siebenfache Segnung erfihrt
und darum auch ,Bat-scheba‘ (Tochter der sieben) genannt wird. Und dies
wird durch viele Schriftstellen belegt. Aus dem gleichen Grunde erhilt
auch die Braut bei der Trauungsfeier sieben Segensspriiche. Aber es steht
geschrieben: ,Und du, o Menschensohn, erhebe Wehklage um die Jung-
frau Israels!’ Gewif§ ist dies von der Gemeinschaft Israels gesagt. Das
aber ist das Schwierigste, daB gesagt ist (Amos, cap. 5, v. 2): ,Die
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gefallen ist, wird sich nicht wieder aufrichten, die Jungfrau Israels.’
Sicherlich ist die Deutung der ‘Genossen einleuchtend; bedenklich aber,
dal hier nichts Trostendes gesagt wird, sondern nur Worte der Klage.“
Rabbi Acha erwiderte: ,Auch fiir mich war dies eine Frage schwerer
als alle, und ich wandte mich darob an Rabbi Schim’on mit bekiimmerter
Miene. Rabbi Schim’'on sagte zu mir: ,In deinem Antlitz lese ich, was
in deinem Herzen ist’, worauf ich entgegnete: ,Weil mein Angesicht
und mein Herz das Gleiche beriihrt’. Und als er von mir Aufklirung
heischte, sagte ich ihm:. ,Es steht geschrieben: Die gefallen ist, wird sich
nicht wieder aufrichten’ und setzte hinzu: ,Wenn jemand seiner Gattin
ziirnt und sie muB von ihm gehen, wird sie dann nie mehr zu ihm
zuriickkehren diirffen? Wenn ‘dem so wire, wehe um die Kinder, die mit
ihr vertrieben sind!° Und er fragte: ,Ist dir die Deutung nicht genug,
die dir alle Genossen gegeben haben?‘ ,Ich horte wohl', sagte ich, ,diese
Worte, : die trésten sollten, sie wollen aber nicht mein Herz beruhigen.’
Und er darauf: ,Was die Genossen gesagt haben, ist alles schon und
entsprechend, aber wehe um ein Geschlecht, das keine Hirten hat und
dessen Schafe ziellos irren! Jener Vers will in seinem Sinne erkannt werden
und ist doch offenbar jenen, die sehend sind auf dem Pfade der Lehre, auf
dem Pfade der Wahrheit. Merke wohl: Jeder Verbannung, in die Israel
geworfen war, war Zeit und Grenze gesetzt, immer konnte Israel zuriick-
kehren zum Allheiligen und die ,,Jungfrau Israels“ an ihre Stitte, zu
der Zeit, die ihr bestimmt war. Diesmal aber, bei der letzten Ver-
bannung,ist dem nicht so: diesmal wird die Jungfrau nicht ebenso
zuriickkehren wie in anderen Zeiten, und dies ist der Sinn obigen Satzes.
Heiflt es doch: ,,sie wird sich nicht wieder aufrichten®, aber nicht: ,,ich
werde sie nicht wieder aufrichten’. Vergleichbar einem Kénig, der seiner
Gattin ziirnte und sie fiir eine gewisse Zeit aus seinem Palaste verstief.
