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VORWORT
DES HERAUSGEBERS

,Selbst besser werden und die Welt besser machen; ich denke,
dass alle einverstanden sind damit, dass darin die Aufgabe des
menschlichen Lebens besteht.” (—S. 49)

,,Sie sagen, ich scheine Gott nicht anzuerkennen. Das ist ein Irr-
tum. Ich erkenne nichts an, aufier Gott.” (—S. 97)

Mit diesem — pragmatisch konzipierten — Band der Tolstoi-Friedens-
bibliothek erfolgt zunachst die Neuedition von zwei Sammelausga-
ben, die noch zu Lebzeiten Leo N. Tolstois erschienen sind: ,Der
Sinn des Lebens” (1901) mit Ubertragungen von Raphael Lowenfeld
und Michail Feofanov; , Gott und Unsterblichkeit” (1901), tibersetzt
aus dem Russischen von L. Albert Hauff.

Diese beiden Verdffentlichungen waren nicht zuletzt Angebote
an eine Leserschaft, die sich nach der kirchlichen , Exkommunika-
tion” des Dichters mit dessen Gedankenwelt vertraut machen
wollte. Sie zeugen aber auch von einer verbreiteten verlegerischen
Praxis aus der Zeit vor dem Ersten Weltkrieg: Neue Traktate oder
,Kompilationen’ zu einem bestimmten Thema werden angereichert
mit weiteren Tolstoi-Texten, so dass vom Umfang her eine eigen-
standige Publikation lohnenswert erscheint. Nicht immer sind es
iiberzeugende inhaltliche Kriterien, denen die Verlage bzw. Heraus-
geber hierbei den Vorrang einrdumen.

Im einzelnen werden Ubersetzungsversionen u. a. zu folgenden
Texten dargeboten: Das Leben und die Lehre Christi (aus der ,Kurzen
Darlegung des Evangeliums’, 1881-1883); ,Du sollst dem Bdsen nicht
Widerstand leisten” (Brief an Ernest Crosby, 1896); Gedanken von Gott
(Mysli o boge | zusammengestellt aus verschiedenen Quellen durch
Vladimir Certkov, 1898); Der Sinn des Lebens (O smysle zizni | Zu-
sammenstellung durch Certkov, 1901); Antwort an den Synod (1901);
Brief an den Zaren und seine Leute (1901).



Die aus ausgewahlten Briefstellen, Tagebucheintragen und Ab-
schnitten von Traktaten bestehenden ,Kompilationen” Certkovs
verdienen beim Tolstoi-Studium unsere Beachtung. Die nachfol-
gend dargebotenen Ubertragungen , Der Sinn des Lebens” (—S. 77-
99) und , Gedanken von Gott” (—S. 77-99) weisen leider sehr sperrige
Anteile und einige unzuverlédssige Passagen auf. Im Anhang sind zu
beiden Texten alternative Ubersetzungen aufgefiihrt, von denen wir
einige im Fortgang der Tolstoi-Friedensbibliothek ebenfalls noch
durch Neueditionen zugéanglich machen werden.

Enthalten sind in der vorliegenden Sammlung auch zwei sehr un-
terschiedliche , Tolstoi-Breviere’ aus der Spatzeit der Weimarer Re-
publik. Karl Notzel hat aus einigen Teilen des Gesamtwerks einen
LAufruf zur Bruderschaft” (1928) zusammengestellt, distanziert sich
jedoch in einem peinlichen — hier nicht eingehender kommentierten
— Nachwort von dem Russen, soweit dieser mit seinem eigenen
Weltbild nicht in Einklang steht und — wider Willen — nahezu als ein
Wegbereiter des ,Bolschewismus’ (miss)verstanden werden kann.
Eine Bereitschaft dieses Ubersetzers, selbst das Bestehende radikal
in Frage zu stellen und einen Konflikt mit den Sachwaltern der ,Of-
fentlichen Meinung’ auszutragen, ist nicht zu erkennen. Notzels Un-
behagen an einem Prophetentum mit ,moralistischem’ Uberhang
flihrt freilich auf eine emnstzunehmende Fahrte der Kritik.

Die sich anschlielenden , Gedanken Leo Tolstois iiber Gewalt, Krieg
und Revolution” (1928) aus seinen Schriften, Tagebiichern und Brie-
fen hat Tolstois ehemaliger Sekretédr Valentin Bulgakov ausgewahilt.
Herausgegeben wurde dieses Heft auch im deutschen Sprachraum
von der IDK (Internationale der Kriegsdienstgegner). — Das biirger-
liche Publikum verspiirte nach dem Ersten Weltkrieg allerdings we-
nig Neigung, sich an die Warnungen Leo N. Tolstois vor einem Ab-
grund des sich ,christlich” nennenden Zivilisationsgefiiges zu erin-
nern.
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L.

Der Sinn des Lebens
Religios-ethische Flugschriften!

Leo N. Tolstoi

1.
DER SINN DES LEBENS
(1901)

Ubersetzt von
Michail Feofanov

Mit Vergniigen werde ich versuchen, Ihre Frage zu beantworten, da
ich sehe, daf sie vollstandig aufrichtig gethan ist und daf sie eine
Frage von der grofiten Wichtigkeit und zugleich eine solche ist, die
sich die meisten Menschen in der Voraussetzung, daf§ die Antwort
schon langst gegeben oder unmoglich sei, nicht vorlegen. Die Frage
aber ist eine einfache, eine unentbehrliche, ohne die, wie es scheinen
sollte, man nicht leben kann. Sie fragen: was fiir ein Ziel hat das
menschliche Leben, wozu lebt der Mensch, oder mit anderen Wor-
ten, weshalb lebe ich?

Sie haben recht, dafS nur die Religion diese Frage beantworte. Die
Religion — die wahrhafte Religion ist eben nichts anderes als die Ant-
wort auf diese Frage. Und die Religion, zu der ich mich bekenne -
die christliche Lehre in ihrem wahrhaften Sinne giebt auf diese Frage
eine Antwort, die ebenso einfach und klar wie die Frage selbst ist,
wenn man nur an Stelle des Wortes Ziel das Wort Sinn setzt.

1 Textquelle der dargebotenen Ubersetzungen | Leo N. TOLSTOJ: Der Sinn des Le-
bens. Ubersetzt von Michael Feofanoff [Erstauflage 1901]. In: L. N. Tolstoj: Reli-
gios-ethische Flugschriften Band I. (= Leo N. Tolstoj: Gesammelte Werke. I. Serie,
Band 10. Von dem Verfasser genehmigte Ausgabe von Raphael Lowenfeld). Jena:
Eugen Diederichs 1911. [112 Seiten; eigene Paginierung der Abteilung].



Der Sinn des menschlichen Lebens, der dem Menschen verstand-
lich ist, besteht darin, das Gottesreich auf Erden zu errichten, das
heifst die egoistische, hafivolle, gewaltthétige und unverstandige Le-
benseinrichtung durch eine liebevolle, briiderliche, freie und ver-
standige ersetzen zu helfen.

Das Ziel, das Endziel des menschlichen Lebens in der der Zeit
und dem Raume nach unendlichen Welt kann offenbar dem Men-
schen in seiner Beschrénktheit nicht zugénglich sein. Aber der Sinn
des menschlichen Lebens, das heifst: weshalb erlebt und was er thun
mufl, mufl dem Menschen unbedingt verstandlich sein, ebenso ver-
standlich, wie dem Arbeiter in einer groflen Fabrik seine Bestim-
mung verstandlich ist.

Das Mittel aber, um das zu erreichen, das heifst die Antwort auf
die Frage, was der Mensch thun soll, besteht darin, was, wie es im
Evangelium gesagt ist, das ganze Gesetz und die Propheten aus-

macht: ,handle anderen gegeniiber so, wie du willst, daff man gegen
dich handeln soll.”

Die Antwort ist, wie Sie sehen, eine sehr einfache, sie scheint uns
nur unklar zu sein, weil unsere tierische Natur, auch die Erziehung
und die falsche religidse Lehre uns beibringen, daf$ der Sinn des Le-
bens nicht im Dienste Gottes und des Nachsten, sondern in unserem
personlichen Gliicke bestehe. Da wir nur fiir uns und unser persén-
liches Gliick zu leben gewohnt sind, erscheint es uns schwer, das
Ziel unseres Lebens von uns auf den Dienst Gottes zu iibertragen.
Aber wie schwer das auch sein mag, moglich ist es doch, und je wei-
ter wir es darin bringen, desto natiirlicher wird es, um so mehr, da
wir den Willen Gottes erfiillen und dadurch das allerhdchste per-
sonliche Gliick, das wir frither als das Ziel unseres Lebens hinstell-
ten, erreichen; wie es ja auch im Evangelium heif8t: , Trachtet am ers-
ten nach dem Reiche Gottes und nach seiner Gerechtigkeit, so wird
euch solches alles zufallen.”

Solange wir dem personlichen Leben nachgehen, suchen wirnur
dieses letztere, das heifit das personliche Gliick, erreichen es nicht
und fordern die Begriindung des Reiches Gottes nicht, im Gegenteil,
wir widersetzen uns ihm. Wenn wir aber das Reich Gottes und seine
Wahrheit suchen, so fallt uns jenes, das heifit das Gliick, von selbst
zu, wenn wir unter dem Gliick nicht irgend welche uns liebgewor-
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dene duflerliche Gliter, sondern die seelischen — Ruhe, Freiheit und
Freude verstehen.

Ich schreibe Thnen nicht das, was ich durch Erdrterungen, son-
dern das, was ich durch Erfahrung errungen habe: es ist moglich,
fiir die Erfiillung des Willens Gottes zu leben. Wenn man auch nicht
immer so leben kann, so kann man doch in einigen besseren Augen-
blicken soleben. Wenn man aber darin den Sinn des Lebens erblickt,
dann wird man immer mehr und mehr so leben. Und je mehr man
so leben wird, desto starker wird man die Vernunftmafsigkeit und
die Freude solch eines Lebens fiithlen. Und man wird von selbst zu
einem solchen Leben hingezogen werden.

Das Ziel des Lebens? Ein Ziel giebt es nicht und kann es nicht geben,
und kein Wissen kann es finden. Das Gesetz der Entwickelung — der
Weg des Lebens? Ja. Darauf giebt die Religion, die Weisheit, wenn
Sie wollen, eine Antwort. Sie antwortet dadurch, daf3 sie alle die fal-
schen Wege, die mit dem einzigen wahrhaftigen nicht zusammen-
fallen, vorfiihrt. Durch Negation der falschen Stromungen zeigt und
beleuchtet sie den einzigen, den wahren. Auf diesem Wege ist etwas
sichtbar, sind néachste Ziele, auf die die Wissenschaft hinweisen
wird, in keinem Falle aber wird dieselbe diesen Weg weisen.

Wegen meiner Schwéche, wegen der unvollkommenen Unterord-
nung meines ganzen Lebens unter die Vernunft, stelle ich und habe
mir diese Frage gestellt und versucht, sie zu beantworten. Wenn ich
mit dem Leben der Vernunft vollstindig zusammengeflossen wire,
in vollem Einvernehmen mit dem Weltgesetze lebte, hitte ich nicht
daran gedacht. Aber ohne ihnen Wichtigkeit zuzuschreiben, bin ich
gezwungen, zu sagen, dal das Traume sind, die einem unwillkiir-
lich einfallen.

Ich stellte es mir so vor: das Gesetz des organischen Lebens ist
der Kampf, das Gesetz des verniinftigen, bewufiten Lebens ist die
Einigkeit, die Liebe. Aus dem organischen Leben, dem Leben des
Kampfes wird das vemniinftige Leben erzeugt und ist mit ihm ver-
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kniipft. Das Ziel ist klar: man mufi den Kampf beseitigen und Einig-
keit stiften, wo Zwist war. Zuerst unter den Menschen, darauf zwi-
schen den Menschen und Tieren, sodann zwischen den Tieren und
Pflanzen.

Schon langst ist ein solches Ziel hingestellt. Der Messias der Heb-
réer ist ja nichts anderes. Die Speere sollen zum Pfluge verarbeitet
werden und das Lamm soll neben dem Lowen ruhen.

Von einem diesem dhnlichen Zustande traume ich, aber ich lege
keinen Wert darauf; ich weif3, dafs es bei weitem nicht alles er-
schopft. Mir ist es nur um die Richtigkeit der Wegrichtung zu thun.
Ich weifs aber, dafd zu der Richtigkeit des Weges als erste Bedingung
gehort — ihn mit dem ganzen Wesen zu verfolgen.

Es ist unleugbar, dafl die Unterhaltung und Fortpflanzung des Le-
bens nicht das Lebensziel sein kann. Aber hier gerade erscheinen
zwei verschiedene Standpunkte: der eine, daf8 das Wissen im Men-
schen, in der Menschheit liege — die Wissenschaft leitet das Leben
und deshalb mufS das Ziel des von dem Wissen geleiteten Lebens
diesem Wissen bekannt sein; und der andere Standpunkt: dafs der
Mensch ein Werkzeug der Vernunft zur Erfiillung ihrer (der Ver-
nunft) dem Menschen vollstindig unbekannten Aufgabe sei, und
das Ziel der Vernunft kann dem Menschen nicht bekannt sein, dem
Menschen ist nur der Weg, die Richtung, die ihn die im Menschen
lebende Vernunft fiihrt, bekannt. Christus hat dies alles gesagt und
ich staune immer von neuem tiiber die Strenge und Genauigkeit sei-
ner philosophischen Definitionen.

Und thatsachlich: kann es denn einen Zweck fiir das Leben der
Welt und das Leben der Menschen, wenn sie ihr Leben mit dem Le-
ben der Welt verschmelzen, geben? Der Begriff Zweck ist ein Begriff
der Beschranktheit der menschlichen Vernunft in der Art, wie die
Begriffe von Belohnung und Strafe, und deshalb ist dieser Begriff
dem Leben der Welt gegeniiber nicht anwendbar. Wenn es ein Ziel
giebt, dann muf es erreicht werden, und dann hat es ein Ende. Fiir
die Welt im allgemeinen giebt es nur Leben, fiir die am Leben der
Welt Beteiligten giebt es und kann es nur eine Richtung, einen Weg
geben.
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Auflerdem: von dem ersten Standpunkte aus setzt man voraus,
daf} die ganze menschliche Thatigkeit aus dem Wissen besteht oder
wenigstens von ihm geleitet wird, und daf} zur Erreichung des Zie-
les hauptsdchlich (ausschliefllich meint man oft) die Geistesthatig-
keitnotwendig sei. Von dem zweiten Standpunkte aus aber geht der
Mensch, da er nur die Richtung kennt, mit all seinen Nerven, Mus-
keln und Néageln ganz dieser Richtung nach, das heifit, er fiigt sich
ganz und gar jener Richtung, die er allein kennt, und mit jedem
Schritt erblickt er neue Absteckungspfihle auf dem Wege, aber nie
sieht er das Ziel und kann es nicht sehen.

Und nur unter dieser Bedingung kann der Mensch vollstandig
dieser Richtung, der er folgt, glauben und das, was die Vernunft von
ihm verlangt, erfiillen. Wenn er die mit der Vernunft iibereinstim-
menden Bedingungen der Erhaltung und Fortpflanzung des Le-
bens, wenn er vom Anfang des Weges an und mit dem ganzen We-
sen die einzige wahre Richtung, den Weg gewéhlt hat, nur dann
kann der Mensch mit voller Zuversicht weiterschreiten und sich des
Einvernehmens und der Einigkeit mit der Vernunft bewufit sein; je
naher diese Bedingungen sind, desto sicherer ist es, je weiter, desto
zweifelhafter.

Es ist ein unverdnderliches Gesetz des wahren Lebens — das gelobte
Land, wohin man andere gefiihrt hat - wenn man auch nur ein we-
nig an der Fithrung der anderen geholfen hat — nicht zu schauen. Je
mehr die Aufgabe eines wahren Lebens der Wirklichkeit entspricht,
desto entfernter sind ihre Nachwirkungen und die Folgen eines
wahren Lebens sind nicht nur weit, sondern endlos entfernt, und
deshalb kann man sie nicht schauen. Man sieht weiter hinaus, als
das Leben reicht. Man sieht, wie ein Haus aufgefiihrt [sic] wird, man
erlebt die Emennung zum General, aber man wird nicht nur nicht
die Befreiung von der Sklaverei des Staates, sondern nicht mal die
von der Sklaverei des Bodens erleben. Das ist der offenbarste Beweis
dafiir, das das Leben nicht in der Erreichung eines Zieles besteht,
sondern in der Erfiillung des Willens Gottes.
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Mit einer besonderen neuen Kraft habe ich begriffen, daff mein und
aller Menschen Leben nur ein Dienen ist, dafs es aber kein Ziel ent-
halt.

Jedes Leben ist sinnlos, mit Ausnahme dessen, das den Zweck hat,
Gott zu dienen und die uns unzugéngliche Sache Gottes zu erfiillen.

Ein sehr hdufiger Fehler ist es, das Ziel des Lebens in dem
Dienste der Menschen, aber nicht in dem Dienste Gottes zu sehen.
Nur in dem Dienste Gottes, das heifst, indem man das, was Er will,
thut, kann man die Uberzeugung gewinnen, da man nichts Unniit-
zes thut, und es giebt da nur eine Wahl: wem man dienen soll.

Gott hat uns seinen Geist, die Liebe, die Vernunft verliehen, damit
wir Ihm dienen; wir aber verwenden diesen Geist in unserem eige-
nen Dienst, wir benutzen das Beil, um den Stiel am Beile zu behauen.

Der einzige, verniinftige und freudige Sinn unseres Leben liegt da-
rin, daf8 wir dienen und uns als Diener der Sache Gottes, der Begriin-
dung Seines Reiches fithlen. Zuweilen kommt es vor, daff man die-
ses Dienen nicht fiihlt, es scheint einem, dafs man aus dem Kummet
[Zuggeschirr] herausgekommen ist oder dafl die Strangriemen
schlaff geworden sind, aber zuweilen erscheint einem das deshalb
so, weil man sich an das Kummet gewdhnt hat, weil man sich in die
Arbeit hineingezogen hat und dieselbe nicht fiihlt. In jedem Falle
aber, wenn man auch auflerlich sein Dienen nicht fiihlt, wenn man
nur im Innern der Seele weifs, dafl man sich nicht geweigert hat, zu
dienen, das Kummet nicht abgenommen hat, kann man iiberzeugt
sein, dal man dient und daf es offenbar bergab geht oder der Herr
einem eine Erholung génnen will.
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Der Sinn des Lebens ist fiir mich schon ausschliefllich der geworden,
Gott zu dienen, indem ich die Menschen von Siinde und Qual rette.
Nur das ist schrecklich, daff man den Weg, auf welchem Gott dieses
thun will, zu erfahren wiinscht, fehlgeht, sich iibereilt und, anstatt
behilflich zu sein, stort und hindert.

Das einzige Mittel, nicht fehlzugehen, ist, nichts zu unterneh-
men, sondern den Ruf Gottes, eine Lage, in der man nicht in dieser
oder jener Art: fiir oder gegen Gott, handeln kann, zu erwarten; und
in diesen Fallen mufs man alle Krifte der Seele darauf richten, dafs
man das erstere erfiillt.

Der Mensch benutzt seine Vernunft, um zu fragen, wozu und wes-
halb? — indem er diese Fragen seinem Leben und dem Leben der
Welt gegeniiber in Anwendung bringt. Und die Vernunft selbst
zeigt ihm, daf$ es keine Antwort giebt. Bei diesen Fragen befallt ei-
nen so eine Art Ubelkeit und Schwindel. Die Indier antworten auf
die Frage weshalb: Maja verfiihrte Brahma der in sich existierte, da-
mit er die Welt erschaffe; auf die Frage wozu denken sie nicht mal
solch eine dumme Antwort aus. Keine Religion hat eine Antwort auf
diese Fragen erdacht, und auch der menschliche Verstand kann sie
nicht erdenken.

Was bedeutet denn das? Es bedeutet, daf3 die Vernunft dem
Menschen nicht zur Beantwortung dieser Fragen gegeben ist — daf§
selbst die Aufwerfung solcher Fragen eine Verirrung der Vernunft
bedeutet. Die Vernunft 16st nur die Grundfrage wie. Und um das wie
zu wissen, 10st sie in den Grenzen der Beschriankung die Fragen:
weshalb und wozu. —

Was ist denn wie? Wie man leben soll.

Wie denn leben? Selig.

Das ist allem Lebenden und mir notwendig. Und die Moglichkeit
dazu ist allem Lebenden und mir gegeben. Und diese Lisung schlief3t
die Fragen: weshalb und wozu aus.

Aber weshalb und wozu verteilt sich die Seligkeit nicht gleich-
mafig? Wiederum eine Verirrung der Vernunft. Die Seligkeit ist das
Schaffen seiner Seligkeit, eine andere giebt es nicht.
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Ein lebendiger Mensch ist der, welcher vorwairts schreitet dorthin, wo
es vor ihm von der sich bewegenden Laterne erleuchtet wird und
der nie das Ende der erleuchteten Stelle erreicht, sondern die er-
leuchtete Stelle geht vor ihm her. Und ein anderes giebt es nicht; und
nur bei solch einem Leben giebt es keinen Tod, weil die Laterne auch
dorthin leuchtet, und man geht ihr ebenso ruhig wie im Laufe des
ganzen Lebens nach.

Wenn aber der Mensch die Laterne verdeckt oder ringsum sich
oder nach hinten hin, aber nicht nach vorne leuchtet und zu gehen
aufhort, dann steht das Leben still.

Aber wenn es keinen Sinn in meinem Leben giebt, so giebt es auch
keinen im Leben des Menschen und der Menschheit? So reden auch
die alten Buddhisten und die neuen Pessimisten. Dasselbe sagt auch
das Evangelium, aber mit dem Unterschiede, dafs die Buddhisten
und die Pessimisten dies als das letzte Ergebnis, aus dem die Nega-
tion des Lebens folgt, aussagen; das Christentum sagt das aber aus
als einen Hinweis auf das falsche Verstandnis des heidnischen Le-
bens und auf eine Notwendigkeit eines anderen Verstandnisses des-
selben — eines christlichen, und der Bestitigung des Lebens.

Das Leben hat kein dem Menschen verstandliches Ziel — dieses
eben sagt ja auch das Christentum. Aber obgleich es kein solches
dem Menschen erreichbares Ziel hat, so hat es doch einen Sinn und
das Dienen fiir dies dem Menschen unzugéngliche Ziel ist auch die
Bestimmung des Menschen. Ein dem Menschen erreichbares Ziel
wiirde ein Endziel sein. Das Ziel aber, das jetzt dem Menschen hin-
gestellt ist, ist ewig unerreichbar. Und in der Anndherung liegt der
Sinn des menschlichen Lebens. Das nur in der Endlosigkeit erreich-
bare, dem Menschen hingestellte Ziel ist fiir ihn unzuganglich, aber
die Richtung zu dessen Erreichung ist zugénglich.

,,Wie kann man denn leben ohne zu wissen, was sein wird; ohne zu
wissen, in welchen Verhaltnissen man leben wird?”
Dann nur fangt das wirkliche Leben an, wenn man nicht weif,
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was sein wird. Dann nur schafft man Leben und erfiillt den Willen
Gottes. Er weifs. Nur solch eine Thétigkeit zeugt von einem Glauben
an Gott und Sein Gesetz. Dann nur ist Freiheit und Leben vorhan-
den.

Man musf sich dem Willen Gottes gegeniiber, wie jene gute, rassen-
reine Stute, die ich einmal einfuhr, verhalten; sie wollte sich nicht
losreifien, nicht aufhoren zu dienen, sondem sie wollte erfahren,
was, welche Arbeit ich von ihr verlange. Sie versuchte bald mit ei-
nem, bald mit dem zweiten, bald mit dem dritten Fuf3e, bald rechts,
bald links, bald hob sie den Kopf, bald liefs sie ihn sinken.

So miissen wir auch thun.

Fiir mich wurde die Lehre Christi am meisten klar, sie ergriff mich
am meisten, als ich deutlich begriff, dafl mein Leben nicht mir, son-
dern Dem, der es mir gegeben hat, gehore, und dafs das Ziel des Le-
bens nicht in mir, sondern in Seinem Willen sei und dafi man ihn
erfahren und ihn erfiillen mufs. Dies verwandelte mich.

Moge nur Gott uns vor dem Versucher, vor dem Teufel hiiten, der
das ,ich” ist in mir und in Thnen. Mdge ich nur nicht vergessen, dafs
mein Leben nicht in dem morgigen Tag, nichtin dem néchsten Jahre,
nicht in Jasnaja, nicht in Moskau, nicht mit X. nicht ohne sie sei, son-
dern iiberall im Dienste des Vaters, immer und ganz, dann wird es
gut sein ...

Man mus8 sein, wie Laotse sagt, gleich dem Wasser. Wenn es keine
Hindernisse giebt, fliefit es; findet sich ein Damm, so stockt das Was-
ser; ist der Damm durchbrochen, fliefdt es von neuem; in einem vier-
eckigen Gefaf3e ist es viereckig; in einem runden ist es rund. Deshalb
ist das Wasser am allernotwendigsten und allerstérksten.
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Die volle, vollkommene, unerschiitterliche Kraft, mit der wir von ir-
gend etwas liberzeugt sind, erscheint nicht dann, wenn die Beweise
logisch unwiderleglich sind, sogar selbst nicht dann, wenn das Ge-
fiihl mit den Anforderungen des Verstandes zusammenfallt, son-
dernnur in dem Falle, wenn der Mensch durch Erfahrung, nachdem
er das Entgegengesetzte durchgemacht hat, zu der Uberzeugung ge-
langt, es gebe nur einen Weg.

Solch eine Uberzeugung wird uns verliehen, daf es nur ein Le-
ben giebt: die Befolgung des Willens Gottes.

Stelle dir vor, daf8 das geliebte Weib dir heute eine Zusammenkunft
versprochen habe. Wie wirst du diesen Tag verbringen, wie wirst du
dich zu dieser Zusammenkunft vorbereiten? Wie wirst du dich
furchten zu sterben, wirst fiirchten, dafs die Welt vor der Zusam-
menkunft noch untergeht. Wenn nur die Zusammenkunft stattfin-
det, nachher mag geschehen, was will.

Das bedeutet es, einen Wunsch zu haben. So mochte ich auch
winschen, den Willen Gottes zu erfiillen. Ebenso leidenschaftlich
nur eines wiinschen — die Erfiillung des Willens Gottes. Ist das mog-
lich?

Ist das moglich? Ja, es ist moglich. Es ist dazu nur ein klares Be-
wubltsein nétig, um was es sich handelt, man muf§ sich seiner Arbeit
bewuflt sein, es ist ein Opfer notig.

Moge Thnen Gott helfen, sich ununterbrochen dessen zu erfreuen,
worin einen niemand, nie und nirgend —in der Freude der Erfiillung
Seines Wollens —storen kann, wenn man sich nur in Reinheit, Demut
und Liebe freut.

Sie fragen: wozu leben, wie leben und was thun, um ein Recht auf das
Leben zu haben? Vorerst muff man die Fragen umstellen und zuerst
auf die Frage: wie leben, antworten und dann schon das wozu zu
begreifen versuchen. Man muf$ leben; vor jeder Erdrterung haben
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wir gelebt und leben: wir schlafen jede Nacht, essen mehrere Mal,
bewegen uns und denken. Wir sind wie ein Pferd in einer Tret-
miihle, deren Rad sich bewegt und uns veranlafit, uns zu bewegen,
wir miissen leben und deshalb ist die erste und die Hauptfrage —
meiner Meinung nach, die einzige verniinftige —wie leben? Die erste
Antwort kennen wir alle und auch Sie erkennen dieselbe je mehr je
besser, soweit es moglich ist.

So haben alle Menschen gelebt, das heifit, dahin gestrebt, so le-
ben sie und so wird man leben. Die zweite Frage ist, was bedeutet
besser? Worin besteht das besser? Fiir den Menschen, der nur sich
selbst kennt, ist es klar: moglichst viel Geniisse. Aber kaum hat der
Mensch begriffen, daf§ er nicht allein sei, kaum fiihlt er die Qual an-
derer Menschen, so befriedigt ihn die erste Antwort schon nicht
mebhr, es erscheint ein Widerspruch zwischen den personlichen Be-
strebungen nach Genuf$ und dem Gewissen. Gerade in diesem Wi-
derspruch befinden Sie sich. Und um ihn zu 16sen, mufl man sich
einer von diesen beiden Kréften anschliefsen: dem Streben nach per-
sonlichem Gliick oder dem Gewissen, und sich vollstandig ohne
Ausnahme, ohne Vorwéande, und ohne Kompromisse anschlieflen.
Aber sich dem Streben nach personlichem Gliick oder dem Gewis-
sen hinzugeben bedeutet nicht etwa, daff man die Stimme des Ge-
wissens oder des personlichen Gliickes in sich ersticken soll, son-
dern dafi man in seinem Bewuf$tsein als Leben, als wahres Leben nur
eins von beiden anerkennen soll. Die Qual, die Zweifel rithren von
der in dem Bewufitsein ungeldsten Frage her. Wenn lhre Anforde-
rungen der Wahrheit nicht die Anforderungen Ihres Gewissens,
sondern irgend etwas von auflen Ihnen Zugewehtes sind, finden Sie
Beruhigung, indem Sie sich von dem Gewissen lossagen, leben und
Genus finden, solange Sie konnen. Selbstverstandlich wird das mit
einer Qual enden, das weif3 ich. Aber Sie konnen dem nicht auf mein
Wort hin glauben, wenn die Forderungen des Gewissens in Ihnen
vorlaufig noch nicht erwacht sind. Aber sie miissen erwachen, weil
die Bewegung der ganzen Menschheit von dem Streben nach per-
sonlichem Gliicke zu den Forderungen des Gewissens hinschreitet.
Und dies alles spreche ich nur als eine sehr fragliche Moglichkeit
aus. Wenn aber das Gewissen in Thnen erwacht ist, so erkennen Sie
doch ein fiir allemal an, dafs das Leben nur in der Befriedigung der
Forderungen dieses Gewissens sei, und dann werden Sie von neuem
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Befriedigung finden und das Leben wird fiir Sie einen Sinn haben.
Denn, was ist eigentlich das Gewissen? Das Gewissen ist das
hochste Gesetz alles Lebenden, dessen jeder in sich nicht allein
durch Anerkennung der Rechte alles dieses Lebenden, sondern
durch die Liebe zu ihm bewuft ist. Die Forderungen des Gewissens
sind das, was in christlicher Sprache der Wille Gottes genannt wird,
und deshalb besteht der Sinn des Lebens und die Antwort auf die
beiden Fragen: wozu leben und wie es thun, um ein Recht auf das Leben
zu haben? — darin, daf man den Willen Gottes, der uns in unserem
Gewissen bewufdt ist, erfiillt. Wohin Sie das fithren wird? Ich weif3
es nicht, ich weif$ aber, daf§ das klare Bewufitsein dessen Ihr ganzes
aufserliches Leben umwandeln und dahin bringen wird, was Ihrem
Leben einen standigen, immer mehr und mehr sich offenbarenden,
freudigen und verniinftigen Sinn verleihen wird. Wenn es Ihnen
aber nicht klar ist, was das Gewissen verlangt, dann giebt das Evan-
gelium Antwort darauf.

Bei der Beantwortung Ihrer Frage: ,,wozu soll man leben?” mufi man
zuerst alle weltlichen Erwédgungen, die Fragen {iber diesen oder je-
nen Kurs, {iber das, was mir oder meinen Eltern angenehm oder un-
angenehm sein kann, abstreifen und sich lebhaft seine Lage als die
eines einsamen einzelnen menschlichen Wesens, das vor kurzem,
vor zwanzig, dreiffig Jahren irgend woher erschienen ist und heute,
morgen oder nach zehn, zwanzig, dreiffig Jahren irgend wohin ver-
schwinden mufs, vorstellen.

Wozu mufs solch ein Wesen oder Millionen, Milliarden ebensol-
cher Wesen, die genau in derselben Lage sind, leben? Offenbar ist
dies alles nicht fiir diese Wesen geschaffen, ebenso wie alle Schrau-
benmuttern, Schrauben, Rader und Kolben einer grofien Maschine
nicht um ihrer selbst willen, sondern fiir den Dienst des Gemein-
zweckes der Maschine gemacht sind. Ebensoist es auch mit uns: wir
sind Werkzeuge jenes hochsten Willens, der durch uns seine ihm
notwendige Sache schafft. Der Unterschied liegt nur darin, daff wir
uns als lebend bewufst sind, dafd wir, indem wir uns nicht als Werk-
zeuge des hochsten Willens anerkennen, unter unserer Lage leiden
koénnen und daf8 wir, indem wir uns als notwendige Werkzeuge des
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Lebens betrachten, eine Freude {iber die Beteiligung an der unend-
lich grofien Sache, die durch das Leben der Welt geleistet wird, fiith-
len kénnen.

Aber Sie werden fragen, worin besteht diese Sache? Darauf
werde ich antworten, dafl wir sie ganz nicht erfassen kénnen, aber
wir konnen immer wissen, wann wir helfen und wann wir uns ihr
widersetzen. Liebevolle Beziehungen zu all dem Lebenden — zuerst
selbstverstandlich zu den Menschen, zu den allernachsten von
ihnen - die Empfindung der Liebe und die Erzeugung dieses Ge-
fiihls in anderen ist ein Zeichen der Beteiligung an der allgemeinen
Sache; die Erzeugung von Feindschaft, von Haf8 in sich und in an-
deren ist ein Zeichen des Widerstrebens gegen die allgemeine Sache.

Thr Schreiben hat mich nicht nur interessiert, sondern mich zu Thnen
hingezogen.

Ich meine, daf8 Sie nach dem, was jeder Mensch suchen mus£,
fahnden und ohne das die Menschen nicht leben kénnen, ungeach-
tet dessen, dafl die ganze Lebensweise der hoheren wohlhabenden
Klassen sich derartig gestaltet hat, daf8 die Menschen ohne dasselbe
leben konnten. Dies ist das, was Sie suchen und zu dem Sie frither,
als es gewohnlich bei den Menschen vorkommt, von Ihren aufleror-
dentlichen Verhiltnissen hingezogen wurden, vielleicht aber auch
istes dem zuzuschreiben, daf$ Thre Natur ernster ist als die der meis-
ten Menschen: dies ist der einem klar bewufst gewordene Sinn des
Lebens: wozu lebe ich? Nicht deshalb doch, damit ich frohlich sein
soll; nicht aus dem Grunde doch, um Menschen zu erzeugen, die
ebensowenig als ich wissen, wozu sie leben, sie in die Welt zu setzen
und zu erziehen; auch nicht, um archéologische, dem Menschen
moglicherweise niitzliche Untersuchungen zu machen.

Man kann ohne alles leben, nur nicht ohne Antwort auf diese
Frage. Aber unterdessen hélt man es in unserer aufgeklarten Welt
sogar als einen gewissermaflen geistigen Vorzug, dariiber nicht nur
in Unwissenheit zu sein, sondermn zu behaupten, dafl man dies auch
nicht wissen kann.

Die Antwort auf diese Frage wird einzig und allein die Religion
erteilen. Wenn die Religion, an die Sie geglaubt haben, durch Ihr
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kritisches Verhaltnis zu ihr zerstort ist, suchen Sie sofort eine andere,
das heifst eine andere Antwort auf die Frage, wozu Sie leben. Gleich
wie man, nach dem Sprichwort, keinen Augenblick ohne Konig sein
kann: Le roi est mort, vive le roi, um so weniger kann man keinen [ei-
nen] Augenblick ohne diesen Konig in Kopf und Herzen sein. - Nur
die Religion, das heifst die Antwort auf die Frage: wozu lebe ich?
giebt einem etwas, woriiber man sich, seine unbedeutende, verfal-
lende, einem iiberdriissig gewordene und so unertragliche Anforde-
rungen stellende Personlichkeit vergessen kann.

In meinen in Russland verbotenen Biichern habe ich nur dariiber
geschrieben. Wenn Sie dieselben lesen werden, so werden Sie dort
die Antwort, die ich fiir mich gefunden habe, erhalten. Aber wenn
Sie meine Biicher nicht gelesen, oder gelesen und dort diese Antwort
nicht herausgefunden haben, kann ich dieselbe in drei Zeilen sagen:

Ich lebe, um den Willen dessen, der mich ins Leben gesandt hat,
zu erfillen. Sein Wille besteht aber darin, daf$ ich meine Seele bis
zur hdchsten Stufe der Vollkommenheit in der Liebe entwickele und
dadurch der Begriindung der Einigkeit zwischen den Menschen
und allen Wesen auf der Welt helfen soll.

Jeder 16st das in seiner Art, und die Wahrheit von dem Schwerte und
der Teilung bleibt eine gleiche Wahrheit fiir alle, wie man es auch
16sen mag. — Ich will Ihnen eins sagen — das, was mich die Erfahrung
gelehrt hat — wie man sich in verwickelten Féllen, in der Enge des
Lebens verhalten soll, wenn man in sie hineingerat und dabei fiihlt,
dafl es nur einen einzigen Weg giebt und dafS alles schlecht sein
wird, wenn man ihn nicht findet. Ich denke wie folgt:

Den Willen Gottes, worin er besteht, was Er verlangt, wozu Er
alles geschaffen hat und schafft (wenn man sich aus alter Gewohn-
heit und der Bildlichkeit wegen so ausdriicken soll), welcher das
Ziel Ihres und meines Lebens ist — das zu wissen ist uns nicht gege-
ben, und wenn wir meinen, das Ziel des Vaters zu kennen, irren wir
uns in der gewaltigsten Weise. Wir konnen Sein Ziel nicht wissen,
schon aus dem Grunde, weil es unendlich weit ist.

Aber wir wissen und kénnen immer wissen, ob wir Seinen Wil-
len erfiillen — das, wozu wir leben, das, was Er von uns will. Er halt
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uns wie an einem Leitseil und wir wissen, gleich einem Pferde,
nicht, wohin wir kommen werden und wozu; aber wir merken an
dem Schmerze, wenn wir nicht dorthin gehen, wohin wir sollen,
und an der Freiheit, dem Fehlen eines Zwanges merken wir, dafy wir
den richtigen Weg gehen. Und deshalb belehrt uns die Erfahrung
und das ganze Wesen, dafy das erste, hauptsachliche und einzige,
denn alle anderen sind darin enthalten, Zeichen der Erfiillung des
Willens Gottes dasjenige sei, daff es uns leicht, nicht schmerzhaft
und sogar freudig ist. Er wollte das, weil Er uns liebt, und wir wis-
sen, dafs dies notig ist.

Das zweite Zeichen aber, in Abhédngigkeit von dem ersten, ist
das, dafl es anderen nicht schmerzhaft sei, dafd meine Thétigkeit kein
Stohnen der Qual hervorrufen soll. Hier ist gerade der Haken: eines
scheint das andere auszuschliefSen. Aber es scheint nur. Wenn einem
das so scheint, so ist das nur ein Zeichen dafiir, dafd das Leben sich
in der Enge abspielt, dafs der Weg selten so breit ist, wie man
wiinschte, daf8 der wahre Weg schmal ist, schmal wie die Messer-
schneide, aber er ist da. Indem man fremdes Leid wie sein eigenes
empfindet, was Sie auch thun, kann und muf§ man den Weg, auf
dem es leichter sein wird, finden. Und das wird dann geschehen,
wenn ich alles, was ich zur Erleichterung des Leidens anderer thun
kann, gethan habe. Dieser Weg ist da, er ist da, lieber Freund. Man
muf3 beten, das heifit mit Gott in Verkehr treten, und dieser Weg
findet sich. Und je schwerer das Suchen nach ihm ist, desto freudiger
ister.Ja, der Mensch muf8 frei und allméchtig sein, und es giebt diese
eine Richtung, bei der er frei und allméchtig ist, und man kann sie
finden.

Aber es giebt noch ein drittes Zeichen, das ich fiir mich gefunden
habe. Das ist nicht die Verkleinerung, sondern die Vergrofierung,
Erweiterung der Seele. Dieses Anzeichen ist dadurch wertvoll, dafs
es die Wahl revidiert. Wenn die Handlung, die Lebensweise, der
Weg die Seele erniedrigt und verkleinert, dann ist das nicht das
Richtige. Ich will nicht sagen, dafs man dieses Zeichen als Anleitung
annehmen kann — behiite Gott —, aber man soll alle Krafte anwen-
den, um den Weg zwischen dem anderen von mir zugefiigten Leid
und dem Zwang, den ich fiihle, zu nehmen, und nachdem man sich
diesen Weg gemerkt hat, kann man seine Richtigkeit durch dieses
Zeichen priifen.
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Das wahre Mahl des Lebens besteht darin, dafs man den Willen des-
sen, der uns hierher gesandt hat, erfiillt und Seine Sache verrichtet.
Der Wille aber dessen, der uns gesandt hat, und Seine Sache ist: ers-
tens, dafl man fiir das uns gegebene Leben eine Abgabe in guten
Thaten leistet; die guten Thaten aber sind diejenigen Thaten, die
Liebe unter den Menschen vermehren; Seine Sache aber ist die, daf3
das uns gegebene Talent, unsere Seele, erweitert und gehegt wird.
Und das eine kann man nicht ohne das andere thun. Man kann nicht
gute Thaten, die die Liebe vermehren, schaffen, ohne daff man sein
Talent, seine Seele vermehrt, die Liebe nicht in ihr verstarkt, und
man kann sein Talent nicht vermehren, die Liebe nicht in seiner
Seele vergrofiern, ohne daff man den Menschen Gutes erweist und
dadurch in ihnen die Liebe vermehrt. Also eins hangt vom anderen
ab und eins priift das andere. Wenn du eine Sache, die du fiir gut
haltst, thust, aber die Vermehrung der Liebe in deiner Seele nicht
fiihlst, wenn es dabei in deiner Seele nicht freudig ist, so wisse, daf§
die Sache, die du thust, nicht gut ist. Und wenn du irgend etwas fiir
deine Seele thust und dabei das Gute unter den Menschen sich nicht
vermehrt, so wisse, dafs das, was du fiir deine Seele thust, nutzlos
ist.

Trachtet am ersten nach dem Reiche Gottes und nach seiner Gerech-
tigkeit, so wird euch alles andere zufallen. Suchet den Willen Gottes
zu erfiillen und weiter nichts, nichts. Alles wird dann da sein: Wahr-
heit und Freude und Leben, ohne von Brot und Kleidern, die auch
nicht notig sind, zu reden. Nur das tagliche Brot — die Speise des
Lebens, jene, von der Christus gesagt hat: ,Mein Brot ist der Wille
dessen, der mich gesandt hat, zu erfiillen” - ist notig.

Die Erfiillung des Willens Gottes ist die Aufgabe des Lebens; aber
worin besteht der Wille Gottes? Muss man diese oder jene Hand-
lung vollziehen, um den Willen Gottes zu erfiillen? Mufs man sich
in diese oder jene Verhaltnisse stellen: das Gut abgeben, die Familie
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verlassen, die Menschen bekehren? Mufs man nach Niniveh oder
nach Jerusalem gehen u.s.w.? Und es giebt keine Antwort.

Weder das eine, noch das andere, noch das dritte ist nétig, und
keine Lage, keine Handlung entspricht der Erfiillung des Willens
Gottes; sie entspricht ihr nicht nur nicht, sondern hindert sie sogar;
denn jede Handlung nach eigenem Willen, jede Umgestaltung der
Lage ist ein Ungehorsam gegen den Willen Gottes. Die Erfiillung des
Willens Gottes aber ist gleich Seinem Reiche - in uns: die Erfiillung
liegt nicht in den Handlungen, sondern in dem Gehorsam, in einem
sanften und demiitigen Verhéltnis gegeniiber den Anforderungen
des Lebens, in dem man sich befindet.

Du wirst sagen: es giebt Anforderungen, die dem Gewissen wi-
dersprechen, oder ein wenig entgegengesetzt sind, oder es giebt gar
keine Anforderungen.

Verhalte dich nur gegen die Anforderungen, wenn sie deinem
Gewissen widersprechen, mit Sanftmut und Demut, das heifit ent-
sage ihrer Erfiillung ohne Prahlerei und Bosheit, sondern mit Sanft-
mut und Demut; oder verhalte dich zu jenen Anforderungen, die
einander entgegengesetzt zu sein scheinen, auch mit Sanftmut und
Demut, indem du von deinem Willen dich abwendest und nur vor
Gott stehst — und der Widerspruch wird sich 16sen. Dafs es gar keine
Anforderungen giebt, kann nicht sein. Wenigstens die Bediirfnisse
des Korpers sind schon Anforderungen, man kann essen und schla-
fen und sich bedecken mit Sanftmut und Demut.

Ja, der Wille Gottes besteht nicht darin, was man thun soll (was
man thun soll — zeigt das Leben), sondern wie man handeln soll. Das
wie ist das, was das wahre geistige Leben schafft.

