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In der Geschichte jedes grofdien Volkes findet sich ein Augenblick, in
dem es Uber seine Geschichte hinausragt, in dem es sich in seiner Idee: in
der mit seinem Wesen selbst gegebenen Bestimmung ergreift. So hat das
deutsche Volk sich in Fichte als Verwirklicher des Bildes Gottes in Gestalt
der metaphysischen Freiheit, das russische sich in Dostojewski in seiner
Selbstrealisierung im Dienst aller als Gottragervolk, das indische sich in
Gandhi als Besieger aller durch die go6ttlich reine Sanftmut kampflosen
Widerstandes, das judische sich in Jesaja als das Volk, in dessen Herzen
Gottes Gesetz ist, begriffen.

Gerade dieser Hohepunkt nationaler Selbstbesinnung, in dem ein Volk
seiner absoluten Bestimmung inne wird, ist so immer zugleich der, in dem es
Uber seine nationalen Schranken hinauswichst in eine menschheitliche
Aufgabe. Das Eigentiimliche der judischen Idee aber ist es, das ihr
ursprunglicher Inhalt kein anderer ist als diese Sprengung der Nation durch
ihre Idee selbst — oder anders gesprochen: dafs das Ziel, das sich dem
judischen Volke in seinem &ufiersten Augenblick entschleiert hat, nicht
Selbstrealisierung ist, sondern sein Aufgehen in den anderen Voélkern. Denn
ssrael ist nicht ein Volk wie andere Voélker“. Die gesamte Prophetie
verkiindet, dafs es fir das judische Volk nicht um die Verwirklichung seiner
selbst, sondern allein und ausschlieffliche um die Verwirklichung Gottes
geht. Und wenn dies letzthin die Zielidee auch der anderen Vélker ist, so ist
ihre Stellung zum Gottlichen doch dadurch eine andere, dafs fur sie die
Realisierung Gottes gebunden ist an ihre nationale Selbstrealisierung. Thre
eigene Verwirklichung bedeutet ein Bild, ein Gleichnis Gottes. Ihr Ziel ist die
Erschaffung eines Typus Mensch, der das gottliche Ziel vorbildlich darstellt.
In Israel dagegen ruht die Verwirklichung Gottes nicht auf der
Selbstrealisierung des Volkes, sondern auf seine Selbstaufgabe.

Hier geht es nicht um ein Bild Gottes, sondern um Gott. Um den Gott,
von dem sich ein Bildnis im irdischen Stoff zu machen verboten ist. Nicht ein

bestimmtes Menschenbild soll erschaffen und als géttliches Gleichnis und



menschliches Vorbild den Vélkern vorangetragen werden — nein: Israel soll
»,eine Schmach, Hohn, Exempel und Wunder sein allen Heiden“ durch das
Gericht Uiber sein Volk, in dem Gott selbst sich als der Einzige offenbart und
des ungeheuren Abstand seines erwdhlten Volkes von  der
Gottebenbildlichkeit enthillt. Denn es ist nicht erwéahlt, zu sein, sondern zu
ktinden. Nicht es selbst soll sein, sondern das von ihm Verkiindete: die Eine
geeinte Menschheit, in der allein die gottebenbildliche Gestalt des Menschen
sich vollendet.

Der Sturm des goéttlichen Weltgerichtes, der in der Prophetie durch
Israels Geschichte braust, vor dem Lander und Konigreiche vergehen wir
Staub, vor dem méchtige Stadte hinsinken zu wusten Steinhaufen: dieses
ungeheure Gericht einer rein von Gott bestimmten Geschichte, das die
Bedingtheit und Verfallenheit aller irdischen Gestalt in schauriger Grofie
offenbar werden 1af5t, stammt aus der messianischen Zielidee der
gottebenbildlichen Menschengestalt: der Einen geeinten Menschheit.

Diese Gestalt steht am Ende der Zeit: in der reinen Zukunft. ,Das
Volk, das im Finstern wandelt, siehet ein grofies Licht.“ Es selbst lebt im
Dunkel, in irdischer Finsternis. Nicht in ihm — vor ihm in unendlicher Ferne
ist das grofSe Licht. Aber es ist keine blofie Erscheinung; es ist in Beziehung
zu ihm; es weist und leitet; es ist ein Ziel. Es ist nicht starre Ewigkeit, es ist
an sich reiflende Zukunft; es ist nicht ein in sich ruhendes Gestirn; es ist
lebendige Hoffnung: Hoffnung, die allen Zeiten, aller irdischen Zeit
Uberhaupt voranleuchtet.

