Vorwort

Schulchan orech ist einer der Begriffe, mit dem mich mein Mentor Rabbiner Ben-Chorin, ein ernsthafter
post-halachischer Denker, pragte. Post-halachisch, weil er bemerkt: kehalacha awal lo lefi halacha, d.h. wie
es das judische Gesetz fordert, aber nicht immer in seiner Ganzheit. Die Spannung zwischen der Tradition
und der Modernitét mag unter Umsténden zugunsten der Letzteren ausgehen. Darum spricht Rabbiner Ben-
Chorin vom Schulchan orech, dem sich immer neu deckenden Tisch, im Gegensatz zum Schulchan aruch,
dem schon gedeckten, sich nicht mehr andernden Tisch.

Immer, wenn ich ihm eine Frage stellte, griff er nach Mischna Brura, einem Kommentar von Schulchan
aruch, dem klassischen jidischen Gesetz. Dann griff er auch nach einem anderen Buch, und noch nach
einem anderen Buch, sodass ich oft am Ende meine Frage vergald und verstand, warum er manchmal
Uberspitzt sagt, dass ein Rabbiner fir seine Rede keine Uhr, sondern einen Kalender brauche.

Wenn ich mit ihm spazieren gehe, verwickelt er sich spontan in ein nettes Schmoozing mit einem Polizisten,
Jugendlichen oder Stral3enkehrer, mit jedem, der ihm begegnet. Er hat fir ale ein nettes Wort parat, einen
kleinen Witz oder eine kurze Weisheit. Er ist wie ein Zauberer, der zu jeder Zeit aus seinem Zauberhut eine
schéne Blume herausziehen und Uberreichen kann. Er selbst spricht vom horizontalen Glauben, vom
Goattlichen als Du und erlautert dies am Beispiel der Gebetsriemen: ,, Wenn ich Tefillin anlege, sehe ich selbst
die Tefillin nicht, sondern der Andere, der dadurch in gewissem Dialog mit mir steht.” Wegen seines
horizontalen Glaubens war Rabbiner Ben-Chorin an jeder seiner Wirkungsstétten ein effektiver Seelsorger
fur Kranke, Altere und alle, die seine Hilfe brauchten.

Er mag das strukturelle Denken, wenn er von der Formel ,, Schopfer - Schopfung - das Geschaffene” spricht.
Aber am meisten betont er das folgende Trio, das fir ihn die Essenz des gesamten Judentums darstellt: zum
Ersten die Terminologie - d.h. die besonderen Worte und Ausdriicke, die wir benutzen und die uns pragen.
Zum Zweiten der Kalender - d.h. das Gesplrr flr den Ablauf der Zeit und die besonderen Zeiten im Laufe des
judischen Jahres. Zum Dritten die soziale Ethik und die Aufmerksamkeit den fremden Menschen gegeniiber.

Er bezieht sich oft, in der guten Tradition des progressiven Judentums, auf die Propheten, wie z.B.: Bakschu
Zedek, bakschu Anawa, sucht die Gerechtigkeit, sucht die Bescheidenheit (Zefanagja 2,3).

Seine liturgischen Seminare in Zirich waren bekannt und gesucht. Rabbiner Ben-Chorin kann auf die
textuellen Feinheiten im Siddur, Gebetbuch, lehrreich hinweisen, wenn er z.B. sagt: ,,An jedem Schacharit
des Wochentages erinnern wir uns an viele Mizwot, wie Bikkur Cholim, Krankenbesuch oder Hachnassat
Orchim, die Gastfreundschaft. Dann auch an ljun Tefilla. Wenn wir Tefilla héren, denken wir gleich an die
Pflicht zum Gebet. Rabbiner Ben-Chorin weist jedoch darauf hin, dass der Text vom ljun Tefilla spricht,
vom Studium, vom Betrachten des Gebetes, wobei diese Formulierung sogar Agnostiker nicht ausschlief3t.

Dieses Buch enthélt Beitrége, die im Rundbrief der Jidischen Liberalen Gemeinde Or Chadasch in Zlrich
zwischen Dezember 1996 und Januar 2007 verdffentlicht wurden, die ich in acht Bereiche eingeteilt habe.
Vorher wirkte Rabbiner Ben-Chorin seit seiner Ordination (1964 in den USA) in Israel und in Manchester
(1977-1981), danach in Berlin (2009-2015) und St. Gallen.