Ich dachte vor kurzem dariiber nach, daf3 die Sache des Christen —
den Willen des Vaters zu erfiillen, sei; aber worin besteht der Wille
des Vaters? Wie soll man es erfahren, um nicht zu irren? Man denkt
wohl manchmal, daf$ der Wille des Vaters darin besteht, dafs man
predigen soll, oder darin, dafs man in dieser oder jener Weise, dafs
[man] mit der Familie oder ohne sie leben soll. Und wenn derartige
Fragen auftauchen, so findet man nie, worin der Wille Gottes besteht
und man gerédt in Zweifel und Verlegenheit: warum ist es geboten,
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den Willen Gottes zu erfiillen, aber nicht gezeigt, worin er besteht?
Und dariiber denke ich folgendermafien: daf8 der Wille Gottes uns
klar gezeigt ist, aber wir suchen ihn nicht dort, wo er uns gezeigt ist.
Wir meinen immer, daf3 der Wille Gottes in den dufleren Thaten sein
konne, wie, dafs Abraham in ein fremdes Land ziehen soll u.s.w.;
aber der Wille Gottes liegt nur darin, dafs wir in dem Joch, in das wir
eingespannt sind, sanft und demiitig bleiben und ohne zu fragen,
wohin, wozu und was wir ziehen, solange die Kraft ausreicht zie-
hen, stehen bleiben, wenn es uns geheifsen wird, und von neuem
ziehen, wenn man befiehlt, und dorthin kehren, wohin man befiehlt
und nicht fragen, wozu und wohin. —

,Nehmt auf euch mein Joch und lernt von mir, denn ich bin
sanftmiitig und von Herzen demditig.”

Sei sanft und demiitig von Herzen, sei mit allem zufrieden, mit
jeder Lage einverstanden und du erfiillst den Willen des Vaters.
Also, um den Willen des Vaters zu erfiillen, muf3 man erfahren, nicht
was man thun soll, sondern wie man das, was einem zufallt, thun
soll.

Leben heifst den Willen Gottes erfiillen. Worin besteht dieser
Wille Gottes?

Alles, was wir uns als den Willen Gottes zum Ziel hinstellen kon-
nen - alles ist unzureichend, unvollstandig, alles ist nur ein Zeichen,
aber nicht der Wille Gottes selbst. Ebenso, wie ein einzelner Arbeiter
nicht die ganze Sache des Unternehmers begreifen kann. (Wie trau-
rig und flach dieser Vergleich des Willens Gottes, d. h. des ganzen
mit dem Willen eines Unternehmers auch sein mag, aber gerade
durch diese Ungleichmafligkeit zeigt er um so mehr die Unmoglich-
keit fiir den Menschen, den Willen Gottes zu begreifen.) Wir haben
ein Zeichen dafiir, dafs wir den Willen Gottes erfiillen, aber den Wil-
len Gottes selbst werden wir nie erfahren.

An all diesen Zeichen konnen wir erfahren, daf$ wir seinen Wil-
len erfiillen: das aber, worin gerade sein Wille besteht, bleibt fiir uns
ein ewiges Geheimnis.

Und so muf3 es auch sein. Es konnte kein Leben, kein ewiges Le-
ben geben, wenn das Ziel, zu dem wir streben, uns begreiflich — folg-
lich ein endliches ware.

Wir haben aber ebenso untriigliche Zeichen dafiir, daf§ wir nach
Seinem Willen und nicht gegen denselben leben, wie ein Pferd, dem
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die Ziigel nur nach einer Richtung zu gehen erlauben.

Das allererste, hauptsachlichste und untriiglichste Zeichen, das
wir so geneigt sind zu verschméhen — das ist die Abwesenheit des
Empfindens der seelischen Qual. (Wie bei dem Pferde die Abwesen-
heit des Empfindens der durch die Ziigel hervorgerufenen Schmer-
zen.) Wenn man volle, durch nichts beeintrachtigte Freiheit fiihlt,
dann lebt man nach dem Willen Gottes. Ein anderes Zeichen, wel-
ches das erste kontrolliert, ist die reine, ungetriibte Liebe zu den
Menschen. Wenn man gegen niemanden Feindseligkeit fithlt, und
weifs, daff niemand Boses gegen einen empfindet, dann ist der Wille
Gottes erfiillt. Das dritte Zeichen, das wiederum die ersten kontrol-
liert und von ihnen kontrolliert wird, ist das Wachstum der Seele.
Wenn man fiihlt, daff man seelisch hoher steigt und das Tierische
besiegt — handelt man nach dem Willen Gottes.

Wir wissen, wir wissen es genau, wenn wir nach dem Willen
Gottes leben. Aber wir wissen nicht den Willen Gottes selbst und
wir miissen nicht vergessen, miissen wissen, daf8 wir ihn nicht ken-
nen und nicht kennen kénnen; aber wir miissen uns nicht dufSerliche
Ziele hinstellen, indem wir dieselben mit dem Willen Gottes identi-
fizieren, wie hoch auch diese Ziele uns erscheinen mogen, wie zum
Beispiel die Unterweisung der Menschen in den Wahrheiten des
Glaubens, die thatséchliche Begriindung des Reiches Gottes auf Er-
den, die Hinweisung auf ein Beispiel eines Lebens nach Gottes Wort
und vieles andere.

Das Pferd weifd genau, daf$ es nach dem Willen des Herrn geht,
wenn die Ziigel es nicht zerren, aber es kennt nicht den Willen des
Herm, und wehe ihm, wenn es meint, diesen Willen zu wissen. Der
Herr lenkt die beschmutzte Stute von der Chaussee in den Kot, ver-
anlafit sie, in einen schmutzigen, von anderen Pferden dicht vollge-
drangten Hof hineinzugehen. Der Stute erscheint es klar, dafs der
Wille des Herrn darin bestehe, die Last auf der Chaussee zu fahren,
und sie schleppt dieselbe; das Ablenken aber in den Kot des Hofes
und die Vereinigung mit anderen Pferden — das kann der Herr, nach
der Meinung der Stute, nicht wiinschen, und die Stute widersetzt
sich, klagt und leidet. Sie weifd nicht, daff der Herr in den Hof ein-
kehrt, um die Last auf andere Pferde aufzuladen, um das Pferd zu
fiittern, weil es ihm leid thut und er einen Nachwuchs von ihm er-
wartet.
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So habe ich mich auch vielemal widersetzt, {iber das Schicksal
geklagt und {iber die Ziigel, die mich dorthin lenkten, wohin sie
muflten, und ich litt. Aber alles geschah deshalb, weil ich mir eine
gewisse Verwirklichung des Willens Gottes in der Welt vorstellte.
Da habe ich mein Gut abgegeben, jeglichem Luxus entsagt, lebe,
zeige durch mein Beispiel, wie man nach dem Willen Gottes leben
kann und mus8 ... Und plotzlich lenkt man mich zur Seite, in den
Schmutz, in die Enge. Ich denke, daf8 die Sache Gottes aufgehalten
und dadurch zerstort wird. Aber vielleicht wird sie dadurch gerade
erfullt, wenn die Zeichen, daf3 ich nach dem Willen Gottes lebe, da
sind.

Ich suche nur die allernédchsten Wirkungen und bin betriibt, daf§
ich sie nicht sehe, kenne aber nicht jene millionenfach groferen Wir-
kungen, die durch diese Umwege erreicht werden.

Man muf8 leben, um den Willen Dessen, der uns in das Leben ge-
sandt hat, zu erfiillen. Aber man muf3 so leben, daf§ dieser Wille er-
fillt wird. Und die Erfiillung dieses Lebens giebt ein Recht auf das
Leben oder, um deutlicher zu reden, giebt die Zuversicht, da§ dein
Leben nicht nur einen Sinn hat, sondern fiir den, der einen in das
Leben gesandt hat, nétig, notwendig ist. Aber Sie werden fragen:
worin besteht dieser Wille und wie kann man wissen, wann man ihn
erfiillt und wann nicht? Dieser Wille verlangt von uns zweierlei:
eine standige Selbstvervollkommnung und eine standige Mitwir-
kung an der Begriindung des Reiches Gottes auf Erden, das heift
einer solchen Lebensordnung, bei der sich alle Menschen als gleiche
Briider bewufst sein und einander lieben sollten. Um bei jedem
Werke zu wissen, ob man den Willen Dessen, der einen gesandt hat,
erfiillt oder nicht, mufl man sich fragen — ob dieses Werk zugleich
unserer Vervollkommnung (die Vervollkommnung aber besteht in
Vermehrung der Liebe) und der Begriindung des Reiches Gottes,
das heifst der Vermehrung der Liebe unter den Menschen forderlich
ist. Wenn die Sache nur einem Zwecke dient: nur der eigenen Vervoll-
kommnung, aber nicht den Menschen, indem sie die Liebe unter
ihnen vermehrt; wenn sie den Menschen dient, aber in dir keine
Liebe hervorruft, dieselbe nicht vermehrt — dann ist es nicht die
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Sache Gottes, dann ist es nicht die Erfiillung Seines Willens.

Kurz ausgedriickt besteht der Sinn des Lebens darin, dafs jeder
lebende Mensch das Werkzeug Gottes ist —das Werkzeug, durch das
die hohere Gewalt ihre Aufgabe erfiillt. Und daher besteht der Sinn
des Lebens darin, dafd man auf die beste Art die Sache, die diese ho-
here Gewalt in einem verlangt, erfiillt. Man kann aber immer wis-
sen, ob man diese Sache erfiillt oder nicht: das Gewissen ist der An-
zeiger dafiir. Man muf$ nur demselben gehorchen und versuchen,
ihn immer feinfiihlender zu machen.

Man hort und liest sehr oft Diskussionen und Erdrterungen dartiber,
was als Ziel des menschlichen Lebens angesehen werden muf: die
innere moralische Vervollkommnung oder der Dienst an der
Menschheit, die Begriindung des Reiches Gottes. Dieser Streit kann
nie entschieden werden, weil beide Parteien recht haben: das eine
wie das andere Ziel ist dem Menschen und der Menschheit gestellt.
Und das eine Ziel schliefSt nicht nur das andere nicht aus, sondern
im Gegenteil, sie fallen beide zusammen und das eine Ziel bedingt
das andere. Welches Ziel muf3 sich der Maurer, der an der Auffiih-
rung eines Gebaudes mitwirkt, stellen: die grofite Vollkommenheit
seiner Tagesarbeit oder die Erbauung des Gebaudes? Nur dann er-
zielt der Maurer die grofite Vollkommenheit seiner Tagesarbeit,
wenn er als Ziel die Errichtung des Gebdudes im Auge behlt, und
nur dann kann er die Errichtung des Gebédudes fordern, wenn er
streben wird, die allerbeste Tagesarbeit zu besorgen.

Nur indem der Mensch als letztes Ziel die Begriindung des Rei-
ches Gottes stellt, erreicht er die hochste ihm zugéangliche Vollkom-
menheit des Lebens; und nur, indem er zu dieser hochsten Vollkom-
menheit des Lebens strebt und sie erreicht, fordert der Mensch die
Begriindung des Reiches Gottes.

Wer aber zur Verbesserung des menschlichen Lebens, der Be-
griindung des Reiches Gottes strebt, ohne es in sich selbst zu be-
griinden, irrt und erfiillt nicht seine Bestimmung, ebenso wie auch
derjenige, der zu solch einer personlichen Vervollkommnung, die
nicht die Begriindung des Reiches Gottes aufserhalb seiner selbst
zum Ziel hat, nachstrebt.
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Der Mensch ist in solche Verhéltnisse gestellt, daf8 das einzige
ihm zugéngliche, wahre und verniinftige Heil in dem Streben nach
personlicher Vervollkommnung besteht; die personliche Vervoll-
kommnung aber ist derartig, daf8 sie nur dann erreicht wird, wenn
sich der Mensch als das Werkzeug Gottes zu der Begriindung Seines
Reiches anerkennt.

,Das Reich Gottes wird nicht kommen mit dufierlichen Gebér-
den und man wird nicht sagen: es ist hier oder es ist dort. Denn das
Reich Gottes ist inwendig in euch.”

In dem Mafle, in dem der Mensch die innere Vollkommenheit er-
reicht, in dem Mafle begriindet er das Reich Gottes, und nur in der
Begriindung des Reiches Gottes néhert er sich der inneren Vollkom-
menheit. Ohne Bewufitsein, dafs meine Bemiithung die Begriindung
des Reiches Gottes durch die Anndherung an die Vollkommenheit
des Vaters fordert, wire kein Leben. Und deshalb lebt ein jeder von
uns nur in dem Mafle, in dem er das Reich Gottes aufierhalb seiner
selbst begriindet und sich innerlich vervollkommnet.

Die Behauptung, dai der Mensch seine moralischen Pflichten in
Hinsicht auf die Erreichung der allgemeinen Ziele einbiiffen kann,
istebenso, als wollte jemand fragen: Was muf das Ziel eines Heizers
oder eines Wasserfiihrers oder eines Schmiedes auf einer Fabrik
sein: den Ofen anzuheizen, das Wasser zu leiten, den Haken zu
schmieden oder die Sorge um den Gang der ganzen Fabrik? Weder
das eine, noch das andere Ziel einzeln genommen, geniigt den An-
forderungen des menschlichen Lebens, denn das erste und das
zweite Ziel zusammen sind dem Menschen und der Menschheit ge-
stellt worden, und das eine Ziel schlief$t das andere nicht nur nicht
aus, sondern im Gegenteil, sie verschmelzen beide in eines und das
eine bedingt das andere.
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Um den Willen Gottes zu erfiillen, mufs man Sein Werk thun; um an
Seinem Werke teilzunehmen, sind zwei Dinge nétig, und nicht ein-
zeln genommen, sondern zusammen: es sind die Vernunft und die
Liebe, die Wahrheit und das Gute; es ist nétig, daff die Vernunft lie-
bevoll sei, das heifit, dafl ihre Thétigkeit zum Ziele die Liebe habe,
oder dafl die Liebe verniinftig sei, das heifit, dal die Liebe der Ver-
nunft nicht widerspreche. Als Beispiel fiir das erste kann die wissen-
schaftliche Thatigkeit der Vernunft dienen: die Untersuchung der
Milchstrafle, die Feinheiten der Metaphysik, die Naturwissenschaf-
ten, die Kunst fiir die Kunst; als Beispiel fiir das zweite — die Liebe
zu einer einzigen Frau, zu seinen Kindern, zu seinem Volke, die
Liebe, die zum Ziele nicht das geistige, sondern das tierische Heil
hat.

Die Frucht der Thétigkeit der Vernunft ist die Wahrheit, die
Frucht der Thétigkeit der Liebe ist das Gute. Aber damit eine Frucht
erzeugt wird, ist es nétig, dafl die beiden Thétigkeiten zusammen-
fallen. Das Gute wird nur durch eine verniinftig von der Wahrheit
revidierte Liebe entstehen, und die Wahrheit wiederum durch die
Thatigkeit einer liebevollen Vernunft, die das Gute zum Ziele hat.

Dies alles habe ich nicht ausgekliigelt, sondern ich habe es gese-
hen.

Wir denken alle, daf es unsere Pflicht, unsere Aufgabe ist, allerthand
Sachen zu thun: Kinder zu erziehen, ein Vermdgen zu erwerben, ein
Buch zu schreiben, ein Gesetz in der Wissenschaft zu entdecken;
eins aber ist nur nétig — daf das Leben ein einheitliches, gutes, ver-
niinftiges Werk sei: und nicht nur ein Werk den Menschen gegen-
iiber, indem man ein Andenken an ein gutes Leben hinterl&dft, son-
dern ein Werk vor Gott: Ihm sich selbst, seine Seele besser, als sie
war, als eine Thm n&herstehende, gefiigigere und Ihm &hnlichere
vorzuweisen. So zu denken — vor allem so zu fiihlen, ist sehr schwer.
Man jagt fortwéahrend nach menschlichem Ruhm, aber dies kann
und muf so sein. Gott helfe mir. Ich fiihle dies zuweilen und auch
jetzt.
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Ich dachte dariiber nach, was man im Augenblicke der seelischen
Niedergeschlagenheit, des Kummers, der Angst, des Argers und des
Zornes iiber die Menschen nicht vergessen soll:

Erinnere dich, daff dein Leben nur in der Erfiillung des Willens
Gottes auf Erden besteht; es ist aber unmdglich, den Willen Gottes
zu erfiillen: du kannst nur dein geistiges Wesen entwickeln; aber
dein geistiges Wesen kannst du nur entwickeln, wenn du Reinheit
in deinem tierischen, Demut in deinem weltlichen und Liebe in dei-
nem gottlichen Leben beobachtest. Zur Erhaltung aber der Reinheit
sind Entbehrungen, zu der Demut ein schlechter Ruf und Erniedri-
gungen erforderlich, zur Liebe das feindselige Verhalten der Men-
schen dir gegeniiber (,, und wenn ihr liebt die, die euch lieben, was
istdenn ...” u.s.w.). Und deshalb ist das, was du Leiden nennst, das,
woriiber du klagst, was dich beunruhigt, was dich gramt, weswegen
du dich dngstigst — dies alles ist nichts weiter, wie Entbehrungen
und Schmerzen, oder ein schlechter Ruf, Beleidigung, Ermiedrigung
oder ein feindseliges Verhalten der Menschen dir gegeniiber; aber
jenes andere und das dritte hast dunotig zur Erhaltung der Reinheit,
der Demut und der Liebe, zur Entwickelung deines geistigen We-
sens, zum Dienen fiir das Reich Gottes, zum Leben. Und deshalb
muf ich mich nicht betriiben, sondern an den Entbehrungen, der Er-
niedrigung und der Feindseligkeit mich erfreuen. Konnte denn that-
sdchlich Gott den Menschen in solch eine schreckliche Lage verset-
zen, damit er Entbehrungen, Erniedrigung und Feindseligkeit er-
trage, ohne dafiir eine Vergeltung zu erhalten? Dieses konnte nicht
sein. Und dies ist nicht der Fall. Man kann nicht antworten, ob es
eine Vergeltung in jener Welt geben wird oder nicht. Die Frage ist
falsch aufgestellt. Zuerst muff man die falsche Anschauung, die
nicht sein soll und bei der eine solche Frage auftaucht, korrigieren.
Es ist ahnlich als wenn Menschen, die faul gewesen waren und aus
Miiffiggang hungern, fragten, ob sie eine Belohnung in jener Welt
dafiir, daf$ sie arbeiten miissen, um sich zu erndhren, erhalten. Es
wird keine Belohnung geben; aber man muf begreifen, daf§ die Ar-
beit, die Nahrung giebt, eine notwendige Bedingung des tierischen
Lebens ist. Ebenso muf man auch begreifen, daf§ die Erduldung von
Entbehrungen, Erniedrigung und Feindseligkeit eine notwendige
Bedingung des geistigen Lebens sei.
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Der hauptséachlichste Irrtum der Menschen ist der, daf$ es jedem ein-
zelnen scheint, als ob die Richtschnur seines Lebens das Streben
nach Genufs und der Verzicht auf das Vermeiden der Leiden sei
[sic]. Fiir alleinstehende Menschen ohne Anleitung ergiebt sich diese
Richtschnur: strebt nach Genuf$ und vermeidet das Leid und erblickt
darin das Ziel und den Sinn des Lebens. Aber der Mensch kann nie
leben, nur den Genuf$ suchend, und kann nicht dem Leiden entge-
hen. Folglich liegt nicht darin das Ziel des Lebens. Wenn dem so
wire, so wiirde es ein Unsinn sein: das Ziel besteht aus Gentissen —
die sind aber nicht da und kénnen nicht sein. Und wenn dieselben
bestiinden, so ist doch das Ende vom Leben der immer mit Leiden
verbundene Tod. Wenn der Schiffer beschlossen hitte, sein Ziel be-
stehe in dem Ausweichen der sich erhebenden Wellen — wohin
wiirde er gelangen? Das Ziel des Lebens liegt aulerhalb der Ge-
niisse und der Leiden. Es wird aus der Durchkreuzung derselben.
Die Geniisse und die Leiden sind das Atmen des Lebens: das Einat-
men und Ausatmen, die Nahrung und ihre Ausscheidung. Sein Ziel
in den Geniissen und dem Vermeiden der Leiden hinzustellen, dies
bedeutet den Weg, der dieselben durchkreuzt, zu verlieren. Das Ziel
des Lebens ist allgemein oder geistig.

,, Thuet Bufle, besinnt euch”, begreift den Wahn jenes Sinnes, den ihr
dem Leben zuschreibt, schauet euch an und begreift euch, wer ihr
und was ihr seid und wozu ihr lebt. Das personliche Heil eines ein-
zelnen Menschen, oder sogar einer Familie, oder eines Staates kann
nicht das Ziel eures Lebens sein. Er lehrte sie nicht irgend etwas
Neues, sondern er 6ffnete ihnen nur die Augen fiir das, was sie
selbst nicht sehen konnten, dafiir, daf3 der Sinn des menschlichen
Lebens nicht darin besteht, dafl jeder zum Nachteil eines anderen
tiir sein personliches, schwankendes, triigerisches und kurzdauern-
des Wohl sorgt. Der Sinn eures Lebens, sagte er ihnen, kann nur in
der Erfiillung jenes Willens, der euch zur Erreichung seiner Ziele in
dieses Leben gesandt hat[, liegen]. Dieser Wille aber, der in der Be-
griindung des Reiches Gottes, das heifit in der Einigkeit und Liebe
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unter allen Geschopfen besteht, féllt mit dem Grundstreben nach
dem Wohl, das in eurer Seele liegt, zusammen. Begreift, dafs euer
Leben — nicht euer sei; es ist nicht euer Eigentum, sondem das Ei-
gentum Dessen, der es zu seinen Zwecken erzeugt hat und der euch
unter der Bedingung der Erfiillung Seines Willens das moglichste
tiir euer Wohl gegeben hat. Suchet das Reich Gottes und seine Wahr-
heit, alles andere aber wird euch zukommen.

Seid immer auf diese Stunde gefafit. Seid bereit auf sie, wie der Herr,
der sein Haus iiberwacht, wie die Jungfrauen mit den Leuchten, die
den Brautigam erwarten. Und seid nicht nur immer bereit zur Er-
wartung dieser Stunde, sondern arbeitet aus allen euren Kriften fiir
ihren Anbruch, wie die Knechte arbeiten mufSten, denen der fortge-
reiste Herr je nach ihren Kréften eine verschiedene Anzahl von Ta-
lenten iiberlassen hatte (Matth. 24, 25).

Die eine Seite der Lehre Christi, die mit allem anderen verbun-
den und sogar die grundlegende ist, war ganz und gar verdunkelt,
durch seine Vergodtterung uns verborgen, namlich seine Lehre von
der Sendung.

Erinnern Sie sich, wie oft er bei verschiedenen Gelegenheiten
dariiber spricht, dafs er den Willen Dessen, Der ihn gesandt hat, er-
fullt, daf3 er selbst nichts sei, aber daf3 er der Gesandte sei und sein
Leben mit Dem, Der ihn gesandt hat, verschmilzt, daf§ sein ganzes
Leben und dessen ganzer Sinn die Erfiillung der Sendung sei. Nur
die Anerkennung als ein besonderes Wesen und nicht als Mensch
gleich wie wir, konnte uns diese Grundlage seiner Lehre verstecken.

Ich bin jetzt dahin gekommen und habe es durch Anstrengung,
das heifst mit meinem Leben begriffen. Endlose Zweifel, Unklarheit
im Leben haben mich immer bei der Erfiillung der Lehre Christi ge-
quélt. Ich 16ste sie nach meinem Vermdgen, aber immer fiihlte ich
meine Unklarheit und Unsicherheit. Und jetzt ist es mir nun klar ge-
worden, dafd die Losung aller Zweifel und Schwierigkeiten bei der
Erfiillung der Lehre Christi darin liegt, daf$ wir in dem Leben jenen
einzigen Sinn, den es hat und den Christus andeutete, nicht erkannt
haben: den Dienst der Wahrheit (jener hochsten, die du begriffen
hast) und ihre Verbreitung nicht nur unter den Menschen, sondern
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in der ganzen Welt. Das Leben ist dir mit deiner Vernunft nur dazu
gegeben, damit du diese Vernunft in die Welt hineintrégst, und des-
halb ist das ganze Leben nichts anderes, als diese verniinftige Thé-
tigkeit, die sich in der AufSenwelt offenbart. Christus hat sich als den
Gesandten aufgefafit und dieses uns gelehrt. Jeder von uns - ist eine
Kraft, die sich selbst bewuft ist, der ihr allgemeines Ziel bewuft ist
und die deshalb freudig zu diesem Ziele strebt — ist ein Stein im
Fluge, der es weif3, wohin er fliegt, und weif3, daf$ er selbst nichts,
ein Stein ist, und dafs seine ganze Bedeutung in diesem Fluge liegt.

Man musf8 sich nur diese Auffassung vom Leben, namlich die
Kraft der Lehre Christi, aneignen, damit alle Furcht und Zweifel ver-
schwinden. Mein Hauptwerk ist nicht nur, daf8 ich die Gebote er-
tiille, nicht nur, daf8 ich kein Eigentum habe und nicht siindige — dies
alles sind nicht Werke, sondern die Bedingungen, bei denen ich
iiberzeugt sein kann, daf} ich meine Aufgabe erfiille, und die For-
men meiner Einwirkung auf andere — meine Aufgabe ist es, so zu
leben, daf ich eine verniinftige Form in die Welt mit allen Mitteln,
die mir gegeben sind, hineinbringe. Ich kann fallen, siindigen, mich
irren — die Aufgabe meines Lebens wird dadurch nicht geéndert,
ebenso auch nicht das Gliick und die Ruhe meines Lebens. Nur bei
dieser Auffassung werden die unniitze Reue, die Wiinsche und die
Angst vor dem Tod vernichtet und das ganze Leben in die einzige
Wirklichkeit {ibertragen.

Wenn mein ganzes Leben darin besteht, dafd ich mit dem Lichte,
das in mir ist, leuchten soll, das heifst wenn mein Leben aus dem
Lichte besteht, so ist mein Tod mir nicht nur nicht etwas Schreckli-
ches, sondern etwas Freudiges, denn jeder von uns verdunkelt jenes
Licht, das er tragt, durch seine Personlichkeit. Und der physische
Tod ist oft dem Lichte, in dem das Leben konzentriert ist, forderlich.

Die praktische Anwendung ist die, dafd jeder von uns alle Fahig-
keiten seines Lebens anwenden muf3, die Wahrheit durch das Leben
hindurchzutragen und dieselbe unter andere zu verbreiten, dann
wird er keine Zweifel und Leiden und Miiffiggang haben. Jeder ist
immer unter Menschen und deshalb kann er immer seine Aufgabe
des Lebens erfiillen.
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Wenn man sich doch immer seiner Wiirde als der Gesandte Gottes,
dem sein Werk anvertraut ist, erinnerte. Wenn ich der Gesandte des
Zaren in der Tiirkei wére, wie wiirde ich auf mich acht geben. Jetzt
aber als der Gesandte Gottes in der Welt ist mir alles gleichgiiltig.
Der Zar aber konnte noch manches nicht erfahren, hier aber kann
man nichts verheimlichen.

Der Mensch ist ein Gesandter, wie Christus gesagt hat —namlich ein
Gesandter, dem es nur wichtig ist, den ihm gegebenen Auftrag zu
erfiillen, und einerlei, was man iiber ihn denkt. Moge man schlecht
iiber ihn denken: zuweilen ist es nétig, moge nur der Auftrag erfiillt
werden.

Wir sind gesandt, diesen abschiissigen Weg zu gehen und durch ihn
jenes Licht, das uns anvertraut ist, hindurchzutragen. Und alles, was
wir thun konnen, ist, einander auf dem Wege beim Tragen dieses
Lichtes zu helfen; wir aber halten einander auf, stofien einander hin-
unter, verldschen unser eigenes und das fremde Licht.

Wenn man sein Leben nicht als eine Sendung auffafit, so giebt es
kein Leben, sondern eine Holle. Man muf3 sich nicht nur allein erin-
nern, daff man ein Gesandter ist, dem eine Aufgabe wurde, sondern
in dem Sinne, dafd man ein Gesandter ist, der sich erhalten, ethohen
und sich entwickeln mufs. Beides ist ein und dasselbe: sich erhéhen
kann man nur, indem man Sein Werk erfiillt, und indem man sich
erhoht und entwickelt, wird man Sein Werk erfiillen.

Gottgefallig leben bedeutet das, was Gott wiinscht, zu wiinschen.
Gott aber wiinscht das Wohl der Welt. Das Wohl der Welt aber er-
reicht man durch die Vermehrung der Liebe in ihr.
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Gottgefallig leben bedeutet fiir das Wohl seines Ich, das von den an-
deren Wesen nicht abgetrennt ist, zu leben.

Bedeutet nicht , gottgeféllig zu leben”, — anderen das Leben zu ge-
ben, in anderen das geistige, wahre Leben zu erwecken?

Schlecht leben kann man nur infolge der liisternen Begierden, und
gut nur durch eins: durch die Glite, den Wunsch, die Bemithung gut,
besser zu sein.

Mein Leben ist nicht mein — und kann nicht mein Wohl zum Ziele
haben; sondern es gehort Dem, der mich gesandt hat, und zum Ziele
hat es die Erfiillung Seines Werkes. Und nur durch die Erfiillung
Seines Werkes kann ich das Heil erhalten.

Sie wissen dies; aber fiir mich ist dies von so grofier Bedeutung,
von solch einer Freude, daf ich jeder Gelegenheit, dies zu wieder-
holen, mich freue.

Das Ziel des Lebens ist das Heil. Das Heil ist nur im Dienste Gottes.
Der Dienst Gottes besteht in der Vermehrung der Liebe in der Welt.
Die Vermehrung der Liebe in der Welt erreicht man nur durch die
Vermehrung und die Erzeugung der Liebe in sich selbst. Die Liebe
aber in uns selbst giebt uns das grofite Heil, nach dem wir streben.

Das Ziel des Lebens ist ebenso wenig die Erzeugung uns dhnlicher
Geschopfe, die Fortsetzung des Geschlechtes, wie auch der Dienst
der Menschheit — ebensowenig ist es auch der Dienst Gottes.

Uns dhnliche Geschopfe zu erzeugen — wozu? Der Menschheit
dienen? Aber was sollen die, denen wir dienen werden, thun? Gott
dienen? Kann Er denn ohne uns nicht das, was Er nétig hat, erfiillen?
Ja, vielleicht hat Er garnichts notig.
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Wenn Er uns befiehlt Thm zu dienen, so ist das nur zu unserem
Wohl. Das Leben kann kein anderes Ziel als das Heil, als die Freude
haben. Dieses Ziel nur — die Freude - ist des Lebens vollkommen
wiirdig.

Die Entsagung, das Kreuz, die Aufopferung des Lebens — dies
alles ist Freude.

Und es giebt und kann eine durch nichts gestdrte und standige
Freude geben.

Und der Tod ist der Ubergang zu einer neuen ungekosteten, voll-
standig neuen, anderen groflen Freude.

Und es giebt nie versiegende Quellen der Freude: die Schonheit
der Natur, der Tiere, der Menschen — die nie fehlen. Im Gefangnis —
die Schonheit des Lichtstrahls, der Fliege, der Téne. Und die Haupt-
quelle ist die Liebe — meine Liebe zu den Menschen und die der
Menschen zu mir.

Die Schonheit, die Freude, an und fiir sich, abgesehen von dem
Guten, ist widerlich. Dies ist mir klar geworden und ich habe sie fal-
len lassen. Das Gute ohne Schonheit ist qualvoll. Nur die Vereini-
gung beider, und nicht die Vereinigung, sondern die Schénheit als
Krone des Guten.

Mill sagt: ,, die Menschheit wiirde ein grofieres MafS von Gliick
erhalten, wenn jeder Mensch seinem Gliicke unter Einhaltung von
Regeln und Bedingungen, die fiir das Wohl der anderen erforderlich
sind, nachgehen wird, als wenn der Mensch zum einzigen Ziele das
Wohl aller anderen hinstellen wiirde.”

Das ist wahr; aber nur in dem Falle, wenn man unter dem Wohle
eines einzelnen Menschen sein geistiges Wohl, d. h. seine Uberein-
stimmung mit dem Willen Gottes, versteht oder einfacher ausge-
driickt — die Befriedigung der Anforderungen seines Gewissens (der
Vernunft und der Liebe).

Moge jeder Mensch das Recht Gottes und seine Wahrheit suchen,
moge er dafiir sein ganzes Leben einsetzen, und es wird sich das
allergrofite Gliick fiir alle ergeben. Aber dann ergiebt es sich, dafs
das Gliick des Menschen in der Befolgung jener Regeln und Bedin-
gungen, bei denen das Wohl aller Menschen erreicht wird, besteht;
d. h. es wird dasselbe, was Mill verneint, erreicht werden.
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Wir sind alle im Leben Arbeiter, die an der Aufgabe der Rettung
unserer Seele angestellt sind - man kann es mit dem Hiiten des Feu-
ers, das vom Himmel gegeben und auf dem Herde meines Korpers
entziindet ist, vergleichen. Meine Aufgabe besteht darin, daf8 ich
dieses Feuer zu hiiten und in mir zu entfachen habe, (man muf3 das
Material von diesem Feuer ausschliellich zum Brennen benutzen),
ohne zu denken, was durch dieses Feuer entziindet wird und wie es
selbst entziindet wurde. Es ist keine schwere Aufgabe, mit mehreren
Dreschflegeln zu arbeiten, aber um im Gange zu bleiben, nicht irre
zu werden und die anderen nicht zu stéren, mufd man nur an sich,
an die Reihenfolge des Schlagens denken.

Kaum aber denkt man an die anderen, schaut sich nach ihnen
um, so kommt man aus dem Takt. Ebenso ist es auch im Leben. Man
mufl nur an sich, an seine Aufgabe — die Aufgabe ist aber nur eine
einzige: zu lieben und in sich die Liebe zu vermehren — und nicht an
die anderen, an die Folgen seiner Arbeit denken, und die Aufgabe
des Lebens wird sich fruchtbar und freudig entwickeln. Kaum denkt
man nach, was man produziert, {iber die Folgen seiner Arbeit, fangt
an, diese Folgen mit derselben zu vergleichen — dann geht die Auf-
gabe schief und bleibt stocken, und - da erscheint das Bewufitsein
der Nichtigkeit des Lebens.

Der Herr des Lebens hat jedem einzelnen von uns solch eine Ar-
beit auferlegt, dafy die Verrichtung dieser Arbeit das erfolgreichste
Werk ist. Und er selbst wird sie verwenden, diese Arbeit leiten, ihr
einen Platz und Bedeutung anweisen. Kaum aber versuche ich ihr
einen Platz zu suchen und zu bestimmen und dem entsprechend sie
zu verandern, so werde ich irre, sehe die Nichtigkeit der Arbeit und
gerate in Verzweiflung. Meine Aufgabe ist zu schaffen, Er aber weifs
schon, wozu dies nétig ist, und wird es verwenden. Der Mensch
geht, Gott aber lenkt ihn. Die Aufgabe ist nur die eine: in sich die
Liebe zu vermehren. Ich bin eine sich selbst bewegende Kraft oder
ein lebendiger Spaten, und sein Leben besteht darin, das Eisen rein
und scharf zu erhalten, arbeiten aber wird er schon und die Arbeit
wird notwendig sein. Sich scharf erhalten und immer mehr schérfen
— dies bedeutet, sich immer giitiger und giitiger zu machen.

39



Das, was von dem gesellschaftlichen Standpunkte unerschiitterlich
erschien, erscheint vom christlichen Standpunkte sinnlos. Diese Ver-
wandlung geschieht infolge der Verdnderung des Zieles, das vor
den Menschen gestellt wird. Die christliche Lehre stellt ein anderes
Ziel, als jenes, das von der gesellschaftlichen Lehre aufgestellt war.

Das Ziel, welches das Christentum vor die Menschheit hinstellt,
ist nicht das Wohl dieser oder jener Gruppe von Menschen, das
durch die Erfiillung des Willens und der Gesetze dieser Gruppe er-
reicht werden kann, sondern das hochste Wohl aller Menschen und
der ganzen Welt, das durch die Erfiillung des Willens und des Ge-
setzes Gottes erreicht wird.

Man kann glauben, daf man fiir Gott leben und der Begriindung
des Reiches Gottes forderlich sein kann, indem man hauptséchlich
die Menschen dazu bringt, gut zu sein, sich der Versuchungen zu
enthalten und das Leben anderer Menschen einzurichten.

Dies ist ein Irrtum: man kann fiir Gott leben nur dadurch, daf
man die Menschen liebt, ihnen die Liebe offenbart, sie mit der Liebe
ansteckt und sie veranlafit, an die Liebe zu glauben. Dies ist jetzt fiir
mich sehr wichtig zu wissen, und ich meine, daff man nichts einzu-
richten braucht oder den Menschen einzuflofien, sondern nur in
Glite und Liebe mit allen umzugehen. Dies ist das starkste Mittel zur
Begriindung des Reiches Gottes.

Kein Satz hat sich so deutlich bei mir durch Erfahrung bestatigt, wie
der, dafs der Sinn des Lebens die Vermehrung der Liebe sei. Solange
ich mich dessen erinnerte und damit lebte, war es mir ununterbro-
chen freudig zu Mute.

Unser Leben, das eines alten Menschen wie auch das eines jungen,
unterliegt einem mdglichen augenblicklichen Ende und deshalb
darf man nicht die Erfiillung der Aufgabe seines Lebens aufschie-
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ben: den Dienst Gottes und der Menschen, sondern man muf3 leben
und Gott und den Menschen gleich, jeden Augenblick seines Lebens
dienen. Der Dienst an Gott und den Menschen aber besteht in der
Vermehrung der Liebe in sich selbst und in den anderen und diese
Aufgabe kdnnen wir immer, unter allen moglichen Verhaltnissen er-
fullen.

Die Aufgabe des Menschen liegt darin, in diesem Leben das,
wozu er von Gott, von dem er herkommt und zu dem er zurtickkeh-
ren wird, gesandt worden ist, zu erfiillen. Gott aber will von dem
Menschen, dafl er (der Mensch) sein Leben, seinen Korper in dem
Dienste des Heils der Welt, zum Wohle aller Menschen und aller
Geschopfe verwenden soll. Dies aber kann der Mensch erfiillen,
wenn er seiner tierischen Personlichkeit entsagt und in sich Liebe zu
den Menschen und allen Geschopfen erzeugt.

In dem Menschen existiert ein geistiges unsterbliches und gottli-
ches Wesen und seine tierische Personlichkeit. Wenn der Mensch
denken wird, daf} sein Leben sich in seinem Korper befindet — dem
Korper dienen wird, so verliert er seine Seele und erfiillt nicht seine
Aufgabe; wenn er sich aber als ein gottliches, geistiges Wesen anse-
hen und fiir sie leben, gottgefillig leben wird, und das, was Gott
wiinscht, d. h. nicht sein Wohl, sondem das Wohl aller Geschopfe
wiinschen wird, so erfiillt er seine Aufgabe und erlangt das wahre
Heil.

Wenn in dir die Kraft zur Théatigkeit vorhanden ist, moge die Tha-
tigkeit eine liebevolle sein; wenn keine Kraft vorhanden ist und du
schwach bist, moge deine Schwiiche eine liebevolle sein.

Wie der Athlet die Starkung seiner Muskeln erstrebt, so erstrebe
auch du die Vermehrung der Liebe oder wenigstens die Verminde-
rung der Bosheit und der Liige, und das Leben wird voll und freu-
dig sein.

41



Ich dachte eben, dafd man sich erinnern muf3, daf3 die Zeit der Erfiil-
lung der mir in dieser Welt auferlegten Arbeit, auf die Neige geht
und daf} es eine Siinde ist, die Zeit unproduktiv, d. h. indem man
sich nicht dem Dienste Gottes widmet, zu verschwenden.

Wie oft ich auch die Frage iiber das Verhiltnis des Werkes Gottes
zu der inneren Vervollkommnung der Liebe erortert habe, kam ich
nie iiber den Satz hinaus, dafy die Aufgabe des Lebens — die Erfiil-
lung des Werkes Gottes der Vernichtung der Uneinigkeit gleich der
Vermehrung der Liebe sei; und dafl dieses Werk nur durch Thaten,
bei denen die innere Vervollkommnung in der Liebe geschieht, er-
fillt werden kann.

Ich schreibe und denke dabei so: Das Ziel des Lebens ist die
Durchdringung aller seiner Erscheinungen mit Liebe, es ist eine
langsame allmé&hliche Verwandlung des bosen Lebens in ein gutes —
ist ein Schaffen des wahren Lebens (denn das wahre Leben ist nur
das liebevolle Leben) - ist eine Geburt des wahren, d. h. liebevollen
Lebens.

Sie fragen: worin besteht das Wesen jener Aufgabe, die mit dem
streng durchgefiihrten Leben parallel gehen mufs?

Die Aufgabe, die wir berufen sind im Leben zu erfiillen, ist eine
doppelte, obgleich sie durch eine und dieselbe Handlung erreicht
wird: die duflerliche Aufgabe besteht darin, daff man mit seinem Le-
bensgang forderlich ist der Begriindung des Reiches Gottes auf Er-
den, d. h. der Ersetzung von Feindschaft, Kampf und Uneinigkeit
durch die Eintracht, gegenseitige Hilfe und Einigkeit — einem Zu-
stande, bei dem die Sperre [Speere] in Sicheln umgeschmiedet wer-
den ... u.s.w. Wir kénnen daran forderlich sein durch Rechtlichkeit
in Worten und Thaten; das innere Werk besteht in der Vervoll-
kommnung, in der Annédherung an Gott: ,Seid vollkommen, wie
euer himmlischer Vater.” Um sich aber standig zu vervollkommnen,
muf$ man in sich die Liebe vermehren, d. h. den Kreis seiner Liebe
erweitern, nicht das, was uns angenehm ist, lieben, sondem lieben,
wie Gott die Geschopfe liebt, nur darum, um ihnen Heil zu wiin-
schen und zu bereiten. Um aber in sich die Liebe zu vermehren, muf3
man sie nicht hindemn sich zu offenbaren und zu entwickeln. Sie
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strebt immer von selbst zur Vermehrung. Die Versuchungen aber
hindern die Offenbarung der Liebe. Die Versuchungen aber beste-
hen darin, daf$ man als sein Wohl und das Ziel seines Lebens das
Wohl der tierischen Personlichkeit, nicht aber die Vermehrung der
Liebe ansieht. Die Vermehrung der Liebe ist gerade jene Handlung,
durch die beide Ziele erreicht werden: die Mitwirkung an der Be-
griindung des Reiches Gottes und die Erreichung der allerhdchsten
Vollkommenheit. Ein solches Leben hat sogar bessere Aussichten
auf ein irdisches Gliick, als ein weltliches Leben, das das Wohl der
tierischen Personlichkeit zum Ziele hat. Ein solches Leben schliefit
alle dem Menschen zugénglichen Freuden nicht aus, die uns die Na-
tur, die Frohlichkeit, der Gesang, die Freundschaft und der Verkehr
mit Menschen und Tieren bereiten.

Das Leben fiir sich selbst ist eine Qual, denn man will fiir die Illusion
leben, fiir das, was nicht da ist, und dies kann nicht gliicklich sein.
Es ist gleich, als ob man einen Schatten kleiden und néhren wiirde.
Nur das Leben auflerhalb sich selbst, in dem Dienste fiir die anderen
und nicht im Dienste fiir die uns Nahestehenden und von uns Ge-
liebten — dieses ist wiederum fiir sich, sondern im Dienste derer, die
man nicht liebt, am besten sogar im Dienste der Feinde.

Das ganze Leben, welches ich fiihre, ist ja nur ein tatonement, man
muf aber das ganze Leben fest auf dies stellen: suchen, wiinschen,
den Menschen nur Gutes zu erweisen - sie lieben und in ihnen die
Liebe vermehren, das Bose verringermn. Den Menschen Gutes erwei-
sen? Was ist das Gute? Nur die Liebe! Ich kenne dies an mir und
deshalb wiinsche ich nur dieses [?] dem sondern [?] kithn nach die-
sem zu leben bedeutet zu vergessen, daf8 du ein Russe bist, daf§ du
ein Herr, dafd du ein Bauer, dafs du verheiratet, dafd du Vater bist
u.s.w.; erinnere dich nur an eins: da vor dir ist ein lebender Mensch;
solange du lebst, kannst du das thun, was dir und ihm Heil bringt,
und so den Willen Gottes, dessen, der dich in die Welt gesandt hat,
erfiillen — man kann sich mit ihm durch Liebe verbriidern.
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Ich habe ein freudiges Gefiihl der Ubertragung des Sinnes des Le-
bens auf den Wunsch Gott zu dienen, durch den Dienst den Men-
schen, den Wunsch des Wohles aller, mit denen man zusammen-
kommt, empfunden.

Und ein solches Leben ist moglich und freudig.

Frage dich ordentlich, was willst du von beiden: daff man dich
gleich erhoht, dafs du die Friichte deiner Thaten schaust, aber dabei
ein Zweifel an deinen Werken moglich ist; oder daf du nicht ver-
standen, bis zum Ende beschimpft, aber dein Werk dabei bestimmt
das Werk Gottes ist?

Wie schrecklich ist es, Gott zu vergessen! Dies aber geschieht unbe-
merkt. Die Werke fiir Gott werden durch Werke fiir Menschen, fiir
den Ruhm, dann aber fiir sich selbst, fiir sein schlechtes Ich ver-
tauscht. Und wenn man mit dieser Schlechtigkeit in Beriihrung
kommt, mochte man wieder sich erheben.