Allen Zeiten. Damit ware sie auch fir uns noch wahr, dies
Uberschwengliche Hoffnung — auch fir uns noch lebendig? Aber durfen wir
das aussprechen? Haben wir heutigen Menschen das Recht auf diese
Hoffnung, die Moglichkeit zu ihr nicht verwirkt? Vermdégen wir, wie wir sind,
wie wir geworden sind, auch nur an das Erlebnis dieser Hoffnung zu rtihren?
Ist einer Welt wie der unseren, die in Krieg und kriegerischer Gesinnung
erstickt, deren ganzes Leben auf Trennung, nicht auf Vereinigung geht,
deren Vereinigungsstreben selbst befleckt und unlauter ist, der Inhalt dieser
Hoffnung: die geeinte Menschheit, der Friede der Welt mehr als ein blofSes
fernes, unbegreifliches Wort? Was soll uns eine Idee, die fir keine einzige
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Gestalt unserer Welt mehr auftrifft? Ja, kann eine Idee Uiberhaupt fir uns
noch wahr sein, fir die sich konkret zu entscheiden eine bare Unmaéglichkeit
scheint? Denn die feindselige Haltung der Nationen ist ja nicht das einzige
was uns von der Menschheitshoffnung scheidet: weit tiefer noch scheidet
uns von ihr, dafl wir selbst, jeder einzelne von uns, in unserer
Entscheidungskraft aufgelést sind, dafs durch das Denken und Erkennen
von Jahrhunderten kein Wert fir uns unerschuttert ist, kein Sein mehr
feststeht, dafs mit dem S e i n der Wahrheit auch unsere

Entscheidung fur sie zum Problem geworden ist. Es ist diese unsere
heutige Lage, der Max Weber vor Jahren, unmittelbar nach dem Kriege, in
einer Rede Uiber die Wissenschaft als Beruf Ausdruck gegeben hat. Er hat in
ihr die Jugend an eine rein objektive, von aller persénlichen Wertung und
Entscheidung freie Wissenschaft als die einzige fir den heutigen Menschen
wahre gewiesen — aus der leidvollen Uberzeugung heraus, dafl in unserer
entzauberten Welt das Geheimnis gottlicher Wirklichkeit mit der Kraft zu
seiner Erfassung: dem Glauben zerstort ist, dafd in ihr das Licht der Seele
nicht mehr leuchtet, daf’ sie zu dunkel ist, das dafs aus ihr der Strahl
personlicher Entscheidung tiberhaupt aufflammen, geschweige denn, dafs er
ein Stick Welt erleuchten kénnte. Und es ist kein Zufall, daf5 der grofie
Gelehrte die Frage dieser Weltstunde ausgesprochen hat mit dem
Jesajawort: ,Es kommt ein Ruf aus Seir in Edom: Wachter, wie lang noch die
Nacht?“ Er hat ein alttestamentarisches Wort zur Bezeichnung unserer Not
gewdhlt. In ihm hat er die Frage alles religidsen Harrens gesehen. Auf sie hat
er, der Wachter der Stunde, die Antwort erteilt: ,Noch ist es Nacht: wenn ihr
fragen wollt, kommt ein andermal wieder.“

Ein furchtbares Wort: das Wort der radikalen Verzweiflung. Ein
andermal. Was soll das bedeuten? Wenn wir ein andermal wiederkommen —
sind dann noch wir es, die wiederkommen? Sind wir nicht die, die nie
wiederkommen, deren Leben ein Wind ist, die mit dem Worte Hiobs nicht
wiederkommen zu schauen das Gute, die tiber einem Augenaufschlag von
Gott vergehen? Wenn uns, uns selbst die Antwort auf die Frage nicht
gegeben wird, so erhalten wir sie niemals - wenn wir, wir heutigen
Menschen, den Anschlufs an das Heil, die Moéglichkeit zum Heil verloren

haben, so haben wir sie nicht nur fir unsere Zeit — so haben wir sie fir die



Ewigkeit verloren. Denn es ist unser Heil — mein Heil, das Heil dieser einen
lebendigen Existenz; nur in diesem einmaligen Dasein stellen wir ja, jeder
mit seinem Dasein selbst, diese Frage: diese Frage, die keine andere ist als
die, die von der Ewigkeit selbst an unser Dasein gestellt ist. Denn nicht nur
wir fragen Gott — auch Gott fragt uns. Er fragt uns mit der Einen Frage, die
er an die Entscheidung unseres Lebens richtet. Und diese einzige Frage, die
von dem himmlischen Richter an jede Seele, die vor ihm erscheint, gestellt
wird, lautet nach dem Talmud: ,Hast Du gehofft auf das Heil?“