Die Idee zu diesem Projekt entstand zum Anlass seines 80. Geburtstags am 15. September 2016. Die Feiern
in MuUnchen fanden sowohl in unserer Gemeinde Beth Shaom statt, als auch im Stadtarchiv mit
Unterstiitzung des Direktors Dr. Stephan und mit Hilfe von Dr. Heudler.

Die Laudatio von Professor Michael Wolffsohn wird den Texten von Rabbiner Ben-Chorin vorangestel|t.
Professor C. Bernd Sucher trug zwei Gedichte von Schalom Ben-Chorin vor.



Die ldeeist jedoch bei weitem keine Verwirklichung.

Susi Saitowitz, die Geschéftsfihrerin von Or Chadasch, stellte die elektronischen Rundbriefe prompt zur
Verfigung. An der umfangreichen technischen Umsetzung, Korrektur und Finanzierung waren Irene und
Gerhard Endral’ beteiligt.

Last but not least, der wesentliche Dank gilt Adina Ben-Chorin, die das Leben von Tovia Ben-Chorin schon
Seit der Zeit seiner rabbinischen Studien pragt und hélt.

Rabbiner Tom Kucera
Liberal e Judische Gemeinde Beth Shalom in Miinchen



Laudatio auf Rabbiner Dr. Tovia Ben-Chorin (in Ausziigen)
(Zur Verleihung des Deutschen Dialogpreises 2014, Berlin, 4. November 2014 und erweitert zur Feier seines
80. Geburtstages, Miinchen 17. November 2016)

Sieben. Die magische Sieben. Sieben Tage.

Schiwa, mi jodea. Schiwa ani jodea...

Meine Rav-Tovia Laudatio in sieben Punkten.

Eine Laudatio sei kein Lebenslauf. Der Lebensinhalt ist wichtiger als der Lebenslauf, zumal mein Freund
Tovia, Rabbiner Tovia Ben-Chorin, hier und heute fiir den Kern seines Lebensinhalts geehrt wird. Kern
seines Lebensinhalts war seit jeher der Dialog: Der Dialog auf fester Grundlage des eigenen Seins. Des
kollektiv-judischen Seins ebenso wie des familidr-individuellen jiidischen Seins. Doch Tovia Ben-Chorin
fiihrt nicht nur mit Juden den Dialog; selbstverstindlich auch mit Christen und Muslimen.

1. Rav Tovia: Briickenbauer zwischen Juden, Christen und Muslimen

,,.Liebe deinen Nichsten wie dich selbst®, also Hebrédische Bibel und Neues Testament; Leviticus 19,18 und
Markus 12,29 - um nur zwei Belege zu nennen. Ohne Selbstliebe keine Néchstenliebe. Néchstenliebe jedoch
nicht nur im eigenen Wir. Auch den bei dir lebenden Fremdling ,,sollst du lieben wie dich selbst* (Leviticus
19,34. Im Neuen Testament fehlt dieser moralische Imperativ). Schon in seinem deutschjiidischen,
Jerusalemer Elternhaus lernte der 1936 geborene kleine Tovia das Judentum lieben - das aufgeklirte,
reformierte Judentum, wie es sein Vater Schalom Ben-Chorin und andere Lichtgestalten dachten und
machten.

Tovias Mutter Gabriella Rosenthal, die flieBend Arabisch konnte, lebte das Beispiel jiidisch-muslimischer
Gemeinsamkeit vor. Wohlgemerkt, schon in den 1930er Jahren, als der Arabische Aufstand gegen Juden und
Briten tobte.

,,Liebe deinen Feind und mach‘ ihn so zum Freund.” Das war die Botschaft des Elternhauses.

Tovias Vater, Schalom Ben-Chorin, war 1935 aus seiner Heimatstadt Miinchen vor Hitler und Konsorten
geflohen, um iiberleben zu konnen. Trotzdem hat Schalom Ben-Chorin nie seine Liebe zur deutschen Kultur
verleugnet. Fiir ihn gab es sogar in der NS-Zeit, und lange bevor es israclamtlich wurde, ein ,,Anderes
Deutschland®. Damals war das ,,Andere Deutschland* in Jerusalem. Bei und in Tovias Vater, Martin Buber,
Ernst Simon, Else Lasker-Schiiler oder Gershom Scholem.