Oft vergeudet man unniitz seine geistigen Kréfte. Dies ist eine
Stinde. Diese Kréfte sind zum Dienen gegeben. Nur dafiir auch miis-
sen sie verbraucht werden. Aber aus Anstand, aus FEitelkeit, aus
Apathie verbraucht man sich so, dafl keine Kréfte und Zeit fiir das
Dienen nachbleibt.

Es hat eine grofle Bedeutung, ob du das, was du notig hast zu thun,
gethan hast, denn der einzige Sinn deines Lebens liegt nur darin, ob
du in dieser kurzen dir gegebenen Frist des Lebens das thust, was

von dir Der oder Das, was dich ins Leben gesandt hat, will.
Thust du das?
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Die heidnische Auffassung sagt dir, dein Leben sei dein tierisches
Eigentum; das Christentum sagt dir, dein Leben seijener Garten, der
den Winzern mit allen Weinstocken, Brunnen und Friichten nur des-
halb gegeben wurde, damit die Winzer den Garten benutzend seine
Friichte dem Herm abgeben sollten.

Uns ist eine sehr kurze Frist fiir den Aufenthalt hier gegeben, jede
Sekunde kann man uns alle oder jeden einzelnen wieder dorthin ru-
fen — und schon vor unseren Augen werden einige gerufen — und
uns die Wahl gegeben: diese kurze unbestimmte Frist freudig zu
verbringen, indem wir uns dem uns gegebenen Gefiihle des Mitleids
und der Liebe zu einander hingeben, oder zu streiten, sich zu zan-
ken, zu kdampfen und durch alle moglichen Grausamkeiten solch
eine Lebensordnung zu begriinden, die, wie wir wissen, nicht mal
einige Jahre dauern wird, die wir selbst nicht billigen; den uns gege-
benen Augenblick verbringen, indem wir einander lieben und ge-
genseitige Freundlichkeit und Liebe genieflen, oder alle unsere
Krafte dahin benutzen, daf8 wir in dieser kurzen Zeit moglichst ei-
nander zu quélen und zu erbosen [sic] und mit Bosheit, Vorwiirfen
und Fliichen wiederum dorthin gebracht werden, von wo wir her-
ausgelassen sind.

In der Erkennung der Wahrheit deinerseits, d. h. dessen, was von
dir Der, der durch dich Sein Werk erfiillt, verlangt — nur darin liegt
dein Leben.

Suchet das Reich Gottes und seine Wahrheit, das andere wird
euch zufallen.

Indem du um das Weltliche sorgst, um das, was dir notwendig
erscheint zur Versorgung deiner leiblichen Personlichkeit und des
Lebens der anderen mit dir verbundenen Menschen, erreichst du
nicht das Wohl dieser Personlichkeit, nicht das Wohl jener anderen
Menschen, das du dir zum Ziele machst; indem du aber um die
Wahrheit des Reiches Gottes sorgst, das durch die Anerkennung
und Erfiillung jener Stufe der Wahrheit erlangt, die dir offenbart ist,
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erreichst du dein Wohl und das Wohl der anderen Menschen und
erfiillst das, was deiner Vernunft und deinem Herzen eingegeben
ist.

Wie kannst du denn dieses nicht erfiillen?

Die Menschen haben sich iiberredet, daf8 dies nicht von Belang sei,
dafs etwas anderes wichtig sei. Aber unterdessen giebt es nichts
wichtigeres auf Erden, als die Wahrheit, jene Wahrheit, die dem
Menschen offenbart ist, zu erfiillen.

Dasselbe, was wir gering schitzen, die sofortige Erfiillung in
kleinen Dingen jener Wahrheit, die wir kennen, dies allein ist ja nur
notwendig. Die Erfiillung der Wahrheit seitens jeden einzelnen
Menschen ist ja das wichtigste Werk.

Das menschliche, martervolle Leben, das jeden Augenblick abgeris-
sen werden kann, muf$, um nicht der grobste Hohn zu sein, einen
solchen Sinn haben, dem die Bedeutung des Lebens nicht durch die
langere oder kiirzere Dauer angetastet wird.

Wenn der Mensch bestimmt wiifite, daf3 sein Leben mit diesem Le-
ben aufhore, was wiirde er am Schlusse desselben, wie ich, thun?
Alle irdischen Werke sind schon in andere jiingere Hande iiberge-
gangen, was soll er aber denn thun?

Nur wenn man glaubt, daf das Leben hier nicht aufhort, bleibt
einem immer die wichtigste und immer interessante und notwen-
dige Arbeit an seiner Seele, die nicht verloren gehen wird, sondern
sich als notwendig dort erweisen wird.

In der letzten Zeit habe ich oft {iber eine langst bekannte Ansicht
nachgedacht, die aber mir mit besonderer Lebhaftigkeit in dieser
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Zeit in den Sinn kommt und mir Mut einflof$t; ndmlich: wenn man
den Sinn, das Wesen und das Ziel des Lebens nur durch einen aller-
einfachsten und klarsten Satz ausdriicken muf3, so wiirde ich ihn so
ausdriicken, wie bei Joh. 6, 38 und besonders 39 gesagt ist: in sich
den Funken jenes Verstiandnisses, das mir gegeben und anvertraut
ist, wie ein Kind der Warterin, erzeugen, ihn bis zu der hochstmog-
lichen Stufe der Gottlichkeit zu entwickeln ... Diese Definition des
Sinnes des Lebens ist umfassender als alle anderen und schliefst alle
anderen in sich.

Was gehort denn dazu, um dies zu erfiillen, um dieses Kind
grofizuziehen? Kein Nichtsthun, sondern Arbeit, Kampf, Entbeh-
rungen, Leiden, Erniedrigungen, Verfolgungen - dasselbe, was
vielemal im Evangelium gesagt ist. Und gerade dies, was wir nétig
haben, wird uns in den verschiedensten Formen, in grofsen und klei-
nen Maflen gesandt. Mochten wir nur verstehen, dies anzunehmen,
wie es sich gehort, als eine fiir uns notwendige und deshalb freudige
Arbeit, aber nicht wie etwas Lastiges, das unser so gut eingerichtetes
Leben stort.

Man begeht gewdhnlich folgenden Fehler. Man sagt: ,da sind
Umstédnde, die unser gutes Leben storen oder zu storen bedrohen;
man muf$ irgendwie schnell diese Umstdande umgehen, besiegen,
um sein gutes Leben weiterzufithren.” Thatsachlich aber mufs man
die Sache ganz entgegengesetzt ansehen: ,, das war ein Leben gewe-
sen, das wir mit grofSem inneren Kampfe und Arbeit begriindet hat-
ten, es erscheinen aber neue Umstiande, die neue moralische Forde-
rungen stellen; wollen wir versuchen, auf die allerbeste Art die For-
derungen zu erfiillen.” Diese Umstédnde sind kein Zufall, den man
beseitigen kann, sondern Forderungen neuer Lebensformen, in de-
nen ich mich priifen und zu denen ich mich vorbereiten soll, gleich
wie ich mich zu der vorhergehenden Lebensform bereitet habe.

Meiner Ansicht nach braucht Gott keine Opfer. Gott hat nur eins no-
tig, daf3 wir jenes Talent, jenes gottliche Wesen, das uns gegeben und
anvertraut ist, wie ein Kind der Warterin, hiiten und aufziehen, in-
dem man unter diesem Talente nicht irgend eine geistige Vermeh-
rung oder Bildung versteht, sondern nur eine Vermehrung unserer
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Liebe zu Gott und seinen Geschdpfen. Folglich, der Mensch, der die-
ses Werk Gottes erfiillt, wird immer unvermeidlich auch alles {ibrige
erfiillen und, ohne es zu wissen, den Menschen mannigfaltig niitz-
lich sein.

Das Leben ist mir nur unter der Bedingung des Schaffens von Wer-
ken der Liebe gegeben worden. Und das Leben ist mir, gleich dem
Talent, zur Entwickelung gegeben; das Leben kann sich aber nicht
anders entwickeln, als durch Thaten der Liebe. Und mein wahres
Leben ist nur das, welches ich entwickelt habe. Folglich, dadurch,
daf3 ich dieses Leben nicht bewahre und es nur verthue, erhalte ich
das wahre ewige Leben.

Die Hauptsache ist, das, was gesagt ist (Matth. 25), zu begreifen, daf§
unser Leben nicht zu unserem Vergniigen oder [zur] Freude gege-
ben ist, sondern wir sind Sklaven, Werkzeuge, Organe Gottes, denen
bestimmt ist, Sein Werk zu thun (das Werk, das einem unmerklich
erscheint und das Sie erfiillt haben, kann tausendmal wichtiger als
die grofien und bekannten Werke sein), und wenn wir dieses Werk
thun, ist uns gut, wo wir auch sind, unter welchen Verhaltnissen, ob
krank oder gesund, ob alt oder jung. Sein Werk aber ist nur das eine:
das mir anvertraute Talent, den gottlichen Funken zu entwickeln;
man kann denselben aber nicht anders entwickeln, als wenn man
die Nachsten liebt und ihnen dient, wie es auch am Schlusse dessel-
ben Kapitels gesagt ist.

Man muf3, um fest zu sein und nicht zu verzagen, hauptséchlich den
einzigen verniinftigen und freudigen Sinn unseres Lebens klar be-
greifen und nicht vergessen, daf8 derselbe darin besteht, daff man
jenen Funken der gottlichen Liebe, der in uns hineingelegt ist und
unsere Seele ist, nicht nur durch dieses Leben, ohne ihn auszulo-
schen, hindurchtrégt, sondemn ihn, soweit unsere Krafte ausreichen,
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entfacht, um ihn nicht als einen Funken, sondern schon als eine
Flamme in jenes Leben hineinzutragen.

Niemand kann abstreiten, daf3 alle ein und demselben Urstoff, den
Christus Vater nennt, entstammen und abhéngig von ihm sind, und
daf3 der Sinn des Lebens darin besteht, dafd man Seinen Willen, den
Willen dieses Urstoffes, erfiillen und das Leben fiir das verwenden
muf3, wofiir es uns gegeben ist. Wir wissen zweifellos alle, daf8 die-
ses Werk darin besteht, dafd wir selbst mit jedem Tage und jeder
Stunde dieses Lebens giitiger, das heifit aufopfernder, liebevoller
werden sollen und daran Anteil nehmen, diese Welt, wenn auch nur
um ein Kornchen besser zu machen, als sie war, da wir in das Leben
traten. Selbst besser werden und die Welt besser machen; ich denke,
daf} alle einverstanden sind damit, dafs darin die Aufgabe des
menschlichen Lebens besteht. Wenn man hier {ibereinstimmt, kann
man in allem anderen nachgeben oder wenigstens um Erlaubnis bit-
ten, keine Meinung {iber die Dreieinigkeit oder die Revolution, {iber
den Papst oder Marx u.s.w. duflern zu miissen. Ich verlange von
euch keinen Glauben aufler dem, dafd wir uns bemiithen miissen,
besser zu werden und die Welt besser zu machen.

Daf3 das Ziel des Lebens die Selbstvervollkommnung, die Selbstver-
vollkommnung der unsterblichen Seele sei, daf§ dies das einzige Ziel
des menschlichen Lebens sei, ist schon deshalb wahr, weil jedes an-
dere Ziel in Anbetracht des Todes sinnlos ist.

Alle diese letzten Tage, besonders gestern, fiithlte ich mit Bewuft-
sein, daf$ das Ziel des Lebens ein einziges sei: vollkommen zu sein,
wie der Vater, dasselbe zu thun, was Er thut und was Er von uns
will, das heifdt zu lieben, daf8 die Liebe uns in den Augenblicken der
energischsten Thétigkeit und der grofiten Schwiéche allein leite. So-
bald irgend etwas schwer und schmerzhaft ist, braucht man sich nur
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an dieses zu erinnern, und alles Schwere und Schmerzhafte ver-
schwindet, und es bleibt nur das Freudige.

Dem Menschen, der ernst und aufrichtig seine Vernunft benutzt,
ist es klar, daf3 alle Ziele fiir ihn verschlossen sind; nur eins ist ver-
niinftig: fiir die Befriedigung der Forderungen Gottes, seines Gewis-
sens, seiner hochsten Natur (alles ist ein und dasselbe) zu leben.
Wenn man dies zeitlich ausdriickt, bedeutet es — so zu leben, daf3
man seine Seele fiir den Ubergang in die bessere Welt vorbereitet;
wenn man dies exakt auflerhalb der Zeit ausdriickt — sein Leben mit
dem zeitlosen Urstoff, mit dem Guten, mit der Liebe, mit Gott zu
verschmelzen. Ich wiinsche nur eins: daf dieses auf mich so stark
und wohlthuend wirkende Bewufitsein der einzigen Verniinftigkeit
und Freiheit, Freudigkeit des Lebens in Gott nicht abstumpft und
seine mich {iber die Zwistigkeiten des Lebens erhebende befreiende
Macht nicht verliert. Ach, wenn es bei allen so ware! Wenn es immer
so ware! Heute Nacht habe ich bei dieser Erleuchtung iiber verschie-
dene Erscheinungen des Lebens nachgesonnen, und es war mir so
gut und freudig. Ich werde das Examen abwarten und mich darauf
vorbereiten.

Heute im Traume dachte ich, daf3 der kiirzeste Ausdruck des Sinnes
des Lebens der folgende sei: die Welt bewegt sich, vervollkommnet
sich; die Aufgabe des Menschen ist, an dieser Bewegung sich zu be-
teiligen, sich ihr zu fiigen und férderlich zu sein.

Gott und den Menschen dienen, aber wie? wodurch? Vielleicht exis-
tiert diese Moglichkeit nicht? Nein, die Moglichkeit ist dir immer
gegeben — besser zu werden.

Der Sinn des Lebens ist nur einer: die Selbstvervollkommnung —
seine Seele zu bessern. Seid vollkommen, wie euer himmlischer Va-
ter. Wenn es schwer ist, wenn dich irgend etwas qualt, erinnere dich,
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dafl im Leben nur du das Leben bist, und gleich wird es leicht und
freudig werden.

Wie der Reiche sich freut, indem er seinen Reichtum sammelt, so
freust auch du dich, wenn du nur darauf allein dein Leben gestellt
hast. Und zur Erreichung dieses Zieles existieren keine Hindernisse.
Alles, was als Kummer und Hindernis im Leben erscheint, ist eine
breite Stufe, die sich dir selbst unter die Fiifle stellt, dafd du hoher
steigest. Jeder von uns ist das Licht, das gottliche Wesen, die Liebe,
der Sohn Gottes, eingeschlossen in einen Korper, in Grenzen, in eine
farbige Laterne, die wir doch selbst mit unseren Leidenschaften und
Gewohnheiten bemalt haben, so dafd wir alles, was wir sehen, nur
durch diese Laterne erblicken. Man kann sich nicht erheben, um
tiber sie hintiberzusehen; oben ist auch solch ein Glas, das von uns
bemalt ist und durch das wir Gott sehen. Das Einzige, was wir thun
konnen, ist, nicht durch das Glas zu schauen, sondern uns in uns
selbst zu konzentrieren, uns unseres Lichtes bewuf$t zu sein und es
zu entfachen. Dies ist die einzige Rettung vor den Enttduschungen
des Lebens, von den Leiden und Versuchungen. Und das ist freudig
—und immer moglich.

Ich habe mir klar vorgestellt, wie freudig, ruhig und vollsténdig frei
das Leben sein konnte, wenn man sich ganz Gott ergeben wiirde,
das heifdt in allen Fillen des Lebens nur eins suchen: das, was Er will,
zu thun, dieses zu thun in Krankheit, bei Beleidigung, Ermiedrigung,
bei Leiden, in allen Versuchungen und im Tode, der in dem Falle
nur eine Veranderung der Bestimmung ist. Aber bei Schwache, bei
Nichterfiillung dessen, was Gott will? Was dann? Nichts: die Riick-
kehr zu dem Bewuf3tsein dessen, daf3 das Leben nur in dieser Erfiil-
lung besteht. Die Augenblicke der Schwéche sind Zwischenrdume
zwischen den Buchstaben des Lebens —nicht das Leben.

Die Hauptsache ist, dal wir Arbeiter sind, denen das Resultat der
Arbeit verborgen ist, denen nicht gegeben ist, die Friichte der Arbeit
zu benutzen. Eins ist gegeben: die Moglichkeit der Beteiligung an
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der Arbeit, der Verschmelzung der Interessen mit denen des Herrn.
Wunderbar ist es, wie dieser letzte Schluf}, zu dem man gelangt,
deutlich und gerade in dieser Form von Christus ausgedriickt ist.
Dies ist ja doch kein Vergleich — dies ist die Sache selbst. Das ganze
Leben der Menschen ist Arbeit: die Arbeit fiir den Besitzer (Fabrik-
arbeiter und andere), die Arbeit des Pfliigens und Séens, der Ernte
und wiederum des Sdens, der Verbesserung des Bodens, der Gat-
tungen, der Gebaude, die geistigen Empfindungen - dies alles ist
uns nicht fiir uns selbst gegeben, damit wir Nutzen daraus ziehen,
sondern bei allem liegt das Heil in der Arbeit an und fiir sich. So ist
das ganze Leben. Es ist uns gegeben, nur das Wohl der Arbeit selbst
zu geniefen ... Und auferdem ist uns gegeben die Ubertragung un-
serer eigenen Interessen auf die Interessen der anderen, auf das In-
teresse des Hermn oder des Werkes; und diese Ubertragung des In-
teresses, diese eigene Befreiung von dem Interesse fiir sein unterge-
hendes Ich ist nur durch die Arbeit moglich.

So ist es auch bei den Arbeiten des Lebens. Und ebenso im Leben,
wenn [man] sein ganzes zeitliches, tierisches Leben, die Einlenkung
dieses Lebens durch seinen eigenen Willen, als die Arbeit fiir das
Werk Gottes, oder kiirzer, fiir Gott betrachtet (aber anders kann man
es nicht betrachten). Nur indem man sein ganzes Leben verbringt
tiir die Erfiillung des Willens Gottes, die Begriindung des Reiches
der Wahrheit, wo man es erblickt, und der Hiitung der Wahrheit, in
Demut und Liebe, wo man sie auch nicht erblickt — in der Arbeit
Gottes kann man seinem eigenen Interesse entsagen, um in dem
Werke Gottes das Interesse zu finden. Es ist riskant und nicht exakt,
zu sagen, dafl man in der Zukunft dieses Werk geniefsen wiirde:
man kann es nicht beweisen. Ja, und wozu auch? Wenn schon die
Beteiligung an der Arbeit das Heil giebt. Kaum fangt man an, sich
zu beteiligen, und schon fiihlt man es; was wird geschehen, wenn
man sich ganz dieser Arbeit ergiebt, eine Gewohnheit aus ihr macht?
Dann wird das gegenwartige Wohl so grof sein, daf§ man nicht no-
tig haben wird, sich ein anderes fiir die Zukunft zu erdenken. Ja, ein
Gebet, das ich mir auf den Fingernagel schreiben werde: erinnere
dich, dafs du ein Arbeiter an dem Werke Gottes bist.
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Ich dachte immer auch tiber die Schadlichkeit der Wahl eines dufser-
lichen Zieles des Lebens nach: ,Suchet das Reich Gottes und seine
Wahrheit, das iibrige wird euch zufallen.” Schiffer, laf dich leiten
von dem Kompaf, den du auf deinem Schiff hast — von dem winzi-
gen Zeiger, der tausendmal kleiner als das Schiff ist —nicht aber von
einem sichtbaren Gegenstande, sogar auch nicht von den Sternen:
alles triigt, aufier dem, was in dir ist. Sorge dich nicht darum, ein
wichtiges Werk zu schreiben, nicht darum, daf die Menschen die
Wahrheit erkennen, nicht darum, da8 du in den Augen der Men-
schen rein bleibst; sorge nur, den Willen dessen zu erfiillen, der dich
gesandt hat. Der Wille dessen, der dich gesandt hat, aber besteht da-
rin, dafd nichts von dem, was er dir gegeben hat, verloren geht, son-
dern im Gegenteil, daf8 alles, was dazu im stande ist, erwache, sich
belebe, erblithe und sich reinige.

Es ist wahr, dafs mir Dein Werk und Deine Kraft anvertraut ist. Dein
Werk aber besteht darin, dafs man Dich in sich selbst und in der Welt
offenbart. Mein Leben besteht nur darin.

Es ist wahr, dafs Deine Kraft mir gegeben ist zur Erfiillung Deines
Werkes. Dein Werk besteht aber darin, dafd man Deine Kraft in sich
selbst und in der ganzen Welt vermehrt.

Ich habe einen Span in den Strudel des Baches geworfen und schaue
zu, wie er sich dreht. Der Dampfer ist nur ein wenig grofler und
ebensolch ein Span; die Erde ist ein Staubchen, tausend Jahre sind
ein Augenblick. Alles ist nichts, alles Materielle ist nichts; der Wille
Gottes ist das einzige Reelle, Zweifelloseste — das Gesetz, nach dem
alles, das Grofse und das Kleine, geschieht.

Und deshalb will man nicht schwéarmerisch, sondern real —nach
dem Willen Gottes leben.
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Der Setzer, der eine Sprache nicht kennt, setzt besser, da er den Sinn
nicht nach seiner Art deutet. So muf$ man auch leben, ohne den Sinn
dessen zu deuten, was man thut — nicht erraten das Werk, das Gott
scheinbar notig hat, sondern eins nach dem anderen thun, was Gott
befiehlt — einen Buchstaben nach dem anderen setzen. Den Sinn fiir
alles aber habe nicht ich, sondern Gott gegeben.

Um den Willen des Vaters zu erkennen, mufs man seinen eigenen
wahren Grundwillen erkennen. Er, der Wille des Sohnes, fallt immer
mit dem des Vaters zusammen.

Ein Geheimnis wird es immer fiir den Menschen geben, nur eins:
warum lebe ich? Die einzige verniinftige Antwort ist: deshalb, weil
dies Gott will. Warum will Er dies? Dies ist ein Geheimnis, und die-
ses Geheimnis wird nur durch den Glauben an Gott gedeckt, durch
den Glauben daran, daf8 Er, der Giitige, dies wie mich fiir das Gute
geschaffen hat.

Ich habe klar und freudig nachgedacht, dafl mein Leben und, so
schliefle ich, alles Leben die Kraft Gottes ist, die ganze Kraft des Le-
bens ist, die durch mich, durch einen beschrankten und organischen
Teil des Ganzen hindurchgeht, und ich kann diese Kraft durch mich
hindurchlassen und kann sie aufhalten. Das ist meine ganze Rolle
im Leben: verhindern kann ich nichts, aber ich kann aufhalten.

Das Leben der Welt ist in meiner Vorstellung folgendes: durch
unzdhlige und verschiedenartige Rohrchen bewegt sich eine Fliis-
sigkeit, oder ein Gas, oder ein Licht. Dieses Licht ist die ganze Kraft
des Lebens — Gott. Diese Rohrchen sind wir, alle Wesen. Die einen
Rohrchen sind vollstindig unbeweglich, die anderen sind es kaum
merkbar, die dritten etwas mehr und wir schliellich sind die voll-
standig beweglichen Réhrchen. Wir konnen das Licht vollstandig
durchlassen und konnen es zeitweilig zurtickhalten.
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Das, was wir unser Leben, personliches Leben nennen - ist die Fa-
higkeit, uns dem Lichte in den Weg zu stellen, es nicht durchzulas-
sen; das wahre Leben aber ist die Fahigkeit, sich so zu stellen, daf§
das Licht ganz und gar, ohne aufgehalten zu werden, durchdringt.
Aber wenn der Mensch sich so hingestellt hat, hort die Bewegung
seines Lebens auf. Sie hort schon auf, wenn der Mensch sich so auf-
zustellen anfangt. Die Bewegung des Lebens hort auf und dann
fiihlt der Mensch, daf8 er nur dann alles, was nétig ist, gethan hat,
wenn er sich selbst so beiseite gesetzt hat, als existiere er gar nicht.
Wenn der Mensch diese Regierung seiner personlichen Existenz er-
kennt, dann {ibertragt er sein Leben auf das, was durch ihn hin-
durchgeht, auf Gott.

Ich wollte deutlicher mit Worten ausdriicken, was wahr ist, dafd
in mir die Kraft Gottes, die das Werk Gottes schafft, ist, und nachher
iiberzeugte ich mich, dafs dies nicht nétig sei. Es gentigt, daf$ ich —
nicht ich bin, sondem die Kraft Gottes, die in mir schafft. Wie auch
Joh. 5,19 geschrieben steht: ,, Der Sohn kann nichts aus sich selbst
schaffen, wenn er nicht sieht, was der Vater schafft, denn was Er
schafft, das schafft auch der Sohn.”

Das, was uns als Bewegung unseres personlichen Lebens erscheint,
ist die Bewegung unserer Form des Lebens, wenn wir uns unter dem
Richtungswinkel des gottlichen Lebens stellen. Wenn wir uns aber
in die Richtung des Willens Gottes stellen, so geht derselbe durch
uns hindurch, hort auf, uns zu bewegen, und dann schwindet die
Illusion, dann erkennen wir, dafs wir, unser Leben, nichts anderes
ist, als die Kraft Gottes. Und dann ergiebt sich die Notwendigkeit,
unser Bewufitsein aus der Hiille der Form in die Kraft ihrer [?] Rich-
tung zu iibertragen. [sic] Diese Schwierigkeit aber wird durch sich
selbst besiegt und die Frage iiber die Unsterblichkeit und das zu-
kiinftige Leben wird beseitigt. Das Bewufstsein des Lebens ist aus
der sich bewegenden Form in die Quelle der Kraft, in den ewigen,
endlosen Willen Gottes selbst {ibertragen. Ich bin aus dem Bewuft-
sein der Form zu dem Bewufstsein des Lebens selbst iibergegangen.
Wie kann ich denn zweifeln, daf3, was existiert, nur eins ist, war und
sein wird, daf$ es nicht sterben wird?
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Ich bin mir selbst bewufit als die Kraft des Lebens, die durch
mich hindurchgeht; die Bewegung meines Lebens ist die Schwan-
kung dieser Form, die unter dem Richtungswinkel der Kraft stand
und allméahlich sich in dieselbe Richtung stellt. Es stellt sich die
Gleichheit der Richtung ein, die Bewegung hort auf, das Leibliche,
Personliche endet, ich gehe in die Kraft, die durch mich hindurch-
geht, hiniiber.

Aber was ist denn diese ganze endlose Kraft?

Ein ewiges Geheimnis, und es ist nicht nétig, mehr zu wissen.
Ich weifd nur, dafd fiir mich der Tod hierbei nicht schrecklich ist. ,In
Deine Héande befehle ich meinen Geist.” Die Isolierung des Geistes,
die durch die Form bewirkt werde, durch die ich hindurchging, hort
auf und ich vereinige mich mit allem. Ich fing vor kurzem an zu fiih-
len, daf3, wenn ich sterbe, ich in keinem Falle sterbe, sondern in al-
lem anderen leben werde.
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2.
ANTWORT AN DEN SYNOD
(1901)

Ubersetzt von Raphael Lowenfeld

He whobegins by loving Christianity better than Truth will pro-
ceed by loving his own Sect or Church better than Christianity,
and end in loving himself better than all.

Coleridge

Ich hatte urspriinglich nicht die Absicht, auf die Verfiigung des Sy-
nods gegen mich zu antworten. Ich habe aber infolge dieser Verfii-
gung eine grofle Zahl von Briefen bekommen, deren Verfasser ich
nicht kenne; die Einen schméhen mich, weil ich etwas leugnen soll,
was ich nicht leugne, die Anderen beschworen mich, an etwas zu
glauben, an das ich zu glauben nicht aufgehort habe, noch andere
driicken mir ihre Ubereinstimmung mit meinen Anschauungen aus,
die aber in Wirklichkeit wohl kaum vorhanden ist, und bekunden
mir eine Sympathie, auf die ich kaum ein Anrecht habe. So habe ich
mich denn entschlossen, sowohl auf die Verordnung selbst zu ant-
worten und nachzuweisen, was in ihr ungerecht ist, als auch auf die
Zuschriften meiner unbekannten Korrespondenten.

Die Verfiigung des Synods hat als Ganzes viele Méngel. Sie ist
ungesetzlich oder absichtlich zweideutig; sie ist willkiirlich, unbe-
griindet, unwahr und enthilt {iberdies Verleumdung und Aufrei-
zung zu schlechten Empfindungen und Handlungen.

Sie ist ungesetzlich oder absichtlich zweideutig — denn will sie
eine Exkommunikation aus der Kirche sein, so geniigt sie nicht den
kirchlichen Grundsatzen, nach denen eine solche Exkommunikation
ausgesprochen werden kann. Ist sie aber die Kundmachung dessen,
dafl jemand, der nicht an die Kirche und ihre Dogmen glaubt, nicht
zu ihr gehort, so sagt sie etwas Selbstverstandliches, und eine solche
Kundmachung kann nur den einen Zweck haben, als Exkommuni-
kation zu erscheinen, ohne in Wirklichkeit eine zu sein; und das ist
in der That auch geschehen, denn sie ist nicht anders aufgefafit wor-
den.
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Sie ist willkiirlich, denn sie beschuldigt mich allein des Unglau-
bens in all den Punkten, die ausdriicklich aufgefiihrt sind, wahrend
doch nicht nur viele, sondern fast alle gebildeten Menschen diesen
Unglauben teilen und ihm in ihren Gesprachen, in ihrer Lektiire, in
Flugschriften und Biichern immer wieder Ausdruck gegeben haben
und Ausdruck geben.

Sie ist unbegriindet, denn sie bezeichnet als die Hauptursache
ihres Erscheinens die grofie Verbreitung meiner Irrlehre, die die
Menschen verderben soll, wahrend ich doch sehr wohl weif3, daf3 es
kaum an hundert Menschen giebt, die meine Anschauung teilen,
und dafl die Verbreitung meiner Schriften iiber die Religion, dank
der Zensur, so gering ist, dafs der grofite Teil der Menschen, die die
Verfiigung des Synods gelesen, kaum einen Begriff von dem haben,
was ich iiber Religion geschrieben habe — wie dies aus den Briefen
hervorgeht, die mir zugegangen sind.

Sie enthilt eine offenbare Unwahrheit, denn sie sagt, es seien von
der Kirche Versuche gemacht worden, mich eines Besseren zu be-
lehren, die jedoch nicht von Erfolg gekront waren. Nie hat irgend
etwas Derartiges stattgefunden.

Sie charakterisiert sich als das, was in der Sprache der Rechtswis-
senschaft Verleumdung genannt wird, denn sie enthilt bewuft fal-
sche Behauptungen, die die Absicht verraten, mir zu schaden.

Sieist endlich eine Aufreizung zu schlechten Empfindungen und
Handlungen, denn sie hat, wie nicht anders zu erwarten war, in den
Herzen ungebildeter und urteilsloser Menschen Erbitterung und
Hafs gegen mich erregt, die sogar die Androhung von Mord nicht
scheuen und in den Briefen, die mir zugingen, ihren Ausdruck fan-
den: ,Jetzt bist Du dem Bannfluch verfallen und gehst nach dem
Tode zu ewigen Qualen ein. Krepieren wirst Du, wie ein Hund ...
Fluch tiber Dich, alter Teufel ... sei verflucht!” schreibt der Eine. Ein
Anderer macht der Regierung Vorwiirfe, weil sie mich noch nicht in
ein Kloster gesperrt hat und pfropft seinen Brief mit Schimpfworten
voll. Ein Dritter schreibt: ,Wird Dich die Regierung nicht aus dem
Wege rdumen, so werden wir Dich selbst zum Schweigen bringen”;
der Brief schliefst mit Fliichen. , Ich werde schon Mittel finden” —
schreibt ein Vierter — ,, um Dich Schweinekerl aus dem Wege zu rau-
men ..."”, dann folgen unanstandige Schimpfereien. Die Anzeichen
der gleichen Erbitterung beobachtete ich manchmal, seit die Verfii-
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gung des Synods erschienen ist, wenn ich Menschen begegne. Am
25. Februar, gerade an dem Tage, wo der Beschluf veroffentlicht
wurde, horte ich, als ich iiber einen Platz ging, die Worte: , Das ist
der Teufel in Menschengestalt!” Und hitte die Menge gerade aus
anderen Elementen bestanden, wer weif3, ob ich nicht gelyncht wor-
den wire, wie vor Jahren ein Mann bei der Panteldmon-Kapelle.

Die Verfiigung des Synods ist demnach als Ganzes sehr schlecht;
dafl es am Ende der Verfiigung heifst, die Personen, die sie unter-
zeichnet haben, wollen beten, dafi ich so werde, wie sie, macht ihn
nicht besser.

So ist die Verfiigung als Ganzes; in Einzelheiten ist sie falsch in
folgendem. Es heifit in der Verfiigung: , Ein weltbekannter Schrift-
steller, Russe von Geburt, der Taufe und Erziehung nach rechtglau-
big, Graf Tolstoi, hat in der Verblendung seines hoffartigen Geistes
sich frech erhoben gegen den Herrn und seinen Christ und gegen
sein heiliges Erbe, er hat offenkundig vor aller Welt seine Mutter,
die rechtgldubige Kirche, die ihn genédhrt und aufgezogen hat, abge-
schworen.”

Dag ich die Kirche, die sich selbst rechtglaubig nennt, abge-
schworen habe, ist vollkommen richtig.

Aber nicht deshalb habe ich sie abgeschworen, weil ich mich ge-
gen den Herrn erhoben hitte, im Gegenteil, nur deshalb, weil ich mit
allen Kréften der Seele ihm zu dienen strebte. Ehe ich die Kirche ab-
schwor und die Einheit mit der Nation, die mir unsagbar teuer war,
habe ich, nachdem mir mancherlei Anzeichen Zweifel an der Wahr-
haftigkeit der Kirche geweckt hatten, viele Jahre darauf verwandt,
theoretisch und praktisch die Lehre der Kirche zu erforschen: theo-
retisch, indem ich alles tiber die Lehre der Kirche las, was ich nur
lesen konnte, die dogmatische Theologie studierte und kritisch
priifte; praktisch, indem ich ein Jahr und dariiber alle Vorschriften
der Kirche streng befolgte, alle Fasten hielt und allen Kirchenan-
dachten beiwohnte. Und ich kam zu der Uberzeugung, dafl die
Lehre der Kirche theoretisch eine arglistige und schiandliche Liige
sei, praktisch eine Summe von groblichstem Aberglauben und Ta-
schenspielerkiinsten, die den Sinn der christlichen Lehre vollstandig
unkenntlich macht.2*

2 *Man braucht nur das Kirchenbuch zu lesen und die Zeremonien zu beobach-
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So habe ich denn wirklich die Kirche abgeschworen, habe aufge-
hort, ihre Zeremonien zu erfiillen und habe in meinem Testament
fiir meine Angehdrigen niedergeschrieben, sie moéchten, wenn ich
sterbe, keinem Diener der Kirche zu mir Zutritt geben und meinen
toten Korper so schnell als mdglich fortschaffen, ohne Beschworun-
gen und ohne Gebete, wie man es mit jeglichem abstoflenden und
unniitzen Dinge thut, damit es die Lebenden nicht store.

Wenn es aber dort heif$t, ,ich hétte meine litterarische Théatigkeit
und das Talent, das mir Gott verliehen hat, der Verbreitung von Irr-
lehren im Volke gewidmet, die Christo und der Kirche widerspre-
chen” u.s.w., und ,,ich hétte in Schriften und Briefen, die ich sowohl
wie meine Schiiler {iber die ganze Welt, besonders aber iiber das
ganze Gebiet des teuren Vaterlandes verbreitet haben, mit dem Eifer
des Fanatikers die Verachtung aller Dogmen der rechtglaubigen Kir-
che und des innersten Wesens des christlichen Glaubens gepredigt”,
so ist das unrichtig. Nie habe ich mich um die Verbreitung meiner
Lehre gekiimmert. Es ist wahr, fiir mich selbst habe ich in Schriften
meine Auffassung der Lehre Christi ausgesprochen und habe diese
Schriften vor den Menschen, die den Wunsch hatten, sie kennen zu
lernen, nicht verborgen gehalten, selber aber habe ich sie nie dru-
cken lassen; gesprochen aber habe ich mit Leuten iiber meine Auf-
fassung der Lehre Christi nur dann, wenn sie mich danach gefragt
haben. Solchen Leuten habe ich gesagt, was ich denke, und habe
ihnen, wenn sie bei mir waren, meine Biicher gegeben.

Dann heifit es weiter, ich , verwerfe Gott, den in der heiligen
Dreieinigkeit verehrten Schopfer und Erhalter des Weltalls, ich
leugne den Herrn Jesum Christum, den Gottmenschen, den Heiland

ten, die von der orthodoxen Geistlichkeit unaufhérlich vollzogen und als christ-
licher Gottesdienst betrachtet werden, um zu erkennen, daf all diese Zeremonien
nichts anderes sind als verschiedene Arten von Taschenspielerkiinsten, auf alle
moglichen Félle des Lebens angewendet. Damit ein Kind, das stirbt, in’s Paradies
komme, mufl man es mit Ol salben, und unter Anwendung bestimmter Worte in
Wasser tauchen; damit eine gebarende Frau aufhore, unrein zu sein, muff man
bestimmte Verschworungsformeln {iber sie sprechen; damit ein Unternehmen
Erfolg habe, damit in einem neuen Heim der Frieden wohne, damit das Getreide
gedeihe, die Trockenheit aufthdre, damit eine Krankheit weiche, damit der Ver-
storbene esim Jenseits besser habe, - fiir alle diese und tausend andere Falle giebt
esbestimmte Verschworungsformeln, die der Priester an einem bestimmten Orte
gegen bestimmte Opfergaben anwendet.
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und Erloser der Welt, der um unser, der Menschen willen und um
unserer Erlésung willen gelitten und von den Toten auferstanden
ist, ich leugne die unbefleckte Empfangnis bei der Menschwerdung
Christi, des Herm, und die Jungfrauenschaft der heiligen Gottes-
mutter vor und nach der Geburt.” Dafs ich die unfafibare Dreieinig-
keit, das Marchen von dem Fall des ersten Menschen, das fiir unsere
Zeit nicht den geringsten Sinn hat, die Geschichte von dem Gotte,
der von einer Jungfrau geboren und das Menschengeschlecht erlost
hat, die einer Lasterung gleicht, verwerfe, das ist vollkommen rich-
tig. Gott den Geist aber, Gott die Liebe, den einzigen Gott, den Ur-
quell aller Dinge, den verwerfe ich keineswegs; vielmehr erkenne
ich nichts aufler Gott als wirklich seiend an und sehe allen Sinn des
Lebens nur in der Erfiillung von Gottes Willen, wie er in der christ-
lichen Lehre seinen Ausdruck gefunden hat.

Ferner heifdt es: , Er glaubt nicht an ein Leben nach dem Tode
und an eine Vergeltung.” Wenn unter dem Leben nach dem Tode
das jlingste Gericht verstanden wird, die Holle mit ihren ewigen
Qualen und ihren Teufeln, das Paradies — die ewige Seligkeit —, so
ist es vollkommen richtig, daf$ ich ein solches Leben nach dem Tode
nicht anerkenne; aber von einem ewigen Leben und einer Vergel-
tung hier und {iberall, jetzt und immer, bin ich so fest {iberzeugt, dafs
ich, der ich nach meinen Jahren am Rande des Grabes stehe, mich
oft tiberwinden muf3, um nicht den leiblichen Tod, das heifst die
Neugeburt zu einem anderen Leben zu begehren; und ich glaube
daran, dafs jede gute That das wahre Gliick meines ewigen Lebens
vergroflert und jede schlechte That es vermindert.

Es heifst ferner, dafl ich alle Sakramente leugne. — Das ist voll-
standig richtig. Ich halte alle Sakramente fiir niedertrachtige, rohe
Taschenspielerkiinste, die der Lehre von Gott und der christlichen
Lehre unangemessen sind, iiberdies fiir eine Verletzung der aus-
driicklichsten Weisungen des Evangeliums. In der Taufe der Kinder
sehe ich eine offenkundige Verdrehung des ganzen Sinnes, den die
Taufe haben konnte fiir die Erwachsenen, die bewufst das Christen-
tum annahmen; in der Vollziehung des Sakraments der Ehe an Men-
schen, von denen man weif3, daf sie sich vorher vereinigt haben,
und in der Billigung der Scheidung, wie in der Einsegnung der Ehe
Geschiedener sehe ich eine ausdriickliche Verletzung des Sinnes wie
des Buchstabens der Lehre des Evangeliums.
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In der periodischen Vergebung der Siinden bei der Beichte sehe
ich einen schédlichen Betrug, der nur die Unsittlichkeit fordert und
die Furcht vor der Versiindigung vernichtet. In der letzten Olung
wie in der Firmung sehe ich rohe Taschenspielerkiinste, ebenso in
der Verehrung der Heiligenbilder und der Reliquien, wie {iberhaupt
in all den Zeremonien, Gebeten, Beschwdorungen, von denen das
Kirchenbuch wimmelt. Im Abendmahl sehe ich eine Vergotterung
des Fleisches und eine Verdrehung der christlichen Lehre. In der
Auslibung der Priesterschaft sehe ich, aufler der offenkundigen Vor-
bereitung zum Betrug, eine ausdriickliche Verletzung der Worte
Christi, der ausdriicklich verbietet, irgend jemanden Lehrer, Vater,
Meister zu nennen (Matth. 23, 8-10).

Endlich heif3t es, und das soll den dufsersten und hdchsten Grad
meiner Schuld bezeichnen, ich ,{iberhdufe die heiligsten Gegen-
stande des Glaubens mit Schmahungen, ich héatte mich nicht ge-
scheut, das allerheiligste Sakrament, das heilige Abendmahl, zu ver-
spotten.” Daf$ ich mich nicht gescheut habe, einfach und objektiv zu
schildern, was der Priester thut zur Vorbereitung dieses sogenann-
ten Sakraments, das ist vollstandig richtig; dafl aber das sogenannte
Sakrament etwas Heiliges, und daf8 die einfache Schilderung, wie es
aufgefiihrt wird, eine Lasterung sei, das ist vollkommen unrichtig.
Nicht darin liegt eine Lasterung, daff man eine Wand Wand nennt
und nicht Ikonostas, und eine Schale Schale nennt und nicht Poter
(Kelch) und dergleichen mehr - die schrecklichste unaufhorliche
emporende Lasterung besteht vielmehr darin, da8 Menschen unter
Anwendung aller moglichen Mittel des Betrugs und der Hypnose
den Kindern und dem einfaltigen Volke beibringen, dafs, wenn man
auf eine bestimmte Art und unter Anwendung bestimmter Worte
Stiickchen Brot schneidet und sie in den Wein legt, in diese Stiick-
chen Gott eingeht; dafs ein Lebender, in dessen Namen man ein
Stiickchen herausnimmt, gesund wird; ein Toter, in dessen Namen
man ein solches Stiickchen herausnimmt, im Jenseits grofiere Selig-
keit hat; und in jemanden, der ein solches Stiickchen ifit, Gott selbst
eingeht.

Das ist schrecklich!

Wie man auch die Personlichkeit Christi auffassen mag, seine
Lehre, die das Ubel der Welt vernichtet, die so einfach, so leicht, so
unzweifelhaft den Menschen das Gliick giebt, wenn sie sie nur nicht
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verdrehen — diese Lehre ist ganz verhiillt, ganz umgewandelt in ei-
nen rohen Hokuspokus von Waschungen, Olungen, Korperbewe-
gungen, Beschworungen, Verschlucken von Brotstiicken und der-
gleichen mehr, so daf8 von der Lehre nichts mehr iibrig geblieben ist.
Und wenn irgend einmal irgend jemand den Versuch macht, den
Menschen in Erinnerung zu rufen, dafl die Lehre Christinichtin die-
sen Taschenspielerkiinsten besteht, nicht in Gebeten, Messen, Lich-
tern, Heiligenbildern, sondem darin, daf die Menschen einander
lieben, Boses nicht mit Bosem vergelten, nicht richten, ihre Neben-
menschen nicht tdten sollen, gleich wird die Entriistung derjenigen
laut, denen dieser Betrug Gewinn bringt; und diese Menschen ver-
kiinden aller Welt mit beispielloser Frechheit in Kirchen, drucken in
Biichemn, Zeitungen, Katechismen, Christus habe nie verboten, zu
schworen (zu eiden), habe nie verboten, zu téten (hinzurichten,
Krieg zu fithren), die Lehre vom Nichtwiderstreben sei mit satani-
scher List von den Feinden Christi ersonnen 3

3 *Rede des Ambrosius, Bischof von Charkow. Anm. d. Autors. —

Bischof Ambrosius von Charkow hat am 31. Marz 1901 in dem dortigen geistli-
chen Seminar eine Rede gehalten iiber Tolstoj und seine Lehre. Besonders sprach
er iber den Satz: , Widerstrebet nicht dem Ubel mit Gewalt,” den Tolstoj be-
kanntlich als den Grundpfeiler der Lehre Christi ansieht. Von dieser Lehre des
Nichtwiderstrebens sagte er wortlich: ,,Dieses mit satanischer List ersonnene Ge-
bot werde auf alle Verirrungen unseres Jahrhunderts angewendet und diene zu
ihrer Rechtfertigung.” Tolstoj stehe nicht allein da; er habe auch Gesinnungsge-
nossen: den Fiirsten Thilkow, Bodjanski, Certkow, Abrikosow, Tregubow, die
bereits in der Litteratur einen Namen haben, und Andere, die im Geheimen unter
dem Volke arbeiten.