Als aber die Frist um war, erschien die Gattin wieder vor dem Kénig,
und also ein-, zwei- und dreimal. Nachher aber wurde sie aus dem Palaste
des Kénigs entfernt und verstoflen bis auf eine ferne, unbestimmte Zeit.
Und der Konig sprach: ,,Diese Zeit ist nicht wie die anderen Zeiten, daff
sie wieder vor mich triite, sondern ich werde gehen mit allen Bewohnern
meines Palastes und von neuem um sie werben.* Als er zu ihr kam, fand
er sie im Staube liegen. Wer konnte da nicht die Ehre der Gattin und die
Sehnsucht des Konigs, sie wieder aufzunehmen, sehen, wie er sie bei der
Hand faflte, aufrichtete, in seinen Palast einzichen lieB und ihr sagte,
dal er sich ewig nicht von ihr trennen und entfernen werde! So auch
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der Allheilige: so oft die ,,Gemeinschaft Israels* in der Verbannung war,
konnte sie zu Ihm zuriickkehren. Diesmal aber, bei der jetzigen Ver-
bannung, ist dem nicht so, sondern der Kénig wird sie selbst bei der
Hand fassen, sie aufrichten, sie besinftigen und sie in seinen Palast
zuriickfilhren. Und merke, dafl dies der Satz besagt: ,Die gefallen ist,
wird sich nicht wieder aufrichten, die Jungfrau Israels. Und darum
auch heifit es (Amos, cap. 9, v. 11):,,An jenem Tage werde ich aufrichten
die Hiitte Davids, die zu Boden 'gesunken ist. Nicht sie wird sich
wieder aufrichten wie in anderen Zeiten, sondern ich werde die Hiitte
Davids aufrichten. Wer ist die ,,Hiitte Davids'‘? Die ,, Jungfrau Israels",
die gefallen ist. Und dies ist Ehre und Ruhm der ,,Jungfrau Israels®.
Das habe ich in jener Stunde gelernt. Darauf sagte Rabbi Jehudah: ,,Du
hast mir zu Herzen gesprochen, und der Gegenstand ist geklirt. Auch
erschien mir dieses Wort wie eines, das ich schon einmal gehort, aber
wieder vergessen und nun neu gewonnen habe. Es sagte nidmlich einmal
Rabbi Josse: ,Verkiinden wird der Allheilige iiber die Gemeinschaft
Israels und sprechen (Jes. cap. 52, v.2): ,,Erhebe dich vom Staube, steh’
auf, - Gefangene Jerusalemsl'* Wie wenn jemand - einen Freund an der
Hand nimmt und ihm zuspricht: ,,Erhebe dich®, so fafit sie der Allheilige
an der Hand und sagt ihr: ,,Ermuntere und erhebe dich!“ Und Rabbi
Acha sagte: ,,In dieser Sprache sprechen zuerst alle S6hne des kénig-
lichen Palastes zu ihr. Und dann heifit es (Jes. cap. 60, v.1): ,Steh’ auf,
mein Licht,* denn es ist dein Licht gekommen.’ Hier spricht der Kénig
selbst, und dies ist Ehre und Wonne aller, wenn sich der Konig mit der
Kénigin versohnt. _