Wir erkennen: Tovia Ben Chorin hat den Dialog der Kulturen und Religionen mit der Muttermilch
eingesogen.

»Was du ererbt von deinen“ Eltern, ,erwirb es, um es zu besitzen.“ Dieses genderpolitisch von mir
korrigierte Goethewort hat sich Rabbi Tovia zu eigen gemacht. Er besitzt das Ererbte, weil er es erworben
hat.

Anders als die Eltern war er ein echter Zabar, ein in Israel geborener Jude bzw. eine Kakteenfrucht. Doch
anders als die meisten Kakteenfriichte ist Tovia nicht stachelig, sondern sanft - und durch seine Sanftheit
stark.

Diese Kraft der Sanftheit haben Tovia und seine Frau Adina Ben-Chorin beiden S6hnen mitgegeben.

Kraft und Macht der Sanftheit - ist das nicht jesuanisch, also christlich?...

Rabbiner Tovia ist sozusagen fiir den jiidisch-christlichen Dialog pridestiniert. Fiir einen Dialog auf
Augenhohe, von Herz zu Herz, von Hirn zu Hirn.

Rabbi Tovia steht dabei seinem grofBartigen Vater Schalom, einem der Pioniere des jidisch-christlichen
Dialogs ,,nach Auschwitz* und trotz Auschwitz, in nichts nach. Tovia ist, so gesehen, nicht ,,von Schaloms
Gnaden®. Tovia ist nicht nur der ,,Sohn des berithmten Vaters®. Er ist er - ohne ,,Vatermord*®.



2. Rav Tovia isst koscher, er ist koscher: Von Toleranz zur Akzeptanz

Rabbi Tovia isst nur koschere Speisen, doch auch ohne koscheres Essen bliebe, ist Rabbi Tovia in jeder
Hinsicht koscher. Der Geist des Gesetzes, nicht der Buchstabe entscheidet. Auch das gehort zu Rabbi Tovias
Theologie und Philosophie, und das wiederum erinnert uns Juden an unseren ,,Bruder Jesus®. Bruder Jesus,
so nannte Schalom Ben-Chorin den Heiland der Christen.

Er isst / ist koscher und toleriert rituell Nicht-Koscheres, wenn es ideell koscher ist.

Den gleichen Gedanken hat GroBmeister Johann Wolfgang aus Frankfurt/Main und Weimar natiirlich viel
schoner in seinen ,,Maximen und Reflexionen* ausgedriickt:

»loleranz sollte eigentlich nur eine voriibergehende Gesinnung sein: sie muss zur Anerkennung fiihren.
Dulden heiB3t beleidigen.*

Anerkennung gleich Akzeptanz. Folglich meinte Meister Goethe: Akzeptanz sei das Ziel, Toleranz ist nur
der erste Schritt hierzu.

Rav Tovia lebte und erlebte diesen Prozess, er lebte ihn vor.

Vorbildlich...

Rav Tovia und ich sind seit 1967 Freunde, also seit der Jungsteinzeit...

3. Rav Tovia, der ,,Judische Kosmopolit*

,Judischer Kosmopolitismus* war und ist unseren Feinden ein Horror, uns Freude, Ehre und
Selbstverstiandlichkeit. Rav Tovia ist auch so gesehen ,typisch jiidisch®, als Weltbiirger.

Rabbi Tovia ist Israeli und Weltbiirger. Er lebte in den USA, England und der Schweiz. Er lebte in
Deutschland und ging, zum Kummer deutschliberaler Juden, wieder in die Schweiz.

Rav Tovia ist Weltbiirger. Er ist von dieser Welt, in dieser Welt, auf dieser Welt. Bitte noch recht lange.

,.Im jirze haschem*. ,,Anu rozim!**

4. Rav Tovia und der Liebe Gott

Der Liebe Gott hat in Miinchen einige Gastgeber - darf ich sagen? - ,,Stellvertreter”. Nein, Tovia, nicht Dich.
Du bist hier Gast, nicht Gastgeber.