Diese Agitatoren bilden sozialistische Gesellschaften und Kolonien. , Auf dem
Gute Pawlowki im Kreise Gumy Gouvernement Charkow hat z. B. Fiirst Thilkow
400 Desjatinen eigenen Landes den Bauern geschenkt, ihnen 40 Hauser gebaut
und seine Anhénger dort angesiedelt. Besonders bemerkenswert ist es, daf, wie
uns bekannt, die eigene Tochter des Grafen, Tatjana Lwowna, mehr als einmal
nach Pawlowki gereist ist, um ihre Genossen zu besuchen und die dortigen Stun-
disten zu unterstiitzen.” — Die Tolstojaner,” sagte der Bischof weiter, ,findet man
in allen staatlichen und gesellschaftlichen Kreisen, von den Hochsten bis zu den
Niedrigsten. Daf sie in den héchsten Kreisen vorhanden sind, geht aus der still-
schweigenden Duldung hervor, die man den Feinden der Kirche und des wahren
Wohles unseres Vaterlands gegentiber iibt. Das geht auch aus der geheimen Be-
schiitzung der Altglaubigen und aller moglicher Sektierer hervor, durch die man
die orthodoxe Kirche zu schiddigen hofft, die den Liberalen und Materialisten so
verhaft ist.” — Uber die kommunistischen Ansiedelungen, genauer , christlichen
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Schrecklich ist vor allem, dafd die Menschen, denen das Gewinn
bringt, nicht blofs die Erwachsenen betriigen, sondemn da sie die
Macht dazu haben, auch die Kinder, eben die Kinder, von denen
Christus gesagt hat: Wehe dem, der sie betriigt. Schrecklich ist, dafs
diese Menschen um ihrer kleinlichen Vorteile willen ein so schreck-
liches Ubel schaffen, indem sie den Menschen die Wahrheit verber-
gen, die Christus offenbart hat und die ein Gliick giebt, das noch
nicht aufgewogen wird von dem Tausendfachen der Vorteile, die sie
dadurch haben. Sie handeln wie der Réuber, der eine ganze Familie,
fiinf bis sechs Menschen, totschldgt, um eine alte Jacke im Werte ei-
nes halben Thalers zu erbeuten. Gern hétten sie ihm den ganzen An-
zug und all ihr Geld hergegeben, wenn er sie nur nicht getotet hatte.
Aber er kann nicht anders handeln. Ganz so geht es den Betriigern
von Religionswegen. Man kénnte sie zehnmal besser, man konnte
sie im grofiten Luxus erhalten, wenn sie nur die Menschen nicht zu
Grunde richten wollten mit ihrem Betrug. Aber sie kénnen nicht an-
ders handeln. Und das ist das Schreckliche. Darum ist es nicht blofs
erlaubt, sondemn geboten, ihren Betrug aufzudecken. Wenn es etwas
Heiliges giebt, so ist es gewifs nicht das, was sie ein Sakrament nen-
nen, sondern gerade diese Verpflichtung, ihren religiosen Betrug
aufzudecken, wenn man ihn erkannt hat.

Wenn der Tschuwasche seinen Gotzen mit Rahm bestreicht oder
ihn peitscht, bin ich im stande, seine Glaubensanschauungen zu
schonen und gleichgiiltig voriiberzugehen; er thut das im Namen
eines mir fremden Aberglaubens und riihrt nicht an etwas, was mir
heilig ist. Wenn aber die Menschen mit ihrem barbarischen Aber-
glauben, so viel ihrer auch seien, so alt ihr Aberglaube auch sei und
so méchtigsie auch seien, im Namen des Gottes, durch den ich lebe,
und der Lehre Christi, die mir das Leben gegeben hat und es allen
Menschen geben kann, die roheste Taschenspielerkunst predigen,
so kann ich das nicht ruhig mitansehen. Und wenn ich das, was sie
thun, mit dem rechten Namen nenne, so handle ich nur, wie ich zu
handeln gezwungen bin, wenn ich an Gott und die christliche Lehre

Gemeinschaften”, die den Zorn des Kanzelredners hervorgerufen haben, habe
ich schon 1891 in der ersten Auflage meiner ,Gespréche {iber und mit Tolstoj”
(Berlin 1891) Ausfiihrliches berichtet. (Eine neue erweiterte Auflage dieser ,Ge-
spriche” erscheint gegenwirtig bei Eugen Diederichs in Leipzig. Anm. d. Uber-
setzers.
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glaube. Wenn sie aber die Enthiillung ihres Betrugs Lasterung nen-
nen, so beweist das nur die Starke ihres Betrugs und miifite nur dazu
beitragen, die Anstrengungen der Menschen, die an Gott und an die
Lehre Christi glauben, zu steigermn, um diesen Betrug, der den Men-
schen den wahren Gott verhiillt, zu vernichten.

Von Christus, der die Rinder, die Schafe und die Handler aus
dem Tempel vertrieb, hitten sie sagen miissen, er lastert.

Wenn er jetzt erschiene und sédhe, was in seinem Namen in der
Kirche geschieht, er wiirde mit noch grofilerem und berechtigtem
Zorn sicherlich alle diese entsetzlichen heiligen Tiicher und Lanzen
und Kreuze und Kelche und Lichte und Bilder hinauswerfen und all
die Dinge, durch die sie bei ihrem Hokuspokus den Menschen Gott
und seine Lehre verhiillen.

So steht es mit dem, was falsch und was richtig ist in der Syno-
dalverfiigung gegen mich. Ich glaube wirklich nicht an das, an was
sie zu glauben vorgeben. Aber ich glaube an vieles, wovon sie den
Menschen einreden mdochten, daf8 ich es nicht glaube.

Ich glaube an folgendes: Ich glaube an Gott, der mir der Geist,
die Liebe, der Urquell aller Dinge ist. Ich glaube, daff er in mir ist
und daf8 ich in ihm bin. Ich glaube, daf$ der Wille Gottes nirgends
klarer, deutlicher ausgedriickt ist, als in der Lehre des Menschen
Christus. Wer diesen als Gott auffaf$t und zu ihm betet, begeht nach
meiner Meinung die grofite Lasterung. Ich glaube, daf8 das wahre
Gliick des Menschen in der Erfiillung von Gottes Willen besteht.
Sein Wille aber ist, dafs der Mensch den Nebenmenschen liebe und
darum gegen den Nebenmenschen so handle, wie er wiinscht, dafs
gegen ihn gehandelt werde; so heifit es auch im Evangelium, darin
besteht das ganze Gesetz und die Propheten. Ich glaube, der Sinn
des Lebens jedes Menschen besteht daher nur darin, in sich die Liebe
zu vermehren; diese Vermehrung der Liebe fiihrt den einzelnen
Menschen in diesem Leben zu immer groflerem und grofierem
Gliick, giebt nach dem Tode eine um so grofere Gliickseligkeit, je
mehr Liebe dem Menschen innewohnt und tragt mehr als irgend et-
was anderes dazu bei, das Reich Gottes auf Erden, das heifst eine
solche Form des Zusammenlebens zu begriinden, bei der die Zwie-
tracht, der Betrug und die Gewalt, die jetzt herrschen, durch zwang-
lose Eintracht, Wahrheit und Briiderlichkeit aller Menschen ersetzt
wird. Ich glaube, daf$ es nur ein Mittel giebt, um in der Liebe fortzu-
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schreiten; das Gebet — nicht das Gebet der Gemeinschaft in den Got-
teshdusern, das Christus ausdriicklich verworfen hat (Matth. 6, 5 —
13), sondern das Gebet, fiir das uns Christus selbst ein Muster gege-
ben hat: das einsame, dessen Wesen es ist, in unserem BewufStsein
den Sinn unseres Lebens und unsere Abhéngigkeit von Gottes Wil-
len wiederherzustellen und zu befestigen.

Diese meine Glaubensanschauungen mogen den Einen oder den
Anderen beleidigen, kranken oder beunruhigen, hie oder da storen
oder mififallen —ich vermag sie ebenso wenig zu dndern wie meinen
Korper. Ich mu8 fiir mich allein leben, auch allein fiir mich sterben
(und das sehr bald), ich kann daher um keinen Preis anders glauben,
als ich glaube, indem ich mich bereite, zu dem Gott zuriickzukehren,
von dem ich ausgegangen bin. Ich glaube nicht daran, dafl mein
Glaube der unzweifelhaft wahre fiir alle Zeiten sei, aber ich sehe kei-
nen anderen, der einfacher und klarer ist und allen Bediirfnissen
meines Geistes und meines Herzens mehr entspricht; wenn ich ei-
nen solchen kennen lerne, so nehme ich ihn sofort an, denn Gott
braucht nichts so sehr als Wahrheit. Zuriickkehren jedoch zu dem
Glauben, von dem ich unter solchen Leiden mich eben erst befreit
habe, kann ich um keinen Preis mehr; wie der Vogel in den Liiften
nicht mehr zuriick kann in die Eierschale, aus der er hervorgekro-
chen ist.

,Wer damit beginnt, das Christentum mehr als die Wahrheit zu
lieben, wird sehr bald seine Kirche oder seine Sekte mehr lieben, als
das Christentum, und wird schliefSlich dahin kommen, sich selbst
(seine Ruhe) mehr zu lieben, als alles in der Welt”, hat Coleridge
gesagt.

Ich bin den umgekehrten Weg gegangen. Ich habe damit begon-
nen, meinen orthodoxen Glauben mehr zu lieben, als meine Ruhe,
dann habe ich das Christentum mehr geliebt, als meine Kirche, jetzt
aber liebe ich die Wahrheit mehr als alles in der Welt. Und daher
fallt die Wahrheit fiir mich zusammen mit dem Christentum, wie
ich es verstehe. Und ich bekenne dieses Christentum; und in dem
Maf3e, in dem ich es bekenne, lebe ich in Frieden und Freuden und
gehe in Frieden und Freuden dem Tode entgegen.

Moskau den 4. April 1901
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Anhang

Verordnung des Allerheiligsten Synods
vom 20. — 22. Februar 1901 Nr. 557
mit einem Sendschreiben an die treue Gemeinde
der rechtglaubigen griechisch-russischen Kirche
tiber den Grafen Leo Tolstoj.

Der allerheiligste Synod hat in seiner Fiirsorge um die Herde der
rechtglaubigen Kirche und um sie vor den verderblichen Ketzereien
zu schiitzen und die Verirrten zu retten, nachdem ihm Kunde ge-
worden von dem Grafen Leo Tolstoi und seiner antichristlichen und
kirchenfeindlichen Irrlehre, fiir recht befunden, um einer Verlet-
zung des kirchlichen Friedens vorzubeugen, das unten folgende
Sendschreiben durch Abdruck in den ,Kirchlichen Nachrichten”
der Welt kund zu thun:

Durch die Gnade Gottes

Der Hochheilige Allreuflische Synod sendet der treuen Herde
der rechtgldaubigen katholischen griechisch-russischen Kirche Grufs
in dem Herrn. Ich ermahne Euch, lieben Briider, dafd Ihr aufsehet
auf die, die da Zertrennung und Argernis anrichten neben der
Lehre, die Ihr gelernet habt, und weichet von denselbigen (Rm. 16,
17).

Von Anbeginn an hat die Kirche Christi Schmahungen und An-
griffe von zahlreichen Ketzermn und Irrlehremn erduldet, die bemiiht
waren, sie zu stiirzen und in ihren Grundpfeilern, die auf dem Glau-
ben an Christum, den Sohn des lebendigen Gottes, ruhen, zu er-
schiittern. Aber alle Kréfte der Holle haben nach der Verheiffung des
Herm die heilige Kirche nicht zu iiberwinden vermocht, die in alle
Ewigkeit uniiberwindlich sein wird. Auch in unseren Tagen ist nach
Gottes Ratschlufs ein neuer Irrlehrer erstanden, Graf Leo Tolstoj. Ein
weltbekannter Schriftsteller, Russe von Geburt, Taufe und Erzie-
hung nach rechtgldubig, hat Graf Tolstoj in der Verblendung seines
hoffartigen Geistes sich frech erthoben gegen den Herrn und Seinen
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Christ und gegen Sein heiliges Erbe; er hat offenkundig vor aller
Welt seine Mutter, die rechtglaubige Kirche, die ihn gendhrt und
aufgezogen hat, abgeschworen; er hat seine litterarische Théatigkeit
und das ihm von Gott verliehene Talent dazu verwandt, im Volke
Lehren zu verbreiten, die Christo und der Kirche widersprechen,
und in den Képfen und Herzen der Menschen den Glauben der Va-
ter auszurotten, den orthodoxen Glauben, auf dem das Weltall ge-
griindet ist, in dem unsere Vorfahren gelebt und ihr Heil gefunden
haben, und durch den bis heut das heilige Rufiland fest und stark
war. In seinen Schriften und Briefen, die er und seine Jiinger iiber
die ganze Welt, besonders aber iiber das Gebiet unseres teuren Va-
terlandes in Mengen verbreiten, predigt er mit dem Eifer des Fana-
tikers die Vernichtung aller Dogmen der rechtglaubigen Kirche und
des innersten Wesens des christlichen Glaubens: er verwirft den per-
sonlichen lebendigen Gott, den die heilige Kirche als Schopfer und
Erhalter des Weltalls preist. Er leugnet den Herrn Jesum Christum,
den Gottmenschen, den Heiland und Erloser der Welt, der um un-
ser, der Menschen, willen gelitten hat und um unserer Erlésung wil-
len von den Toten auferstanden ist; er leugnet die unbefleckte Emp-
fangnis bei der Menschwerdung Christi, des Herrn, und die Jung-
frauenschaft der heiligen Gottgebarerin, der reinen Jungfrau Maria,
vor und nach der Geburt; er erkennt ein Leben nach dem Tode und
eine Vergeltungnicht an; er verwirft alle Sakramente der Kirche und
die segenspendende Kraft des heiligen Geistes, die in ihnen ruht; er
ist nicht davor zuriickgeschreckt, die heiligsten Gegenstinde des
Glaubens des rechtgldaubigen Volkes zu verspotten und das Hochste
der Sakramente, das heilige Abendmabhl, zu schméahen. All dies pre-
digt Leo Tolstoj ununterbrochen in Wort und Schrift zur Verfithrung
und zum Entsetzen der gesamten orthodoxen Kirche; er ist damit
nicht im geheimen vorgegangen, sondern hat sich offenkundig, vor
allen, bewufst und absichtlich von jeglicher Gemeinschaft mit der
rechtglaubigen Kirche losgerissen. Es wurden Versuche zu seiner
Belehrung gemacht, aber sie waren nicht von Erfolg gekront. Darum
erkennt die Kirche ihn nicht als ihr Mitglied an und kann ihn so
lange nicht als solches anerkennen, bis er BuSe gethan und seine Ge-
meinschaft mit ihr wiederhergestellt hat. Dies bekunden wir hiermit
vor der gesamten Kirche zur Befestigung der Aufrechtstehenden
und zur Belehrung der Irrenden, insonderheit aber zu neuer Beleh-
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rung des Grafen Tolstoj selber. Viele der ihm Nahestehenden, die
den Glauben behalten haben, denken mit Kummer daran, daf$ er am
Ende seiner Tage ohne den Glauben an Gott und den Herrn, unseren
Erloser, dasteht, nachdem er die Segnungen und die Gebete der Kir-
che und jegliche Gemeinschaft mit ihr verworfen hat.

Indem wir somit seinen Abfall von der Kirche bekunden, beten
wir zugleich, der Herr moge ihm Mufle geben, die Wahrheit zu er-
kennen (2. Tim. 2-25). So wollen wir denn beten, barmherziger Gott,
der Du den Tod der Siinder nicht willst, hore uns, sei uns gnadig
und fiihre ihn zuriick zu Deiner heiligen Kirche. Amen.

Die Urschrift haben unterzeichnet:

Antonius, Metropolit von Petersburg und Ladogn.
Theognost, Metropolit von Kiew und Galizien.
Wiadimir, Metropolit von Moskau und Koloma.
Hieronymus, Erzbischof von Cholm und Warschau.
Jakob, Bischof von Kischinew und Chotin.
Marcellus, Bischof.

Boris, Bischof.
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3.
AN DEN ZAREN UND SEINE LEUTE
Ein offener Brief
(1901)

Ubersetzt
von Raphael Lowenfeld

Wieder Totschlag, wieder Straflenkampf, wieder drohende Strafen
an Leib und Leben, wieder Schrecken, falsche Beschuldigungen,
Drohungen und Erbitterung von der einen Seite und wiederum
Hafi, Rachedurst, Opferbereitschaft von der anderen. Wiederum
sind alle Russen in zwei feindliche Lager geteilt und begehen die
grofiten Verbrechen oder riisten sich dazu.

Moglich, daf8 die Géarung, die jetzt in die Erscheinung getreten
ist, niedergehalten wird, moglich aber auch, daf8 die Soldaten-, Poli-
zei- und Linienmannschaften, auf die die Regierung solche Hoff-
nungen setzt, begreifen, daff die That, die man von ihnen verlangt,
das furchtbare Verbrechen des Brudermords ist, und den Gehorsam
verweigern. Wenn aber auch jetzt die Garung niedergehalten wird,
verstummen wird sie nicht, sie wird vielmehr im stillen immer wei-
ter und weiter um sich greifen und unvermeidlich frither oder spa-
ter mit gesteigerter Kraft in die Erscheinung treten und noch schlim-
mere Leiden und Verbrechen erzeugen.

Warum das? Warum das, wenn es doch so leicht ist, sich davon
freizumachen?

Wir richten unser Wort an Euch Alle, an Euch, die Ihr die Macht
habt, vom Zaren an, von den Mitgliedern des Reichsrats, den Minis-
tern, bis zu den Verwandten — Oheimen, Briidemn, Angehorigen des
Zaren, die Thr durch Uberredung auf ihn wirken kénnt. Wir richten
unser Wort an Euch nicht als an Feinde, sondern an Briider, die Thr
— ob Thr wollt oder nicht — unzertrennlich mit uns verbunden seid,
so verbunden, daf3 alle Leiden, die wir erdulden, auch auf Euch zu-
riickfallen, und um so schwerer, wenn Ihr fiihlt, daf§ Ihr die Mog-
lichkeit hattet, diese Leiden zu beseitigen, und dies nicht gethan
habt — machet, daf3 dieser Zustand ein Ende habe.
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Ihr, oder die meisten von Euch, glaubt, es komme alles daher,
dafl mitten im regelméfliigen Gange des Lebens plotzlich unruhige,
unzufriedene Menschen auftreten, die das Volk aufwiegeln und die-
sen regelmafliigen Gang storen; dafl nur diese Menschen an allem
schuld sind, daff man diese unruhigen, unzufriedenen Menschen
zur Ruhe bringen, ziigeln miisse, dafl dann alles wieder gut sein
wird und nichts einer Veranderung bedarf.

Wenn es wirklich nur an unruhigen und bdsen Menschen lage,
dann brauchte man sie ja nur einzufangen, in die Gefangnisse zu
sperren oder hinzurichten, und alle Unruhen hétten ein Ende. Aber
seit mehr als dreifSig Jahren schon fingt man diese Menschen zu
Tausenden, sperrt sie ein, richtet sie hin, schickt sie in die Verban-
nung, und ihre Zahl wird immer grofier und die Unzufriedenheit
mit der herrschenden Gesellschaftsordnung wachst nicht blof, son-
dern breitet sich nach allen Seiten aus; sie hat heute schon Millionen
des arbeitenden Volks ergriffen, die ungeheure Mehrzahl des gan-
zen Volks. Es ist klar, die Unzufriedenheit kommt nicht von unruhi-
gen und bosen Menschen, sondern von etwas anderem. Ihr, Manner
der Regierung, miifstet nur auf einen Augenblick die Aufmerksam-
keit von dem hitzigen Kampfe, mit dem Ihr jetzt beschéftigt seid,
ablenken - Ihr miifitet nur authoren, in Euerer Naivetdt zu glauben,
was in dem jlingsten Rundschreiben des Ministers des Innern aus-
gesprochen wird: dafl ndmlich ,die Polizei nur rechtzeitig die
Menge auseinanderzutreiben und unter sie zu schiefien brauche,
wenn sie nicht auseinandergehen will, damit Ruhe und Stille herr-
sche”. — Thr miifstet nur authoéren, daran zu glauben, um ganz klar
die Ursache zu erkennen, die die Unzufriedenheit im Volke hervor-
ruft und ihren Ausdruck findet in den Unruhen, die einen immer
grofleren, immer weiteren Umfang annehmen.

Die Griinde liegen darin, daf8 die Regierung infolge der ungliick-
seligen zufélligen Ermordung des Zaren, der das Volk befreit hat,
die eine kleine Gruppe von Menschen ausgefiihrt hat, die in dem
Irrtum befangen waren, daf$ sie damit dem gesamten Volke dienen,
zu dem Entschluff gekommen ist, nicht nur vorwértszugehen und
mehr und mehr die despotischen Regierungsformen aufzugeben,
die unseren Lebensbedingungen widersprechen, sondern, im Ge-
genteil, in der Meinung, das Heil liege gerade in diesen brutalen,
iiberlebten Formen, im Laufe von zwanzig Jahren nicht nur nicht
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vorwiértsschreitet, wie es die allgemeine Entwickelung und kompli-
zierte Gestaltung unseres Lebens fordert, ja nicht einmal auf dem
alten Platze stehen geblieben ist, sondern zuriickschreitet und durch
diese riickschrittliche Bewegung sich mehr und mehr von dem
Volke und seinen Bediirfnissen entfernt hat.

Demnach sind nicht die bésen und unruhigen Menschen schuld,
sondern Ihr selbst, Ihr Regierenden, die Ihr Euer Augenmerk auf
nichts anderes richtet, als auf die eigene Ruhe im gegenwartigen Au-
genblick. Nicht darum handelt es sich, dafl Thr Euch jetzt vor Fein-
den schiitzet, die Euch tibel wollen — kein Mensch will Euch tibel —
sondern daf$ Ihr die Ursache der Unzufriedenheit der Gesellschaft
anerkennet und sie beseitiget. Unmoglich konnen alle Menschen
Zwietracht und Feindschaft wollen; sie ziehen es immer vor, in Ein-
tracht und Liebe mit ihren Briidern zu leben. Wenn sie sich jetzt em-
poren und Euch {ibel zu wollen scheinen, so geschieht es nur des-
halb, weil sie in Euch das Hindernis sehen, das sie selbst und Milli-
onen ihrer Briider um die hochsten Giiter der Menschheit beraubt —
um Freiheit und Bildung.

Es braucht nur so wenig, damit die Menschen aufthoren, sich zu
emporen und {iber Euch herzufallen, und dieses Wenige ist fiir Euch
selbst sonotwendig, giebt Euch so augenscheinlich Beruhigung, daf§
es erstaunlich ware, wenn Thr es nicht thatet.

Und zu thun ist im Augenblick nur sehr wenig. Nur folgendes
istim Augenblick nétig:

Erstens — die Bauern in allen ihren Rechten mit den anderen Biir-
gern gleichzustellen und darum:

a) das thorichte Institut der Landesvorsteher, das génzlich iso-
liert dasteht, aufzuheben;

b) die besonderen Vorschriften tiber das Verhiltnis der Arbeit-
nehmer zu den Arbeitgebern abzudndern;

c) die Bauern zu befreien von dem driickenden Pafizwang, wenn
sie von einem Ort zum andern {iibersiedeln wollen, und von den
Verpflichtungen, die ausschliefllich die Bauern belasten, wie Quar-
tiersteuer, Vorspannsteuer, Dorfpolizeisteuer;

d) sie zu befreien von der ungerechten Verpflichtung, Schulden
anderer auf Grund der Gegenseitigkeits-Biirgschaft zu zahlen, auch
von den Loskaufsgeldern, die langst die Hohe der losgekauften Gii-
ter erreicht haben; und

72



e) vor allem anderen — die sinnlose, ganz und gar {iberfliissige
schmachvolle korperliche Ziichtigung abzuschaffen, die nur fiir die
arbeitsamste, sittlich beste und =zahlreichste Gesellschaftsklasse
noch in Geltung ist.

Die Gleichstellung der Bauernklasse, die die ungeheure Mehr-
zahl des Volks ausmacht, in allen Rechten mit den anderen Volks-
schichten ist darum besonders wichtig, weil eine Gesellschaftsord-
nung, bei der diese Mehrheit nicht die gleichen Rechte mit allen an-
deren geniefit, sondern sich in der Lage eines Sklaven befindet, der
durch besondere Ausnahmegesetze gebunden ist, nicht dauerhaft
und unerschiitterlich sein kann. Nur bei voller Gleichheit der arbei-
tenden Mehrzahl mit allen anderen Biirgern und bei ihrer Befreiung
von schmahlichen Ausnahmebestimmungen ruht die Gesellschafts-
ordnung auf fester Grundlage.

Zweitens — mufl die Anwendung der sogenannten Bestimmun-
gen iiber erhdhten Schutz aufthoren, die alle bestehenden Gesetze
aufheben und die Bevolkerung der Gewalt von sehr haufig unsittli-
chen, dummen und grausamen Beamten ausliefern. Die Aufhebung
des erhohten Schutzes ist darum wichtig, weil diese Lihmung der
Wirkung der allgemeinen Gesetze das Denunzianten- und Spionen-
tum grofszieht, die brutale Gewalt férdert und hervorruft, die so oft
gegen Arbeiter zur Anwendung kommt, die mit ihren Herren und
Gutsbesitzern in Widerspruch geraten (nirgends kommen so grau-
same Qualen zur Anwendung, wie da, wo diese Bestimmungen in
Wirksamkeit treten). Hauptsachlich deshalb, weil nur dank diesen
schrecklichen Mafiregeln immer haufiger und héufiger die Todes-
strafe zur Anwendung kommt, die sicherer als alles andere die Men-
schen im Innersten zerstort, die dem christlichen Geist des russi-
schen Volkes widerspricht und bis zum heutigen Tage in unserer
Gesetzgebung nicht anerkannt ist und die das grofite, von Gott und
dem menschlichen Gewissen verbotene Verbrechen ist.

Drittens — muf8 alles beseitigt werden, was der Bildung, der Er-
ziehung und dem Unterricht hindernd im Wege steht:

a) Es darf kein Unterschied bei der Erreichung der Mittel zur Bil-
dung zwischen Personen verschiedener Stande gemacht werden; es
miissen also alle ausschlieSlich fiir das Volk bestimmten Verbote in
Bezug auf Lesen, Unterricht und Biicher, die man aus irgend einem
Grunde als verderblich fiir das Volk ansieht, aufgehoben werden;
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b) der Zutritt zu allen Schulen mufs jedermann offen stehen, ohne
Unterschied des Volkstums und des Bekenntnisses, die Juden mit
inbegriffen, die, man weif§ nicht warum, dieses Recht nicht haben;

c) die Lehrer diirfen nicht daran gehindert werden, den Unter-
richt in den Schulen in den Sprachen zu geben, welche die Kinder
sprechen, die die Schule besuchen;

d) vor allem aber muf3 es jedem, der sich der padagogischen Tha-
tigkeit widmen will, frei stehen, Privatschulen jeder Art, hthere und
niedere, zu griinden und zu leiten.

Die Befreiung der Bildung, der Erziehung und des Unterrichts
von den Beschrankungen, unter denen sie jetzt stehen, ist darum
wichtig, weil nur diese Beschrankungen das arbeitende Volk hin-
dern, sich von eben der Unbildung zu befreien, die jetzt der Regie-
rung zum Hauptvorwand fiir die Anwendung dieser Beschréankun-
gen auf das Volk dient. Die Befreiung von der Einmischung der Re-
gierung in das Werk der Bildung des arbeitenden Volkes wiirde
dem Volke die Moglichkeit geben, sich unvergleichlich schneller
und zweckmaéfiger all die Kenntnisse anzueignen, deren es bedarf,
und nicht die, die man ihm aufdrangt. Die Erlaubnis zur Griindung
und Leitung von Schulen durch Privatpersonen aber wiirde den im-
mer wieder auftretenden Unruhen unter der studierenden Jugend,
die mit den Methoden der Institute, in denen sie sich befindet, un-
zufrieden ist, ein Ende machen. Gabe es keine Hindernisse fiir die
Griindung freier Privatschulen, hoherer und niederer, so wiirden
die jungen Leute, die mit der Ordnung der staatlichen Lehrinstitute
unzufrieden sind, in die Privatanstalten iibergehen, die ihren Forde-
rungen entspréchen.

Und endlich, viertens — und das ist das Wichtigste, miissen alle
Beschrankungen der Freiheit der Religionsiibung aufgehoben wer-
den:

a) Es miissen alle die Gesetze aufgehoben werden, die jede Ab-
weichung von der staatlich anerkannten Kirche als Verbrechen stra-
fen;

b) es muf’ die Er6ffnung und Errichtung von Kapellen und Kir-
chen der Altglaubigen, von Bethdusern der Baptisten, Molokanen,
Stundisten u. a. freigegeben werden;

c) es miissen religiose Versammlungen und religidse Predigten
aller Bekenntnisse gestattet werden;
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d) es diirfen die Anhénger der verschiedenen Bekenntnisse nicht
gehindert werden, die Menschen in dem Glauben zu erziehen, den
sie fiir den wahren halten.

Es ist eine Notwendigkeit, daf8 das geschehe; denn abgesehen
selbst von der durch die Geschichte und die Wissenschaft begriin-
deten und von aller Welt anerkannten Wahrheit, daf$ religiose Ver-
folgungen nicht nur ihr Ziel verfehlen, sondern die entgegenge-
setzte Wirkung hervorrufen, indem sie verstarken, was sie gern ver-
nichten mochten, abgesehen ferner davon, dafs nur die Einmischung
der Regierungsgewalt in Sachen des Glaubens das schadlichste und
darum schlimmste Laster der Heuchelei erzeugt, das Christus so
scharf entlarvt hat, abgesehen von alledem verhindert die Einmi-
schung der Gewalt in Sachen des Glaubens die Erreichung des
hochsten Gliicks des einzelnen Menschen, wie der Gesamtheit der
Menschen - ihre Vereinigung. Die Vereinigung aber wird keines-
wegs durch gewaltsame und unmogliche Erhaltung aller Menschen
in dem einmal angenommenen dufieren Bekennen einer religiosen
Lehre erreicht, der man Unfehlbarkeit zuschreibt, sondermn nur
durch das freie Fortschreiten der gesamten Menschheit der einzigen
Wahrheit zu, die darum einzig und allein die Menschen vereinigen
kann.

Dies sind die bescheidensten und, wie wir meinen, leicht aus-
fihrbaren Wiinsche der ungeheuren Mehrzahl der russischen Ge-
sellschaft. Die Durchfiihrung dieser Mafsregeln wird unzweifelhaft
die Gesellschaft beruhigen und sie erldsen von den schrecklichen
Leiden (und was schlimmer ist als Leiden, von den Verbrechen), die
unvermeidlich von beiden Seiten begangen werden, wenn die Re-
gierung nur Sorge tragen wird fiir die Niederhaltung der Unruhen,
ohne sich um die Beseitigung ihrer Ursachen zu kiimmern.

Wir richten unser Wort an Euch Alle — den Zaren, die Minister,
die Mitglieder des Reichsrats, die Berater und Freunde des Zaren —
iiberhaupt an alle Personen, die die Macht haben: Helfet mit, die Ge-
sellschaft zu beruhigen und sie zu erlosen von Leiden und Verbre-
chen. Wir richten unser Wort an Euch, nicht als Menschen aus einem
anderen Lager, sondern als Gesinnungsgenossen und Briider wider
Willen.

Es darf nicht sein, dafi es in einer Gesellschaft von Menschen, die
ein Band umschliefit, den einen wohl ergeht, den anderen schlecht.
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Besonders aber darf es nicht so sein, daf$ es der Mehrzahl schlecht
ergeht. Allen aber kann es nur dann wohlergehen, wenn es der kraft-
vollen, arbeitenden Mehrzahl wohlergeht, auf der die ganze Gesell-
schaft ruht.

So helfet denn, die Lage dieser Mehrzahl zu verbessern, und
zwar in der Hauptsache: in ihrer Freiheit und Bildung. Dann erst
wird auch Eure Lage eine ruhige und wahrhaft gute sein.

Dies hat Leo Tolstoj geschrieben, und da er es schrieb, war er be-
miiht, nicht nur seiner eigenen Meinung Worte zu leihen, sondern
der Meinung vieler vortrefflicher, uneigenniitziger, verniinftiger
und guter Menschen, die das Gleiche wollen.

15. Marz 1901
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IL
Gott und Unsterblichkeit

Leo N. Tolstoi

Aus dem Russischen
tibersetzt von L. A. Hauff!

1.
GEDANKEN VON GOTT

[Zusammenstellung 1898]

Gott ist fiir mich das, nach dem mein Streben gerichtet ist; in diesem
Streben besteht mein Leben, und darum existiert Gott fiir mich, aber
in solcher Gestalt, daf§ ich Ihn nicht begreifen, nicht nennen kann.
Wenn ich Gott begreifen werde, so werde ich zu Ihm gehen, und ich
brauchte nicht nach Ihm zu streben, das Leben aber wiirde nicht
sein. Aber — was ein Widerspruch zu sein scheint — ich kann Thn
nicht begreifen oder nennen, und doch kenne ich Thn - ich weifs die
Richtung zu Ihm, und von allem meinem Wissen ist dieses sogar das
zuverldssigste.

Ich kenne Ihn nicht, aber dabei ist mir immer schrecklich zu Mut,
wenn ich ohne Thn bin, und nur dann bin ich ruhig, wenn ich mit
Ihm bin. Noch seltsamer ist es, daf es fiir mich jetzt, in meinem jet-
zigen Leben nicht nétig ist, hn mehr und besser zu kennen, als ich
Ihn jetzt kenne. Ich kann mich Ihm nahern und habe Verlangen da-
nach, und darin liegt mein Leben, aber die Anndherung kann mein
Wissen nicht vermehren.

Jeder Versuch einer Vorstellung, dafs ich Thn erkenne (z. B., daf§
Er der Schopfer sei oder barmherzig oder etwas Ahn]iches), entfernt
mich von Thm und unterbricht meine Annéherung zu Ihm.

1 Textquelle | Leo N. TOLSTOL: Gott und Unsterblichkeit. / Das Leben und die Lehre
Christi. / Du sollst dem Bosen nicht Widerstand leisten. Aus dem Russischen
iibersetzt von L. A. Hauff. Berlin: Verlag von Otto Janke [1901]. [131 Seiten].
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Noch seltsamer ist das, daf$ ich nur Thn allein wirklich lieben
kann, das heifit mehr als mich selbst und mehr als alles. Nur bringt
diese Liebe keinerlei Aufenthalt, keinerlei Verminderung (im Ge-
genteil nur Vermehrung), keine Sinnlichkeit, kein Schwanken, keine
Wohldienerei, keine Furcht, keine Selbstzufriedenheit. Alles, was
gut ist, liebt man nur durch diese Liebe, und so kommt es, daff man
nur durch Thn liebt und demzufolge lebt.

Nun, das ist’s, was ich denke oder vielmehr fiihle. Dem ist nur
hinzuzufiigen, daf§ das Fiirwort ,Er”“ nach meinem Gefiihl Gott et-
was beleidigt. Das Wortchen , Er” vermindert Ihn gleichsam.

Zur Vorstellung von Gott muf$ nach meinem Gefiihl noch die Be-
stimmung Amolds hinzugefiigt werden, welche ich immer als die
eine und hauptséachlichste Seite, von welcher aus man sich Gott vor-
stellt, verstanden habe. (M. Armold leitet seine Vorstellung von dem
Propheten des Alten Testaments ab, und wirklich ist das bis zu
Christus vollkommen geniigend.) Gott ist das Ewige, Unendliche,
aufler uns Bestehende und uns Erfiilllende, das von uns Rechtschaf-
fenheit verlangt. Man kann sagen: Das Gesetz des menschlichen Le-
bens ist der Wille Gottes in Beziehung auf den Teil des Lebens der
Menschen, welcher in ihrer Gewalt ist. Ich sage, dafl diese Bestim-
mung geniigend war bis Christus, aber Christus offenbart uns, dafs
die Erfiillung dieses Gesetzes, aufier seiner duflerlichen Verbindlich-
keit fiir die menschliche Vernunft, noch einen anderen, einfacheren,
das ganze Dasein des Menschen umfassenden inneren Antrieb hat,
namlich die Liebe. Die Liebe, nicht zur Frau, zum Kind, zum Vater-
land und so weiter, sondern die Liebe zu Gott (Gott ist die Liebe) ist
die hochste Liebe - jenes Gefiihl der Zartlichkeit, Lebensfreude, wel-
che auch das dem Menschen eigene, selige, wahre Leben ist, das kei-
nen Tod kennt.

Gott erkennt man nicht sowohl mit der Vernunft, selbst nicht mit
dem Herzen, sondermn aus dem Gefiihl vollstandiger Abhangigkeit
von Ihm, dhnlich wie das Gefiihl, das ein Brustkind in den Handen
der Mutter empfindet. Es weifs nicht, wer es hélt, wer es warmt, wer
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es nahrt, aber es weifs, dafs dieser Jemand besteht, und wenn es ihn
auch nicht kennt, liebt es doch denselben.

Ich habe frither Erscheinungen des Lebens gesehen, ohne daran zu
denken, woher diese Erscheinungen kommen, und warum ich sie
sah.

Darum habe ich begriffen, daf8 alles, was ich sah, vom Licht her-
kommt, welches das Verstandnis ist. Und ich freute mich so sehr,
daf$ ich vollkommen zufrieden war mit der Erkenntnis des Ver-
standnisses allein als Ursprung von allem.

Aber dann sah ich, dafs das Verstandnis das Licht ist, welches
wie durch mattes Glas zu mir gelangt. Das Licht sehe ich, aber das,
was dieses Licht giebt, kenne ichnicht, ich weifd nur, dafd es existiert.

Eben das, was die Quelle des Lichtes ist, das ich nicht kenne, von
dessen Dasein ich aber iiberzeugt bin, das ist Gott.

Es ist erstaunlich, daf$ ich nicht frither diese unzweifelhafte Wahr-
heit erkennen konnte, daf$ hinter dieser Welt und unserem Leben in
derselben jemand oder etwas ist, welches weifs, warum diese Welt
besteht, und wir auf derselben wie die Blasen aus dem kochenden
Wasser, welche platzen und verschwinden.

Du sagst: ,Ich kann nicht begreifen, daf Gott irgendwo eine Ewig-
keit lang safs und ihm dann pldtzlich einfiel: Ich werde die Welt er-
schaffen! Worauf er sie erschuf und sagte: Es ist gut!”

Es ist wahr, wir kénnen das auch nicht begreifen, wenn wir
nichts fragen, und uns plotzlich das gesagt wird.

Aber sage mir, kann man das begreifen, daf§ alles, was ist, von
jeher war und keinen Anfang hatte? Das ist unmoglich.

Und Du sagst, alles hat einen Anfang, und von Anfang zu An-
fang gehend, seist Du weit gelangt. Und durch Nachdenken und
Schlufifolgerungen seist Du zum Ursprung gelangt, nicht vor
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siebentausend Jahren, sondern viel weiter. Und so sahest Du nicht
nur die Erschaffung der Erde und des Lebens auf derselben, sondern
auch die Erschaffung der Sonne und noch weiter. —

Aber wie weit Du auch gelangt bist, Du erkennst, daf§ der Uran-
fang noch ebenso weit entfernt und unerreichbar ist, aber dennoch
suchst Du den Uranfang; nach ihm ist Dein Blick gerichtet, von ihm
sprichst Du, von ihm, sagst Du, ist alles ausgegangen.

Nun, und dieses, nicht ein Teil, sondern der Uranfang, das ist es,
was ich Gott nenne.

Vielleicht, wenn ich sage Gott, kannst Du nicht umhin, mich zu
verstehen und zu verurteilen. Wir kennen ihn beide nicht, weil wir
in gleicher Weise glauben, und niemand kann von uns verlangen,
Gott zu begreifen, so wie er ist — im Buche des Lebens.

Wir miissen uns von dem lossagen, wodurch wir begreifen, von
unserem Geiste, um ihn so zu begreifen. Ganz ebenso kann niemand
von Moses verlangen, dafl er den Himmel, die Sonne und die Sterne
besser begreife als die Erde. Die Antwort Mosis auf die Frage, woher
wir gekommen seien, ist dieselbe, die auch Du gegeben hast: , Vom
Uranfang, von Gott.”

Aber, wirst Du sagen, der Uranfang ist noch bei weitem nicht
das, was man unter dem Wort Gott versteht. Unter diesem Wort ver-
steht man ein Wesen, das fiir die Menschen sorgt. Man sagt, daf$ Er
mit seinem Finger das Gesetz geschrieben habe, im feurigen Busch
erschienen sei, seinen Sohn gesandt habe und so weiter, alles das
liegt nicht im verniinftigen Begriff des Ursprungs.

Und ich stimme diesen Worten bei. Im Uranfang war nicht dieser
Gott.

Aber ebenso unbegreiflich wie Dir der lebendige, barmherzige,
liebende und fiir die Menschen sorgende Gott ist, ebenso unbegreif-
lich ist fiir den menschlichen Geist, wie er selbst und wie sein Leben
sei.

Sage mir, was Leben ist, und ich werde Dir sagen, was der leben-
dige Gott ist.

Du wirst sagen: ,,Das Leben ist eine falsche Erkenntnis der eige-
nen Freiheit und der Befriedigung seiner Bediirfnisse und der Aus-
wahl unter denselben.”

Aber woher kam dieses Leben? — Du wirst sagen: ,, Es entwickelte
sich aus den niedrigsten Organismen.”
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Aber die niedrigsten Organismen trugen schon diese Erkenntnis
in sich. Und woher sind diese niedrigsten Organismen gekommen?

Du sagst: ,, Vom unendlichen Uranfang. Diesen nenne ich Gott.”

Ich sage: ,Die Erkenntnis meines Lebens, die Erkenntnis der
Freiheit ist Gott, aber auch dies ist nicht der ganze Gott.”

Auflerdem, daf ich lebe, und nach Befriedigung meiner Bed{irf-
nisse strebe, erkenne ich die Freiheit der Auswahl. Ich habe noch
den Verstand, der mich bei dieser Auswahl leitet.

Woher kommt der Verstand? Dieser Verstand sucht den Ur-
sprung, dieser Verstand kampft mit dem Menschen selbst, besiegt
ihn selbst, zahmt seine Begierden und stellt ihm Gesetze. Aber die
Gesetze sind nichts anderes als der Kampf, die Bezahmung der Be-
gierde.

Sage mir: Woher kommt diese Vernunft des Menschen, welche
Gesetze aufstellt, die den Trieben des Fleisches widersprechen?

Du sagst: ,Diese Gesetze sind vom Menschen.”

,Aber woher kommt die Vernunft des Menschen?”

Von der Entwickelung des Lebendigen.

Und das Lebendige vom Nichtlebendigen? — Aber auch im
Nichtlebendigen waren sie — diese Keime. In den von der sich dre-
henden Sonne sich losreifienden Teilen waren schon die Keime der
Vernunft. Und in der Sonne und in jenen Sternen, von denen sich
die Sonne losgerissen hat?

Wenn es eine Vernunft giebt, und sie aus der Entwickelung her-
kommt, so verbirgt sich ihr Ursprung auch in der Unendlichkeit.

Das ist der Uranfang der Vernunft und ist auch Gott.

Und wie bei Dir, so existieren auch bei mir alle jene Begriffe des
Ursprungs, welche sagen, dafl der Anfang des Lebens und der Ver-
nunft zusammenfliefen.

Du deutest nur den Gang Deiner Gedanken an, ich aber nenne
alles Gott. Aber ich nenne es so deshalb, weil ich irgendwie das be-
nennen muf3, was Du nur andeutest, und was bei Dir in drei Gedan-
kenginge zerféllt.

Ich finde oft Menschen, welche keinen Gott anerkennen aufler dem,
den wir in uns selbst erkennen. Und ich wunderte mich dariber.
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Gott ist in mir, aber Gott ist der unendliche Ursprung. Wie also und
warum ist Er in mich geraten? — Man kann nicht umhin, sich diese
Frage vorzulegen, aber sobald man fragt, muff man auch die innere
Veranlassung erkennen. Warum haben die Menschen kein Bediirf-
nis nach einer Antwort auf diese Frage? —Deshalb, weil die Antwort
auf diese Frage fiir sie in der Wirklichkeit der kérperlichen Welt
liegt. Ob nach Moses oder nach Darwin, das ist ganz gleichgiiltig.
Und darum mufl man, um den dufleren Gott zu begreifen, verste-
hen, daf$ nur die Ausdriicke unserer Gefiihle wirklich sind, das heif3t
wir selbst, unser geistiges Ich.