Damit finden wir uns in der umgekehrten Richtung; nicht mehr wir
fragen nach der Hoffnung, sondern die Hoffnung fragt nach uns. Es ist uns
nicht freigestellt, die Hoffnung preiszugeben; in unserer Hoffnung liegt
unsere Bewdhrung. Nicht nur in dem Inhalt der Hoffnung ist der Prufstein
fir unsere Erlosbarkeit. Der Verzicht auf die Hoffnung wird zur Stinde.

Die Hoffnung ist zur absoluten Forderung selbst geworden. Denn diese
Hoffnung ist nicht wir eine andere, wie irgendeine rational begriindete
einzelne irdische Hoffnung. Die messianische Hoffnung ist grundlose
Hoffnung; sie ist Uiberhaupt aus nichts Irdischem abzuleiten, sie geht von
keiner irdischen Wirklichkeit aus, sie ist kein Mythos, hat keine Gestalt; sie
ist — als was sie mit dem steigenden Elend des Exils, der Diaspora, des
Ghetto, immer deutlicher sich enthullt - eine aller Wirklichkeit
entgegenstehende, eine vollkommen paradoxe. Sie steht im Gegensatz zu
allem irdischen Dasein, ist ein reines Trotzdem: eine reine Kraft der Seele.
Gerade aus der dumpfsten Finsternis und Verzweiflung, aus dem Zeiten
schwerster Verfehlung, radikalen Abfalls stieg immer die Flamme der
messianischen Friedensverkiindung am maéachtigsten empor. Denn Friede
bedeutet dem Judentum nicht jenes heitere Gleichgewicht aller Kréfte, das
die Griechen Harmonia oder Sophrosyne nannten. Er bedeutet etwas
Uberschwengliches. Sein Gegensatz ist nicht wir dort Unordnung und
Verwirrung, sondern er ist Unruhe und Streit, Leid und Stinde. Die judische
Idee des Friedens ist nicht Ordnung, Ausgleich und Gleichgewicht, sondern
sie ist Gnade, gottliche Verséhnung und Erlésung. Friede bedeutet
Vollkommenheit, ist der Heilsbegriff der judischen Religion: ist als die
messianische Idee der Vollendung zur Einen Menschheit, als Inhalt der

paradoxen Hoffnung, selbst ein reines Paradox zu aller irdischen Existenz.



Darum ist der Friede nicht nur Gnade, sondern auch Gericht: aus ihm
heraus als der messianischen Zielidee geschieht das Gericht Gottes. Und
jedesmal markiert darum die Erscheinung eines Propheten geschichtlich
gesehen dasselbe: die auf einen Gipfel gestiegene Verzweiflung, den
radikalen Abfall und die radikale Strafe des Volkes.

Eine friedliche, beruhigte geglédttete Welt kann die messianische
Friedensidee Uiberhaupt nicht begreifen; ihr ist der Friede ein freundlicher
Engel mit dem Palmzweig, eine sie selbst und ihre Ordnungen beschtuitzende
Macht. Vor der messianischen Friedensidee dagegen fliegen alle Ordnungen
wie von einem gottlichen Blitz bertihrt auf. Nur einer Welt der Verzweiflung —
einer Verzweiflung, die sich selbst als Abfall inne wird, ist die messianische
Friedensidee, was sie ist: absolutes Gericht zugleich und tiber den Abgrund
hertiberlohende tUberschwengliche Hoffnung: Hoffnung, die 2zugleich
unbedingte go6ttliche Forderung an den Menschen ist, vor der er seiner
Unzuléanglichkeit und Nichtigkeit inne wird dadurch, dafs sie ihm seine
Uberschwenglichsten Moéglichkeiten aufschliefdt.