Ich denke an orthodoxe Rabbiner. Jedenfalls an die mir bekannten orthodoxen Rabbiner. ,,Da schweigt des
Sangers Hoflichkeit.*

Das gleiche sage ich auch beziiglich der christlichen Oberhirten Miinchens, dem katholischen und
evangelischen. Manche wissen, dass ich beiden vorwerfe, kiirzlich auf dem Jerusalemer Tempelberg , dem
Druck des muslimischen Geistlichen nachgebend, und dann - ohne jiidischen Druck - auch an der
Klagemauer ihr Kreuz abgelegt, damit ihr Sein symbolisch abgelegt, sich unterworfen und damit die
Grundregel von Toleranz/Akzeptanz gebrochen zu haben.

Was mir an diesen Geistlichen, auch an vielen anderen christlichen Geistlichen aufféllt und missfillt, ist
diese oft zu horende Aussage: ,,Gott will“ oder auch ,,Gott sagt™. Ich frage: woher wissen sie? Sie glauben,
aber wissen konnen auch sie ES nicht.

Nie habe ich von Rav Tovia eine derart anmaBlende Aussage gehdrt. Auch nicht von unserem verehrten
Rabbiner Kucera, was natiirlich kein Zufall ist, weil er sozusagen ein Schiiler von Rav Tovia ist.

Mir scheint: Uber das personliche Wohlwollen hinaus wird hier wohl auch ein Wesensunterschied zwischen
christlicher und jiidischer Geistlichkeit erkennbar.

Jene glauben zu wissen, dass sie den Lieben Gott gefunden haben. Was natiirlich ein Widerspruch in sich
selbst ist, denn glauben und wissen schlieen einander aus.

Rav Tovia oder Rav Kucera - selbst orthodoxe Rabbiner - glauben und hoffen, den Lieben Gott gefunden zu
haben. Nicht vom Wissen um Gott sprechen sie. Sie verstehen sich nicht als Gottes Sprachrohr, also nicht als
seine ,,Stellvertretere.

Ja, ich weil}, nur der Papst wird in der Katholischen Welt als ,,Stellvertreter Gottes verstanden. Recht
besehen kann freilich auch manch” andrer Geistliche dieser Versuchung nicht widersteh 'n. Hier und da auch



der eine oder andere jiidische Geistliche nicht. Nie habe ich erlebt, dass Rav Tovia oder Rav Kucera dieser
Versuchung erlegen wéren.

5. Rav Tovia, der Charismatiker, der strahlende, ausstrahlende Redner

Unter ,,Charisma‘ versteht man Ausstrahlung, die Ausstrahlung eines Menschen. Im griechischen Ursprung
bedeutete Charisma so viel wie Gnadengabe, eine aus Wohlwollen gespendete Gabe, letztlich eine aus
gottlichem Wohlwollen gespendete Gabe.

Wenn jemand Charisma hat, dann Rav Tovia.

Ob Bima, Kanzel, Altar, Rednerpult, Stuhl, Sessel: Tovia steht oder sitzt, er strahlt aus, ES strahlt: ,,Wajehi
or*. Jedes Mal wieder: unglaublich, doch so ist es.

Und dabei hat Rav Tovia auch Witz, bringt andere zum Lachen und lacht nicht zuletzt iiber sich selbst.
Unvergesslich bleibt fiir mich diese Begebenheit:

Symposium zu meinem sechzigsten Geburtstag. Rav Tovia steht am Rednerpult. Es ist fiir ihn viel zu hoch.
Die Zuhorer konnen gerade einmal seine Stirn und Kippa erkennen.

Ex-Bundeskanzler Gerhard Schroder hitte einen Schemel aufstellen lassen.

Tovia reagierte so: Ahnliches sei ihm auch bei seiner Bar Mizwa widerfahren. Er sei eher horbar als sichtbar
gewesen, und doch habe seine Stimme den Bet- und Himmelsraum erreicht.

6. Rav Tovia, der Redner, Prediger, Lehrer, nicht Schreiber

Rav Tovia ist ein vorziiglicher Redner, Prediger und Lehrer.