Was ist Gott? Warum ist Gott?

Gott ist das Unbegrenzte von allem dem, was ich in mir als be-
grenzt kenne. Ich bin ein organischer Korper — Gott ist ein unendli-
cher Korper. -

Ich bin ein Wesen, das dreiundsechzig Jahre gelebt hat — Gott ist
ein Wesen, das ewig lebt. Ich bin ein Wesen, das denkt in den Gren-
zen seines Verstandes — Gott ist ein Wesen, das denkt ohne Grenzen.
— Ich bin ein Wesen, das zuweilen ein wenig liebt, Gott aber ist ein
Wesen, das immer unendlich liebt. — Ich bin ein Teil, Er ist alles. —
Ich kann mich nicht anders begreifen, denn als Teil von Ihm.

Wenn Dich eine ungeldste Frage qualt, so fithlst Du Dich als krankes
Glied eines ganzen, gesunden Korpers, Du fiihlst Dich als kranker
Zahn im gesunden Korper und bittest den ganzen Korper, dem ei-
nen Glied zu helfen.

Der ganze Korper ist Gott; das Glied bin ich.

Ein Aberglaube, der alle unsere metaphysischen Begriffe am meis-
ten verwirrt, ist der Glaube, dafs die Welt erschaffen sei, daf3 sie aus
nichts hervorgegangen sei, und dafd es einen erschaffenden Gott
gebe.
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In Wirklichkeit haben wir keinen Grund, einen Gott als Schopfer
anzunehmen und keine Notwendigkeit. (Die Chinesen und Indier
kennen diese Begriffe nicht.) Aber ein Gott als Schopfer ist auch
nicht vereinbar mit dem christlichen Gott, Gott dem Vater, Gott dem
Geist, von dem ein Teilchen in mir lebt, mein Leben bildet, und wel-
chen hervorzurufen den Sinn meines Lebens bildet.

Gott, der Schopfer, ist gleichmiitig und 146t Leiden und Boses zu;
Gott der Geist behditet vor Leiden und vor dem Bosen und ist immer
das hochste Heil. Einen Gott-Schopfer giebt es nicht. Ich bin und er-
kenne mit den mir verliechenen Werkzeugen der Sinne die Welt und
meinen inneren Vater Gott. Er ist mein geistiger Ursprung, die du-
3ere Welt aber ist nur meine Begrenzung,.

Oft sprechen die Leute, welche vom Kummer iiber den Tod eines
geliebten Wesens iiberwaltigt sind, von dem Bosen, das Gott den
Menschen zufiige, und wihrend sie so sprechen und denken, stellen
sich die Menschen vor, daf8 sie an Gott glauben und zu Ihm beten.

Gott thut also Bdses. Aber wenn Gott Boses thut, so ist Er nicht
gut, nicht die Liebe, wenn Er aber nicht gut ist, so ist Er nicht. Das
kommt daher, daf8 die Menschen so iiberzeugt davon sind, daf8 das
Bose, das sie thun, nicht nur gut, sondern vortrefflich sei (wie sie
auch behaupten, es sei schon, seine Kinder {iiber die Mafien} zu lie-
ben), daf, wenn sie das Bose erleiden, welches nur Folge ihrer Irrtii-
mer, ihrer Siinden ist, sie nicht sich selbst, sondern Gott die Schuld
daran zuschreiben. Und so halten sie in der Tiefe ihrer Seele Gott fiir
bose, das heifit, sie leugnen Ihn, und darum erhalten sie von Thm
keinen Trost.

Man muf8 das thun, was die Duchoborzen thun, jeden Menschen mit
tiefer Verbeugung griiflen, weil sie bedenken, daf$ in ihm Gott ist.
Kann man das nicht mit dem Korper thun, dann soll es mit dem
Geist geschehen.
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Die Erkenntnis, das Empfinden Gottes, der in mir lebt und durch
mich wirkt, kann nicht immer empfunden werden.

Es giebt Beschiftigungen, denen man sich vollstandig hingeben
muf, ohne an etwas anderes zu denken; an Gott dabei zu denken,
ist nicht moglich; es wiirde storend wirken.

Man muf einfach leben, ohne Gewaltthat, ohne sich hinreifien zu
lassen. Aber sobald innere Zweifel erscheinen, und Schwanken,
Schwermut, Miigunst, so muf§ man sogleich, indem man sein geis-
tiges Wesen in sich und seine Verbindung mit Gott anerkennt, sich
aus dem Gebiet des Korperlichen in das Gebiet des Geistes iibertra-
gen und nicht deshalb, um von den Geschiéften des Lebens sich zu
entfremden, sondern im Gegenteil, um sich mit Kréften auszuriisten
zur Vollbringung derselben, dadurch, daff man die Hindernisse
iiberwindet. Wie ein Vogel mufs man sich auf den Fiiflen weiter be-
wegen mit geschlossenen Fliigeln, aber sobald ein Hindernis
kommt, die Fliigel ausbreiten und auffliegen, und alles wird leicht,
und alles Schwere verschwindet.

Was geht daraus hervor, dal der Mensch als sein Ich nicht sein be-
sonderes Wesen, sondern Gott erkennt, der in ihm lebt?

Erstens, daf$ der Mensch, welcher seinem besonderen Wesen
nach nicht Giiter dieser Welt wiinscht, auch weniger danach streben
wird, sie den anderen wegzunehmen.

Zweitens, da der Mensch in seinem Ich Gott erkennt, welcher al-
len Wesen Gutes wiinscht, so wird auch der Mensch ihnen dasselbe
winschen.

Das Gebet wird an einen personlichen Gott gerichtet nicht deshalb,
weil Gott personlich ist — (ich weifd sogar sicher, daf8 Er nicht per-
sonlich ist, weil eine Personlichkeit eine Beschrankung bedeutet,
Gott aber grenzenlos ist) — sondern deshalb, weil ich ein personli-
ches Wesen bin. Wenn ich ein griines Glas an die Augen halte, so
sehe ich alles griin. Ich kann nicht anders, als die Welt griin zu se-
hen, obgleich ich weif3, dafs sie nicht so ist.
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Folgendes ist mir begegnet: Ich dachte immer angestrengter nach
iiber die Fragen des Lebens: worin es bestehe, wonach es strebe, was
die Liebe sei, und entfernte mich immer weiter nicht nur von dem
Begriff des alttestamentlichen Gottes und Schopfers, sondermn auch
von dem Begriff des Vaters, von dem Verstandnis des Heils, des Ur-
sprungs alles Lebens und meiner selbst. Und der Teufel verfiihrte
mich, es fiel mir ein, man konne diesen Begriff ganz umgehen, was
besonders wichtig wire fiir die Vereinigung mit den Chinesen, An-
héngern des Confucius, mit den Buddhisten und unsern gottlosen
[A]Gnostikemn. Ich dachte, man konne sich mit einem Begriff und
mit der Erkenntnis jenes Gottes begniigen, welcher in mir ist, ohne
Gott in sich selbst anzuerkennen; jenen Gott, welcher ein Teilchen
seiner selbst in mich gelegt hat. Und - seltsam — dabei befiel mich
Traurigkeit und Angst. Ich wufSte nicht, warum, aber ich fiihlte, daf§
ich geistig plotzlich schrecklich gefallen war und jede Freudigkeit
und geistige Kraft verloren hatte.

Und jetzt erst erriet ich, daf8 das daher kam, weil ich mich von
Gott entfernt hatte. Ich begann, nachzudenken - es ist seltsam zu
sagen — ich begann mich zu fragen: giebt es einen Gott oder nicht?
Und so fand ich Ihn gleichsam aufs neue wieder und mir wurde so
freudig zu Mut und es kam ein so festes Vertrauen auf Ihn und da-
rauf, daf§ ich mich mit Ihm vereinigen kann und soll, und daf8 Er
mich hort, und eine solche Freudigkeit erhob sich, daf ich alle diese
letzten Tage das Gefiihl hatte, daf8 mir etwas sehr Gutes widerfahren
sei. Undich frage mich selbst, warum mir so froh zu Mut sei. Ja, Gott
ist Gott, und ich habe nichts zu fiirchten und zu sorgen, ich kann
mich nur freuen.

Ich fiirchte, daB dieses Gefiihl vergeht, sich abstumpft, aber noch
jetzt ist mir freudig zu Mut. Gerade, als ob ich um ein Haar breit das
teuerste Wesen verloren hitte und es doch nicht verlor, sondern nur
seinen unschatzbaren Wert erkannte. Ich hoffe, dafd wenn auch die-
ses Gefiihl des Entziickens voriibergeht, doch viel Neuerworbenes
iibrigbleiben wird.

Vielleicht ist es das, was einige den lebendigen Gott nennen.
Wenn es das ist, so bin ich schuldbewuf3t ihnen gegeniiber, weil ich
mit ihnen nicht tibereinstimmte und mit ihnen stritt.
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Das Wichtigste in diesem Gefiihl ist das Bewufitsein vollkomme-
ner Sicherheit, das Bewufstsein dessen, daf$ Er ist, daf3 Er das Heil
ist, dafs Er mich kennt und ich ganz von Ihm umgeben bin, von Thm
komme, zu Ihm gehe und einen Teil von Ihm bilde, sein Kind. Alles,
was mir bose erscheint, scheint mir nur deshalb so, weil ich mir
glaube und nicht Thm, und aus diesem Leben, in welchem es so
leicht ist, Seinen Willen zu erfiillen, weil dieser Wille auch zugleich
der meinige ist, kann ich nirgends hin geraten, als nur zu Ihm und
in Thm ist die volle Freude und das Heil.

Alles, was ich schreibe, driickt nicht das aus, was ich empfand.
Wenn ich einen physischen oder moralischen Schmerz empfinde,
wenn ein Sohn stirbt oder etwas zu Grunde geht, was ich liebe, und
ich selbst nichts thun kann, und Leiden mich erwarten, — da plotz-
lich erinnere ich mich an Gott und alles wird gut und froh und hell

Es giebt keinen einzigen gldubigen Menschen, welcher nicht von
Augenblicken des Zweifels heimgesucht wiirde, Zweifel am Dasein
Gottes. Und diese Zweifel sind nicht schadlich, im Gegenteil, sie
fuhren zur hoheren Erkenntnis Gottes. Dieser Gott, den Du kann-
test, ist zur Gewohnheit geworden, und Du glaubst nicht mehr an
Ihn. Du glaubst nur dann wieder vollkommen an Ihn, wenn Er sich
Dir von neuem offenbart. Und Er offenbart sich Dir von einer neuen
Seite, wenn Du Ihn mit ganzer Seele suchst.

Ich dachte viel an Gott, an die Art seines Lebens und begann zu
zweifeln an dem einen und dem anderen. Und dann vor kurzem
empfand ich einmal den Wunsch, mich an den Glauben an Gott und
an die Unvergénglichkeit meiner Seele anzuschlieffen. Und zu mei-
ner Verwunderung fiihlte ich eine so feste, ruhige Zuversicht, wie
ich sie nie zuvor empfunden hatte, so daf$ alle Zweifel augenschein-
lich den Glauben nicht nur nicht abschwéchten, sondern sogar in
hohem Grade befestigten.
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Zu Gott mufl man niemals zum Scherz gehen, als ob man sagen
wollte: , Lait mich zu Gott gehen, ich werde ein gottseliges Leben
fiihren, ich habe nach des Teufels Art gelebt, aber jetzt werde ich
nach Gottes Art leben, ich werde es versuchen, es kann nichts scha-
den.” Aber es kann viel schaden. Zu Gott mufs man nur dann gehen,
wie zur Hochzeit, wenn man auch ebenso gut nicht gehen konnte
und ebenso gut nicht heiraten wiirde. Und darum sage ich jedem
nicht: ,Gehe absichtlich der Versuchung entgegen,” demjenigen
aber, der die Frage so stellt: ,,Wie ist's, werde ich nicht fehlgreifen,
wenn ich nicht zum Teufel gehe, sondern zu Gott?” rufe ich aus vol-
lem Halse zu: , Gehe, gehe zum Teufel, auf jeden Fall zum Teufel!”
Es ist hundertmal besser, sich tiichtig am Teufel zu verbrennen, als
am Kreuzweg stehen zu bleiben oder heuchlerisch zu Gott zu gehen.

Ich habe Herbert Spencers Antwort an Balfour gelesen, das Bekennt-
nis des [A]Gnosticismus?, wie man jetzt den Atheismus nennt.

Ich sage, daf3 der [A]Gnosticismus®, wenn er auch etwas anderes
sein will als Atheismus und die angebliche Moglichkeit zum Wissen
herstellt, in Wirklichkeit dasselbe ist, wie Atheismus, weil seine
Wurzel die Nichtanerkennung Gottes ist.

So habe ich Herbert Spencer gelesen, welcher sagt: ,,Es ist noch
nicht so weit, daf$ ich den Glauben an Gott von mir zu werfen win-
sche, aber ich sollte das thun. Der Selbstbetrug ist nur eine andere
Alternative.” — ,Nein, es ist kein Vergniigen,” sagt er ferner, ,wenn
man sich selbst nur als ein unendlich kleines Hitzblaschen auf dem
Planeten erkennt, welcher selbst ein unendlich kleines Sandkorm-
chen ist, im Vergleiche: with the totality of things (mit der Gesamtheit
aller Dinge). (Ich mochte ihn fragen, was er versteht unter totality of
things.) Es bietet keinen Trost, daff die uns heimsuchenden unheil-
baren Leiden von blinden Naturkraften herriithren, welche ebenso
teilnahmslos und zufélligjetzt einen Wurm zermalmen und morgen
ganze Welten. Und die Anschauung des Weltalls ohne bemerkbaren
Ursprung und Ende und ohne uns begreiflichen verniinftigen

2 [Gemeint ist wohl *Agnostizismus (sodann: *Agnostiker); die Ubersetzung dieses
Abschnitts irritiert; vgl. dagegen anders die Ubertragung der ,Gedanken iiber
Gott' z. B. in: Graf Leo TOLSTOL: Uber Gott und Christentum. Deutsch von Dr. N.
Syrkin. Dritte Auflage. Berlin: Hugo Steinitz Verlag 1901, S. 31ff ]
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Zweck gewahrt keine Befriedigung. Der Wunsch, die Bedeutung
von dem allem zu begreifen, ist nicht weniger stark bei dem
[A]Gnostiker* als bei anderen. Aber da er keine Erklarung dafiir fin-
det, begniigt er sich nicht mit dem, was ihm geboten wird.”

Ganz dasselbe sagte mir neulich N.: , Es geht eine Rotation vor
sich, und inmitten dieser nach Zeit und Raum unendlichen Umdre-
hung erscheine ich. Ich lebe und verschwinde, — das ist unzweifel-
haft. Alles iibrige aber, das heifit die Vorstellungen von einem ver-
niinftigen Wesen, aus dem ich hervorgegangen bin, und um dessen
Ziele zu erreichen, ich lebe, zusammen mit allem, was existiert, —
diese Vorstellung ist Selbstbetrug.”

Diese beiden verschiedenen und einander entgegengesetzten
Weltanschauungen muff man sich so vorstellen:

Die einen, die [A]Gnostiker®, sagen: ,Ich sehe mich selbst, ein
von meinen Eltern abstammendes Geschopf, sowie auch alle ande-
ren, mich umgebenden lebendigen Wesen, welche in gewissen, mei-
ner Untersuchung und Erforschung unterliegenden Umstanden le-
ben, und ich erforsche mich selbst und die anderen Geschéopfe, so-
wohl lebendige als nicht lebendige, und die Lebensbedingungen, in
denen sie sich befinden. Und entsprechend dieser Erforschung
richte ich mein Leben ein. Die Frage nach der Herkunft untersuche
ich ganz ebenso, und durch die Beobachtung und Erfahrungerlange
ich ein immer grofleres Wissen. Die Frage aber, woher diese ganze
Welt kam, warum sie existiert, und ich in ihr, lasse ich unbeantwor-
tet, da ich keine Moglichkeit sehe, ebenso bestimmt, klar und er-
schopfend Antwort darauf zu geben, wie ich auf die Frage nach den
Lebensbedingungen der Geschopfe in der Welt antworten kann.
Und die Antwort auf diese Frage, welche besagt, daf§ angeblich ein
verniinftiges Wesen, Gott, existiert, aus welchem ich hervorging (ge-
wohnlich sagt man, aus welchem die Welt hervorging und versteht
unter diesem Hervorgehen die Erschaffung der Welt, was die christ-
liche Lehre nicht bestétigt) und welches fiir seine Zwecke das Gesetz
meines Lebens bestimmt hat, — diese Antworten auf die Frage er-
kenne ich nicht an, da sie nicht die Klarheit und Beweiskraftigkeit
besitzen, welche die wissenschaftlichen Antworten auf Fragen von
den Ursachen und Bedingungen verschiedener Lebenserscheinun-
gen haben.”

So sagt der [A]Gnostiker®, und wenn er auch keine Moglichkeit
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eines anderen Wissens zuléfit, als das, welches durch Beobachtung
und Schlufifolgerung iiber die Beobachtungen erworben wird, so ist
er, wenn er auch nicht recht hat, doch vollkommen logisch und kon-
sequent.

Der Christ aber, welcher Gott anerkennt, spricht: ,Ich erkenne
mich als lebend nur deshalb an, weil ich mich als verniinftig kenne,
da ich mich als verniinftig erkenne, kann ich nicht umhin, zuzuge-
stehen, daf mein Leben und das eines jeden Wesens gleichfalls ver-
niinftig sein mufs. Um verniinftig zu sein, muf$ es einen Zweck ha-
ben. Der Zweck dieses Lebens mufs aufSerhalb mir liegen — in dem
Wesen, fiir das ich und alles Bestehende als Werkzeug zur Errei-
chung seiner Zwecke dienen. Dieses Wesen existiert, und ich mufs
im Leben das Gesetz seines Willens erfiillen. Die Fragen aber, wie
dieses Wesen sei, das von mir die Erfiillung seines Gesetzes verlangt
und wann dieses verniinftige Leben in mir entstanden sei, und wie
es in anderen Wesen in Raum und Zeit entstehe, — das heifit, wie
Gott sei, personlich oder unpersonlich, ob und wie Er die Welt er-
schaffen habe und wann in mir die Seele entstanden sei, in welchem
Alter und wie sie in anderen entstehe, und woher die Seele gekom-
men sei und wohin sie gehe und in welcher Stelle des Korpers sie
lebe, — alle diese Fragen muf ich unbeantwortet lassen, weil ich im
voraus weif, dafd ich im Gebiet der Beobachtungen und der Schluf3-
folgerungen {iber diese Beobachtungen niemals zu einer endgiilti-
gen Antwort gelangen kann, weil dies alles verborgen ist in Zeit und
Raum. Eben deshalb nehme ich auch die von der Wissenschaft ge-
gebenen Antworten nicht an; auf die Fragen, wie entstand die Welt,
die Sonne, die Erde, wie entsteht die Seele und in welchem Teil des
Gehirms befindet sie sich.”

Im ersteren Falle nimmt der [A]Gnostiker®, der sich nur als Le-
bewesen erkennt, und darum nur das anerkennt, was den dufieren
Sinnen unterliegt, — nicht den geistigen Ursprung an und versdhnt
sich mit der die Anforderungen der Vernunft stérenden Sinnlosig-
keit seines Daseins. Im zweiten Falle nimmt der Christ, der sich nur
als verniinftiges Wesen erkennt und darum nur das anerkennt, was
den Forderungen des Verstandes entspricht, nicht die Wirklichkeit
der Resultate der dufieren Erfahrung an und hélt daher diese Resul-
tate fiir phantastisch und irrig.

Beide haben recht; aber ein wesentlicher Unterschied zwischen
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ihnen liegt darin, daf$ nach der ersten Weltanschauung alles in der
Welt streng wissenschaftlich, logisch und verniinftig sei, mit Aus-
nahme des Lebens des Menschen und der ganzen Welt selbst, die
keinen Sinn haben. Und darum gehen aus dieser Weltanschauung
sehr viele interessante und unterhaltende Vorstellungen hervor,
aber nichts, was zur Leitung im Leben dienlich ist; wogegen in der
zweiten Weltanschauung das Leben des Menschen und der ganzen
Welt einen bestimmten und verniinftigen Sinn erhélt, und die ein-
fachste und allen verstandliche Anwendung auf das Leben, bei wel-
cher auch die Moglichkeit wissenschaftlicher Forschungen nicht
vernichtet wird, welche dabei auf die ihnen zukommende Stelle ge-
stellt werden.

Nichts beweist besser das Dasein Gottes als die Bestrebungen der
Evolutionisten, die Sittlichkeit anzuerkennen und sie aus dem
Kampf abzuleiten.

Daf$ sie aus dem Kampf nicht hervorgehen kann, ist augen-
scheinlich; aber dennoch fithlen sie, daf$ man sie nicht entbehren
kann und erkennen sie auch und bemiihen sich, sie aus ihren Lehr-
sdtzen abzuleiten, obgleich es ebenso seltsam oder noch seltsamer
und unlogisch wire, sie aus der Theorie der Evolutionisten herzu-
leiten, als sie von den Vorschriften abzuleiten, die von dem hebrai-
schen Gott auf dem Sinai gegeben wurden. Ihr Irrtum, welcher darin
besteht, daf} sie die Anerkennung ihres geistigen Ich als Produkt
Gottes, als Teilchen von ihm, ohne welchen keine verniinftige Welt-
anschauung bestehen kann, verneinen, veranlafit sie, ein ungerecht-
fertigtes und sogar widersprechendes Geheimnisvolles (d. h. in Be-
ziehung auf die Sittlichkeit) dieses selben Gottes zuzugeben, den sie
aus ihrer Weltanschauung ausgeschlossen haben.

Vorgestern sagte mir ein Franzose fragend: ob es nicht genug sei
tiir die Begriindung der Sittlichkeit an der Gutherzigkeit und Schon-
heit, das heifst wieder dieser selbe Gott, den sie infolge der seltsamen
Geisteskrankheit, von der sie befallen sind, sich zu nennen fiirchten.

Man sagt, Gott miisse man als Personlichkeit begreifen. Darin liegt
ein grofles Mifiverstandnis. Personlichkeit ist Beschrankung. Der
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Mensch fiihlt sich als Personlichkeit nur deshalb, weil er mit ande-
ren Personlichkeiten in Beriihrung kommt. Wenn der Mensch allein
ware, so ware er keine Personlichkeit. Diese zwei Begriffe bestim-
men einander gegenseitig: die duflere Welt, die anderen Wesen und
die Personlichkeit. Wenn es keine Welt anderer Wesen gébe, so
wiirde der Mensch sich nicht als Personlichkeit fiihlen (erkennen).
Er wiirde auch das Dasein anderer Wesen nicht anerkennen. Und
darum ist der Mensch inmitten der Welt nicht anders denkbar wie
als Personlichkeit.

Aber wie kann man von Gott sagen, daf$ Er eine Personlichkeit,
dafl Gott personlich sei? Darin liegt die Wurzel des Anthropomor-
phismus. Von Gott kann man nur das sagen, was Moses und Mo-
hammed sagten, daf8 Er Eins sei, und daf$ Er Eins sei nicht in dem
Sinn, daf es nicht einen anderen oder andere Gotter gebe —in Bezie-
hung auf Gott kann es keinen Begriff der Zahl geben — und darum
kann man auch nicht einmal von Gott sagen, Er sei Eins (1 in der
Bedeutung als Zahl), sondermn in dem Sinn, daf8 Er nur ein Centrum
habe, daf’ Er nicht ein Begriff, sondern ein Wesen sei — das was die
Rechtglaubigen den lebendigen Gott nennen, im Gegensatz zum
pantheistischen Gott, das heifit ein hochstes, geistiges Wesen, das in
allem lebt. Er ist Eins in dem Sinn, daf$ Er ist, als Wesen, an das man
sich wenden kann, — das heifst nicht um zu beten, — daf$ ein Verhalt-
nis besteht zwischen mir, dem Begrenzten, der Personlichkeit und
Gott, dem Unerreichbaren, aber Bestehenden. Die hauptsachlichste
Unerreichbarkeit Gottes fiir uns besteht eben darin, dafs wir Thn ken-
nen als einheitliches Wesen — anders konnen wir Gott nicht kennen
— und doch koénnen wir ein einheitliches Wesen, das alles erfiillt,
nicht begreifen. Wenn Gott nicht einheitlich ist, so zerfliefit Er, Er
existiert nicht; wenn aber Gott Eins ist, so stellen wir uns Ihn unwill-
kiirlich als Personlichkeit vor, und dann ist Er nicht mehr das
hochste Wesen, nicht das All. Aber um Gott zu kennen und uns auf
Ihn zu stiitzen, miissen wir Ihn begreifen als den, der alles erfiillt
und dabei einheitlich ist.

Die Weltist so, wie wir sie sehen, nur in dem Fall, wenn keine anders
gearteten, mit anderen Sinnen als wir begabte Wesen bestehen.
Wenn wir aber nicht nur die Moglichkeit, sondern auch die Notwen-
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digkeit sehen, dafl auch andere, mit anderen Sinnen als wir begabte
Wesen bestehen, so ist die Welt in keinem Falle nur so beschaffen,
wie wir sie sehen.

Unsere Vorstellung von der Welt zeigt uns unsere Beziehungen
zur Welt ganz ebenso wie eine Ansicht, die wir uns aufzeichnen von
dem, was wir bis zum Horizont sehen, keineswegs die wirkliche Be-
stimmung der gesehenen Gegenstande darstellt. Die anderen Sinne,
das Gehor, der Geruch und hauptséchlich das Gefiihl, welche un-
sere Eindriicke durch das Sehen noch berichtigen, geben uns einen
bestimmten Begriff von den gesehenen Dingen; aber das, daff wir
die gesehenen Gegenstande als breit, dick, hart oder weich kennen,
dafl wir wissen, wie sie klingen oder riechen, beweist noch nicht,
dafl wir diese Dinge vollstindig kennen, und daf$ ein neuer, sechster
Sinn, wenn er uns verliehen wiirde, uns nicht offenbaren wiirde, daf3
unser nach den fiinf Sinnen gebildeter Begriff ebenso triigerisch ist
wie der Begriff der Ebene und der Verkleinerung der Gegenstiande
in der Ferne, den uns das Gesicht allein gegeben hat.

Ich sehe im Spiegel einen Menschen, hore seine Stimme und bin
vollstandig iiberzeugt, dafl das ein wirklicher Mensch ist. Aber ich
trete auf ihn zu, um seine Hand zu ergreifen und fiihle nur das Glas
des Spiegels, woran ich meinen Irrtum erkenne. Dasselbe muf$ auch
mit einem Sterbenden vorgehen. Es entsteht ein neuer Sinn, welcher
ihm (mit diesem neuen Sinn und der durch ihn gegebenen neuen
Erkenntnis) den Irrtum offenbart, dem er unterworfen war in der
Erkenntnis seines Korpers und alles dessen, was er mit Hilfe der
Sinne seines Korpers als existierend angenommen hatte.

Aber was ist dieser Gott, das heifit das Ewige, Unendliche, All-
maéchtige, das sich sterblich, begrenzt und schwach machte? Warum
hat Gott sich von sich selbst getrennt? Das weif$ ich nicht. Ich weif3
nur, daf$ es so ist, und dafs darauf das Leben beruht. Alles, was wir
kennen, ist nichts anderes als nur dasselbe Teilchen von Gott. Alles
das, was wir als Welt erkennen, ist nur die Erkenntnis dieser Teil-
chen. Unsere Erkenntnis der Welt (das, was wir Stoff in Raum und
Zeit nennen), das ist die Beriihrung der Grenzen unserer Gottheit
mit ihren anderen Teilen. Geburt und Tod sind Ubergénge von ei-
nem Teil zum anderen.
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Der strengste und konsequenteste [A]Gnostiker* erkennt Gott an, ob
er will oder nicht. Er kann nicht anders als anerkennen, daf3 erstens
in seinem Dasein und dem der ganzen Welt ein ihm nicht verstand-
licher Sinn liegt und zweitens, daf8 es ein Gesetz seines Lebens giebt
— ein Gesetz, dem er sich unterwerfen, oder von dem er sich abwen-
den kann. Eben diese Erkenntnis des hochsten, dem Menschen un-
verstandlichen, aber unzweifelhaft bestehenden hochsten Sinnes
des Lebens und des Gesetzes seines Lebens ist Gott und sein Wille.

Und eine solche Erkenntnis Gottes ist sehr viel fester als die Er-
kenntnis Gottes als Schopfer, als Dreieinigkeit, Erloser und so wei-
ter.

Die Menschen kennen zwei Gotter, einen, den sie nétigen wollen,
ihnen zu dienen, indem sie durch Gebete von ihm die Erfiillung ih-
rer Wiinsche verlangen und einen anderen Gott, welchem wir die-
nen sollen, und dessen Willen zu vollziehen der Gegenstand aller
unserer Wiinsche sein soll.

Alles, was ich weif3, weifsich nur deshalb, weil ich weifs, dafs Gott
ist, und ich Ihn kenne. Nur darauf kann man sich fest verlassen, so-
wohl in den Beziehungen zu den Menschen als zu sich selbst und
dem aufserweltlichen und aufserzeitlichen Leben. Nicht nur finde ich
das nicht mystisch, sondern ich finde, daf§ die gegenteilige Ansicht
Mysticismus ist, und dafl ersteres die einzige allen begreifliche
Wirklichkeit ist.

Die Natur, sagt man, sei dkonomisch mit ihren Kraften und erreiche
bei der geringsten Anstrengung die grofiten Resultate. So ist es auch
mit Gott. Um das Reich Gottes in der Welt zu errichten, in welchem
einer dem andern dient, und um die Feindschaft zu vernichten, hat
Gott nicht nétig, dies selbst zu thun. Er legte in den Menschen seine
Vernunft, welche in dem Menschen die Liebe befreit und alles, was
Er will, wird durch den Menschen gethan. Gott thut seine Arbeit
durch uns, aber eine Zeit giebt es nicht fiir Gott oder sie ist unend-
lich. ndem Er in den Menschen die verniinftige Liebe gelegt hat, hat
Er schon alles gethan.
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Warum hat Er das gethan durch den Menschen und nicht selbst?
- Die Frage ist dumm und so, wie sie nie jemand in den Kopf ge-
kommen wiére, wenn wir nicht alle durch den einféltigen Aberglau-
ben von der Erschaffung der Welt durch Gott demoralisiert waren.

Es ist unzweifelhaft, daff etwas geschieht in dieser Welt, und es wird
gethan durch alle lebenden Wesen und auch durch mich und durch
mein Leben. Wozu wéren sonst diese Sonne, diese Friihlinge und
Winter und vor allem wozu dieses drejjahrige, mutwillige und {iber-
miitige Madchen in seiner Lebenslust und diese Alte, die ihren Ver-
stand iiberlebt hat, und der Wahnsinnige? Diese verschiedenen We-
sen, welche augenscheinlich fiir mich keinen Sinn haben und dabei
doch so energisch leben und an welche das Leben so fest geschroben
ist, diese Geschopfe tiberzeugen mich mehr als alles andere, dafi sie
notwendig sind fiir irgend eine verniinftige, mir aber unverstandli-
che Sache.

Lieben heifit das wiinschen, was auch der geliebte Gegenstand
wiinscht. Die Gegensténde der Liebe aber wiinschen Entgegenge-
setztes und darum kann man das lieben, was eins und dasselbe
wiinscht. Eins und dasselbe wiinscht Gott.

Gott lieben heifdt das wiinschen, was Gott wiinscht. Er aber wiinscht
das Heil aller.

,,Briider, lafst uns einander lieben. Der, welcher liebt, ist von Gott
geboren und erkennt Gott, weil die Liebe Gott ist.” (Es heifst, Gott ist
die Liebe, man muf aber sagen, die Liebe ist Gott.) Ubrigens ist auch
Gott die Liebe, das heifst, wir kennen Gott nur in der Liebe und die
Liebe ist Gott, das heifdt, wenn wir lieben, so sind wir nicht Gotter,
sondern Gott.

94



Ja, die Liebe ist Gott. Und liebe, liebe den, der Dir Schmerz macht,
der Dir mif3fallt und den Du nicht liebtest, und alles das, was Dir
seine Seele verbarg, wird schwinden, und Du wirst, wie durch kla-
res Wasser, auf dem Grunde das gottliche Wesen seiner Liebe erbli-
cken. Und Du hast nicht nétig und kannst nicht dem vergeben, Du
hast nur Dir selbst zu verzeihen dafiir, daf§ Du Gott nicht in ihm ge-
liebt hast, in dem Er war und wegen dieses Mangels an Liebe Gott
nicht gesehen hast.

Die Liebe ist die Erscheinung (die Erkenntnis) Gottes in uns selbst
und darum das Streben, aus sich selbst herauszugehen, sich zu be-
freien, ein gottliches Leben zu fiihren. Dieses Streben ruft Gott her-
vor, das heifst die Liebe zu andern.

Mein hauptsachlichster Gedanke ist der, dafd die Liebe auch wie-
der in anderen Liebe hervorruft. Das Erwachen Gottes in Dir ruft
das Erwachen Gottes auch in anderen hervor.

Wahrend ich aus Tula ausritt, dachte ich daran, daf ich ein Teilchen
von Thm sei, welches auf bekannte Weise von anderen solchen Teil-
chen getrennt wurde. Er aber ist alles, der Vater. Und ich empfand
Liebe zu Ihm. Jetzt kann ich dieses Gefiihl nicht erneuern, aber ich
erinnere mich desselben. Es war so freudig, daf8 ich mir sagte: Ich
habe doch gedacht, daiich nichts Neues mehr kennen lernen werde,
aber hier habe ich ein wunderbares, seliges, neues Gefiihl gefunden.

Heute dachte ich auf dem Bette liegend iiber die Liebe zu Gott nach
(ich mochte lieber sagen: Liebe Gottes, das heifsit gottliche Liebe),
und daf} das erste und wichtigste Gebot ist: die gottliche Liebe. —
Eine andere dhnliche und aus ihr entspringende ist die Liebe zum
Néchsten.
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Das Verlangen nach dem Heil ist nicht Gott, sondern nur eine neue
Erscheinungsform, eine der Seiten, unter welchen wir Gott sehen.
Gott quflert sich in mir als Sehnsucht nach dem Heil.

Der in Menschen eingeschlossene Gott sucht sich dadurch zu be-
freien, daf3 Er das Wesen, in dem Er sich befindet, ausweitet und
vergroflert. Dann bemerkt Er die nicht vorher gesehenen Grenzen
dieses Wesens und bemiiht sich, sich dadurch zu befreien, daf3 Er
das Wesen verlafst, um ein anderes einzunehmen.

Ein vernunftbegabtes Wesen findet keinen Platz im Leben der Per-
sonlichkeit, und sobald es verniinftig ist, so bemiiht es sich, heraus-
zugehen.

Die christliche Lehre offenbart dem Menschen, daf$ das Wesent-
liche in seinem Leben nicht sein besonderes Dasein ist, sondern Gott,
der in diesem Wesen eingeschlossen ist. Dieser Gott aber wird er-
kannt durch den vernunftbegabten Menschen und durch die Liebe.

Die Liebe fiir sich selbst konnte im Menschen nur so lange beste-
hen, bis in ihm die Vernunft erwachte. Sobald die Vernunft erwacht
war, so wurde dem Menschen klar, daf$ sein Wunsch nach dem Heil
fur sich selbst, das Einzelwesen, — eitel war, weil dieses Heil fiir ein
einzelnes und sterbliches Wesen nicht zu verwirklichen ist. Sobald
die Vernunft erschien, so war nur ein Wunsch nach dem Heil mog-
lich, das Verlangen des Heils fiir alle, weil bei diesem kein Kampf,
sondern Einigkeit herrscht und kein Tod, sondern ein Ubergang des
Lebens.

Gott ist nicht die Liebe, aber in dem unverniinftigen Lebewesen
erscheint er als Liebe zu sich selbst, in dem verniinftigen Lebewesen
aber als Liebe fuir alles Bestehende.

Warum sind Sie kleinmiitig? Sie erwarten viel. Sie erwarten, wie mir
scheint, Gott im Donner und Sturm, aber nicht in der Stille. Das beste
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ist, ,niemals nachgeben”, wie Sie sagen, darin ist die Hand Gottes
am meisten sichtbar und fiihlbar.

Sie sagen, ich scheine Gott nicht anzuerkennen. Das ist ein Irr-
tum. Ich erkenne nichts an, aufler Gott.

Und ich glaube, ich habe Ihnen auch meinen Begriff von Gott
brieflich und miindlich mitgeteilt, welchen ich jetzt zur Antwort ge-
ben wiirde auf die Frage: ,,Was ist Gott?*

Gott ist dieses ganze unendliche All, von dem ich ein Teilchen
bin, und darum ist alles in mir durch Gott begrenzt, und ich fiihle
Thn in allem, und das ist durchaus keine Phrase, das ist das, worin
ich lebe.

Mit dem, was Sie sagen von dem Verstandnis und von Gott bin ich
vielleicht nicht ganz einverstanden, aber ich denke ebenso wie Sie.
Ich bin nicht ganz einverstanden, weil es schwer ist, solche Gegen-
stande genau auszudriicken, und das Wort zu viel oder zu wenig
ausdriicken kann, und weil man niemals eine Formulierung als voll-
standig, dem entsprechend, was man sagen will, anerkennen kann.
Ich fiihle nur, dal wir denken und fiihlen in gleicher Richtung, und
das freut mich sehr. Es ist unmoglich, iiber diese Gegenstande nicht
nachzudenken, aber jeder denkt unwillkiirlich nach seiner Weise.
Alle Gedanken zu formulieren, wie das in den Glaubenssymbolen
geschah, ist nicht nur nutzlos, sondern kann sogar gefahrlich wer-
den. Formulieren kann und soll man die Schluf$folgerungen, die auf
das Leben anzuwenden sind, wie das Moses that: ,,Du sollst nicht
toten,” und Christus: ,,Du sollst dem Ubel nicht Widerstand leisten.”
Aber ich wiederhole, daf ich in derselben Richtung denke und voll-
kommen darin beistimme, dafd das Maf3 des Verstandnisses sich er-
giebt aus dem Mafle der Reinheit, der Demut und Liebe.

Wir wollen uns bemiihen, das zu sagen, was wir wissen, das Notige,
das Freudige und Unzweifelhafte, und Gott (derselbe, den man, wie
Sie glauben, umgehen muf)) wird uns helfen. Wenn ich Ihn nenne,
erkenne ich meine Unzulédnglichkeit an, ich bemiihe mich —ich, ein
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schwaches Behiltnis — den Teil von mir zu 6ffnen, der Ihn einnimmt,
damit Er in mich eintrete, so weit ich geeignet bin, Thn zu empfan-
gen. Das Wichtigste aber, Er ist mir notig, um das auszudriicken,
wohin ich gehe, und zu wem ich komme. In diesem einférmigen Le-
ben hienieden kann ich Thn nicht fithlen. Ich kann nicht diese Form
des Gedankens und des Ausdrucks entbehren, aber bei dem Uber-
gang aus dem fritheren Leben in dieses, und aus diesem Leben in
ein anderes, kann ich nicht umhin, mit seinem Namen das zu benen-
nen, woher ich komme, und wohin ich gehe, weil das die dem wah-
ren Sinne der Sache am nichsten kommende Ausdrucksweise ist: —
Von Gott zu Gott, aus dem Auflerzeitlichen und Auflerraumlichen
in dasselbe.

Was soll ich aber hier, verlassen inmitten dieser Welt? — An wen soll
ich mich wenden? — Bei wem soll ich eine Antwort suchen? —

Bei den Menschen? —Sie wissen nichts, sie lachen nur und wollen
nichts wissen. Sie sagen: ,Das ist Unsinn, denke nicht daran, hier ist
die Welt mit ihren Siifligkeiten. Mache Dir das Leben angenehm.”

Doch sie konnen mich nicht betriigen. Ich weif3, daf§ sie selbst
nicht an das glauben, was sie sagen. Ebenso wie ich quélen sie sich
und leiden unter der Furcht vor dem Tode, vor sich selbst und vor
Dir, Herr, den sie nicht nennen wollen.

Ich habe Dich auch lange nicht gekannt, und ich habe lange Zeit
dasselbe gethan wie sie. Ich kenne diesen Trug, und wie er das Herz
bedriickt und wie schrecklich das Feuer der Verzweiflung ist, das in
dem Herzen desjenigen gliiht, der Dich nicht nennt. So viel man es
auch begieft, es verbrennt ihr Inneres, wie es mich verbrannte.

Aber, Herr, ich hatte Dich genannt, und meine Leiden hatten ein
Ende, meine Verzweiflung verschwand.

Ich verfluche meine Schwiche und suche Deinen Weg. Aber ich
verzweifle nicht, ich fiihle Deine Nahe, ich fiihle die Hilfe, wenn ich
auf Deinen Wegen wandle, und die Verzweiflung, wenn ich von
ihnen abweiche.

Dein Weg ist hell und einfach, Dein Joch ist weich, und Deine
Last ist leicht. Lange bin ich von Deinen Wegen abgeirrt. In meinem
jugendlichen Leichtsinn war ich stolz und warf jede Last und jedes

98



Joch ab und vermied es, Deine Wege zu wandeln. Und wie schwer
tiihle ich Dein Joch und Deine Last, obgleich ich weif3, dafs sie leicht
sind.

Herr, vergieb mir die Verirrungen meiner Jugend, hilf mir, Dein
Joch ebenso freudig zu tragen, als ich es freudig auf mich nehme.

Eben, als ich allein geblieben war nach léngerer Beschéftigung,
fragte ich mich, was ich thun solle, und hatte keinen personlichen
Wunsch (auler den korperlichen Bediirfnissen, welche sich nur re-
gen, wenn es sich um Essen und Trinken handelt), da empfand ich
eine solche Freude {iber die Erkenntnis des Willens Gottes, daf§ ich
nichts wiinschte und wollte als zu thun, was Er will.

Das Gefiihl entstand infolge der Frage, die ich mir selbst vor-
legte, nachdem ich in der Stille allein geblieben war: ,,Wer bin ich
und warum bin ich?” Und so klar kam die Antwort: , Wer und was
ich auch sein mag, ich bin von jemand gesandt, um etwas zu thun.
Nun, und ich will es thun.” Und mit welcher Freude empfand ich
meinen Zusammenhang mit dem Willen Gottes.

Das ist mein zweites, lebendiges Gefiihl von Gott. Damals emp-
fand ich unmittelbare Liebe zu Gott. Jetzt aber kann ich mich nicht
erinnern, wie es war. Ich erinnere mich nur, daf§ es ein freudiges Ge-
fiihl war. O, welches Gliick —ist die Vereinigung! Jetzt habe ich ein
so schones Gefiihl von Gott.
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2.
DAS LEBEN UND DIE LEHRE CHRISTI

[1881-1883]

L.
Jesus nannte in seiner Kindheit Gott seinen Vater.

Zu jener Zeit war in Judéda der Prophet Johannes. Derselbe ver-
kiindete das Kommen Gottes auf die Erde. Er sagte, wenn die Men-
schenihr Leben dndern, alle Menschen unter sich fiir gleich ansehen,
nicht mehr beleidigen, sondern einander helfen, dann werde Gott
zur Erde kommen und auf Erden sein Reich aufrichten. Nachdem
Jesus diese Verkiindigung gehort hatte, entfernte er sich von den
Menschen und ging in die Wiiste, um den Sinn des Lebens der Men-
schen und sein Verhiltnis zum unendlichen Ursprunge des All, der
,,Gott” genannt wird, zu begreifen. Jesus erkannte als seinen Vater
den unendlichen Ursprung von allem an, das, was Johannes ,Gott”
nannte.

Nachdem er einige Tage in der Wiiste ohne Nahrung geblieben
war, wurde Jesus vom Hunger gequilt und dachte: ,Ich bin der
Sohn Gottes, des Allméachtigen, und darum muf ich allméchtig sein,
wie auch er; aber nun will ich essen, und kein Brot erscheint auf mei-
nen Willen, also bin ich nicht allméchtig.” Darauf sagte er sich: ,Ich
kann nicht aus Steinen Brot machen, aber ich kann mich des Brotes
enthalten. Und darum, wenn ich nicht allméachtig bin im Fleisch, so
bin ich doch allméchtig im Geist. — Ich kann das Fleisch besiegen,
und darum bin ich der Sohn Gottes, nicht im Fleisch, aber im Geist.”

,Aber wenn ich der Sohn des Geistes bin,” sagte er ferner zu sich
selbst, ,, kann ich mich vom Fleisch trennen und es vernichten?” Und
darauf antwortete er: ,Ich bin erzeugt vom Geist im Fleisch, das war
der Wille- meines Vaters, und darum kann ich mich seinem Willen
nicht widersetzen.”

,Aber wenn Du Deine Wiinsche des Fleisches nicht befriedigen
kannst und Dich vom Fleisch nicht trennen kannst,” sagte er sich
ferner, ,,so mufit Du arbeiten fiir das Fleisch und Dich ergotzen an
allen Freuden, die es Dir giebt.” Und darauf antwortete er: ,Ich kann
nicht die Wiinsche des Fleisches befriedigen und kann mich nicht
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vom Fleische trennen, aber mein Leben ist allmé&chtig im Geiste mei-
nes Vaters, und darum muf3 ich im Fleische arbeiten und dienen nur
dem Geist — dem Vater.”