So heifit es auch (Kén. I, cap. 1, v. 15): ,Es kam die Tochter der
sieben (Segnungen) (Bat-Scheba) zum Kénig in das Gemach’. Das war
in jenen Zeiten, da erschien sie vor dem Ké&nig. ,Sie kam vor den
Konig und blieb bestehen vor ihm.’ Anders wie jetzt, wo der Kénig zu
ihr gehen wird, sich mit ihr versohnt und er sie in den Palast zuriick-
kehren 1i8t. Darum heifit es: Siehe dein Konig kommt zu dir — nicht
du zu ihm — dich zu besinftigen, dich aufzurichten, dich zu versShnen,
dich zu erheben zu seinem Palaste, sich mit dir zu vereinigen fiir ewig —
wie es auch heiBt (Hosea, cap. 2, v. 21): ,Ich angelobe dich mir in
treuer Bestindigkeit.’

* Gewohnlich iibersetzt: ,steh’ auf, leuchte, Beide Auffassungen sind
gleicherweise zuldssig.
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L. Fol. 4a.

Nach dem Tode des Meisters.

Es erzihlte Rabbi Josse dem Rabbi Chija heilige Deutungen im Namen
Rabbi Schim’ons ben Jochai. ,Dem Namen ,Dieses’ (Eleh) gesellte sich
das ,Wer' (Mi) und so entstand der Gottesname ,Elohim‘. Aber auch
der Menschenname ,Abraham’ entstand, indem dem Namen ,Organ’
(Eber) das ,Was‘ (Mah) sich gesellte. Und der Name ,Organ’ ist
derselbe wie der Name der ,Schopfung’ (Bara)*, nur aus offener Laut-
lichkeit zum Abschlufl gekommen. So entsprechen sich wieder das ,Dieses’
und das ,Organ’, beide ein zur Bestindigkeit Gelangtes bezeichnend.
Als das eine zur Vollendung kam, kam auch das andere zur Vollen-
dung. Und Er prigte das ,Organ‘ im Zeichen des ,He‘, das ,Dieses’
im Zeichen des ,Jod‘. Und indem Er die Zeichen in Symmetrie und
Ubereinstimmung brachte, entstand der heilige Name. So kamen
zugleich die Namen ,Elohim‘ und ,Abraham‘ zur Vollendung. Es nahm
der Heilige, Er sei gepriesen, das ,Mi‘ und gof8 es iiber das ,Eleh‘,
so entstand der Name ,Elohim‘, und es nahm der Heilige, Er sei
gepriesen, das ,Mah' und goff es iiber das ,Eber’, so entstand der
Name ,Abraham’. '

Denn ehe der Augenblick gekommen war, von dem es heifit (Gen.
cap. 2, v. 4): ,Dieses sind die Geschlechterfolgen von Himmel und
Erde, als sie geschaffen wurden‘, war alles noch unbestimmt schwebendes
Sein, erst als der Name ,Abraham‘** vollendet wurde, kam auch der
heilige Gottesname zur Vollendung. “

Als Rabbi Chija diese Worte horte, warf er sich zu Boden, kiifite
den Staub der Erde, weinte und sprach: ,Staub, o Staub, wie bist du
hart und von dreister Macht, demn alle Freude der Erde ward durch
dich verschlungen. Alle die lenchtenden Siulen der Welt verzehrest
und zermalmest du. Die ,heilige Leuchte’, welche eine Welt erleuchtet
hat, zum méchtigen Herrscheramt erkoren, einer, dessen Verdienst die
Welt in ihrem Bestande halt, wurde von dir verschlungen. Rabbi Schim’on,
du Licht der Leuchte, ewig leuchtendes, selbst du wurdest vom Staube
~ verschlungen! Aber dennoch bestehest du ja und fiihrest noch die Welt.*
*oomR = wm + b

ORaAN = M+ "aN

N3 :
* Hier wird angespielt auf die im Sohar mehrfach wiederkehrende Umstellung

des Wortes DX"2M3 (,als sie geschaffen wurden®) in: DT9383 (,durch Abraham*).
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Dann aber hielt Rabbi Chija staunend einen Augenblick inne und sprach:
»otaub, o Staub, du wirst dich des nicht riilhmen kénnen, denn nicht
werden dir wirklich die Sdulen der Welt iibergeben, und Rabbi Schim’on
wurde nicht von dir verschlungen.”