Andere haben im Kopf ein Loch (Iwrith: chor).

Sie verbreiten Chochmes in Wort und Schrift.

Rav Tovia hat und verbreitet Chochma, Klugheit bzw. (richtiger:) Weisheit.

Genau hier setzt meine - einzige - Kritik an ihm an: Leider hat er seine Chochma nicht verschriftlicht. Etwa
in Buchform. Vielleicht, hoffentlich beschenkt er uns damit doch noch.

7. Rav Tovia, der Seelsorger

Es gibt so” ne Menschen und so” ne Menschen.

Es gibt solche Rabbiner und solche Rabbiner.

Manche sind auch Seelsorger, andere sorgen sich um ihre Karriere.
Es sind Menschen wie du und ich.

Rav Tovia ist nicht nur (,,nur) Rav, er ist auch Seelsorger.

Er kiimmert sich um Sorgen und Seele der Menschen.

Rav Tovia is A MENSCH und dadurch ein ,,Menschenfischer®.
Tovia, wir danken Dir! - Bis 120!

Prof. Dr. Michael Wolffsohn
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Gegenseitige Hilfe in der judischen Gemeinde
Zedaka und G’milut Chessed

Das Judentum ist in seinem Wesen eine Religion mit sozial ausgerichtetem Lebensweg. Wir erreichen Gott
iiber die Menschen, mit denen wir leben, iiber unsere Mit-Menschen. Uber die Beziehung zu dem im
Menschen verborgenen gottlichen Funken finden wir zum Ursprung der Schopfung, zum Schopfer, gelobt sei
Er.

Aus diesem Grund sind die Gebote in zwei Hauptgruppen unterteilt, in Gebote mit Bezug zum Mitmenschen
und in solche mit Bezug zu Gott. Im klassischen Judentum besteht zwischen diesen beiden Gruppen kein
hierarchischer Unterschied, da alle Gebote den gleichen géttlichen Ursprung haben. Im progressiven
Judentum differenzieren wir zwischen Geboten, die sich auf den Mitmenschen beziehen, die uns helfen
sollen, eine gesunde Gesellschaft aufzubauen, die sich bemiiht, gottliche Moral zu verwirklichen, und
zwischen Geboten, die sich auf Gott beziehen, die kultische Bedeutung haben und sich je nach Zeit und Ort
verdndern und entwickeln konnen.

Bei den Geboten mit Bezug zum Mitmenschen sind zwei Begriffe wichtig. Der eine heil3t ,,Zedaka® und hat
seinen Ursprung im Tanach, der andere heiflt ,,G’milut Chessed* und ist rabbinischen Ursprungs. Unsere
Weisen fassten die beiden Begriffe als ergédnzende Einheit zusammen. Wéhrend im Tanach der Begriff
Zedaka mit einer guten Tat verbunden ist und die (Wieder-) Herstellung der gottlichen Gerechtigkeit (=
Zedek) auf Erden bezeichnet, schrinkten die Weisen den Begriff Zedaka als finanzielle Hilfe an den
Mitmenschen ein, wiahrend G’milut Chessed sowohl materielle als auch nichtmaterielle Hilfe sein kann.

,Unsere Weisen lehrten: ‘In drei Aspekten ist G’milut Chessed groBer als Zedaka. Zedaka wird mit Geld
getan, G’milut Chessed sowohl mit dem Korper als auch mit Geld. Zedaka richtet sich an Arme, G’ milut
Chessed an Arme und an Reiche. Zedaka erfolgt fiir Lebende, G’milut Chessed fiir Lebende und Tote™* (BT,
Sukah 49b).

Hilfe zu leisten ist im Wesentlichen auf zwei Arten moglich, eine davon finanziell. Die hochste Stufe bei
dieser Art Hilfe wird erreicht, wenn der Spender nicht weill, wer seine Unterstiitzung erhdlt und der
Empfanger nicht, wer ihm geholfen hat. Die zweite Art der Hilfe ist personlicher, indem die helfende Person
unterstiitzt, berét, mittragt, gegenwértig ist. Wir driicken dies in sehr schoner Form in einem Gebet aus, das
nur im liberalen Gebetbuch erscheint: ,,Mdge ich nie zu geizig sein, um zu geben, noch zu stolz, um zu
nehmen, denn im Geben und im Nehmen erkenne ich Dich (Gott) und beginne, den Sinn des Lebens zu
verstehen® (Siddur Or Chadasch, JLG Ziirich 1981, S. 60, {ibersetzt aus dem englischen Siddur der
Reformbewegung).