Und nachdem Jesus sich davon iiberzeugt hatte, daf§ das Leben
des Menschen nur im Geiste des Vaters liegt, ging er aus der Wiiste
und begann, den Menschen seine Lehre zu verkiindigen. Er sagte,
in ihm sei der Geist, von nun an sei der Himmel offen, und die
himmlischen Kréfte vereinigten sich im Menschen. Fiir die Men-
schen sei das ewige und freie Leben gekommen - alle Menschen, so
ungliicklich sie auch im Fleische sein mdgen, konnen selig werden.

II.

Die sich fiir rechtgldubig haltenden Juden verehrten einen duflerli-
chen Gott, den Schopfer und Herrn der Welt. Nach ihrer Lehre hat
dieser duflerliche Gott mit uns einen Vertrag geschlossen. Nach die-
sem Vertrag versprach dieser Gott, den Juden zu helfen, und diese
verpflichteten sich, ihn zu verehren, und die wichtigste Bedingung
des Vertrages war die Heiligung des Sabbaths.

Jesus sagte: ,Der Sabbath ist eine menschliche Einrichtung. Der
lebendige Mensch in seinem Geiste ist wichtiger als alle unsere Ge-
brauche. Die Heiligung des Sabbaths und jede dufserliche Gottesver-
ehrung enthalt in Wirklichkeit einen Betrug. Es ist nicht méglich, am
Sabbath nichts zu thun. Eine gute That soll der Mensch immer thun.
Und wenn der Sabbath die Ausfithrung einer guten That hindert, so
bedeutet das, daf3 der Sabbath falsch verstanden ist.”

Fiir eine andere Bedingung des Vertrages mit Gott halten die
rechtgldaubigen Juden die Vermeidung des Verkehrs mit Unglaubi-
gen.

Darauf sagte Jesus, Gott verlange von den Menschen nicht Op-
fer, sondern ihre Liebe zu einander.

Fiir eine andere Bedingung des Vertrages hielten sie die Vor-
schriften iiber die Abwaschungen und Reinigungen.

Jesus lehrte aber: Gott verlange nicht duflerliche Reinlichkeit,
sondern nur Barmherzigkeit und Menschenliebe. Dabei sagte Jesus,
die dufleren Gebrauche seien schadlich, und selbst die kirchliche
Uberlieferung sei ein Ubel. Die kirchliche Uberlieferung macht, daf
die Menschen die wichtigsten Thaten der Liebe verwerfen, wie zum
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Beispiel die Liebe zu Vater und Mutter, und dieses durch die kirch-
lichen Uberlieferungen rechtfertigen.

Von allem Auflerlichen, von allen Vorschriften des fritheren Ge-
setzes, welches die Falle bestimmt, in welchen der Mensch sich be-
sudelt, sagte Jesus: , Ihr sollt wissen, daf8 nichts den Menschen von
auflen her besudelt, sondern nur das, was er denkt und thut.”

Darauf kam Jesus nach Jerusalem, der Stadt, welche fiir heilig
galt, und ging in den Tempel, von welchem die Rechtglaubigen
glaubten, dafl Gott selbst darin wohne, und sagte, Gott Opfer zu
bringen sei nicht notig. Der Mensch sei wichtiger als der Tempel;
man miisse nur den Néachsten lieben und ihm helfen.

Dann sagte Jesus, es sei nicht notig, Gott zu verehren an einem
besonderen Orte, sondern man miisse dem Vater in der That und im
Geiste dienen. Den Geist kann man nicht sehen oder zeigen. Der
Geist ist das Bewufstsein des Menschen von seiner Eigenschaft als
Sohn des unendlichen Geistes. Der Tempel ist unnétig, der wahre
Tempel ist die Welt der Menschen, die sich in Liebe vereinigen. Er
sagte, alle duflerliche Gottesverehrung sei nicht nur falsch und
schadlich, wenn sie mitwirkt zu den Thaten des Bosen, — wie die
Gottesverehrung der Juden, welche den Mord befiehlt, und die Ver-
nachlédssigung der Eltern zuléfst —, aber sie ist schédlich deshalb, weil
der Mensch, der die du8erlichen Gebrauche erfiillt, sich fiir gerecht
und der Thaten der Liebe enthoben hilt. Er sagte: ,Nur jener
Mensch strebe zum Guten und vollbringe Thaten der Liebe, welcher
seine Unvollkommenheit fithlt. Um Thaten der Liebe zu vollbrin-
gen, mufs man sich fiir unvollkommen halten. Die dufsere Gottesver-
ehrung aber wird zum Selbstbetrug und zur Selbstzufriedenheit.
Alle duflere Gottesverehrung ist unnotig und muf$ aufgegeben wer-
den. Man kann nicht Thaten der Liebe mit der Beobachtung der Ge-
brauche vereinigen, und man kann nicht durch duferliche Gottes-
verehrung Thaten der Liebe vollbringen. Der Mensch ist ein Sohn
Gottes im Geiste, und darum soll er dem Vater im Geist dienen.”

II1.

Die Schiiler des Johannes fragten Jesus, wie das Reich Gottes be-
schaffen sei. Er sagte: ,Das Reich Gottes, wie ich es verkiinde, ist
dasselbe, das Johannes verkiindet hat. Es besteht darin, dafs alle
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Menschen, so arm sie auch sein mogen, selig werden kénnen.”

Und Jesus sprach zum Volk: ,Johannes hat zuerst dem Volke das
Reich Gottes verkiindet, nicht in der dufleren Welt, sondern in der
Seele des Menschen.” Die Rechtglaubigen wollten ihn horen, begrif-
fen aber nichts, weil sie nur das begreifen, was sie selbst vom dufler-
lichen Gott erdenken. Und das, was sie erdenken, verkiindigen sie
und wundern sich, daf$ sie niemand hort. Johannes aber verkiin-
digte die Wahrheit des Reiches Gottes in den Menschen, und darum
hat er mehr gethan als alle. Er hat das gethan, daf§ seit seiner Zeit
das Gesetz und die Propheten und alle dufierliche Gottesverehrung
unnotig geworden sind. Seit der Zeit seiner Lehre hat sich geoffen-
bart, daf§ das Reich Gottes in der Seele der Menschen ist.

Der Anfang und das Ende von allem liegt in der Seele des Men-
schen. Jeder Mensch erkennt aufler seinem korperlichen Leben, au-
Ber der ihm begreiflichen Abstammung vom leiblichen Vater im
Mutterleib in sich selbst den freien, verniinftigen, vom Fleische un-
abhéngigen Geist.

Dieser unendliche und aus dem Unendlichen entsprungene
Geist ist der Ursprung von allem und das, was wir , Gott” nennen.
Wir kennen ihn nur deshalb, weil wir ihn in uns selbst kennen. Die-
ser Geist ist der Ursprung unseres Lebens, und ihn mufi man hoher
als alles stellen. In ihm mufs man leben. Wenn wir diesen Geist zur
Grundlage des Lebens machen, so erhalten wir das wahre unendli-
che Leben. Jener Vater-Geist, welcher diesen Geist in die Menschen
gesandt hat, kann ihn nicht dazu gesandt haben, um die Menschen
zu tauschen, damit die Menschen, die in sich das ewige Leben er-
kennen, es verlieren. Wenn in den Menschen der unendliche Geist
ist, so mufte er dazu gegeben sein, damit die Menschen in ihm das
ewige Leben haben. Und darum hat der Mensch, der in diesem Geist
sein Leben vermutet, das ewige Leben. Der Mensch aber, welcher in
diesem Geiste sein Leben vermutet, hat kein Leben. Die Menschen
konnen selbst wahlen Leben oder Tod. Das Leben ist im Geist, der
Tod im Fleisch. Das Leben des Geistes ist gut, ist das Licht. Das Le-
ben im Fleisch ist das Bose, die Finsternis. An den Geist glauben
heifit: gute Werke vollbringen, nicht an ihn glauben heifst: die Werke
des Bosen verrichten. Das Gute ist das Leben, das Bose ist der Tod.
Gott, den dufierlichen Schopfer, den Ursprung aller Anfénge, ken-
nen wir nicht. Alles, was wir uns von ihm vorstellen konnen, ist das,
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dafl er in die Menschen den Geist gesdet hat, wie der Sdmann iiberall
hin, ohne das Land zu wahlen, und die Samenkorner, welche auf
gutes Land fallen, gehen auf, und die auf unfruchtbares Land kom-
men, vergehen. Nur der Geist giebt dem Menschen das Leben, und
von dem Menschen héngt es ab, es zu erhalten oder zu verlieren.
Das Bose existiert nicht fir den Geist, das Bose ist das Ebenbild des
Lebens. Es giebt nur Lebendiges und Nichtlebendiges.

So ist die Vorstellung der Menschen von der ganzen Welt, aber
jeder Mensch hat eine Erkenntnis des himmlischen Reiches in seiner
Seele. Jeder kann nach seiner Wahl in dasselbe eingehen oder nicht
eingehen. Um in dasselbe einzugehen, mufi man an das Leben des
Geistes glauben. Der, welcher an das Leben des Geistes glaubt, hat
das ewige Leben.

IV.

Jesus erbarmte sich der Menschen deshalb, weil sie nicht das wahre
Heil kennen, und lehrte es sie. Er sagte: ,Selig diejenigen, welche
kein Eigentum, keinen Ruhm haben und nicht darum sorgen. Aber
ungliicklich diejenigen, welche Reichtum und Ruhm suchen, weil
die Armen und Unterdriickten im Willen des Vaters leben, die Rei-
chen aber nur Vorteile von den Menschen in diesem zeitlichen Le-
ben suchen. Um den Willen des Vaters zu erfiillen, mufd man sich
nicht flirchten, arm und verachtet zu sein, man soll sich dessen
freuen, um den Menschen zu zeigen, worin das wahre Heil besteht.

Um den Willen des Vaters zu erfiillen, der allen Menschen das
Leben und das Heil bringt, muf8 man fiinf Gebote erfiillen.

1. Gebot: Niemand beleidigen und so handeln, dafs in keinem das
Bose erwacht, weil aus dem Bosen Boses entsteht.

2. Gebot: Nicht mit Frauen kosen und nicht die Frau verlassen,
mit der man sich vereinigt hat, weil das Verlassen der Frau und der
Wechsel derselben alle Lasterhaftigkeit in der Welt hervorbringt.

3. Gebot: Nicht schworen, weil man nichts versprechen kann, da
der Mensch ganz in der Gewalt Gottes ist und Schwiire fiir bose Sa-
chen abgenommen werden.

4. Gebot: Dem Bosen nicht Widerstand leisten, Beleidigungen er-
tragen und noch mehr thun als die Menschen verlangen. Nicht rich-
ten und nicht Prozesse fithren, weil der Mensch selbst voll von Irr-
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tiimern ist und andere nicht belehren kann. Durch Rachsucht lehrt
der Mensch nur andere dasselbe.

5. Gebot: Keinen Unterschied machen zwischen seinen Lands-
leuten und Fremden, weil alle Menschen Kinder desselben Gottes
sind. —

Diese fiinf Gebote soll man nicht dazu befolgen, um das Lob der
Menschen zu verdienen, sondern fiir sich selbst, fiir die eigene Se-
ligkeit. Und deshalb soll man nicht vor den Augen der Menschen
beten noch fasten.

Der Vater weif3 alles, was den Menschen notig ist, und man hat
ihn um nichts zu bitten. Man soll sich nur bemiithen, im Willen des
Vaters zu leben. Der Wille des Vaters aber geht dahin, niemand zu
ziirnen. Fasten ist unnotig, weil die Menschen nur fasten der Lobre-
den der Menschen wegen. Aber Lobreden der Menschen muf§ man
vermeiden. Man muf8 nur darum sorgen, im Willen des Vaters zu
bleiben. Alles andere wird von selbst kommen. Wenn man sich um
das Fleischliche kiimmert, so kann man sich um das himmlische
Reich nicht mehr kitmmern, und auch ohne Sorge um Nahrung und
Kleidung wird der Mensch leben. Der Vater giebt das Leben. Man
soll nur darum sorgen, dafl man in der gegenwartigen Stunde im
Willen des Vaters bleibt. Der Vater giebt den Kindern, was sie nétig
haben. Man kann nur Krafte des Geistes wiinschen, welche der Va-
ter giebt. Die fiinf Gebote bezeichnen den Weg zum himmlischen
Reich. Nur dieser schmale Weg fiihrt zum ewigen Leben.

Die falschen Lehrer, die Wolfe in Schafsfellen, bemiihen sich im-
mer, die Menschen von diesem Wege abzubringen. Man muf3 sie zu-
riickweisen. Die falschen Lehren kann man immer daran erkennen,
dafs sie das Bose lehren im Namen des Guten. Wenn sie die Gewalt-
that, Hinrichtungen, lehren, so sind sie falsche Lehren. An dem, was
sie lehren, kann man sie erkennen.

Nicht derjenige erfiillt den Willen Gottes, der den Namen Gottes
nennt, sondern derjenige, der das Gute thut. Wer also diese fiinf Ge-
bote erfiillt, der wird ein festes, unzweifelhaftes Leben haben, wel-
ches niemand von ihm nehmen kann. Wer sie aber nicht erfullt, der
wird kein festes Leben haben, sondem ein solches, das bald von ihm
genommen wird, so daf8 nichts iibrigbleibt.

Die Lehre Jesu verwundert und gefdllt dem ganzen Volk
dadurch, daf8 sie alle als frei anerkennt. Die Lehre Jesu war die Erfiil-
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lung der Prophezeiungen des Jesaias, dariiber, daf8 der Erwahlte
Gottes den Menschen das Licht bringen, das Bose besiegen und das
Gute befestigen werde durch Milde, Demut und durch das Gute,
aber nicht durch Gewalt.

V.

Die Weisheit des Lebens besteht darin, sein Leben als Sohn des Geis-
tes — des Vaters —anzusehen. Die Menschen geben sich den Zwecken
des fleischlichen Lebens hin, und wenn sie diese Zwecke erreicht
haben, quélen sie sich und andere. Wenn sie die Lehre vom Leben
des Geistes erkannt haben und sich im Fleisch demditigen, so finden
die Menschen vollkommene Befriedigung im Leben des Geistes,
demselben Leben, das auch ihnen bestimmt ist.

Es geschah einmal, daf Jesus ein Weib fremden Glaubens um ei-
nen Trunk bat. Das Weib verweigerte ihm denselben unter dem Vor-
wande, es sei anderen Glaubens als er. Darauf sagte ihr Jesus:
,Wenn Du begreifen wiirdest, daf ein lebendiger Mensch Dich um
einen Trunk bittet, derselbe, in dem der Geist des Vaters lebt, so
wiirdest Du ihm den Trunk nicht verweigern, sondern Dich bestre-
ben, dadurch, dafd Du Gutes thust, Dich im Geist mit dem Vater zu
vereinigen. Und der Geist des Vaters wiirde Dir nicht solches Was-
ser geben, von dem man wieder trinken will, sondemn solches, wel-
ches das ewige Leben giebt.” Zu Gott beten kann man nicht nur an
einem begrenzten Orte, sondern man kann nur mit dem dienen, wo-
rin der Geist Gottes ist, und ihm durch Thaten der Liebe dienen.

Und Jesus sprach zu seinen Jiingern: ,Die wahre Nahrung des
Menschen besteht darin, den Willen des Vaters — des Geistes — zu
erfiillen. Diese Erfiillung ist immer moglich. Unser ganzes Leben ist
die Einsammlung der Friichte des Lebens, welche der Vater in uns
ausgesat hat. Die Friichte sind das Gute, das wir den Menschen er-
weisen. Man soll nichts erwarten, es ist nétig, unaufhorlich zuleben,
indem man den Menschen Gutes thut.”

Darauf geschah es, daf Jesus in Jerusalem war. In Jerusalem war
ein Badehaus, bei welchem ein Kranker lag, der nichts that und Hei-
lung durch ein Wunder erwartete. Jesus ging zu dem Kranken und
sagte ihm: ,, Erwarte nicht Heilung von einem Wunder, sondern lebe
selbst, soviel Krafte in Dir sind, und irre Dich nicht im Sinne des
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Lebens.” Der Kranke horte Jesus an, stand auf und ging. Als die
Rechtglaubigen das sahen, machten sie Jesus Vorwiirfe dariiber, dafs
er das gesagt habe, und dariiber, dafl er am Sabbath den Schwach-
gewordenen aufgehoben habe. Jesus sprach zu ihnen: ,Ich habe
nichts Neues gethan, ich habe nur das gethan, was unser gemeinsa-
mer Vater thut. Er lebt und heilt die Menschen, und das habe ich
auch gethan.” Und das ist die Bestimmung jedes Menschen. Jedem
Menschen steht es frei, zu leben oder nicht zu leben. Leben heifdt,
den Willen des Vaters zu erfiillen, das heif$t anderen Gutes thun.
Nicht leben heifit, den eigenen Willen zu erfiillen und anderen nicht
Gutes erweisen. Es liegt in der Gewalt eines jeden, dies oder das an-
dere zu thun, und das Leben zu erhalten, oder zu vernichten.

Das wahre Leben der Menschen ist dhnlich dem Folgenden: Ein
Hausvater giebt seinen Sklaven einen Teil eines kostbaren Gutes
und befiehlt jedem, das zu bearbeiten, was er ihm giebt. Die einen
arbeiten, die anderen aber nicht und verbergen das, was ihnen ge-
geben war. Der Hausvater verlangt Rechenschaft, und denjenigen,
welche arbeiteten, giebt er noch mehr von dem, was sie hatten, de-
nen aber, welche nicht arbeiteten, nimmt er das Letzte weg.

Derwertvolle Teil des Gutes des Hausvaters ist der Geist des Le-
bens im Menschen. Derjenige, welcher im Leben fiir das Leben des
Geistes arbeitet, erhélt ein ewiges Leben. Wer nicht arbeitet, verliert
das, was ihm gegeben worden war.

Das wahre Leben ist nur das allen gemeinsame Leben, aber nicht
das Leben des einzelnen. Alle sollen arbeiten fiir das Leben der an-
deren.

Danach ging Jesus in die Wiiste, und viel Volk folgte ihm nach.
Gegen Abend kamen die Jiinger und sagten: ,, Womit soll man all
dieses Volk erndhren?”

Unter dem Volk waren solche, welche gar nichts hatten, und sol-
che, welche Brot und Fische mitgenommen hatten. Da sagte Jesus zu
seinen Jiingern: ,,Gebt alles Brot, was vorhanden ist.” Er nahm die
Brote, gab sie seinen Jiingemn, und diese verteilten sie an die ande-
ren. Und die anderen thaten dasselbe. Und alle afsen und konnten
das nicht aufessen, was da war, und alle waren zufrieden. Und Jesus
sprach: ,So sollt ihr thun. Es ist nicht nétig, daf8 jeder sich selbst
Speise verschaffe, aber es ist notig, was der Geist im Menschen be-
fiehlt, anderen zu essen zu geben.”
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Die wahre Speise des Menschen ist der Geist des Vaters. Die
Menschen leben nur durch den Geist.

Dem allem, was das Leben ist, soll man dienen, weil das Leben
nicht darin liegt, unseren Willen zu thun, sondern den Willen des
Vaters des Lebens. Aber der Wille des Vaters des Lebens ist, daf all
das geistige Leben, das in jedem ist, in ihm bleibt, und daf8 alle sich
das Leben des Geistes erhalten bis zur Todesstunde. Der Vater, die
Quelle alles Lebens, ist der Geist. Das Leben liegt nur in der Erfiil-
lung des Willens des Vaters. Und darum mufl man zur Erfiillung
des Willens des Geistes sein Fleisch hingeben. Das Fleisch ist die
Speise fiir das Leben des Geistes. Nur indem man sein Fleisch hin-
giebt, lebt der Geist.

Darauf wahlte Jesus Jiinger und sandte sie aus, {iberall seine
Lehre vom Leben des Geistes zu verkiindigen. Indem er sie aus-
sandte, sprach er: ,Ihr sollt das Leben des Geistes verkiindigen. Da-
rum sollt ihr euch zuvor von allen Begierden des Fleisches losma-
chen; ihr sollt nichts Eigenes haben. Seid bereit zu Verfolgungen,
Entbehrungen und Leiden. Euch werden diejenigen hassen, welche
das Leben des Fleisches lieben, sie werden euch quélen und toten,
ihr aber fiirchtet euch nicht. Wenn ihr den Willen des Vaters erfiillt,
so habt ihr das Leben des Geistes, und niemand kann es von euch
nehmen.”

Die Jiinger gingen, und als sie zuriickkehrten, erklédrten sie, daf3
tiberall die Lehre des Bosen von ihnen besiegt worden sei.

Da sagten die Rechtgldubigen zu Jesus, dafi seine Lehre, wenn
sie auch das Bose tiberwinde, doch selbst bose sei, da die Menschen,
welche nach dieser Lehre leben, Leiden ertragen miifsten. Darauf
sprach Jesus:

,Das Bose kann nicht das Bose besiegen. Wenn das Bose besiegt
wird, so kann es nur durch das Gute besiegt werden. Das Gute, das
ist der Wille des Vaters, des Geistes, der allen Menschen gemeinsam
ist. Jeder Mensch weif3, was gut fiir ihn ist. Wenn er das fiir andere
Menschen thut, wenn er das thut, was der Wille des Vaters ist, so
thut er Gutes. Und darum ist die Erfiillung des Willens des Vaters
des Geistes gut, wenn sie auch verbunden ist mit Leiden und dem
Tode aller, die den Willen des Vaters erfullen.”
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Fiir das Leben des Geistes kann es keinen Unterschied geben zwi-
schen Familiengliedern und Fremden.

Jesus sagte, dafs seine Mutter und Briider nichts fiir ihn bedeu-
ten. Wie Mutter und Briider stehen ihm nur diejenigen nahe, welche
den Willen des gemeinsamen Vaters erfiillen.

Die Seligkeit und das Leben des Menschen hangt ab nicht von
seinen Familienbeziehungen, sondermn vom Leben des Geistes. Jesus
sagt, selig seien diejenigen, welche das Verstandnis Gottes haben.
Fiir den Menschen, der im Geist lebt, giebt es kein Haus. Aber der
Mensch lebt durch den Geist, und darum kann er kein Haus haben.
Jesus sagt, er habe keinen bestimmten Ort fiir sich. Fiir die Erfiillung
des Willens Gottes sei kein bestimmter Ort nétig, sie sei {iberall und
immer mdoglich.

Der leibliche Tod kann nicht schrecklich sein fiir den Menschen,
der sich dem Willen des Vaters ergiebt, weil das Leben des Geistes
nicht abhéngt vom Tode des Fleisches. Jesus sagt: ,Derjenige, der an
das Leben des Geistes glaubt, hat nichts zu befiirchten.”

Keinerlei Sorgen konnen den Menschen abhalten, durch den
Geist zu leben. Auf die Worte eines Menschen, er werde die Lehre
Jesu spater erfiillen, vorher aber miisse er seinen Vater begraben,
antwortete Jesus: ,Nur die Toten konnen sich um Begrabnisse der
Toten bekiimmern, die Lebenden aber leben immer durch die Erfiil-
lung des Willens des Vaters.”

Die Sorgen um Familienglieder und hédusliche Angelegenheiten
konnen das Leben des Geistes nicht storen. Der, der sich darum
kiimmert, was fiir sein fleischliches Leben aus der Erfiillung des
Willens des Vaters herauskommt, der ist wie ein Pfliiger, der pfliigt
und nicht vorwarts blickt, sondern riickwarts.

Die Sorgen um die Freuden des fleischlichen Lebens, welche den
Menschen so wichtig erscheinen, sind nichtig.

Die einzige Wichtigkeit des Lebens ist die Verkiindigung des
Willens Gottes und die Erfiillung desselben. Auf den Vorwurf
Marthas, dafs sie allein sich um das Abendessen kiimmere, aber ihre
Schwester Maria ihr nicht helfe und nur die Lehre anhore, erwiderte
Jesus: ,,Dein Vorwurf ist ungerecht. Kiimmere Dich, wenn Du willst,
um das, was Sorgen macht, aber lafs diejenigen, welche keine fleisch-
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lichen Vergniigungen wiinschen, das einzige thun, was fiir das Le-
ben notig ist.”

Jesus sagt: ,Der, welcher das wahre Leben gewinnen will, wel-
ches darin besteht, den Willen des Vaters zu erfiillen, der muf3 vor
allem sich von seinen personlichen Wiinschen lossagen. Er darf
nicht nur sein Leben nicht so einrichten wie er will, sondern er muf3
zu jeder Stunde bereit sein, alle Entbehrungen und alle Leiden zu
ertragen.

Der, welcher sein fleischliches Leben einrichten will, wie es ihm
gefallt, der verliert das wahre Leben der Erfiillung des Willens des
Vaters.

Und es ist kein Vorteil, zu erwerben fur das fleischliche Leben,
wenn dieser Erwerb das Leben des Geistes schadigt.

Am meisten schadigt das Leben des Geistes die Gewinnsucht,
der Erwerb von Reichtiimern. Die Menschen vergessen, dafs, so viel
sie auch Reichtiimer erwerben mogen, sie doch zu jeder Stunde ster-
ben kénnen und ihr Besitz nutzlos ist fiir ihr Leben. Der Tod hangt
iiber jedem von uns. Krankheit, Mord, Ungliicksfalle konnen jeden
Augenblick unser Leben beenden. Der leibliche Tod ist eine unver-
meidliche Moglichkeit in jeder Sekunde des Lebens. Wenn der
Mensch lebt, so mufl er zu jeder Stunde des Lebens an das Ende den-
ken. Und dessen mufs man sich erinnern und nicht sagen, dafs wir
das nicht wissen. Wir wissen und sehen alles voraus, was auf der
Erde und am Himmel vorgeht, aber den Tod, der, wie wir wissen,
uns jeden Augenblick erwartet, den vergessen wir. Wenn wir aber
nicht vergessen, dafs wir uns nicht dem fleischlichen Leben hinge-
ben konnen, so kdnnen wir uns auf dasselbe nicht verlassen. Um
meiner Lehre nachzufolgen, mufl man die Vorteile, die man dem
Dienste des leiblichen Lebens und des eigenen Willens erwirbt, mit
denen vergleichen, die man durch die Erfiillung des Willens Gottes
gewinnt. Nur derjenige, welcher dies klar erwogen hat, nur der kann
mein Jiinger sein. Aber wer iiberlegt, der wiinscht kein scheinbares
Heil und scheinbares Leben zur Erlangung des wahren Heils und
des wahren Lebens. Das wahre Leben wird den Menschen gegeben,
und sie wissen es und horen seinen Ruf, aber da sie bestéindig von
kleinlichen Sorgen abgezogen werden, verlieren sie es. Das wahre
Leben erinnert an das Festmahl, das ein Reicher gab und zu dem er
Gaste einlud. Er rief die Géaste ebenso, wie die Stimme des Geistes-
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vaters alle Menschen zu sich ruft. Aber von den Gasten waren einige
mit Handel beschéftigt, andere mit Landwirtschaft, noch andere mit
héuslichen Angelegenheiten, und sie kamen nicht zum Gastmahl.
Nur die Bettler, welche keine leibliche Sorge hatten, kamen zum
Gastmahl und erhielten das Gliick. So ist es auch mit den Menschen,
welche sich von den Sorgen des fleischlichen Lebens abziehen las-
sen. Sie verlieren das wahre Leben. Derjenige, welcher sich nicht von
allen Sorgen um den Vorteil des fleischlichen Lebens lossagt, der
kann nicht den Willen des Vaters erfiillen, weil er nicht zum Teil
sich, zum Teil dem Vater dienen kann. Man mus8 {iberlegen: Ist es
vorteilhaft, seinem Fleisch zu dienen? Kann man sein Leben einrich-
ten, wie man selbst will? Man muf§ dasselbe thun wie ein Mensch,
der ein Haus baut oder sich zum Kriege vorbereitet. Er iiberlegt, ob
er das Haus vollenden, ob er siegen kann. Und wenn er sieht, dafl er
das nicht kann, so verschwendet er nicht vergebens Miihe oder
Heere. Sonst bereitet er sich vergeblich den Untergang und wird von
den Menschen verlacht. Wenn man das leibliche Leben einrichten
konnte wie man will, dann muifite man dem Fleische dienen. Aber
da man dasnicht kann, so ist es besser, alles Fleischliche aufzugeben
und dem Geiste zu dienen. Sonst erreicht man weder das eine noch
das andere, weder das fleischliche Leben noch das geistige. Um den
Willen des Vaters zu erfiillen, mufs man sich daher ganz vom fleisch-
lichen Leben lossagen.

Das fleischliche Leben ist der uns anvertraute fremde triigerische
Reichtum, den wir so anwenden sollen, daf$ wir wahren Reichtum
gewinnen.

Wenn bei einem Reichen sein Verwalter wohnt und weifs, dafs,
soviel er auch dem Herrn dienen mag, dieser ihn ohne Mittel entlas-
sen wird, so wird dieser Verwalter verniinftig handeln, wenn er den
Menschen Gutes thut, solange er noch {iber fremden Reichtum ver-
fligt. Dann, wenn ihn auch der Herr entlafst, so werden diejenigen,
denen er Gutes gethan hat, ihn aufnehmen und erndhren. Dasselbe
miissen auch die Menschen mit ihrem fleischlichen Leben machen.
Das fleischliche Leben ist jener fremde Reichtum, den sie nur zeit-
weilig verwalten. Wenn sie diesen fremden Reichtum gut anwen-
den, so erlangen sie wahren Reichtum.

Wenn wir nicht unser falsches Gut herausgeben, so erhalten wir
nicht unser wahres Gut. Man kann nicht dem falschen Leben des
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Fleisches und dem Geist zugleich dienen, man mufi dem einen oder
dem anderen dienen. Man kann nicht dem Reichtum und zugleich
Gott dienen. Das, was dem Menschen grofs erscheint, das ist nichtig
vor Gott. Vor Gott ist der Reichtum bose. Der Reiche macht sich
schon dadurch schuldig, dafs er viel und {ippig ifit, wéhrend die Ar-
men vor seiner Thiir hungern. Und alle wissen, daf8 das Eigentum,
das wir nicht anderen hingeben, die Nichterfiillung des Willens Got-
tes ist.”

Einmal kam zu Jesus ein rechtgldaubiger reicher Machthaber und
rithmte sich, dafs er alle Gebote des Gesetzes erfiillt habe. Jesus erin-
nerte ihn daran, daf} es ein Gebot giebt, alle Menschen zu lieben wie
sich selbst, daf$ darin der Wille Gottes besteht. Der Machthaber
sagte, er habe auch das erfiillt. Da sagte ihm Jesus: ,Das ist nicht
wahr. Wenn Du den Willen des Vaters erfiillen wolltest, so héttest
Du kein Eigentum. Du kannst nicht den Willen des Vaters erfiillen,
wenn Du Eigentum besitzest, das Du nicht anderen hingiebst.” Und
Jesus sprach zu seinen Jiingern: , Die Menschen glauben, daf§ man
ohne Eigentum nicht leben konne; ich aber sage euch, das wahre Le-
ben besteht darin, das Seinige anderen hinzugeben.”

Ein Mann, Zacharias, hatte die Lehre Jesu gehort und glaubte da-
ran und lud Jesus in sein Haus ein und sagte: ,Ich gebe die Halfte
meines Vermogens den Armen, ein Viertel gebe ich denen, die ich
beleidigt habe.” Und Jesus sagte: , Hier ist ein Mann, der den Willen
Gottes erfiillt, weil es nicht eine solche Lage giebt, in welcher der
Wille Gottes erfiillt wurde, sondern unser ganzes Leben die Erfiil-
lung desselben ist.”

Das Gute kann man mit nichts messen, man kann nicht sagen,
dieser habe mehr gethan und jener weniger. Die Witwe, welche ih-
ren letzten Heller hingiebt, giebt mehr als der Reiche, der Tausende
giebt. Man kann das Gute auch nicht damit messen, was niitzlich
und unniitzlich ist.

Als Beispiel dafiir, wie man das Gute thun muf, dient jene Frau,
welche Jesus bedauerte und unverniinftigerweise ihm Ol fiir drei-
hundert Rubel auf die Fiifle gofs. Judas sagte, sie habe dumm gehan-
delt, sie hitte dafiir viele erndhren konnen. Aber Judas war ein Rau-
ber und log, und wenn er vom leiblichen Nutzen sprach, dachte er
nicht an die Armen. Nicht der Nutzen ist ndtig und nicht die Zahl,
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aber notig ist es, immer und zu jeder Stunde die Nachsten zu lieben
und ihnen das Eigene hinzugeben.

VIL

Als Antwort auf das Verlangen der Juden von Beweisen fiir die
Wahrheit seiner Lehre sagte Jesus: ,,Die Wahrheit meiner Lehre wird
dadurch bewiesen, daf3 ich nicht in meinem Namen, sondern im Na-
men unseres gemeinschaftlichen Vaters lehre. Ich lehre das, was gut
ist, im Namen des Vaters aller Menschen, und darum fiir alle Men-
schen.”

, Thut, was ich sage, erfiillt die fiinf Gebote, und ihr werdet se-
hen, dafs wahr ist, was ich sage. Die Erfiillung der fiinf Gebote jagt
alles Bose aus der Welt. Und darum ist es wahr, daf3 sie auf Wahrheit
begriindet sind. Es ist klar, daf§ der, welcher das lehrt, was nicht in
seinem personlichen Willen liegt, sondern im Willen dessen, der ihn
gesandt hat, — die Wahrheit lehrt. Das Gesetz Mosis lehrt die Erfiil-
lung des Willens der Menschen, und darum ist es voll von Wider-
spriichen. Meine Lehre aber lehrt, den Willen des Vaters zu erfiillen,
und darum fiihrt sie zur Einheit.”

Die Juden begriffen ihn nicht und verlangten dufierliche Beweise
dafiir, ob er selbst Christus sei, von dem in den Prophezeiungen ge-
schrieben steht. Darauf sagte er ihnen: ,Fragt nicht danach, wer ich
sei und ob von mir in euren Prophezeiungen die Rede ist, sondern
dringt in meine Lehre ein, in das, was ich von unserem gemeinsa-
men Vater sage. Mir als Menschen braucht ihr nicht zu glauben, aber
das sollt ihr glauben, was ich im Namen unseres gemeinschaftlichen
Vaters sage.”

,Jhr sollt nicht nachdenken, woher ich komme, aber ihr sollt
meine Lehre befolgen. Der, der meiner Lehre folgt, gewinnt das
wahre Leben. Beweise fiir meine Lehre kann es nicht geben. Sie ist
das Licht, und wie man das Licht nicht beleuchten kann, so kann
man auch nicht die Wahrhaftigkeit der Wahrheit beweisen. Meine
Lehre ist das Licht, und wer es sieht, der hat das Licht und das Le-
ben. Und dafiir giebt es keine Beweise. Wer aber in der Finsternis
ist, der soll zum Licht gehen.”

Aber die Juden fragten ihn wieder, wer er nach seiner leiblichen
Abstammung sei. Er sagte: Ich bin, wie ich euch von Anfang an

113



gesagt habe, ein Mensch, der Sohn des Vaters des Lebens. Nur der,
der von sich selbst begreift, dafs er der Sohn des Vaters des Lichtes
ist (diese Wahrheit, die ich lehre), hat den Willen unseres gemeinsa-
men Vaters erfiillt — nur der hort auf, Sklave zu sein und wird frei,
denn der Irrtum, das leibliche Leben fiir das wirkliche Leben zuneh-
men, macht uns unfrei. Der, der die Wahrheit begreift, daf das Le-
ben nur in der Erfiillung des Willens Gottes liegt, — nur der wird frei
und unsterblich. Ebenso wie der Sklave im Hause seines Herrn nicht
fur immer bleibt, der Sohn aber immer bleibt, ebenso bleibt der
Mensch, der als Sklave des Fleisches lebt, nicht fiir immer im Leben,
der Mensch aber, der den Willen des Vaters im Geiste erfiillt, bleibt
immer im Leben. Um mich zu begreifen, miift ihr das begreifen, daf§
mein Vater nicht derselbe ist wie euer Vater, der, den ihr ,Gott’
nennt. Euer Vater ist ein lebendiger Gott, mein Vater aber ist der
Geist des Lebens. Euer Vater, Gott, ist ein rachsiichtiger, menschen-
mordender Gott, der die Menschen straft, mein Vater aber giebt das
Leben. Und darum sind wir Kinder verschiedener Viter. Ich suche
die Wahrheit, ihr aber wollt mich dafiir toten, eurem Gott zu Ehren.
Euer Gott ist der Teufel, der Ursprung des Bosen, und wenn ihr ihn
hort, so hort ihr den Teufel. Meine Lehre aber sagt, daf$ wir S6hne
des Vaters des Lebens seien, und der, der meiner Lehre glaubt, wird
den Tod nicht sehen.”

Die Juden sagten: ,Wie konnte der Mensch nicht sterben, wenn
doch alle Gott gefélligen Menschen wie Abraham gestorben sind?
Wie kannst Du sagen: ,Du und die Deiner Lehre glauben, werden
nicht sterben?’” Darauf sagte Jesus: , Ich sage nichts von mir selbst,
ich spreche von jenem Ursprunge des Lebens, den ihr ,Gott’ nennt
und welcher in den Menschen ist. Diesen Ursprung kenne ich und
kann nicht umhin ihn zu kennen. Ich weif3 seinen Willen und erfiille
ihn und von diesem Ursprunge des Lebens sage ich, dafi er wahr ist
und sein wird, und daf es fiir ihn keinen Tod giebt.”

,Das Verlangen nach Beweisen fiir die Wahrhaftigkeit meiner
Lehre ist ebenso, als wollten die Menschen Beweise von einem Blin-
den verlangen, warum und wie er das Licht gesehen habe.”

,,Der geheilte Blinde, der derselbe Mensch geblieben war, der er
frither war, konnte nur das sagen, daf$ er blind war und jetzt sehe.
Dasselbe und nichts weiter kann der Mensch sagen, der den Sinn
seines Lebens frither nicht begriff, ihn aber jetzt begreift.”
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Ein solcher Mensch wiirde nur sagen, daf8 er frither das wahre
Heil des Lebens nicht gekannt hat, es aber jetzt kenne. Und der ge-
heilte Blinde, wenn man ihm sagt, daf§ er falsch geheilt sei, dafs der
Mensch, der ihn heilte, ein Siinder sei, daf§ er anders geheilt werden
miisse, kann nur sagen: , Ich verstehe nichts vom richtigen Heilen
und von der Siindhaftigkeit dessen, der mich geheilt hat, oder von
einer anderen besseren Heilung. Ich weifs nur, dafich blind war und
jetzt sehe.”

,,Ganz ebenso kann auch der, der den Sinn der Lehre vom wah-
ren Heil, von der Erfiillung des Willens des Vaters, erfafit hat, nichts
davon sagen, ob diese Lehre richtig sei, ob der, der sie offenbarte,
ein Siinder sei und ob er noch ein besseres Heil finden kénne. Er
wird sagen: ,Frither habe ich den Sinn des Lebens nicht eingesehen,
jetzt aber sehe ich ihn, und weiter weifs ich nichts."”

Und Jesus sagte: ,Meine Lehre ist die Erweckung des bisher
schlafenden Lebens. Wer an meine Lehre glaubt, der wird zum ewi-
gen Leben erweckt und lebt auch nach dem Tode.”

,Meine Lehre wird durch nichts bewiesen, aber die Menschen
geben sich meiner Lehre deshalb hin, weil sie allein allen Menschen
das Leben verspricht.”

,Wie die Schafe dem Hirten folgen, der ihnen Nahrung und das
Leben giebt, so nehmen die Menschen meine Lehre deshalb an, weil
sie allen das Leben giebt. Und wie die Schafe nicht dem Rauber fol-
gen, der in den Schafstall eingedrungen ist, und sich von ihm ab-
wenden, so kénnen auch die Menschen nicht an jene Lehre glauben,
welche Gewaltthaten und Hinrichtungen lehrt. Meine Lehre ist eine
Thiir fiir die Schafe, und alle die, welche mir nachfolgen, werden
das wahre Leben finden. Wie von den Hirten nur diejenigen gut
sind, welche selbst Wirte sind und die Schafe lieben und ihr Leben
fiir die Schafe hingeben, die Mietlinge aber schlecht sind, diejenigen,
welche nicht die Schafe lieben, — ist nur der ein wahrer Lehrer, der
sich nicht selbst schont, ein schlechter Lehrer aber derjenige, der nur
um sich selbst sorgt. Meine Lehre besteht darin, sich nicht zu scho-
nen, sein leibliches Leben aber fiir das Leben des Geistes hinzuge-
ben, und ich lehre das und thue das.”

Die Juden begriffen ihn immer noch nicht und verlangten immer
Beweise dafiir, ob er Christus sei oder nicht, und ob man ihm daher
glauben konne oder nicht. Sie sagten zu ihm: ,Quiéle uns nicht,
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sondern sage es uns gerade heraus. Bist Du Christus oder nicht?”

Darauf antwortete Jesus ihnen: ,Nicht den Worten soll man
glauben, sondern den Thaten. Nach den Thaten, die ich lehre, wer-
det ihr begreifen, ob ich in der Wahrheit lehre oder nicht. Thut, was
ich thue, aber denkt nicht tiber die Worte nach. Erfiillt den Willen
des Vaters, und dann werde ich euch mit mir und dem Vater verei-
nigen, weil ich der Menschensohn bin, dasselbe wie der Vater und
dasselbe, was ihr ,Gott’ nennt, und was ich ,Vater’ nenne. Ich und
der Vater sind eins. Und in euren Schriften ist gesagt, dafd Gott den
Menschen gesagt habe: ,Ihr seid Gotter.” Jeder Mensch ist im Geist
ein Sohn des Vaters, und wenn er lebt in der Erfiillung des Willens
des Vaters, so vereinigt er sich mit dem Vater. Wenn ich seinen Wil-
len erfiille, so ist der Vater in mir und ich im Vater.”

Danach fragte Jesus die Jiinger, wie sie seine Lehre vom Men-
schensohn begreifen. Simon Petrus antwortete ihm: ,,Deine Lehre
besteht darin, dafd Du der Sohn Gottes des Lebens bist, dafd Gott das
Leben des Geistes im Menschen ist.” Und Jesus sagte ihm: ,, Gliick-
lich bist Du, Simon, daf8 Du das begriffen hast. Ein Mensch konnte
Dir das nicht offenbaren, aber Du hast es deshalb begriffen, weil
Gott in Dir Dir dies geoffenbart hat. Auf diese Erkenntnis griindet
sich das wahre Leben der Menschen. Fiir dieses Leben giebt es kei-
nen Tod.”

VIIL.

Auf die Zweifel der Jiinger dariiber, wie ihre Belohnung sein werde
dafiir, daf8 sie dem fleischlichen Leben entsagen, antwortete Jesus:
,Flir einen Menschen, der den Sinn der Lehre verstanden hat, kann
es keine Belohnung geben, erstens deshalb, weil der Mensch, der
seinen néchsten Verwandten und seinem Eigentum entsagt, im Na-
men meiner Lehre hundertmal mehr erwirbt als seine nahen Ver-
wandten, und zweitens deshalb, weil der Mensch, der Belohnungen
erwartet, mehr fiir sich erwartet als andere erhalten, und dies wider-
spricht der Lehre von der Erfiillung des Willens des Vaters.” Fiir das
himmlische Reich giebt es keinen Grofleren und Kleineren; alle sind
gleich. Diejenigen, welche Belohnung fiir das Gute verlangen, glei-
chen den Arbeitern, welche einen grofieren Lohn verlangen als den,
den sie mit ihren Arbeitgebern abgemacht haben, nur deshalb, weil
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sie nach ihrer Meinung wiirdiger als andere seien. Belohnung und
Strafe, Erniedrigung und Erhohung giebt es nicht fiir den, der die
Lehre begreift. Niemand kann hoher oder wichtiger sein als ein an-
derer nach der Lehre Jesu.

Jeder kann den Willen des Vaters erfiillen, aber dadurch macht
sich keiner alter oder wichtiger oder besser als ein anderer. Dafiir
halten sich nur die Kaiser und solche, die ihnen dienen. ,Nach mei-
ner Lehre,” sagt Jesus, , kann es keine Alteren geben, weil der, der
besser sein will, der Diener aller sein soll, weil darin die Lehre be-
steht, dal dem Menschen das Leben gegeben sei nicht dazu, daf§
man ihm diene, sondern dazu, dafl er sein ganzes Leben dem
Dienste anderer Menschen hingebe. Und der, der dies nicht befolgt
und sich selbst erhoht, der wird tiefer fallen als er stand.” Um nicht
an Belohnungen und Erhdhungen fiir sich selbst zu denken, mufs
man begreifen, worin der Sinn des Lebens liegt. Der Sinn des Lebens
liegt in der Erfiillung des Willens des Vaters. Der Wille des Vaters
aber liegt darin, daf8 das, was er gab, zu ihm zuriickkehre. Wie der
Hirt seine ganze Herde verldfit und ein verlorenes Schaf suchen
geht, und wie eine Frau alles durchsucht, um ein verlorenes Geld-
stiick zu finden, so offenbart sich auch die Thatigkeit des Vaters da-
rin, dafd er zu sich hinzieht, was sein war.