Daran — und nur daran — héngt die messianische Hoffnung fur jede,
auch die dunkelste Zeit: daf’ wir der Gréfe des Abstandes von ihrer
Verwirklichung inne werden und ihr Gericht tiber uns erleben. Aber wie wéare
gerade das denkbar, dafs wir dazu die Kraft finden kénnten? Denn ganzen
Abstand, die ganze Tiefe menschlichen Abfalls mif3t nur der Prophet aus.
Und wenn der Verfall aller absoluten GewifSheit das ganze gottverlassene
Wissen von Jahrhunderten unserer Seele schon das Mark der rein
personlichen Entscheidungskraft ausgesogen hat — um wie viel radikaler
mufd uns die Kraft zu einer absoluten, aus Gott stammenden, die ganze Welt
umfassenden Entscheidung ausgesogen sein: die Kraft zur Prophetie.

Aber gegen dieses Verhangnis — und gerade aus ihm - erhebt sich eine
Frage: Ist denn das Antlitz Israels, das die Propheten mit der Gewalt ihrer
richtenden Hammerschldage aus der Masse des Volkes herauszumeifSeln
strebten, schon zu irgendeiner Zeit vollendet? Ist Israel je zu dem geworden,
wozu es bestimmt war? Ist es je zur Verwirklichung seiner Botschaft gelangt?
Dann ware es nicht mehr da. Denn die Erfullung seiner Sendung wére ja
sein Aufgehen in den anderen Volkern, in der im Frieden geeinten
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erfullt ist. Es beweist aber zugleich auch, dafs seine Sendung noch lebt.
Denn Israel ist seinem Wesen nach nichts als diese Sendung.

Die VerheifSung der Propheten liegt also — auch wenn Jahrtausende
uns von ihr trennen — nicht hinter uns; sie liegt noch vor uns. Denn ihre
Forderung ist noch nicht erfillt. Wir bedlrfen keiner neuen Propheten; die
alten Propheten sind Antwort noch auf unsere Frage, sie haben die Tiefe
unseres Abfalls fir uns mit ausgemessen. Jedes Wort der Propheten des
alten Israel trifft auf die Wahrheit unserer Zeit auf, als ob es eben erst
gesprochen ware. Gilt es nicht uns, uns heute lebenden Menschen aller
Nationen, wenn Jesaja sagt: ,Sie kennen den Weg des Friedens nicht und ist
kein Recht in ihren Géngen; sie sind verkehrt auf ihren StrafSen; wer darauf
gehet, der hat nimmer Frieden“? Gilt es nicht uns, wenn Gott durch Jeremia
sagt: ,Mich, die lebendige Quelle, verlassen sie und machen ihnen hier und
da ausgehauene Brunnen, die doch lécherig sind und kein Wasser geben“?
Und horen wir nicht das Schluchzen unseres eigenen Lebens bei den Worten
Uber Zion: ,Siehe, ihre Boten schreien draufen, die Engel des Friedens
weinen bitterlich“? Es ist keines unter all den prophetischen Worten, das
nicht uns und unseren Abfall, unsere Entfremdung vom Goéttlichen
mitmeint. Wir, wir selbst stehen noch so radikal wie irgendeine Zeit unter
der prophetischen Forderung. Aber damit stehen wir auch wunter der
messianischen VerheifSung.

Das bedeutet nicht, daf® uns die Frage nach der geschichtlichen
Wahrheit unserer Haltung erspart bleibt — im Gegenteil: die einzige Form, in
der wir die prophetische Wahrheit auf uns beziehen koénnen, ist die
geschichtliche Wahrheit. Wir heutigen Menschen kénnen die Frage, wo wir
stehen, nicht wie der Prophet unmittelbar vom Absoluten aus stellen und
beantworten, weil wir es nicht mehr bertihren; wir konnen sie nur stellen
innerhalb des geschichtlichen Lebens, in dem allein wir uns zu erfassen
vermoOgen: als Frage nach dem, an das wir kraft unseres Standortes
heranreichen, was wir mit unserer eigenen, an diese Zeit, an diesen Raum
gebundenen Existenz bertihren. Dies ist die einzige Frage, die uns zusteht:
ob wir als geschichtliche, geschichtsbezogene Menschen, als uns wandelndes
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die messianische VerheifSung zu gewinnen vermégen, ob und wie wir sie
lebendig auf uns zu beziehen imstande sind.