II. Fol. 36b.
Im Geheimnis der Mitternacht.

Einst gingen Rabbi Chija und Rabbi Josse des Weges zusammen von
Uscha nach Lydda ... Als die Nacht hereinbrach, berieten sie, ob sie
in der tiefen Finsternis weiterwandern oder am Wege ruhen sollten,
was auch gefdhrlich war. SchlieBlich schlugen sie sich seitwirts von der
StraBe, setzten sich unter einen Baum, blieben wachend und sprachen
iiber Dinge der gottlichen Lehre. Als es aber gerade die Wende der
Nacht war, sahen sie eine Hindin voriiberstreichen, welche mit inbriinstiger
Stimme in die Nacht hinausschrie. Rabbi Chija und Rabbi Josse, da sie
dies horten, standen sie auf und zitterten. Und sie horten eine Stimme,
welche also verkiindend rief: ,lhr Wachenden, erhebet euch, ihr
Schlafenden, wachet auf! Denn Welten haben sich bereitet, Euern
Herrn zu empfangen, der eben den Garten Eden, Sein Heiligtum,
betreten hat, um mit den Frommen Seine Lust zu haben, wie geschrieben
steht: In Seinem Heiligtum spricht alles Ehre und Majestdt” (Ps. 29,
v. 9). Rabbi Chija meinte: ,Diesmal ist es wirklich die Wende der
Nacht. Und diese Stimme ist es, welche ausgeht und zu Schmerzen
bringt so die Hindin der oberen als die der unteren Welt, wie es an
der gleichen Stelle heifit: ,Die Stimme des Herrn macht Hindinnen
kreilen‘. Gliicklich unser Teil, daB wir solches zu héren gewiirdigt
worden! Auch merke dies Geheimnis: In der Stunde, da der Heilige,
Er sei gepriesen, den Garten betritt, da sammelt sich aller ,,Garten*
und ist von ,,Eden’ nicht mehr geschieden. Und von diesem ,Eden’
gehen die Quellen aus nach allen Wegen und Pfaden, davon es auch
den Namen ,,Sammlung des Lebens trigt, denn dort werden verschont
die Frommen vom Lichte des kiinftigen Lebens. Und in dieser Stunde
ist es, daB der Allheilige sich offenbart! Auch wird gesagt: In der
Stunde, da der Allheilige den Garten Eden betritt, um mit den Frommen
Seine Lust zu haben, da ergeht der verkiindende Ruf: , Erwache, Nord,
und komme, Siid, durchwehet meinen Garten, dafl seine Diifte flieBen.
Denn betreten wird mein Geliebter seinen Garten und seiner kostlichsten
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Frucht genieflen.’ (Hohes Lied, cap. 4, v. 16.) Was bedeuten die Worte :
ner wird seiner kostlichsten Frucht genieflen” ? Das sind die Opfer, die
Ihm gebracht werden aus den Seelen der Gelduterten um Mitternacht.

Psalm 19, v. 1—7
nach der Deutung des Sohar (I. Fol. 136b ff).

Es leuchten im Saphirglanze die Hohen

Des géttlichen Namens

Und machen schépferisch spriihen

Els Herrlichkeitsgebiet.

Die Tat Seiner Hande

Macht niederflieBen der Scheidung Region — — —

Lichtwesen liit quellen

Zu Lichtwesen das Wort,

Und Dunkelwesen in Dunkelwesen
Weckt Leben der Erkenntnis.

Hier herrschet die Rede nicht,

Sind noch nicht Dinge —

Noch hért man der Kommenden Stimme nicht.
Doch iiber die ganze Erde '

Zieht ihrer Richtung Gang,

Und von den Enden der Welt

Ténet in Worten der Widerklang.

Dem Sonnen-Erhab’nen

Hat Er in ihnen ein Zelt gesetzt — —
Und der, wie ein Briutigam allgeliebt,
Tritt hervor aus himmlischer Hiillung,
Uralt, seit eh’ noch der Liebe Grund
Von Gerichtes Macht tiberdunkelt —

Gewaltigem gleich, doch ohne Gewalt,

Dafl Seinen Weg Er erfiille.

Sein Ursprung kommt von des Hachsten Rand,
Sein Umlauf durch alle Enden,

Nichts birgt sich Seiner liebenden Glut.
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Kleine Stiicke.

M. Fol. 289a—b. (,ldra suta®).

Am Bilde des ,heiligen Alten” hangt alles Gut aller Dinge. Er wird
»Gestirn des Alls“ geheifien. Von lhm geht alles kostbare Gut aus,
denn nach Thm halten alle Gestirne, die oberen wie die unteren, den
Blick gerichtet. An diesem Gestirn hangt das Leben aller Dinge, die
Speisung aller Dinge. An Ihm hangen Himmel und Erde, alle Verkér- -
perung des Willens.

In diesem. Gestirn liegt die Vorsehung von allem. An Ihm hangen
alle Heerscharen, die oberen und unteren. Und dreizehn Quellen gehen
von Ihm aus in den weiten Weltenraum, ‘die flieBen hin zum ,Kurz-

gesichtigen®.

Tikkunim, 8b—9a.