Man muf8 begreifen, worin das Leben der Wahrheit liegt. Das
wahre Leben auflert sich immer darin, dafs das Verlorene zurtick-
kehrt, dafl das Schlafende erwacht. Die Menschen, welche das
wahre Leben haben und zu ihrem Ursprunge zuriickgekehrt sind,
koénnen nicht nach Menschenart sich fiir besser oder schlechter hal-
ten, sondern, da sie Teilnehmer des Lebens des Vaters geworden
sind, konnen sie sich nur freuen tiber die Riickkehr eines Verlorenen
zum Vater. Wenn ein Sohn, der vom Wege abgekommen ist und sich
vom Vater entfernt hat, bereut und zum Vater zuriickkehrt, konnen
dann nicht die anderen S6hne des Vaters neidisch werden infolge
der Freude des Vaters, so daf$ sie sich tiber die Riickkehr des Bruders
nicht freuen?

Um der Lehre zu glauben, um sein Leben zu dndern und die
Lehre zu erfiillen, bedarf es keiner aufSerlichen Beweise, noch Ver-
sprechungen von Belohnungen, sondern nur der klaren Begriffe
dessen, was das wahre Leben ist. Wenn die Menschen glauben, dafs
sie unbeschrankte Nutzniefler des Lebens seien, dafs das Leben

117



ihnen gegeben sei zum fleischlichen Genuf, so muf$ ihnen augen-
scheinlich jede That der Aufopferung fiir einen anderen als eine der
Belohnung wiirdige erscheinen, und ohne Belohnung werden sie
nichts mehr thun. Wenn man von den Arbeitern, welche vergafien,
daf} ihnen der Garten mit der Bedingung iibergeben worden war,
die Friichte ihrem Herrn zu bringen, ohne Entschddigung Pacht ver-
langen wiirde, und wenn man sie immer wieder an die Pacht erin-
nern wiirde, so wiirden sie ihn erschlagen. So ist auch die Ansicht
derjenigen Menschen, welche sich fiir Herren des Lebens halten und
nicht begreifen, daff das Leben ein Geschenk der Vorsehung ist, wel-
che die Erfiillung ihres Willens verlangt. Um zu glauben und zu
handeln, muff man begreifen, dafl der Mensch nichts selbst thun
kann, und daf}, wenn er sein fleischliches Leben fiir das Heil hin-
giebt, er nichts thut, was Dank und Belohnung verdient. Man muf3
begreifen, dafs der Mensch, wenn er Gutes thut, nur seine Pflicht
thut, die er erfiillen muf3. Nur wenn der Mensch so sein Leben ver-
steht, kann er so glauben, dafl er wahre Thaten des Guten vollbringt.

In dieser Auffassung des Lebens besteht auch das unsichtbare
himmlische Reich. Nicht das, welches irgendwo so erscheint, dafs
man es zeigen kann. Das himmlische Reich liegt im Verstandnis der
Menschen. Die Welt lebte und lebt noch immer nach alter Art. Die
Menschen essen, trinken, heiraten, handeln, sterben, und daneben
lebt in den Seelen der Menschen das himmlische Reich. Das himm-
lische Reich ist das Verstandnis des Lebens, wie ein Baum, der im
Friihjahr von selbst wachst.

Das wahre Leben, die Erfiillung des Willens des Vaters, ist nicht
das vergangene, nicht das zukiinftige, sondern das jetzige Leben.
(Das, was im jetzigen Augenblick jedem zu thun bevorsteht.)

Und darum darf man fiir das wahre Leben niemals erschlaffen.
Die Menschen sollen das Leben hiiten, nicht das vergangene, nicht
das zukiinftige, sondern das, in dem sie leben und in demselben den
Willen des Vaters aller Menschen erfiillen. Wenn sie dieses Leben
hingehen lassen, ohne den Willen des Vaters zu erfiillen, so kehrt es
nicht zuriick, ebenso wie der Wachtposten, der aufgestellt ist, um
die ganze Nacht zu wachen, nicht seine Pflicht erfiillt, wenn er auch
nur einen Augenblick einschlift, weil in diesem Augenblick ein Réu-
ber kommen kann. Und darum soll der Mensch seine ganze Kraft in
die jetzige Stunde iibertragen, darin nur liegt die Erfiillung des
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Willens des Vaters. Der Wille des Vaters aber ist das Leben und das
Heil aller Menschen. Und darum ist die Erfiillung des Willens des
Vaters das Wohl aller Menschen. Nur diejenigen leben, welche das
Gute thun. Das Wohl der Menschen (jetzt, in dieser Stunde) ist das
Leben, das sich mit dem gemeinsamen Vater vereinigt.

IX.

Der Mensch wird geboren mit der Erkenntnis des wahren Lebens,
der Erfiillung des Willens Gottes. Die Kinder leben so. An den Kin-
dernist ersichtlich, worin der Wille des Vaters besteht. Um die Lehre
Jesu zu begreifen, mufl man das Leben der Kinder verstehen und
ebenso sein wie sie. Die Kinder leben immer im Willen des Vaters,
ohne die fiinf Gebote zu verletzen. Sie wiirden sie auch niemals ver-
letzen, wenn die Alteren sie nicht verfithren wiirden. Die Leute, wel-
che die Kinder in Versuchung fiihren, verletzen die Gebote und ver-
derben die Kinder. Durch Verfithrung der Kinder thun die Men-
schen mit ihnen dasselbe, was ein Mensch thut, der einem anderen
einen Stein um den Hals hangt und ihn ins Wasser wirft. Wenn es
keine Versuchung gébe, wiare die Welt gliicklich. Die Welt ist nur
ungliicklich durch die Verfithrung. Die Versuchung ist das Bose,
was die Menschen zum vermeintlichen Wohl ihres zeitlichen Lebens
thun. Die Versuchungen verfithren die Menschen, und darum muf3
man alles dafiir aufopfern, um nicht in Versuchung zu fallen.

Die Versuchung wider das erste Gebot besteht darin, daff die
Menschen sich vor der Welt fiir rein halten und andere fiir schuldig.
Um nicht auf diesen Abweg zu geraten, miissen die Menschen sich
erinnern, daf$ alle Leute immer in unendlicher Schuld vor dem Vater
sind, und dafs sie sich von dieser Schuld nur reinigen kénnen, indem
sie dem Néachsten verzeihen.

Und darum sollen die Menschen dem Nachsten Beleidigungen
verzeihen, ohne dariiber zu ziimen, dafl der Beleidiger wieder und
wieder beleidigt. So oft auch der Mensch beleidigt werden mag,
muf er immer wieder vergeben, sich nicht des Bosen erinnern, weil
das himmlische Reich nur bei Vergebung moglich ist. Wenn wir
nicht vergeben, thun wir dasselbe, was der Schuldner thut. Ein
Mann mit einer groflen Schuld kam zu seinem Herrn und bat um
Nachsicht. Der Herr erlieff ihm alles. Der Mann ging zu seinem
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Schuldner, der ihm eine Kleinigkeit schuldete, und begann ihn zu
wiirgen. Um das ewige Leben zu haben, miissen wir den Willen des
Vaters erfiillen. Vom Vater erbitten wir Verzeihung dafiir, daf3, wir
seinen Willen nicht vollkommen erfiillten, und wir hoffen, diese
Verzeihung zu erhalten. Was also thun wir, wenn wir nicht selbst
vergeben? Wir thun dasselbe, was wir fiir uns befiirchten.

Der Wille des Vaters ist das Heil, das Ubel aber ist das, was uns
vom Vater entfernt. Wie sollten wir also uns nicht bemiihen, das
Ubel so schnell als moglich zu ersticken, weil es uns sonst des Le-
bens beraubt? Das Ubel verwickelt uns in den leiblichen Untergang.
In dem MaRe, wie wir dieses Ubels uns entledigen, erwerben wir
das Leben. Wenn das Ubel uns nicht trennt und wir vereinigt sind
durch die Liebe, so haben wir alles, was wir wiinschen konnen.

Die Verfithrung gegen das zweite Gebot liegt darin, dafs wir den-
ken, das Weib sei nur zum Genuf$ erschaffen, und wenn wir eine
Frau verlassen und eine andere nehmen, so gewinnen wir mehr Ge-
nuf. Um nicht in diesen Irrtum zu verfallen, miissen wir uns erin-
nern, daf3 der Wille des Vaters nicht darin liegt, das der Mensch sich
der weiblichen Reize erfreue, sondern darin, dafi jeder, der eine Frau
gewahlt hat, sich mit ihr zu einem Korper vereinige. Der Wille des
Vaters liegt darin, dafy jeder Mann eine Frau habe und jede Frau ei-
nen Mann. Wenn ein Mann sich an eine Frau halt, so werden alle
Manner Frauen und alle Frauen auch Manner haben. Darum, wenn
einer seine Frau wechselt, so beraubt er die Frau ihres Mannes und
veranlaft einen anderen Mann, seine Frau zu verlassen und die Ver-
lassene zu nehmen. Man kann auch keine Frau haben, aber mehr als
eine Frau kann man nicht haben, denn wenn man eine zweite hat,
verletzt man den Willen Gottes, welcher die Vereinigung eines Man-
nes mit einer Frau gebietet.

Die Verfehlung gegen das dritte Gebot besteht darin, daff die
Menschen zum Wohl ihres zeitlichen Lebens Behorden errichteten
und von den Menschen Schwiire zur Ausfithrung der Angelegen-
heiten der Regierungsgewalt verlangen. Um nicht in diese Versu-
chung zu fallen, miissen die Menschen sich erinnern, daf8 sie nie-
mand ihr Leben verdanken als Gott allein. Die Forderungen der Ob-
rigkeit miissen die Menschen als Gewaltthat ansehen und nach dem
Gebot des Nichtwiderstandes sich fiigen und das vollbringen und
hingeben, was die Obrigkeit von ihnen verlangt: Vermdgen und
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Arbeit; aber sie kdnnen nicht durch Versprechungen und Schwiire
ihre Handlungen binden. Schwiire, die man den Menschen erprefit,
machen sie schlecht. Der Mensch, der das Leben im Willen des Va-
ters erkannt hat, kann sich nicht verpflichten in Bezug auf seine
Handlungen, weil es fiir einen solchen Menschen nichts Heiligeres
giebt als sein Leben.

Das Vergehen gegen das vierte Gebot liegt darin, dafl die Men-
schen sich dem Zorn und der Wut hingeben und glauben, daf§ sie
damit Menschen bessern. Wenn ein Mensch einen anderen beleidigt,
so glauben die Leute, man miisse ihn strafen und das Recht bestehe
darin, dafd man Menschen verurteilt.

Um nicht in diesen Irrtum zu verfallen, mufs man sich erinnern,
daf3 die Menschen nicht berufen sind, andere zu verurteilen, son-
dern einander zu retten, und daf3 sie tiber andere nicht urteilen sol-
len, weil sie selbst nicht schuldlos sind. Das eine, was sie thun kon-
nen, ist, andere durch das Beispiel der Reinheit, Vergebung und der
Liebe zu belehren.

Die Verirrung gegen das fiinfte Gebot liegt darin, daff die Men-
schen glauben, es sei ein Unterschied zwischen den Menschen ihrer
Nation und fremder Vélker, und daf8 es daher notwendig sei, sich
gegen fremde Volker zu verteidigen und ihnen zu schaden.

Um nicht in diesen Irrtum zu verfallen, mufd man wissen, daf
alle Gebote sich in dem einen vereinigen: den Willen des Vaters zu
erfiillen, der allen Menschen das Leben und das Heil gegeben hat,
und darum allen Menschen ohne jeden Unterschied Gutes zu thun.
Wenn andere Menschen noch einen Unterschied machen und die
Volker, die sie fiir fremde halten, bekriegen, so mufs doch jeder, un-
geachtet dessen, um den Willen des Vaters zu erfiillen, jedem Men-
schen Gutes thun, wenn dieser auch einem anderen Volke angehort,
das uns bekriegt.

Um nicht in einen der menschlichen Irrtiimer zu verfallen, muf3
der Mensch nicht an das Fleischliche, sondern an das Geistige den-
ken. Wenn der Mensch begriffen hat, dal das Leben nur darin be-
steht, jetzt im Willen des Vaters zu sein, so werden keine Entbeh-
rungen, keine Leiden, noch der Tod schrecklich fiir ihn sein. Nur der
erhélt das wahre Leben, der zu jeder Stunde bereit ist, sein fleischli-
ches Leben hinzugeben fiir die Erfiillung des Willens des Vaters.
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Und damit alle begreifen, dafs das wahre Leben das ist, fiir wel-
ches es keinen Tod giebt, sagte Jesus: ,Das ewige Leben muf$ man
nicht so verstehen, dafs es dem jetzigen Leben dhnlich sei. Fiir das
wahre Leben im Willen des Vaters giebt es weder Ort noch Zeit.”

Diejenigen, welche zum wahren Leben erweckt wurden, leben
im Willen des Vaters, und fiir den Willen des Vaters giebt es weder
Zeit noch Ort. Sie leben fiir den Vater. Wenn sie fiir uns starben, so
leben sie fiir Gott. Und darum schliefst das eine Gebot alle in sich:
Mit aller Kraft den Ursprung des Lebens zu lieben, und darum auch
jeden Menschen, welcher diesen Ursprung in sich tragt.

Und Jesus sprach: ,Dieser Ursprung des Lebens ist eben jener
Christus, den ihr erwartet. Das Verstandnis dieses Ursprunges des
Lebens, fiir welchen es keine verschiedenen Personlichkeiten, keine
Zeit und keinen Ort giebt, liegt eben in jenem Menschensohn, den
ich lehre. Alles, was den Menschen den Ursprung dieses Lebens ver-
birgt, ist Argernis, Verfiihrung. Es giebt eine Verfiihrung der Schrift-
gelehrten, der Altgldubigen, gebt euch ihr nicht hin. Es giebt Ver-
fiihrungen der Obrigkeit, gebt euch ihnen nicht hin. Es giebt auch
noch das grausamste Argernis der Glaubenslehrer, welche sich
,Rechtgldaubige’ nennen. Hiitet euch vor dieser Verfithrung mehr als
vor allen anderen, weil sie, diese prahlerischen Lehrer, welche sich
eine falsche Gottesverehrung erdacht haben, euch von dem wahren
Gott ablocken. Anstatt dem Vater des Lebens durch die That zu die-
nen, bringen sie nur Worte vor und lehren nur durch Worte. Selbst
aber thun sie nichts, und darum konnt ihr nichts von ihnen lernen
als Worte. Der Vater aber verlangt nicht Worte, sondern Thaten. Sie
haben nichts zu lehren, weil sie selbst nichts wissen, aber zu ihrem
eigenen Nutzen nennen sie sich Lehrer. Ihr aber wifit, dai niemand
Lehrer anderer sein kann. Fiir alle giebt es nur einen Lehrer; der
Herr des Lebens ist die Vernunft. Aber jene prahlerischen Lehrer,
welche andere lehren wollen, berauben sich selbst des wahren Le-
bens und hindern andere es zu erkennen. Sie lehren, ihrem Gott zu
dienen durch duflerliche Gebrauche und glauben, dafi sie durch ei-
nen Schwur jemand dem Glauben zufiihren kénnen. Sie beschafti-
gen sich nur mit Auferlichkeiten. Sie suchen nur, was dem Glauben
dhnlich ist, aber an das, was in den Herzen der Menschen liegt, da-
ran denken sie nicht. Und darum sind sie wie geschmiickte Sarge,
auflen schon, aber innen - Verwesung. Sie verehren mit Worten die
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Heiligen und die Martyrer, aber sie, dieselben Menschen, welche
frither die Heiligen toteten und quaélten, toten und quélen sie auch
jetzt. Von ihnen geht alles Argernis in der Welt aus, weil sie unter
dem Schein des Guten das Bose thun. Thre Verfiihrung ist die Wur-
zel aller Verfithrungen, weil sie dessen spotten, was in der Welt hei-
lig ist. Noch lange werden sie sich nicht &ndern und werden mit ih-
rem Betrug fortfahren und das Bose in der Welt vermehren. Aber
die Zeit wird kommen, wo alle Tempel und alle dufSerliche Gottes-
verehrung fallen werden und die Menschen die Liebe begreifen und
sich in ihr vereinigen werden zum Dienst des einzigen Vaters des
Lebens und zur Erfiillung seines Willens.”

X.

Die Juden sahen, daf8 die Lehre Jesu das Reich, den Glauben und die
Nationalitat zerstort, und zugleich sahen sie, dafl sie seine Lehre
nicht widerlegen konnten, und deshalb beschlossen sie, ihn zu tdten.
Die Unschuld und Rechtschaffenheit Jesu veranlafite sie zu zdgern,
aber der Oberpriester Kaiphas fithrte den Beweis, dafs man Jesus t6-
ten miisse, wenn er auch ganz unschuldig sei.

Kaiphas sagte: ,, Wir haben nicht dariiber zu urteilen, ob dieser
Mensch gerecht ist oder nicht, wir haben nur zu {iberlegen, ob wir
wollen oder nicht, daf unser Volk ein abgesondertes jiidisches Volk
bleibe, oder ob wir wollen, daf es untergehe und zerstreut werde.
Das Volk kommt um und wird zerstreut, wenn wir diesen Men-
schen freilassen und nicht tten.”

Diese Beweisfithrung entschied die Sache, und die Rechtglaubi-
gen verurteilten Jesus zum Tode und benachrichtigten das Volk da-
von, damit er ergriffen werde, sobald er in Jerusalem erscheine.

Obgleich Jesus davon wufite, ging er doch zum Osterfest nach
Jerusalem. Die Jiinger suchten ihn zu bereden, nicht dahin zu gehen,
Jesus aber sagte: ,,Was die Rechtgldaubigen mir anthun wollen und
alles, was andere Menschen mir anthun konnen, kann fiir mich die
Wahrheit nicht vertauschen. Wenn ich das Licht sehe, weifs ich, wo
und wohin ich gehe. Nur der, der die Wahrheit nicht kennt, kann
von Furcht und Zweifel befallen werden. Nur wer nicht sieht, kann
straucheln.”
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Und er ging nach Jerusalem. Unterwegs hielten sie an in Betha-
nien. In Bethanien begof ihn Maria mit einem Eimer® teuren Ols. Je-
sus wufste, daff ihm ein baldiger leiblicher Tod bevorstand, und ant-
wortete den Jingermn auf ihre Vorwiirfe gegen Maria, warum sie so
viel teures Ol ausgegossen habe, daf dieses Salbol zur Vorbereitung
seines Leibes zum Tode diene. Als Jesus Bethanien verliefs und nach
Jerusalem ging, kamen ihm Menschenmassen entgegen, und das
iiberzeugte die Rechtgldubigen noch mehr von der Notwendigkeit,
ihn zu toten. Sie warteten nur auf eine Gelegenheit, ihn zu ergreifen.
Er wufite auch das, dafy das geringste unvorsichtige Wort von ihm
dem Gesetz zuwider eine Veranlassung zur Hinrichtung sein wer-
de, aber ungeachtet dessen ging er in den Tempel und erklérte hier,
dafs die frithere Gottesverehrung der Juden durch Opfer und Trank-
opfer falsch sei und verkiindigte seine Lehre.

Seine auf die Propheten begriindete Lehre war so, daf8 die Recht-
glaubigen immer keine offene Verletzung des Gesetzes finden konn-
ten, fir die sie ihn hatten dem Tode uiberliefern konnen, um so we-
niger, als der grofiere Teil des niedrigen Volkes auf Jesu Seite war.
Aber zum Fest waren Heiden gekommen, und als sie von der Lehre
Jesu horten, wollten sie mit ihm dariiber reden. Die Jiinger erschra-
ken, als sie dies horten. Sie fiirchteten, daff in diesem Gespréach mit
den Heiden Jesus sich eine Blofie geben und das Volk erziirnen
konnte. Anfangs wollten sie Jesus mit den Heiden nicht zusammen-
fiihren, dann aber entschlossen sie sich, ihm davon zu sagen, daf§
die Heiden mit ihm reden wollten. Als Jesus das horte, wurde er be-
stiirzt. Er begriff, dafd seine Predigt vor den Heiden seine Verwer-
fung desjiidischen Gesetzes offen beweisen, die rohe Masse von ihm
abwendig machen und den Rechtgldubigen Anlaf} geben werde, ihn
des Verkehrs mit den verhafiten Heiden zu beschuldigen. Jesus
wullte das, zugleich aber wufite er auch, dafi es sein Beruf sei, den
Menschen, den Sohnen eines Vaters, ihre Einheit ohne Unterschied
des Glaubens zu erklaren. Er wufite, daf$ dieser Schritt seinem leib-
lichen Leben den Untergang bringe, aber daf8 dieser Untergang den
Menschen das wahre Verstandnis des Lebens geben werde, und da-
rum sagte er: ,Wie das Gerstenkomn untergehen muf3, damit eine
Frucht entstehe, so muf3 auch der Mensch sein leibliches Leben dafiir

3 [Im Markus- und im Matthdusevangelium: ,, Glas” IvH]
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hingeben, damit eine geistige Frucht erwachst. Wer sein leibliches
Leben behiiten will, der verliert das wahre Leben, wer aber das leib-
liche Leben nicht schont, der gewinnt das wahre Leben. Ich bin be-
triibt iiber das, was mir bevorsteht. Aber ich habe bis jetzt nur dazu
gelebt, um diese Stunde zu erleben. Wie sollte ich also in dieser
Stunde nicht thun, was ich thun muf$? Darum mag in dieser Stunde
der Wille des Vaters in mir sich offenbaren.”

Jesus wandte sich an das Volk, an Heiden und Juden, und sagte
ihm offen, was er dem Nikodem nur im geheimen gesagt hatte. Er
sagte: ,,Das Leben der Menschen mit ihren verschiedenen Glaubens-
bekenntnissen und Obrigkeiten mufl génzlich gedndert werden.
Alle Obrigkeiten der Menschen miissen vernichtet werden. Man
mufl nur die Bedeutung des Menschen als Sohn des Vaters des Le-
bens begreifen, so wird dieses Verstdndnis alle menschlichen Werke
und Obrigkeiten vernichten und alle Menschen vereinigen.”

Die Juden sagten: ,,Du zerstorst unseren ganzen Glauben. Nach
unserem Gesetz giebt es nur einen Christus, Du aber sagst, es gebe
nur einen Menschensohn und man miif$te ihn erhéhen. Was bedeu-
tet das?”

Er antwortete: ,Den Menschensohn zu erhohen bedeutet, in dem
Lichte des Verstandnisses leben, das in dem Menschensohn ist, um,
so lange das Licht leuchtet, in diesem Licht zu leben. Ich lehre keinen
neuen Glauben, sondern nur den, den jeder in sich kennt. Jeder
kennt in sich das Leben. Und jeder weif3, daf§ das Leben ihm und
allen Menschen vom Vater des Lebens gegeben worden ist. Meine
Lehre besteht nur darin, das Leben zu lieben, das der Vater allen
Menschen gegeben hat.”

Viele vom gewohnlichen Volk glaubten Jesus. Die Vornehmen
aber und die Beamten glaubten ihm nicht, weil sie nicht {iber den
ewigen Sinn seiner Rede nachdenken wollten, sondern nur {iber die
zeitliche Bedeutung seiner Lehre. Sie sahen, daf§ er das Volk ihnen
entfremdete und wollten ihn toten, fiirchteten sich aber, ihn offent-
lich zu ergreifen, und darum wollten sie ihn nicht in Jerusalem am
hellen Tage ergreifen, sondern sonstwo im geheimen. Und zu ihnen
kam einer der zwolf Jiinger, Judas Ischariot, und sie bestachen ihn,
damit er ihre Dienstleute zu Jesus fithren solle, wenn dieser nicht
beim Volk sei. Judas versprach es und ging wieder zu Jesus, um Zeit
und Gelegenheit abzuwarten.
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Am ersten Feiertage ging Jesus mit seinen Jiingern, um Ostern
zu feiern, und Judas, welcher glaubte, daf8 Jesus von seinem Verrat
nichts wisse, ging mit ihm. Jesus aber wufite, dafs Judas ihn verkauft
hatte, und als alle am Tische sa8en, nahm Jesus das Brot, brach es in
zwolf Teile und gab jedem Jiinger einen Bissen, und auch Judas wie
den anderen. Und ohne jemand zu nennen, sagte er: ,Nehmet hin,
das ist mein Leib.” Und dann nahm er einen Becher mit Wein, tiber-
gab ihn den anderen, damit sie alle, auch Judas, daraus trinken soll-
ten, und sagte: , Einer von euch wird mein Blut vergieflen. Trinkt
mein Blut.” Dann stand Jesus auf und begann allen Jiingern die FiifSe
zu waschen, auch Judas; und als er damit fertig war, sagte er: ,Ich
weif3, daf3 einer von euch mich dem Tode tiberliefern und mein Blut
vergieflen wird, aber ich habe ihm zu essen und zu trinken gegeben
und ihm die Fiifle gewaschen. Das habe ich deshalb gethan, um euch
zu lehren, wie ihr gegen diejenigen verfahren sollt, die euch Boses
thun. Wenn ihr so verfahren werdet, so werdet ihr selig werden.”

Die Jiinger fragten alle, wer von ihnen der Verréter sei, aber Jesus
antwortete nicht, damit sie ihn nicht bestrafen. Als es dunkel wurde,
deutete Jesus auf Judas, und zugleich befahl er ihm zu gehen. Judas
stand vom Tische auf und entfloh, und niemand hielt ihn auf.

Dann sagte Jesus: ,Ich werde euch sagen, was es bedeutet, den
Menschensohn zu erhdhen. Es bedeutet, ebenso gut zu sein wie der
Vater, nicht nur gegen diejenigen, die uns lieben, sondern gegen alle,
auch gegen diejenigen, die uns Bdses thun. Darum sollt ihr nicht
tiber meine Lehre urteilen und sie nicht zu deuten versuchen, wie es
die Rechtglaubigen thaten, sondern thut das, was ich jetzt vor euch
gethan habe. Das eine Gebot gebe ich euch: ,Liebet die Menschen.’
Meine ganze Lehre liegt darin, immer und bis zum Ende die Men-
schen zu lieben.”

Darauf befiel Jesus eine Angst, und er ging mit den Jiingern in
der Nacht in den Garten hinaus, um sich zu verbergen. Und unter-
wegs sagte er ihnen: , Ihr seid alle nicht stark und alle zaghaft. Wenn
man mich ergreifen wird, werdet ihr alle entfliehen” Darauf antwor-
tete Petrus: ,Nein, ich verlasse Dich nicht und werde Dich verteidi-
gen bis zum Tode.” Und alle Jiinger sagten dasselbe. Und darauf
erwiderte Jesus:

,Wenn es so ist, so bereitet euch zur Verteidigung vor, nehmt
Vorrate mit, weil ihr fliehen mufit, und nehmt Waffen mit zur Ver-
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teidigung.” Die Jiinger sagten, sie hatten zwei Messer. Und als Jesus
dieses Wort von den Messern horte, wurde er betriibt. Er ging an
einen einsamen Ort, begann zu beten und forderte auch die Jiinger
dazu auf. Aber die Jiinger verstanden ihn nicht. Jesus sagte: ,Mein
Vater, heiliger Geist, laf$ den Kampf der Versuchung in mir ein Ende
nehmen, bestidrke mich in der Erfiillung Deines Willens. Ich will
nicht meinen Willen, um mein fleischliches Leben zu verteidigen,
ich will nur Deinen Willen, um nicht dem Bosen Widerstand zu leis-
ten.” Die Jiinger aber verstanden ihn nicht.

Und er sprach zu ihnen: , Denkt nicht an das Fleischliche, son-
dern bemiiht euch, euch durch den Geist zu erheben. Die Kraft liegt
im Geist, das Fleisch ist schwach.”

Und zum andermn Mal sagte er: ,Mein Vater, wenn die Leiden
unvermeidlich sind, so mogen sie geschehen, aber auch in den Lei-
den wiinsche ich eins: dafd nicht mein Wille, sondern der Deinige
geschehe.” Die Jiinger verstanden ihn nicht. Und wieder kampfte er
mit der Versuchung, und endlich siegte er und ging zu den Jiingern
und sagte: ,Jetzt ist es entschieden, ihr kdnnt ruhig sein. Ich werde
nicht schwanken und mich den Handen der Menschen dieser Welt
iberliefern.”

XI.

Jesus fiihlte sich bereit zum Tode und ging, um sich zu iiberliefern.
Petrus hielt ihn zuriick und fragte ihn, wohin er gehe. Jesus antwor-
tete: , Ich gehe dahin, wohin Du nicht gehen kannst. Ich bin bereit
zum Tode, Du aber bist noch nicht bereit.” Petrus sagte: , Nein, auch
ich bin jetzt bereit, mein Leben fiir Dich hinzugeben.” Jesus antwor-
tete: ,Der Mensch kann sich zu nichts verpflichten.” Und allen Jiin-
gern sagte er: ,Ich weif}, dafs mir der Tod bevorsteht, aber ich glaube
an das Leben des Vaters und darum fiirchte ich mich nicht. Regt
euchnicht auf {iber meinen Tod, sondern glaubt an den wahren Gott
und Vater des Lebens, dann wird euch mein Tod nicht schrecklich
erscheinen. Wenn ich mit dem Vater des Lebens vereinigt bin, kann
ich das Leben nicht verlieren. Zwar kann ich euch nicht sagen, in
welcher Weise und wo das Leben nach dem Tode fortdauern wird,
aber ich zeige euch den Weg zum wahren Leben. Meine Lehre
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spricht nicht davon, welcher Art das Leben sein wird, aber sie offen-
bart den einzigen wahren Weg des Lebens. Sie besteht darin, sich
mit Gott zu vereinigen. Der Vater ist der Ursprung des Lebens.
Meine Lehre besteht darin, nach dem Willen des Vaters zu leben und
seinen Willen zu erfiillen zum Heil aller Menschen. Euer Fiihrer
nach meinem Tode wird eure Erkenntnis der Wahrheit sein. Wenn
ihr meine Lehre befolgt, werdet ihr immer fiihlen, daf8 ihr in der
Wabhrheit seid, daf$ der Vater in euch ist und ihr im Vater seid. Und
wenn ihr wifdit, dafd der Vater in euch lebt, so werdet ihr die Ruhe
empfinden, welche euch niemand nehmen kann. Und darum, wenn
ihr die Wahrheit wifst und lebt in ihr, so kann weder mein Tod noch
der eurige euch schrecken.

Die Menschen erscheinen als besondere Wesen, jeder mit seinem
besonderen Willen, aber das ist nur Tauschung. Das einzige wahre
Leben ist das, das als Ursprung des Lebens den Willen des Vaters
anerkennt. Meine Lehre offenbart diese Einheit des Lebens und stellt
das Leben dar nicht als einzelne Zweige, sondern als einen ganzen
Baum, auf welchem alle Zweige wachsen. Nur derjenige, der im
Willen des Vaters lebt, wie ein Zweig am Baume, nur der lebt. Und
wer nach seinem eigenen Willen leben will, der stirbt wie ein abge-
fallener Zweig. Der Vater gab mir das Leben fiir das Gute, und ich
lehre euch zu leben fiir das Gute. Wenn ihr meine Gebote erfiillen
werdet, werdet ihr selig werden. Das Gebot, das meine ganze Lehre
ausdriickt, ist nur das, daf3 alle Menschen einander lieben sollen.

Die Liebe aber besteht darin, sein leibliches Leben fiir andere zu
opfern. Eine andere Bestimmung der Liebe giebt es nicht. Und in-
dem ihr mein Gebot der Liebe erfiillt, werdet ihr es nicht wie Skla-
ven erfiillen, welche, ohne zu begreifen, den Befehl ihres Herm er-
fullen, sondern ihr werdet leben wie auch ich, weil ich euch den Sinn
des Lebens erklart habe, der aus der Erkenntnis des Vaters des Le-
bens hervorgeht. Ihr habt meine Lehre nicht deshalb angenommen,
weil ihr sie zufallig gewahlt habt, sondern deshalb, weil sie die ein-
zige wahre ist, bei welcher die Menschen frei sind.

Die Lehre der Welt besteht darin, den Menschen Boses zu thun,
meine Lehre aber darin, einander zu lieben. Und darum wird euch
die Welt hassen, ebenso wie sie mich hafite. Die Welt begreift nicht
meine Lehre, und darum wird sie euch verfolgen und euch Boses
zufiigen, in der Meinung, dadurch Gott zu dienen. Also wundert
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euch nicht dariiber und begreift, daf§ es so sein muf8. Die Welt, die
den wahren Gott nicht begreift, mufl euch verfolgen, ihr aber sollt
die Wahrheit bekréftigen.

Ihr gramt euch dariiber, dafl man mich toten wird; aber man
wird mich darum t&ten, weil ich die Wahrheit bekréftige. Und da-
rum ist mein Tod notwendig zur Bekraftigung der Wahrheit. Mein
Tod, bei dem ich nicht von der Wahrheit zuriickweiche, wird euch
starken, und ihr werdet begreifen, was Falschheit und was Wahrheit
ist, und was aus der Erkenntnis der Falschheit und der Wahrheit
hervorgeht. Ihr werdet begreifen, dafy der Irrtum darin liegt, dafs die
Menschen an das fleischliche Leben glauben, aber nicht an das Le-
ben des Geistes, dafd die Wahrheit in der Vereinigung mit dem Vater
liegt und dafs daraus der Sieg des Geistes {iber das Fleisch hervor-
geht.

Wenn ich auch im fleischlichen Leben nicht mehr sein werde,
wird mein Geist bei euch sein. Ihr alle werdet, wie alle Menschen,
nicht immer in euch die Kraft des Geistes empfinden. Zuweilen wer-
det ihr schwach werden und die Kraft des Geistes verlieren. Ihr wer-
det in Versuchung fallen. Zuweilen werdet ihr wieder zum wahren
Leben erweckt werden. Es werden bei euch Stunden kommen, wo
das Fleisch besiegt ist. Aber das sind voriibergehende Zeiten, nach
dem Leiden werdet ihr im Geist wieder geboren werden, wie ein
Weib, das in Geburtsschmerzen liegt und dann die Freude dariiber
empfindet, daf} es einen Menschen in die Welt gesetzt hat. Dasselbe
werdet auch ihr empfinden, wenn ihr nach der Besiegung des Flei-
sches euch im Geiste erhebt. Ihr werdet dann eine solche Seligkeit
empfinden, daf8 euch nichts zu wiinschen iibrigbleibt. Ihr sollt im
voraus wissen, ungeachtet der Verfolgungen, des inneren Kampfes
und der Kleinmiitigkeit, daf§ der Geist in euch lebendig ist, und daf3
nur der wahre Gott das von mir geoffenbarte Verstdndnis des Wil-
lens des Vaters ist.”

Dann wandte sich Jesus zum Vater, dem heiligen Geist, und
sagte: ,Ich habe gethan, was Du befohlen hast, ich habe den Men-
schen geoffenbart, dafl Du der Ursprung von allen bist. Und sie ha-
ben mich begriffen. Ich lehrte sie, dafs sie alle hervorgingen von dem
einen Ursprunge des unendlichen Lebens und daf$ sie deshalb alle
eins sind; daf3, wenn der Vater in mir ist und ich im Vater, so auch
sie eins mit mir und mit dem Vater sind. Ich habe ihnen auch das
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geoffenbart, daf3, da Du, der sie liebt, sie in die Welt gesandt hast, so
auch sie durch die Liebe in der Welt leben sollen.”

XII.

Als Jesus seine Rede zu den Jiingern beendet hatte, stand er auf, und
anstatt zu fliehen, oder sich zu verteidigen, ging er Judas entgegen,
der die Kriegsknechte herbeifiihrte, um ihn zu ergreifen. Jesus ging
auf ihn zu und fragte ihn, warum er hier sei. Judas aber gab keine
Antwort, und die Soldaten umringten Jesus. Petrus eilte herbei, um
seinen Lehrer zu verteidigen, ergriff ein Messer, um zu kdmpfen.
Aber Jesus hielt Petrus an und sagte ihm: derjenige, der zum Messer
greife, miisse selbst durch das Messer untergehen, und befahl ihm,
das Messer abzugeben.

Und dann sagte Jesus zu denjenigen, die gekommen waren, um
ihn zu ergreifen: ,Ich bin auch frither allein unter euch gegangen
und habe mich nicht gefiirchtet. Und so fiirchte ich euch auch jetzt
nicht, und iibergebe mich euch. Ihr konnt thun, was ihr wollt.” Und
als alle Jiinger geflohen waren, blieb Jesus allein. Der Anfiihrer der
Soldaten befahl, Jesus zu binden und zu Anan zu fithren. Anan war
frither Oberpriester und wohnte auf einem Hofe mit Kaiphas.
Kaiphas war in dieser Zeit aber Oberpriester. Dieser hatte auch die
Beweggriinde erdacht, denen zufolge beschlossen wurde, Jesus zu
toten. Denn wenn man ihn nicht tte, werde das ganze Volk unter-
gehen. Jesus, der sich im Willen des Vaters fiihlte, war zum Tode
bereit und widersetzte sich nicht, als man ihn ergriff, und fiirchtete
sich nicht, als man ihn fortfiihrte. Aber dieser selbe Petrus, welcher
soeben noch Jesus versprochen hatte, ihn nicht zu verleugnen und
tiir ihn zu sterben, dieser selbe, welcher Jesus verteidigen wollte, er-
schrak, als er sah, daf$ man Jesus zum Tode fiihrte, und fiirchtete,
dafs man auch ihn hinrichten werde. Und auf die Fragen der S61d-
ner, ob er nicht auch mit Jesus gewesen sei, verleugnete er ihn und
ging von ihm, und erst nachher, als der Hahn krahte, begriff Petrus
alles das, was Jesus ihm gesagt hatte. Er begriff, daf es zwei Arger-
nisse des Fleisches giebt, die Angst und der [sic] Kampf, und daf§
mit diesen Jesus gekampft hatte, als er im Garten gebetet hatte und
die Jiinger eingeladen hatte, auch zu beten. Und jetzt war er in beide
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Irrtiimer des Fleisches verfallen, vor denen Jesus ihn gewarnt hatte.
Er wollte mit dem Bosen kampfen, und um die Wahrheit zu vertei-
digen, wollte er kimpfen und Boses thun; und da er jetzt also die
Angst vor fleischlichen Leiden nicht ertragen konnte, hatte er seine
Lehre verleugnet. Jesus ergab sich nicht der Verfithrung des Kamp-
fes, weder als die Jiinger zwei Messer bereit hielten, um ihn zu ver-
teidigen, noch der Verfithrung des Schreckens vor den Menschen in
Jerusalem, vor den Heiden und jetzt vor den Soldaten, als man ihn
band und zum Gericht fiihrte.

Jesus wurde vor Kaiphas gefiihrt. Kaiphas fragte ihn, worin
seine Lehre bestehe, aber Jesus gab keine Antwort, da er wufite, daf3
Kaiphas nicht fragte, um zu erfahren, worin die Lehre bestehe, son-
dern nur, um ihn zu beschuldigen, und sagte: ,Ich habe nichts ver-
borgen und verberge nichts. Willst Du wissen, worin meine Lehre
besteht, so frage diejenigen, die sie gehort und begriffen haben.” Da-
tiir schlug der Wachter des Erzpriesters Jesus auf die Wange, und
Jesus fragte ihn, warum er ihn schlage. Dieser aber antwortete ihm
nicht. Der Oberpriester aber fuhr mit dem Gericht fort. Man fiihrte
Zeugen herbei, welche aussagten, dafl Jesus sich dessen gerithmt
habe, er werde den jiidischen Glauben vemichten. Und die Ober-
priester befragten Jesus, aber als dieser sah, daf§ man ihn nicht be-
fragte, um etwas zu erfahren, sondern nur zum Schein eines gerech-
ten Gerichts, gab er keine Antwort. Da fragte ihn der Oberpriester:
,,Sage mir, bist Du Christus, der Sohn Gottes?” Da antwortete Jesus:
,Ja, ich bin Christus, der Sohn Gottes, und nun werdet ihr sehen,
dafs der Menschensohn Gott gleich ist.”

Und der Oberpriester freute sich {iber diese Worte und sagte den
anderen Richtern: ,Geniigen diese Worte, um ihn zu verurteilen?”
Und die Richter sagten: ,Sie geniigen, und wir verurteilen ihn zum
Tode.”

Und als sie das gesagt hatten, warf sich das ganze Volk auf Jesus
und begann ihn zu schlagen, ihm ins Gesicht zu speien und ihn zu
beschimpfen. Er aber schwieg.

Die Juden hatten kein Recht, Menschen mit dem Tode zu bestra-
fen. Sie mufiten die Erlaubnis vom rémischen Statthalter haben, und
als sie ihn auf ihre Weise gerichtet und verhohnt hatten, fithrten sie
ihn darum zum rémischen Statthalter Pilatus, damit er Jesus hin-
richte. Pilatus fragte sie, warum sie ihn toten wollten. Sie sagten:
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,Darum, weil er ein boser Mensch ist.” Pilatus sagte: ,Wenn er ein
bdser Mensch ist, so richtet ihn nach eurem Gesetz.” Sie antworte-
ten: ,Wir wollen, daf8 Du ihn hinrichtest, weil er schuldig ist gegen
den romischen Kaiser. Er ist ein Aufrithrer, er reizt das Volk auf,
verbietet, dem Kaiser Abgaben zu zahlen und nennt sich ,Konig der
Juden’.” Pilatus rief Jesus zu sich und sagte: ,Was bedeutet das, daf§
DuKonig der Juden seist?” Jesus antwortete: ,, Willst Du wissen, was
mein Konigreich bedeutet, oder fragst Du mich nur zum Schein?”
Pilatus antwortete: ,Ich bin kein Jude, und mir ist alles gleichgiiltig,
ob Du Dich Kaiser der Juden’ nennst oder nicht, aber ich frage Dich,
was bist Du fiir ein Mensch, und warum sagen sie, Du seist ihr Kai-
ser?” Jesus sagte: ,Sie reden die Wahrheit, daf8 ich mich Kaiser
nenne. Ich bin auch Kaiser, aber mein Reich ist nicht von dieser Welt,
sondernim Himmel. Die irdischen Kaiser bekdmpfen sich, sie haben
Heere, aber siehe, sie haben mich gebunden und geschlagen, und
ich habe ihnen nicht Widerstand geleistet, ich bin ein himmlischer
Kaiser. Ich bin allméachtig durch den Geist.”

Pilatus sagte: ,Dann ist es also wahr, dal Du Dich fiir einen Kai-
ser hiltst?” Jesus antwortete: ,Du selbst weifst es. Jeder, wer das
wahre Leben fiihrt, ist frei. Ich lebe nur darin und lehre nur das, um
den Menschen die Wahrheit zu offenbaren, daf3 sie im Geiste frei
seien.” Pilatus sagte: ,Du lehrst die Wahrheit, aber niemand weif,
was Wahrheit ist, und jeder hat seine Wahrheit.” Nachdem er das
gesagt hatte, wandte er sich von Jesus und ging wieder zu den Ju-
den. Als Pilatus zu den Juden gegangen war, sagte er: ,Ich habe
nichts Ungerechtes an diesem Menschen gefunden, wozu ihn hin-
richten?” Die Oberpriester sagten: ,Man muf ihn deshalb hinrich-
ten, weil er das Volk aufwiegelt.” Da begann Pilatus Jesus in Gegen-
wart der Oberpriester zu verhoren. Jesus aber sah, daf§ dies nur ein
Verhor zum Schein war, und gab keine Antwort. Da sagte Pilatus:
,Ich allein kann ihn nicht richten. Fiihrt ihn fort zu Herodes.” Im
Gericht bei Herodes gab Jesus gleichfalls keine Antwort auf die Be-
schuldigungen der Oberpriester, und Herodes, der Jesus fiir einen
unbedeutenden Menschen hielt, befahl, ihn zum Spott mit einem ro-
ten Mantel zu bekleiden, und sandte ihn zuriick zu Pilatus. Pilatus
hatte Mitleid mit Jesu. Er suchte die Oberpriester zu iiberreden, Je-
sus freizulassen, des Feiertags wegen, aber die Oberpriester gaben
nicht nach. Sie alle und das Volk hinter ihnen schrieen, man miisse
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Jesus kreuzigen. Pilatus versuchte zum zweiten Mal sie zu {iiberre-
den, Jesus freizulassen, aber die Oberpriester und das Volk schrieen,
man miisse ihn hinrichten. Sie sagten: ,Er ist schuldig, weil er sich
,Sohn Gottes’ nennt.” Pilatus rief wieder Jesus zu sich und fragte ihn:
,,Was bedeutet das, dafl Du Dich ,Sohn Gottes’ nennst?” Jesus gab
keine Antwort. Da sagte Pilatus: , Warum antwortest Du mir nicht,
daich doch die Gewalt habe, Dich zu toten oder freizulassen?” Jesus
antwortete: ,Du hast keine Gewalt tiber mich, die Gewalt hat nur
ein Hoherer.” Und Pilatus versuchte zum dritten Male, die Ober-
priester zu iiberreden, Jesus freizulassen, aber sie sagten zu ihm:
,Wenn Du diesen Menschen nicht hinrichtest, den wir Dir gezeigt
haben als Aufrithrer gegen den Kaiser, so bist Du selbst ein Feind
des Kaisers.”