Und es gibt eine eigenttimliche Burgschaft fiir ihr Bezogensein auf uns
in der abendlindischen Geschichtsentwicklung selbst. Uns ist mitten in
unserer Auflésung, in unserer radikalen Entfremdung von aller religiésen
Wirklichkeit aus der abendladndischen Wissenschaft selbst ein
eigentiimliches und wunderbares Geschenk in dem Schof3 gefallen, das die
ganze Macht religioser Wirklichkeit in aller geschichtlichen und gegentber
aller nur geschichtlichen offenbart. Unserer religionslosen Zeit — nicht zum
wenigsten Max Weber selbst — war es vorbehalten zu erkennen, dafs alle
Wahrheiten, alle Formen und Organisationen unseres europaischen Lebens
Umwandlungen, Verweltlichungen, Sakularisierungen urspringlich
religioser Wahrheiten sind. Wir haben sehen gelernt, wie schliefslich alle
Wissens- und Lebensformen der modernen Welt, wie sogar noch der
Kapitalismus, und dann wieder der atheistischste Sozialismus ihrer selbst
unbewufst abgeleitet, umgeschlagen sind aus der christlichen Idee des
Gottesreiches — dieser Idee, die selbst wiederum ihre letzte Wurzel hat in der
messianischen Idee: dem grofden Friedensreiche der Propheten.

So sieht unsere glaubensfremde Welt sich plotzlich wider Wissen und
Willen tberall und in allem angeschlossen an ihre von ihr so radikal
verleugnete religidse Vergangenheit. So machtvoll sind die urspriinglichen
religidsen Wahrheiten durch alle profanen Wahrheiten unserer Welt
durchgedrungen, dafd sie wie die ursprungliche Schrift eines immer wieder
Uberschriebenen Palimpsestes durchgeschlagen scheinen durch die Ztige all
der vielfdltigen wund gegensatzlichen Erkenntnisse, Ordnungen und
Gestaltungen unserer Welt.

Gewifs, sie sind darin durchaus zu etwas anderem geworden; die
realen und die gedankliche Entwicklung haben den Grund der religiésen
Wahrheiten gegen sich selbst herumgekehrt. Aber diese Entwicklung ist
trotzdem kein Verdrangen von Abgestorbenem durch wesensméfSig Anderes,
sondern sie ist eine lebendige Dialektik, in der der urspringliche
Lebensgehalt auch im Gegenséatzlichsten in irgendeinem, wenn auch noch so
verhullten Sinne immer wirkend geblieben ist, so das aus ihm allein alles
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Und so erkennen wir seltsamer- und wunderbarerweise als den
tiefsten und festesten, als den eigentlich tragenden Grund, der unserem
glaubenslosen, friedlosen heutigen Leben unterbaut ist, die messianische
VerheifSung des Weltfriedens. Die Geschichte selbst, die uns losgerissen hat
von unserer héchsten Hoffnung, schlief3t uns so dennoch wieder an sie an.
Uns aber bleibt demgegentiber immer noch die Frage: Wie kann das Wissen
um dies tausendfach Verdeckte und Verhtllte fiir uns wieder Leben werden?
Wie kénnen wir die bis zur Unleserlichkeit tiberschriebene und verwischte
Urschrift der messianischen Hoffnung wieder erreichen? wie jeder einzelne
lebendige Mensch eine unmittelbare Beziehung zu ihr gewinnen? Sollen wir
die ganze verwirrte, tausendfaltig verschlungene Schrift der Geschichte
auszuloschen streben, um zu der Schrift des Ursprungs wieder
durchzudringen?

Das hiefde wiederum an der geschichtlichen Wahrheit — und das ist an
uns selbst, an unserer eigenen Wahrheit vorbeigehen. Es hiefSe uns selbst
ignorieren als die, die wir sind, die wir geworden sind: die Denker unserer
Gedanken, die Tater unserer Taten. Die messianische Hoffnung aber fordert
uns nicht als abstrakte Wesen, sie fordert uns selbst: die wirklichen realen,
geschichtlichen Menschen. Vermoéchten wir nicht uns selbst, unser Jetzt
und Hier in die Hoffnung hineinzufiihren, sie wére nicht unsere Hoffnung.
Und damit ware sie das reine Nichts. Denn es gibt keine andere Hoffnung als
die unsere. Nur aus dem vollen Aufsichnehmen der Gegenwart kommt
darum die echte Entscheidung fur die Zukunft.

Und die Geschichte selbst ist Buirge unserer Hoffnung. Denn
Geschichte ist ja nicht nur das Geschehene, sondern auch das Kommende.
Die Geschichte zeigt uns nirgends Verwirklichung, aber sie weist uns tiberall
auf das hin, was verwirklicht werden soll und um dessentwillen sie ist. Die
verdeckende Schrift selbst deutet tiberall hin auf die verdeckte Urschrift, die
so gesehen nicht Vergangenheit, sondern selbst reine Zukunft ist.