Meine nicht, daB Ezechiel in seiner Vision die erhabenen Tierwesen
selber sah, sondern immer nur ihr Abbild. Vergleiche es einem Kénig,
der seine Manifeste mit seinem Siegel zeichnet, und nur sein Bild er-
scheint in Wachs geprigt. Und zwar erschaut man in den Sphéren der
Emanation das Bild des Konigs selber, in den Sphéren der Erschaffung
das Siegel dées Konigs, in den Sphiren der Gestaltung nur das Abbild
des koniglichen Siegels. Und darum heifit es bei den Gesichten Ezechiels :
,,das Abbild wie der Anblick des Menschen'* und ebenso das ,,Abbild
der Tierwesen®, nicht die Tierwesen selber. L

Tikkunim, 2b.

.« « So haben es unsere Lehrer Binge_stellt: »Damals, als das Heiligtum
zerstort wurde, ward auch iiber die Hauser der Frommen die Zerstérung
verhéngt, und jeder einzelne’ mufl als Unsteter sein Heim verlassen.
Denn es geziemt dem Knechte, seinem Herren gleichzutun.”

II. Fol. 202b.

"Heil dem Menschen, der seinem Gebete die rechte Ordnung weifl.
In solchem Gebete, daran der Allheilige sich erherrlicht, kann Er harren
bis auf die Vollendung von Israels Gebet, daf alles dann, oben und
unten, zur Vers6hnung komme.
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Aufler den Worten des Gebetes aber gibt es Gebote der Tat, die
an die Worte des Gebetes gebunden sind. Und ihrer sind sechs: zum
‘Ersten, den verehrungswiirdigen und schauervollen Namen zu fiirchten,
zum Zwéiten, Ihn zu lieben, zum Dritten, Jhn zu segnen, zum Vierten,
Ihn zu einen, zum Fiinften, dafl der Priester das Volk segne, zum
Sechsten, IThm die Seele hinzugeben.

III. Fol. 288a—b. (,,Idra Suta‘).

Drei Haupter sind geprigt, eines im andern, eines iiber dem andern.
Ein Haupt verhiillte Weisheit, die ginzlich sich verbirgt und nie sich
offenbaren kann. Und diese verborgne Weisheit ist Haupt den Hauptern
aller iibrigen Weisheit. Das oberste Haupt: der heilige Alte, der Ver-
borgene aller Verborgenen — Beginn* alles Beginnes, Beginn, der
kein Beginn ist, nicht erkennend und nicht erkannt, der sich noch nicht
verband mit Weisheit und mit scheidender Vernunft. Darauf gehen die
Worte (Num. cap. 24, v. 11): ,Fliche an deine Stitte und die fol-
genden (Ezech. cap. 1, v. 14): ,,Und die Tierwesen enteilen und kehren
wieder. Und darum wird der heilige Alte auch ,,Nichts** genannt, denn
an Ihm haftet nichts mehr. Und alle jene Tore und alle jene Saiten
gehen aus vom verborgenen Marke, und alles geglittet im Gleichgewicht.

IL. Fol. 97a.

Es ist ein Geheimnis der Weisen: Innerhalb eines michtigen Felsens
in entriickter Himmelssphére gibt es einen Palast, der ist Palast der Liebe
geheiflen. Dies ist die Stiitte, wo die kdstlichsten Schiitze sich
bergen, die Stdtte der Liebeskiisse des Konigs. Denn die vom
Kénig geliebten Seelen gehen dort ein. Und wenn der Kénig jenen
Palast betritt, davon heifit es (Gen. cap. 29, v. 11): ,Und Jakob
kiiite die Rachel.” Dort findet der Allheilige die geheiligte Seele, fafit
sie bei der Hand und kiilt und liebkost sie und ldBt sie zu sich steigen
und spielt mit ihr — gleichwie ein Vater seiner Lieblingstochter tut.
Und wenn es heifit (Jesaia, cap. 64, v. 3): ,,Der die Tat vollbringt
dem Sein Harrenden — sowie jene ,Tochter in dieser Welt ihre
Tat zur Vollendung bringt, so der Allheilige die andere Tat in der
kiinftigen Welt. Davon heifit es: ,,Kein Auge sah einen Gott auffer Dir,
der die Tat vollbringt dem Sein Harrenden.

* ,Beginn“ und ,Haupt* sind im Aramiischen gleichwie im Hebriischen durch
dasselbe Wort bezeichnet.
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