Unsere Weisen schitzen G’milut Chessed hoher als Zedaka, weil die helfende Person als Ganzes in die
helfende Tétigkeit involviert ist und Beziehung schafft. Wie kann G’ milut Chessed mit finanziellen Mitteln
erfolgen? Raschi erldutert: ,,Man verleiht Geld, stellt Gerdte oder Tiere zur Verfligung.“ Fir G’ milut
Chessed fiihrt Raschi die folgenden Beispiele auf: ,,Man beklagt einen Toten, trigt ihn, begrdbt ihn. Man
erfreut einen Brautigam, man begleitet jemanden auf dem Weg.“ Die Beispiele zeigen, dass G’milut Chessed
sowohl materielle Bedeutung, als auch immaterielle Bedeutung haben kann, solange sich der Helfer
personlich beteiligt.

Die Hilfe bei Beerdigungen wird als ,,Chessed schel Emet®, als ,,wahre Liebestat™ betrachtet, da hier der
Verstorbene die gute Tat nicht zuriickerstatten kann, wiahrend bei Lebenden immer die Moglichkeit der einen
oder anderen Form von Riickerstattung besteht. Diese Bezeichnung treffen wir schon bei unserem
Stammvater Jakob an, der vor seinem Tod in Agypten seinem Sohn Josef befahl: , Tue mit mir Liebe
(Chessed) und Wahrheit (Emet), begrabe mich bitte nicht in Agypten (Genesis 49,29).

Auch heute noch gibt es in vielen Gemeinden und auBlerhalb von ihnen, bei Bne Brit und anderen
Organisationen, Hilfsfonds, die G’milut-Chessed-Kasse oder -Fonds heiflen und héufig auf den Namen einer



verstorbenen Person lauten. Diese Fonds haben zum Ziel, Bediirftigen zinslose Darlehen zu gewéhren und
diese notwendigenfalls auch finanziell zu unterstiitzen.

Seit den Tagen des zweiten Tempels haben sich in allen jiidischen Gemeinden der Diaspora verschiedene
Zedaka-Institutionen entwickelt, die jeweils einem bestimmten Zweck dienen. ,Hachnassat Kalah*
unterstiitzt arme junge Paare beim Aufbau ihres Hausstands, es gibt Institutionen fiir die Bekleidung
Bediirftiger, zur Beherbergung Reisender, fiir den Besuch von Kranken, zur Betreuung von Waisen, fiir den
Trost von Trauernden usw. Ebenfalls wurden durch die Gemeinden Armengutsverwalter ernannt. Diese
sammelten Spenden (Zedaka) und verwalteten die Zedaka-Kasse, aus der die Armen und Bediirftigen
unterstiitzt wurden. Vor den Feiertagen wurden spezielle Sammelaktionen durchgefiihrt, damit auch bei den
Heiminsassen Festtagsfreude herrsche. Die bekanntesten Sammlungen dieser Art fanden vor Purim (Magbat
de-Purim) und vor Pessach (Ma’ot Chittin oder Kimcha de-Pis’cha) statt.

Wir sind alle dazu aufgerufen, Zedaka zu geben, jeder nach seinen Moglichkeiten. G’milut Chessed iibt jeder
nach seinem Willen. Die Verbindung und der Zusammenhalt in einer Gemeinde geschieht iiber G milut
Chessed. Alle konnen G’milut Chessed moglich machen, sogar der Kranke, der erlaubt, ihn zu besuchen oder
der Trauernde, der es Gemeindeangehdrigen und Freunden ermoglicht, ihn zu trosten.

»Auf drei Dingen beruht die Welt: Auf Tora (Lehre), auf Awoda (Kult; Gottesdienst) und auf G’milut
Chessed (Awot 1,2).

Tovia Ben-Chorin
Februar 1997