In dem Wort des Jesaja: ,Gedenket nicht an das Alte und achtet nicht
auf das Vorige“, ist die reine Forderung an den judischen Menschen
gegenliber der Geschichte angesprochen: die Entscheidung gegen das Tote,
die Entscheidung fir das Lebendige. Es bedeutet nicht, dafs wir das

Geschehene nicht sehen und nicht darum wissen sollen; wir sollen es wissen



und sehen; denn wir sollen uns und unsere Aufgaben daraus kennen lernen;
aber wir sollen nicht daran gedenken, nicht daran haften bleiben mit
unserem Leben. Unser Wissen mag — ja, es mufs der Vergangenheit gehéren:
unser Leben, unsere Gegenwart, unsere Entscheidung gehért allein der
Zukunft. In der aufrufenden Weisung an die Zukunft liegt das ganze
gewaltige Ethos des Judentums; in ihr wird der Mensch aufgerufen zu sich
selbst — nicht zu dem, was er geworden ist, sondern zu dem, was er sein
kann, was er sein soll.

Die reine Weisung an die Zukunft bedeutet: Was immer war — nichts
ist noch geschehen, alles bleibt zu tun; alles mufS getan werden. Daf’ die Zeit
des Judentums die Zukunft und dafs sein hochster Wert die Tat ist — das ist
eines und dasselbe.

So ware die Tat das, was die reine Schrift unseres Ursprungs durch
die verwirrte der Geschichte hindurch wieder zum Aufleuchten zu bringen
vermOchte, wiare sie das, was die Uberméchtigen Visionen der Vorzeit
lebendig mit der flichtigen verfallenen und abgefallenen Existenz des
einzelnen, auch des heutigen Menschen zu verbinden vermdéchte? Durch sie
— und nur durch sie — wiirde die Uberschwengliche messianische Hoffnung
zur Hoffnung auf das Heil jedes einzelnen geschichtlichen Menschen? Lage
hier das Band zwischen der einzelnen Existenz und den
menschheitgestaltenden Visionen der Propheten?

Aber mufs nicht auch die Tat — und gerade sie — uns ein blofes Wort
bleiben bei der unermeflichen Ferne und Ubergréfie der prophetischen
Visionen von der menschlichen Zukunft? Liegt nicht gerade hier das
schwerste Problem? Kénnen wir sie denn auch nur fassen, diese Vision von
der Einen geeinten Menschheit, von den Schwertern, die zu Pflugscharen,
von den Speeren, die zu Sicheln umgeschmiedet werden — von dem Wolf, der
friedlich neben dem Lamm weidet, von dem Loéwen, der Stroh if5t wie ein
Rind, und von dem kleinen Knaben, der sie beide fiihrt? Wie unermeflich,
Uberschwenglich fern klingt uns diese VerheifSung: Friede in der
kriegerischen, bluttriefenden Menschenwelt — Friede in der grausam
entzweiten Natur selbst: Friede, Liebe, Erlésung tberall.

Es sind Visionen, so fremd und unbegreiflich unserer Welt und ihrer
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schlagenden, lebendigen Herzen, daf5, wenn wir sie neu, zum erstenmal
hoéren kénnen, sich jedes Auge mit Tranen fillen mufste.

So nah als sind sie uns, diese unermefSlich fernen Bilder? So schlagen
sie an die verschlossenen Tore unseres Lebens selbst? Unser innerstes Leben
schlagt mit ihnen gleichen Schlag? Wir fdnden sie — diese Uibermenschlich
grofSen fernen Trdume in uns selbst, in unseren Herzen wieder? Der finstere
Abgrund unseres Seins, auf den sie aus dem Uberlicht mit der ganzen
Gewalt des Unvollziehbaren auftreffen, ware selbst das Reich ihrer Geburt
und Erfullung? Die tausendfaltig bis zur Unkenntlichkeit tiberschriebene
unterste Schrift des Palimpsests der Geschichte: die messianische Botschaft
vom Friedenreich, vom Gottesreich, wire keine andere als die tausendfaltig
Uberschriebene unterste Schrift unseres Herzens?

Das ist das Wunder, das die Prophetie bestatigt. Denn die Taten, die
die prophetische VerheifSung zu ihrer Erfiillung von den Menschen verlangt,
sind nicht heroische Kampfe und machtvolle schopferische Umgestaltungen
der Welt. Sondern wunderbar: den uberschwenglichen Visionen vom
Weltfrieden entspricht als Forderung an den einzelnen Menschen das
Allerschlichteste: die Forderung der Gerechtigkeit, der schlichten
menschlichen Gute. So spricht der Herr: ,Haltet Recht und Gerechtigkeit
und errettet dem Beraubten von des Frevlers Hand und schindet nicht die
Fremdlinge, Waisen und Witwen und tut niemandem Gewalt und vergief5t
nicht unschuldiges Blut.“ Diese einfachen, unscheinbaren, fast
selbstverstandlichen Forderungen: Forderung an die reine Menschlichkeit
des Einzelnen sind es, die im Zusammenhang mit den gewaltigen
prophetischen Visionen von der Endzeit immer wiederkehren. Nichts anderes
wird zur ihrer Verwirklichung vom Menschen verlangt und immer wieder
verlangt als Gerechtigkeit, einfache menschliche Glute. Wie nach dem
Psalmwort ,Gerechtigkeit und Friede sich kiissen®, so fligt sich die geringste
Tat der Gerechtigkeit wunderbar in den maéachtigen Zusammenhang des
Weltfriedens, der Menschheitserlosung ein. Und alle Drohungen go6ttlicher
Strafgerichte, grausamster Verwulstungen und Zerstérungen gelten allein
dem Unterlassen der Erfullung dieser allerschlichtesten Forderung an den
Einzelnen gegentiber dem Einzelnen. Der Weg zum Leben und zum Tode,

den Gott seinem Volke durch den Propheten vorlegt, ist kein anderer als



dieser: Entscheidung fiir oder gegen den Frieden, zu dem der einzige Weg die
schlichte menschliche Gerechtigkeit ist. — Die Entscheidung flir das Leben,
die Entscheidung fir die Hoffnung, die Entscheidung fir den Frieden und
fir die Gerechtigkeit sind eins.

Nicht um eine einzelne Entscheidung handelt es sich hier — sondern
um ein Entschiedensein des gesamten Lebens, das allen einzelnen
Entscheidungen und Handlungen vorausliegt. Und wenn nun wieder aus
einer verworrenen Zeit, in der nichts mehr feststeht, in der alles Gesetz und
aller Wert aufgelost ist, die Frage herauftaucht: Wie aber kénnen wir uns fur
die Gerechtigkeit entscheiden, da wir nicht einmal wissen, was Gut und
Bose, was Recht und Unrecht ist? — so ist nun die Antwort: Diese
Entscheidung setzt kein Wissen um bestimmte Werte, setzt kein Erkennen
objektiver Zusammenhange und keine bestimmte Struktur des Geistes
voraus. Denn es handelt sich bei ihr nicht um die schwankende unsichere
menschliche Gerechtigkeit, die auf menschlichen Gesetzen, menschlichen
Erwagungen und Einsichten ruht — es handelt sich um die géttliche Urschrift
unseres Lebens selbst: um die urspringliche Gute des Herzens, in der die
Zukunft der Menschheit geborgen, der sie anvertraut ist: um die reine
menschliche Glite, die eins ist mit der unzerstérbaren Hoffnung auf das Heil,
die aller Menschengeschichte zugrunde liegt, weil sie aller Einzelexistenz
zugrunde liegt.

Aber darum darf die Schlichtheit dieser Forderung uns nicht dartiber
tauschen, dafsS sie das Allerschwerste ist. Denn das Erreichen der reinen
Urschrift unseres Herzens wére ja nichts anderes als die Verwirklichung des
messianischen Friedensreiches selbst, von der wuns die gesamte
Menschengeschichte trennt. Eins aber ist in unsere Hand gegeben — hier und
jetzt inmitten der Geschichte: die Entscheidung unseres Seins fir oder wider
das Leben, fur oder wider die Hoffnung, fiir oder wider den Frieden der Welt.
— Ist es wenig? ist es viel? Es ist das Unsere. Und wo wir einen Menschen
finden, der entschieden ist fiir den Frieden, dessen Gerechtigkeit und Gute
durch all sein Leben und Denken hindurchschimmert, da haben wir heute
wir immer das gefunden, dessen die Menschheit bedarf, damit ihre Hoffnung

nicht sterbe.