Als Pilatus diese Worte vernahm, fiigte er sich und befahl, Jesus
hinzurichten. Aber vorher wurde Jesus entkleidet und geschlagen
und dann wieder mit dem Mantel zum Spott bekleidet. Sie schlugen,
verlachten und verspotteten ihn. Dann gaben sie ihm das Kreuz zu
tragen und fiihrten ihn zum Hinrichtungsplatz, und dort kreuzigten
sie ihn. Und als Jesus am Kreuze hing, spottete alles Volk iiber ihn,
und auf diese Spottreden antwortete Jesus: ,Vater, vergieb ihnen,
denn sie wissen nicht, was sie thun.” Dann, als er dem Tode nahe
war, sagte er: ,Mein Vater, in Deine Gewalt gebe ich meinen Geist.”
Er neigte das Haupt und verschied.
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3.
,,DU SOLLST DEM BOSEN NICHT WIDERSTAND LEISTEN”

(1896)

Geehrter Herr Crasby [Crosby*].

Ich freue mich sehr {iber IThre Nachrichten von Ihrer Thitigkeit und
dariiber, dafs diese Théatigkeit anfangt, die Aufmerksambkeit auf sich
zu ziehen. Vor fiinfzig Jahren hat die Erkldarung [William Lloyd]
Garrisons {iber den Nichtwiderstand nur eine Abkiihlung ihm ge-
geniiber hervorgerufen, und die ganze fiinfzigjdhrige Arbeit von
[Adin] Ballou in derselben Richtung begegnete nur einem hartné-
ckigen Schweigen. Mit grofiem Vergniigen habe ich in der Zeit-
schrift , Voice” die schonen Gedanken amerikanischer Schriftsteller
iiber die Frage des Nichtwiderstandes gelesen. Ich schliefle nur die
alte, ganz unbegriindete, Christus verleumdende Ansicht des Herrn
Denis aus, welcher annimmt, dal die Austreibung des Viehes aus
dem Tempel durch Christus bedeute, dafs er die Menschen mit der
Peitsche geschlagen und seinen Jiingern befohlen habe, dasselbe zu
thun.

Die Gedanken, welche diese Schriftsteller ausgesprochen haben,
besonders H. Newton und G. Hetton, sind vortrefflich. Aber den-
noch mufl man bedauern, dafs diese Gedanken nicht auf die Frage
antworten, welche Christus den Menschen gestellt hat, sondem auf
diejenige, welche an ihrer Stelle die sogenannten Rechtglaubigen
(Kirchenlehrer) gestellt haben, die grofiten und gefahrlichsten Geg-
ner des Christentum.

Mr. Higginson sagt: ,Das Gesetz des Nichtwiderstandes ist un-
moglich als allgemeine Regel (non resistance is not admissible as a
general rule).”

H. Newton sagt: ,Die praktischen Folgen (practical results) der
Anwendung der Lehre Christi werden davon abhangen, welchen
Grad von Glauben die Menschen dieser Lehre entgegenbringen.”
Herr C. Martyn meint, daf§ das Stadium, in dem wir uns befinden,
noch nicht geeignet sei fiir die Anwendung der Lehre vom Nichtwi-

¢ [Ernest Howard Crosby (1856-1907); Autor u. a. von: Tolstoy and his message.
New York: Funk and Wagnell’s Company 1904; ebenso ein Buch tiber William.]

134



derstande. G. Hetton sagt: ,Um das Gebot des Nichtwiderstandes
zu erfiillen, mufs man lernen, es im Leben anzuwenden.” Dasselbe
sagt auch Frau Zivermore, welche aber das Gesetz des Nichtwider-
standes fiir in Zukunft anwendbar halt.

Alle diese Meinungen handeln nur davon, was fiir die Menschen
daraus folgen wird, wenn sie alle in die Notwendigkeit versetzt sein
werden, das Gesetz des Nichtwiderstandes zu befolgen; aber vor al-
lem ist es ganz unmdoglich, alle Menschen zu veranlassen, dieses Ge-
setz anzunehmen, und zweitens, wenn das auch moglich wére, so
wiére das die schérfste Verneinung desselben Prinzips, welches
dadurch aufgestellt wird, alle Menschen zu veranlassen, andere
nicht zu vergewaltigen! Wer wird denn die Menschen veranlassen?

Drittens, und was das Hauptsachlichste ist — die Frage, welche
Christus aufgestellt hat, liegt durchaus nicht darin, ob der Nichtwi-
derstand allgemeines Gesetz fiir die ganze Menschheit werden
wird, sondern darin, was jeder einzelne Mensch thun miisse zur Er-
fillung seiner Bestimmung, zur Rettung seiner Seele und zur Voll-
bringung der Werke Gottes, was auf dasselbe hinauslduft. Die
christliche Lehre schreibt dem Menschen keine Gesetze vor. Sie sagt
nicht zu den Menschen: ,Handelt alle bei Strafe nach diesen und
diesen Vorschriften, so werdet ihr alle gliicklich sein, sondern sie er-
klart jedem einzelnen Menschen seine Stellungin der Welt und zeigt
ihm das, was fiir ihn persénlich unvermeidlich aus dieser Stellung
hervorgeht. Die christliche Lehre sagt jedem einzelnen Menschen,
daf} sein Leben — wenn er sein Leben als sein erkennt und als Ziel
desselben das weltliche Wohl seiner Personlichkeit oder der Person-
lichkeiten anderer Menschen — durchaus keinen verniinftigen Sinn
haben kann, weil dieses Wohl, das als Ziel des Lebens hingestellt
wird, niemals erreicht werden kann. Es kann nicht erreicht werden,
weil erstens alle Wesen nach den Vorteilen des Weltlebens streben,
welche aber immer nur die einen Wesen zum Nachteil der andern
erlangen konnen, so daf$ jeder einzelne Mensch nicht nur die ge-
wiinschten Vorteile nicht erlangen kann, sondern aller Wahrschein-
lichkeit nach im Kampfe um diese unerreichbaren Vorteile noch viel
unnotige Leiden durchzumachen hat — und zweitens, weil der
Mensch, je mehr weltliche Vorteile er erlangt, desto weniger damit
zufrieden ist und um so mehr nach neuen verlangt — drittens und
hauptséchlich deshalb, weil der Mensch, je langer er lebt, desto un-
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vermeidlicher von Alter, Krankheit und endlich vom Tode heimge-
sucht wird, welche die Moglichkeit aller weltlichen Vorteile vernich-
ten.

Daraus folgt, dal, wenn der Mensch sein Leben fiir das seinige
hélt und als Ziel desselben das weltliche Wohl seiner selbst oder an-
derer Menschen ansieht — dieses Leben fiir ihn keinen verniinftigen
Sinn haben kann. Das Leben erhélt einen verniinftigen Sinn nur
dann, wenn der Mensch seinen Irrtum begreift, sein Leben als sein
anzusehen und als Zweck desselben das personliche Wohl seiner
selbst oder anderer Menschen. Er muf begreifen, daf§ das Leben des
Menschen nicht ihm gehort, der dieses Leben von jemand empfan-
gen hat, sondemn demjenigen, der dieses Leben geschaffen hat, und
darum mufs der Zweck desselben nicht in der Erreichung des eige-
nen Wohls oder desjenigen anderer Menschen bestehen, sondern
nur in der Erfiillung des Willens dessen, der es geschaffen hat. Nur
bei dieser Auffassung des Lebens erhilt es einen verniinftigen Sinn,
und sein Zweck, die Erfiillung des Willens Gottes, wird erreichbar,
und, was das Wichtigste ist, nur bei dieser Auffassung wird die Té-
tigkeit des Menschen eine klare, bestimmte, und er unterliegt nicht
mehr der Verzweiflung und den Leiden, welche bei der fritheren
Auffassung unvermeidlich sind.

,,Die Welt, und ich in ihr,” sagt sich ein solcher Mensch, ,,wir be-
stehen nach dem Willen Gottes. Die ganze Welt und meine Bezie-
hungen zu ihr kann ich nicht kennen, aber das, was Gott von mir
will, der mich in diese der Zeit und dem Raume nach unendliche
und darum meinem Verstandnis nicht zugéngliche Welt gesandt hat
- kann ich wissen, weil das mir geoffenbart ist, sowohl in der Uber-
lieferung, das heifit in dem gesamten Verstandnis der besten Men-
schen, die vor mir gelebt haben, als in meinem Verstand und in mei-
nem Herzen, das heifit im Streben meines ganzen Wesens.”

In der Uberlieferung der gesamten Weisheit aller der besten
Menschen, welche vor mir gelebt haben, wird mir gesagt, ich solle
andere so behandeln, wie ich wiinsche, von anderen behandelt zu
werden. Mein Verstand sagt mir, das hochste Wohl der Menschen
sei nur dann moglich, wenn alle Menschen so handeln. Mein Herz
istnur dann ruhig und freudig, wenn ich mich ganz dem Gefiihl der
Menschenliebe hingebe, welches das von mir verlangt. Nicht nur
kann ich wissen, was ich thun soll, sondern ich kann auch kennen
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und kenne die Sache, fiir welche meine Thatigkeit nétig und be-
stimmt ist. Die ganze Sache Gottes, das, wozu die Welt existiert und
lebt, kann ich nicht begreifen, aber das in der Welt vor sich gehende
Wirken Gottes, an dem ich durch mein Leben teilnehme, ist mir ver-
standlich. Dieses Wirken ist die Vernichtung von Streit und Kampf
zwischen den Menschen und anderen Wesen und die Herstellung
der Einigkeit unter ihnen. Dieses Wirken ist die Verwirklichung des-
sen, was die hebrdischen Propheten versprochen haben, die Zeit
werde kommen, wo alle Menschen die Wahrheit erkennen werden,
wo die Schwerter in Pflugscharen verwandelt werden und der Lowe
friedlich unter Limmern liegen werde.

Dann also wird der Mensch christlicher Lebensauffassung nicht
nur wissen, wie er im Leben sich verhalten soll, sondern auch, was
er zu thun hat.

Er hat das zu thun, was mitwirkt zur Aufrichtung des Reiches
Gottes in der Welt. Um dieses zu thun, mufs der Mensch sich der
inneren Forderungen des Willens Gottes erinnern, das heifit andere
liebevoll behandeln, wie er wiinscht, selbst behandelt zu werden.
Die inneren Forderungen der Seele des Menschen fallen also zusam-
men mit jenem &duflerlichen Zweck des Lebens, welcher vor ihnen
aufgestellt ist.

Und hier - bei dieser fiir den Menschen des christlichen Bekennt-
nisses klaren und unzweifelhaften Hinweisung von zwei Seiten da-
rauf, worin der Zweck und der Sinn des menschlichen Lebens be-
stehe, und wie der Mensch handeln miisse, was er thun und lassen
misse — erscheinen Menschen, die sich Christen nennen und be-
haupten, in diesem und jenem Falle miisse der Mensch von dem ge-
gebenen Gesetz Gottes und von den Hinweisungen auf die gemein-
samen Lebensfragen abweichen und ihnen zuwiderhandeln, weil
nach ihrer Meinung die Folgen der Handlungen, die nach dem von
Gott gegebenen Gesetz vollbracht werden, fiir die Menschen unvor-
teilhaft oder unpassend sein konnten.

Der Mensch ist nach der christlichen Lehre ein Arbeiter Gottes.
Ein Arbeiter kennt nicht alle Angelegenheiten seines Herrn, aber er
kennt den nachsten Zweck, der durch seine Arbeit erreicht wird,
und er besitzt bestimmte Anweisungen dafiir, was er thun soll, und
besonders sind ihm klare Anweisungen dafiir gegeben, was er nicht
thun soll, um nicht dem Zweck entgegenzuarbeiten, zu dessen
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Erreichung er zur Arbeit gesandt wurde. Im {ibrigen aber ist ihm
volle Freiheit gelassen. Und darum erscheint dem Menschen, der
sich die christliche Lebensauffassung angeeignet hat, der Sinn seines
Lebens vollkommen klar und verniinftig, und es kann keinen Zwei-
fel und kein Schwanken dariiber geben, wie er im Leben handeln
soll, was er thun soll, und vor allem, was er lassen soll, um die Be-
stimmung seines Lebens zu erfiillen.

Nach dem Gesetz, das dem Menschen sowohl durch die Uberlie-
ferung als durch die Vernunft und im Herzen gegeben ist, soll er
sich immer gegen andere so benehmen, wie er wiinscht, daf$ man
sich ihm gegeniiber benehme. Er soll mitwirken zur Herstellung von
Liebe und Einigkeit zwischen den Wesen; aber nach der Ansicht die-
ser weitblickenden Menschen soll er, so lange die Erfiillung des Ge-
setzes nach ihrer Meinung zu frithzeitig ware, Gewalt brauchen,
Menschen der Freiheit berauben oder toten, um dadurch nicht zur
Vereinigung in Liebe, sondern zur Erziirnung und Verbitterung der
Menschen mitzuwirken.

Das ware ebenso, als wenn zu einer bestimmten Arbeit ein Mau-
rer angestellt ware, welcher weif3, daff er mit anderen beim Bau eines
Hauses mitarbeitet und klare, unzweifelhafte Anweisungen von sei-
nem Herm erhalten hat dariiber, dafd er einen Bau ausfiihren soll,
und von solchen Maurern wie er selbst, welche so wenig wie er den
Plan des Gebaudes kennen, noch wissen, was fiir die allgemeine Sa-
che niitzlich ist, den Befehl erhalten wiirde, mit dem Auffithren sei-
ner Mauer auszuhoren und die Arbeiten der anderen umzuwerfen.

Ein erstaunlicher Irrtum! Ein Wesen, das heute lebt und morgen
aufhort zu atmen, dem ein bestimmtes, unzweifelhaftes Gesetz ge-
geben ist, wie es seine kurze Zeit durchleben soll — dieses Wesen bil-
det sich ein, es wisse, was notig und niitzlich und zeitgemas sei fiir
alle Menschen und die ganze Welt, fiir diese Welt, welche sich un-
aufhorlich bewegt, entwickelt, und zur Erlangung der Vorteile, die
sich jeder nach seiner Weise vorstellt, schreibt er sich und anderen
vor, zeitweilig von dem ihm und allen Menschen gegebenen un-
zweifelhaften Gesetz abzuweichen und gegen alle nicht so zu han-
deln, wie er wiinscht, dafd man mit ihm verfahre, nicht die Liebe in
die Welt zu bringen, sondern die Menschen zu bedriicken, der Frei-
heit zu berauben, zu téten und in die Welt die Feindschaft zu tragen,
sobald wir das fiir notig finden. Und er befiehlt, so zu handeln,
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obgleich er weifi, daf8 die gesetzlichen Grausamkeiten die Folterun-
gen und Hinrichtungen von Menschen von der Inquisition und den
Schrecken aller Revolutionen bis zu den jetzigen Greuelthaten der
Anarchisten nur davon herkommen, daf§ die Menschen zu wissen
glauben, was die Welt und die Menschheit notig hat, obgleich er
weif3, daf8 in jedem Augenblick immer zwei feindliche Parteien vor-
handen sind, von welchen jede behauptet, man miisse Gewalt gegen
die andere anwenden: Monarchisten gegen Anarchisten, Anarchis-
ten gegen Monarchisten, Engliander gegen Amerikaner, Amerikaner
gegen Englander, Deutsche gegen Engliander und Engliander gegen
Deutsche, und so weiter in allen moglichen Variationen und Zusam-
menstellungen.

Aber nicht nur mufl der Mensch christlicher Lebensauffassung
klar einsehen, dag fiir ihn gar kein Grund vorhanden ist, von dem
ihm von Gott klar vorgeschriebenen Gesetz seines Lebens abzuwei-
chen, um zufillige, schwankende, oft einander widersprechende
menschliche Anforderungen zu befolgen, sondern ein solcher
Mensch, wenn er schon einige Zeit in der christlichen Lebensauffas-
sung lebt, ist nicht nur aus Uberlegung, sondern auch nach seinem
Gefiihl buchstablich nicht imstande, so zu handeln, wie die Men-
schen von ihm verlangen.

Wie es fiir viele Leute unserer Welt unmaglich wiére, ein Kind zu
peitschen, zu téten, wenn auch dadurch hundert andere Menschen
gerettet werden konnten, ganz ebenso wird auch eine ganze Reihe
von Handlungen einem Menschen unmoglich, der die christliche
Mildherzigkeit in sich entwickelt hat. Ein Christ zum Beispiel, der
gendtigt ist, an einem Gericht teilzunehmen, durch welches viel-
leicht ein Mensch zum Tode verurteilt wird, oder an der gewaltsa-
men Wegnahme von Eigentum teilzunehmen, oder an einer Kriegs-
erklarung, oder an den Vorbereitungen zum Krieg — und um so
mehr noch am Kriege selbst — befindet sich in derselben Lage, wie
ein gutmiitiger Mensch, der genétigt wire, ein Kind zu schlagen
oder zu toten. Es sagt ihm nicht nur die Uberlegung, da8 er das nicht
thun soll, sondern er kann nicht thun, was man von ihm verlangt.
Denn fiir den Menschen giebt es eine moralische Unmoglichkeit, ge-
wisse Handlungen zu vollbringen, ganz ebenso auch wie eine phy-
sische Unmoglichkeit. Wie es dem Menschen unmoglich ist, einen
Berg aufzuheben, so unmoglich ist es auch fiir den dem christlichen
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Leben angehorenden Menschen, an Gewaltthaten teilzunehmen.
Welche Bedeutung kann fiir einen solchen Menschen der Gedanke
haben, dafi er fiir ein eingebildetes Heil thun soll, was fiir ihn schon
moralisch unmdglich geworden ist.

Aber wie soll der Mensch handeln, wenn er voraussieht, welchen
Schaden die Befolgung des Gesetzes der Liebe und des daraus her-
vorgegangenen Gesetzes des Nichtwiderstandes bringen muf$? Wie
soll der Mensch handeln - das immer angefiihrte Beispiel — wenn
vor seinen Augen ein Bosewicht ein Kind mordet und das Kind
nicht anders zu retten ist, als indem man den Rauber totet?

Gewohnlich wird vorausgesetzt, daf8 die Antwort auf diese
Frage nicht anders ausfallen konne, als man miisse den Rauber to-
ten, um das Kind zu retten. Aber diese Antwort wird nur deshalb so
entschieden und schnell gegeben, weil wir alle gewohnt sind, so zu
handeln, nicht nur im Fall der Verteidigung eines Kindes, sondern
auch in dem Fall, daf} das Nachbarreich seine Grenzen auf Kosten
des unsrigen vergrofiern will, oder in dem Fall, daf8 Spitzen iiber die
Grenze geschmuggelt werden, oder auch sogar in dem Falle, dafl
wir die Friichte unseres Gartens gegen Entwendung durch einen
Voriibergehenden zu verteidigen haben.

Es wird angenommen, es sei notwendig, den Rauber zu toten,
um das Kind zu retten. Aber sobald man daran denkt, auf welcher
Grundlage der Mensch so handeln soll, mag er Christ sein oder
nicht, wird man sich {iberzeugen, daf$ eine solche Handlung durch-
aus keine verniinftige Begriindung haben kann und nur deshalb fiir
notwendig gehalten wird, weil vor zweitausend Jahren ein solches
Verfahren fiir gerechtfertigt angesehen wurde und die Leute daran
gewohnt waren, so zu handeln. Warum wird ein Nichtchrist, der
Gott und den Sinn seines Lebens in der Erfiillung des gottlichen Wil-
lens nicht anerkennt, in der Verteidigung eines Kindes den Rauber
toten? Abgesehen davon, daf er sicher ist, zu toten, wenn er den
Rauber totet, aber bis zum letzten Augenblick nicht sicher weif3, ob
der Réuber das Kind t6ten wiirde oder nicht — abgesehen von dieser
Unregelmafigkeit, — wer kann entscheiden, daf8 das Leben des Kin-
des notiger und besser ist, als das des Raubers?

Wenn nun der Mensch kein Christ ist und Gott und den Sinn des
Lebens in der Erfiillung seines Willens nicht anerkennt, so kann nur
die Uberlegung die Wahl seiner Handlungen leiten, das heifit die
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Vorstellung, was fiir ihn und fiir alle Menschen gewinnreicher sein
wird, die Fortdauer des Lebens des Raubers oder des Kindes. Um
dies zu entscheiden, mufS er wissen, was mit dem Kinde geschehen
wird, das er retten wird, und was mit dem Réuber, den er totet, ge-
schehen wiirde, wenn er ihn nicht tétete. Das aber kann er nicht wis-
sen, und darum, wenn der Mensch kein Christ ist, so hat er keinen
verniinftigen Anlafl dazu, durch den Tod des Réubers das Kind zu
retten.

Wenn aber der Mensch ein Christ ist und darum Gott und den
Sinn des Lebens in der Erfiillung seines Willens erkennt, so hat er,
so furchtbar auch der Rauber ein noch so unschuldiges, schones
Kind anfallt, noch weniger Grund, von dem ihm von Gott gegebe-
nen Gesetz abzuweichen und dem Rauber das anzuthun, was der
Rauber dem Kinde thun will. Er kann den Rauber anflehen, er kann
seinen Leib zwischen den Réuber und sein Opfer stellen, aber das
eine kann er nicht thun, mit Bewufitsein von dem ihm von Gott ge-
gebenen Gesetz abgehen, dessen Erfiillung den Sinn seines Lebens
bildet. Es ist sehr wohl moglich, daf ein Mensch, ob er Heide oder
Christ ist, infolge seiner schlechten Erziehung und seines tierischen
Charakters den Rauber nicht nur in der Verteidigung des Kindes
selbst, sondem auch in der Verteidigung seiner selbst oder seines
Beutels totet, aber das bedeutet keineswegs, dafs man das thun soll,
dafl man sich und andere auf den Glauben bringen solle, das miisse
man thun.

Das bedeutet nur, daf8 ungeachtet der duflerlichen Bildung und
des Christentums die Gewohnheiten der Steinzeit noch so stark im
Menschen sind, daf8 er Thaten veriiben kann, welche schon lange
von seinem Gewissen verurteilt werden: Der Rauber will vor mei-
nen Augen ein Kind toten, und ich kann es retten, indem ich den
Réauber tote. Also mufl man in gewissen Fillen dem Bosen durch
Gewalt Widerstand leisten?

Ein Mensch befindet sich in Lebensgefahr und kann nur durch
eine L{ige von mir gerettet werden, also mufs man in gewissen Fillen
liigen? Ein Mensch verhungert, und ich kann ihn nicht anders retten,
als dadurch, daf8 ich stehle. Also mufs man in gewissen Féllen steh-
len?

Kiirzlich las ich eine Erzahlung von Coppée, wo ein Diener sei-
nen Offizier ermordet, welcher sein Leben versichert hatte, und
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dadurch rettete er die Ehre und das Leben der Familie desselben.
Man mus8 also in gewissen Féllen morden?

Solche erdachten Falle und die daraus hergeleiteten Schliisse be-
weisen nur, dafl es Menschen giebt, welche wissen, daf$ es bose ist,
zu stehlen, zu liigen und zu morden, welche aber wenig geneigt
sind, dies zu unterlassen und alle ihre Geisteskrafte darauf verwen-
den, ihre Handlungen zu rechtfertigen. Es giebt keine Sittenregel,
welcher man nicht einen erdachten Fall entgegensetzen konnte, in
welchem es schwer zu entscheiden ware, was sittlicher ware: von
den Vorschriften abzuweichen, oder sie zu erfiillen. Dasselbe gilt
auch fiir die Frage des Nichtwiderstandes durch die Gewalt. Die
Menschen wissen, daf$ das bose ist, aber sie wiinschen so sehr in der
Gewaltthat weiter zu leben, daf3 sie alle ihre Geisteskrafte darauf
verwenden, alles das Bdse zu rechtfertigen, das daraus hervorging
und noch hervorgeht, dafs man einem Menschen das Recht zuer-
kennt, Gewalt gegen andere zu gebrauchen, und darauf dieses Recht
zu verteidigen. Aber solche erdachten Félle beweisen keineswegs,
daf} die Gebote: man soll nicht liigen, stehlen, morden — ungerecht-
fertigt seien.

,,Fais ce que tu dois, advienne que pourra,” — thue, was Du sollst,
mag kommen, was will, —ist der Ausdruck tiefer Weisheit. Das, was
jeder von uns thun soll, weifs jeder unzweifelhaft, das aber, was ge-
schehen wird, konnen wir nicht wissen. Und darum werden wir
nicht nur deshalb, weil wir unsere Schuldigkeit thun sollen, dazu
hingefiihrt dadurch, dafi wir wissen, was wir sollen, sondern wir
wissen auch durchaus nicht, was geschehen und aus unseren Hand-
lungen hervorgehen wird.

Die christliche Lehre ist die Lehre, was der Mensch thun soll zur
Erfiillung des Willens dessen, der ihn in das Leben gesandt hat. Ge-
danken dariiber, welche Folgen wir von diesen oder jenen Handlun-
gen der Menschen voraussehen, haben nicht nur nichts gemein mit
dem Christentum, sondern bilden denselben Irrtum, der durch das
Christentum zerstort wird.

Den erdachten Rauber mit dem erdachten Kinde hat niemand
gesehen, und alle Schrecken, welche die Geschichte und unsere Zeit
erfiillen, kommen nur daher, daf3 sich die Menschen einbilden, daf

5 [Frangois Edouard Joachim Coppée, 1842-1908 in Paris. Schriftsteller. IvH]
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sie die Folgen der Handlungen voraussehen konnen, welche mog-
licherweise veriibt werden.

Um was handelt es sich? Die Menschen lebten friiher in wildem
Zustande, veriibten Gewaltthaten und Mordthaten, afSen einander
auf und hielten das fiir gut. Dann kam die Zeit, wo vor Jahrtausen-
den, noch zur Zeit Mosis, in den Menschen das Bewufitsein ent-
stand, dafl Gewaltthaten und Mordthaten bose seien. Aber es gab
auch Leute, welchen die Gewaltthaten niitzlich erschienen, und sie
behaupteten daher, Gewaltthaten und Mordthaten seien nicht im-
mer bose, es gebe auch Fille, wo solche nétig, niitzlich und selbst
gut seien. Und die Gewaltthaten und Mordthaten dauerten weiter
fort, wenn auch nicht so hédufig und so grausam, und mit dem Un-
terschied, daf diejenigen, die sie begingen, sie zu rechtfertigen such-
ten mit dem Wohl der Menschen. Diese triigerische Rechtfertigung
der Gewaltthat hat auch Christus aufgedeckt. Er zeigte, dafljede Ge-
waltthat verteidigt werden kann, wie das auch geschieht, wenn zwei
Feinde einander anfallen und beide behaupten, das Recht auf ihrer
Seite zu haben — und dafd man daher durchaus keiner Rechtfertigung
der Gewaltthaten glauben und unter keinerlei Vorwand jemals sie
anwenden darf.

Es konnte scheinen, dafs Menschen, welche sich Christen nennen,
sich veranlafit fithlen wiirden, diesen Betrug eifrig aufzudecken,
weil in der Enthiillung dieses Betruges eine der hauptséchlichsten
Auflerungen des Christentums ist, aber das Gegenteil geschah: Die
Menschen, welchen die Gewalthat Nutzen brachte und welche da-
her auf diesen Nutzen nicht verzichten wollten, nahmen die aus-
schlieffliche Verkiindigung des Christentums auf sich und versi-
cherten dabei, dafs es Fille gebe, bei welchen die Nichtanwendung
der Gewalt mehr Ubel hervorbringe als die Anwendung derselben
(der erdichtete Rduber und das durch ihn gefahrdete Kind), und dafs
man daher die Lehre Christi vom Nichtwiderstande dem Bosen
durch Gewalt nicht vollstandig befolgen miisse, und daf$ man von
dieser Lehre abweichen konne, in der Notwehr und zur Verteidi-
gung anderer Menschen oder des Vaterlandes, zum Schutz der Ge-
sellschaft gegen wahnsinnige Bosewichte und in vielen anderen Fal-
len. Die Losung der Frage aber, in welchen Fillen von der Lehre
Christi abgewichen werden diirfe, blieb ganz den Menschen {iber-
lassen, welche Gewalt anwendeten.
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So kam es, dafd die Lehre Christi vom Nichtwiderstande dem Bo-
sen durch Gewalt vollkommen beseitigt erschien, und was das
Schlimmste ist, daf$ dieselben, welche Christus tiberwies, sich fiir die
ausschliefslichen Bekenner und Ausleger seiner Lehre hielten. Aber
das Licht leuchtet in der Finsternis, und die falschen Bekenner des
Christentums sind durch seine Lehre wieder entlarvt.

Man kann iiber die Einrichtung der Welt nach unserem Ge-
schmack nachdenken, das kann niemand hindern, man kann thun,
was uns niitzlich und angenehm ist, und dazu Gewalt gegen die
Menschen anwenden unter dem Vorwande, das Wohl der Men-
schen zu fordem, aber man kann keineswegs behaupten, dafl wir
die Lehre Christi verkiindigen, indem wir das thun, weil Christus
eben diesen Betrug entlarvt hat. Friither oder spater kommt die
Wahrheit zum Vorschein und {iberfiihrt die Betriiger, wie das auch
jetzt geschieht.

Wenn nur die Frage des menschlichen Lebens richtig aufgestellt
wiirde, so wie sie Christus aufgestellt hat, aber nicht so, wie sie
durch die Kirche verdreht wurde —so wiirden alle durch die Kirchen
der Lehre Christi angehdngten Tauschungen durch sich selbst ver-
schwinden. Die Frage ist nicht die, ob fiir die menschliche Gesell-
schaft die Befolgung des Gesetzes der Liebe durch die Menschen
und des daraus hervorgehenden Gesetzes des Nichtwiderstandes
gut oder bose seien —, sondern die Frage ist die: ,Willst Du, der Du
heute lebst und morgen sterben kannst, ein Wesen, das sich mit je-
dem Augenblick nach und nach aufzehrt, — gleich in diesem Augen-
blick und vollstindig den Willen dessen erfiillen, der Dich gesandt
hat und ihn klar ausgesprochen hat, sowohl in der Uberlieferung als
in Deinem Verstande und Herzen, oder willst Du das Gegenteil die-
ses Willens thun?” Und wenn die Frage so gestellt wird, so kann es
auch nur eine Antwort darauf geben: ,Ich will sogleich, diese Mi-
nute, ohne Zdgern und ohne auf jemand zu warten und ohne {iber
die moglichen Folgen nachzudenken, mit allen meinen Kriften das
erfiillen, was mir allein unzweifelhaft von Dem befohlen wurde, Der
mich in die Welt gesandt hat, und unter keiner Bedingung kann oder
will ich das Gegenteil davon thun, weil darin allein die einzige Mog-
lichkeit eines verniinftigen und gliicklichen Lebens fiir mich liegt.”

12. Januar 1896.
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1.
Leo Tolstoi
Aufruf zur Bruderschaft

Eine Botschaft aus seinem Gesamtwerk!

Ausgewdhlt und iibersetzt
von Karl Nétzel
(1928)

,, Wir wissen, dass wir aus dem Tode
zum Leben hindurchgedrungen sind,
weil wir die Briider lieben.”

1. Joh. 3, 14

Im Voraus

Zur hundertsten Wiederkehr von Tolstois Geburtstag wird hier der
Versuch gemacht, aus seinem Gesamtwerk eine, in Riicksicht auf die
starke geistige Inanspruchnahme des heutigen Menschen kurze
Auswahl zu bringen, in der dasjenige zum Ausdruck gelangt, was
nach Ansicht des Herausgebers wesentlich wichtig ist fiir unsere
und fiir jede andere Zeit. Es deckt sich mit der Grundrichtung in
Tolstois Schaffen, nicht aber mit seinen theoretischen Hauptlehren,
in denen nach Ansicht des Herausgebers auch viel Irrtum und Ver-
fiihrung enthalten ist. Dafs bei der Auswahl hauptsichlich die Briefe
herangezogen wurden, liegt ausschlieSlich daran, daf} sich Tolstoi
hier, wo er ganz bestimmte Menschen vor sich hat, einer weit grofe-

! Textquelle | Leo TOLSTOL: Aufruf zur Bruderschaft. Eine Botschaft aus seinem
Gesamtwerk. Ausgewdhlt und {ibersetzt von Karl Notzel. (= Ruflland-Biicherei
1. Band). Wernigerode am Harz: Hans Harder Verlag 1928. [70 Seiten]. — Der
Band enthilt folgende Widmung des Ubersetzers: ,Dem Andenken meiner Frau
Sinaida.”
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ren Liebe und Milde befleifigt als in seinen Lehrschriften — wenn
auch jenes peinliche Aburteilen und Verdachtigen ganzer Stande
und Gesellschaftsschichten, das uns seine Lehrbiicher fast ungeniefs-
bar macht (trotz gelegentlicher glinzender Schilderungen personli-
cher Erlebnisse), auch in den Briefen gelegentlich vorkommt. Die
vorliegende Auswahl geschah vormehmlich in Hinsicht auf volliges
Fehlen solcher geistiger Unzulanglichkeiten. Der Herausgeber
glaubt gleichwohl das fiir Tolstoi Bedeutungsvollste gewahlt zu ha-
ben.

Die Uebersetzungen stammen ausschliefilich von dem Heraus-
geber selbst.2 Er glaubt sich zu dieser Ausgabe berechtigt: auf Grund
eines zwanzigjahrigen Aufenthaltes in Rufflland —noch zu Lebzeiten
Tolstois — sowie auf Grund eingehenden Studiums seines gesamten
Werkes in der Ursprache zum Zweck einer bisher zweibandig vor-
liegenden monumentalen Biographie. Zudem hat der Herausgeber
zahlreiche Schriften von Tolstoi iibersetzt, darunter fast seine ge-
samte Korrespondenz.

In dem Nachwort wird Tolstoi als Vorbild und als Verfiihrer zu
deuten gesucht: was er wollte, und wie er lebte, bleibt vorbildlich,
was er lehrte, und wie er es lehrte, erfordert gespannte geistige
Wachsambkeit.

Pasing, Juli 1928.
Karl Notzel.

2[Hinsichtlich der Briefausziige ist mafigebliche Quelle folgender, zur Aufnahme
in die Tolstoi-Friedensbibliothek vorgesehener Band: Leo TOLSTOI, Religidse
Briefe. Ubersetzt und herausgegeben von Karl Nétzel. Sannerz und Leipzig: Ge-
meinschafts-Verlag Eberhard Arnold 1923.]
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GEBET

,,Vater unser, nicht irdischer, vielmehr himmlischer, ewiger Vater
von uns Menschen allen, von dem ich ausging, und zu dem ich zu-
riickkehre, geheiligt sei uns dein Wesen, das die Liebe ist! Zu uns
komme dein Wesen — die Liebe! Wie sich am Himmel die Gestirne
lebendig bewegen in Liebe und Einigkeit nach Deinem Willen —
ebenso einmiitig und liebeerfiillt gestalte sich auch unser Dasein
hier auf Erden nach Deinem Willen! Das Brot des Lebens, und das
ist die Liebe zu den Menschen und das Verstandnis fiir sie, gib uns
heute und immerdar! Und vergib, mache wesenlos fiir mich und
mein Leben, was ich jemals verbrochen habe! - Ich will ja auch selber
keinem Menschen vorwerfen, was er mir angetan. Fithre mich nicht
in Versuchung, die mich von auflen her umfangen will, vor allem
aber erlose mich von dem Uebel, das in mir ist. In mir ist der Stolz,
das Verlangen, das zu tun, was mir geféllt, in mir ist alles Bose. Da-
von erlose mich!”

1.
DIE SCHULE VON JASSNAJA POLJANA

... Ich habe iibrigens durchaus keinen Grund, mich zu beklagen. Ich
habe eine poetische, herrliche Beschiftigung, von der ich mich gar
nicht losreifien kann - das ist die Schule. Wenn ich der Kanzlei und
den Bauern entflohen bin, die mich von allen Eingdngen meines
Hauses aus verfolgen, dann gehe ich nach der Schule. Da sie aber
eben umgebaut wird, findet der Unterricht nebenan statt, im Garten,
unter den Apfelbdumen, wohin man nur gelangen kann, wenn man
sich biickt, so ist da alles zugewachsen. Dort sitzt auch der Lehrer,
und um ihn herum die Schiiler, sie kauen Grashalme und knallen
mit Linden- und Ahornblattern. Der Lehrer unterrichtet nach mei-
nen Angaben, aber nicht ganz gut, und die Kinder fiihlen das. Sie
lieben mich mehr, und wir beginnen uns zu unterhalten, drei bis vier
Stunden lang, und niemand langweilt sich. Man kann gar nicht sa-
gen, was das fiir Kinder sind — man mu8 sie nur anschauen. In un-
serem lieben Kinderstand habe ich nichts dergleichen gesehen. Stel-
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len Sie sich nun vor: im Verlaufe von zwei Jahren ward kein einziges
Kind gestraft, und das bei volligem Fehlen jeder Disziplin. Es gibt
da keine Faulheit, keine Roheit, keine dummen Scherze, kein unan-
standiges Wort. — Das Schulhaus ist jetzt fast fertig. Drei grofle Zim-
mer — eines rosa, die zwei anderen blau - sind fiir die Schule be-
stimmt. In dem Schulzimmer ist auflerdem ein Museum. Rings an
den Winden befinden sich Gestelle, und darauf liegen Steine,
Schmetterlinge, Skelette, Graser, Blumen, physikalische Instrumen-
te und so weiter. Sonntags ist das Museum fiir alle offen, und ein
Deutscher aus Jena (der sich als trefflicher junger Mann erwies) —
macht dann Experimente. Einmal in der Woche ist Unterricht in der
Botanik, und wir gehen dann alle in den Wald, um Blumen, Gréser
und Pilze zu holen. Gesangsunterricht findet viermal in der Woche
statt, Zeichenunterricht sechsmal (wiederum unterrichtet hier der
Deutsche und sehr gut). Mit dem Unterricht in Bodenvermessung
geht es so gut, dafl die Knaben bereits von den Bauern dazu heran-
gezogen werden. Aufler mir unterrichten drei Lehrer. Dazu kommt
auch noch der Geistliche zweimal in der Woche — und Sie glauben
immer noch, ich sei ein Gottloser! Ja, ich lehre auch noch den Geist-
lichen, wie er unterrichten soll. Sehen Sie, wie wir das tun: Am Pe-
terstag erzahlen wir die Geschichte von Petrus und Paulus und neh-
men den ganzen Gottesdienst durch. Dann starb zum Beispiel The-
ophan im Dorfe — wir erzdhlen, was die letzte Oelung bedeutet usw.
Und so, stets in Ankniipfung an etwas Sichtbares, nehmen wir alle
Sakramente durch, die ganze Lithurgie und alle alt- und neutesta-
mentlichen Feiertage. Der Unterricht ist auf die Stunden von acht bis
zwolf und von drei bis sechs angesetzt. Er dauert aber stets bis zwei,
weil man die Kinder doch nicht aus der Klasse jagen kann - sie bit-
ten, man moge fortfahren. Abends bleibt oft die Hélfte der Schiiler
zuriick, und sie {ibernachten dann im Garten in einer Hiitte. Wah-
rend des Mittagessens, beim Abendessen und nachher beraten wir
Lehrer uns miteinander. Samstag lesen wir einander unsere Notizen
vor und stellen den Unterrichtsplan fiir die ndchste Woche auf.
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2.
DER SINN DER VOLKSBILDUNG

... Ich bin jetzt ganz von der abstrakten Pddagogik iibergegangen zu
dem einerseits praktischen und andererseits ganz abstrakten Schul-
wesen in unserem Kreis. Wiederum wie vor vierzehn Jahren habe
ich diese Tausende von Kindemn lieb gewonnen, mit denen ich es
jetzt zu tun habe. Ich frage jetzt alle meine Bekannten: Weshalb wol-
len wir dem Volke Bildung geben? Darauf gibt es fiinf Antworten.
Teilen Sie mir gelegentlich auch Ihre mit. Die meine ist folgende: Ich
iiberlege gar nicht, wenn ich aber in eine Schule eintrete und diesen Haufen
abgerissener, schmutziger, magerer Kinder erblicke mit ihren hellen Augen
und ihrem oft so engelhaften Ausdruck, dann befillt mich eine Unruhe und
ein Entsetzen etwa so, wie ich es empfinden wiirde beim Anblick Ertrin-
kender. Ach mein Gott! Konnte ich sie doch herausziehen, und wen zuerst,
wen dann? Und es ertrinkt hier das Allerteuerste, nimlich jenes Geistige,
das einem bei den Kindern so in die Augen fillt. Ich will die Bildung fiir
das Volk nur deshalb, um die dort ertrinkenden Puschkins, Ost-
rogradskis, Philarets und Lomonosoffs zu erretten. Und ihrer gibtes
eine Fiille in jeder Schule ...

3.
DIE SCHMACH DER HUNGERSNOT

Ich liebe nicht, in meinen Briefen zu jammern, ich bin aber schon
flinfundvierzig Jahre auf der Welt und habe niemals etwas Aehnli-
ches gesehen, wie die Hungersnot hier, und ich habe auch gar nicht
gedacht, daf$ es so etwas geben konnte. Wenn man sich vorstellt,
was im Winter sein wird, dann stehen einem die Haare zu Berge.
Soeben, wihrend ich diesen Brief schreibe, —erfuhren wir: ein junger
Bauer - ein Schnitter — sei an der Cholerine erkrankt. Zu essen ist
nichts da aufler schlechtem Schwarzbrot, und wire das nicht ganz
nahe von uns, so wére dieser Mensch wahrscheinlich schon gestor-
ben aus Mangel an geeigneter Nahrung fiir seinen geschwéchten
Magen. Das alles erschiittert und ergreift besonders denjenigen, der
Augen dafiir hat, wie geduldig und bescheiden der russische
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Mensch im Leiden ist — wie ruhig und ergeben. Gibt es keine gute
Speise — nun, dann braucht man sich auch nicht zu beklagen. Stirbt
er —so ist das Gottes Wille. Nicht so wie Schafe, vielmehr wie gut-
miitige kréftige Ochsen, die ihre Furche ziehen: fallen sie — so
schleppt man sie zur Seite, und andere treten an ihre Stelle. Sie wer-
den mich kaum verstehen, und wahrscheinlich kommt Ihnen dieser
Vergleich beleidigend vor. Sie leben in einer Welt, wo es zwar jeder
Art korperliche und moralische Kriippelhaftigkeiten und Héaflich-
keiten gibt und auch aller Art Leiden, vornehmlich geistiger Art —
wo aber fiir ganz einfache korperliche Entbehrungen kein Platz ist.
Ihre Magdalenen sind sehr zu bedauermn, das weifd ich. Aber das Mit-
leid mit ihnen, wie {ibrigens mit allen Seelenleiden, ist mehr eine Sa-
che des Geistes und des Herzens, wenn Sie so wollen — leiden aber
einfache, gute, kirperlich und moralisch gesunde Menschen einfach aus
Entbehrung, so bedauert man das mit seinem ganzen Wesen —schaut man
auf ihre Leiden hin, so schimt man sich, und es ist einem peinlich, Mensch
ZU sein ...

4,
AN ALEXANDER III.

Jassnaja Poljana, Marz 1881

Kaiserliche Majestt!

Ich nichtiger, nicht dazu berufener, schwacher und schlechter
Mensch schreibe dem russischen Kaiser und rate ihm, was er tun
soll unter den allerverwickeltsten und schwierigsten Verhéltnissen,
die jemals vorgekommen sind. Ich fiihle, wie seltsam, unziemlich,
und frech das ist, und gleichwohl schreibe ich. Ich denke mir: Du
wirst schreiben, dein Brief wird unnétig sein, man wird ihn gar nicht
lesen, oder wenn man ihn liest, wird man finden, dies sei schadlich
und wird dich dafiir strafen. Das ist aber auch alles, was eintreten
kann. Und dabei kann fiir dich gar nichts geschehen, weshalb du das
bereuen wiirdest. Wirst du aber nicht schreiben und spéter erfahren,
dass niemand dem Zaren dasjenige sagte, was du ihm sagen woll-
test — und dass der Zar spater, wenn schon gar nichts mehr zu &an-
dern ist, sich besinnen und sagen wird: ,Hatte mir doch irgendwer
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dies gesagt!” — Wenn das eintreten wird, dann wirst du ewig be-
reuen, dass du nicht das geschrieben hast, was du dachtest. Und
deshalb schreibe ich Eurer Majestédt das, was ich denke.

Ich schreibe in einem abgelegenen Winkel auf dem Lande, ich
weiss gar nichts Bestimmtes. Was ich weiss, weiss ich aus den Zei-
tungen und nach Geriichten, und deshalb schreibe ich vielleicht
ganz unnotige, nichtige Dinge tiber solches, was gar nicht da ist, und
dann verzeihen Sie um Himmelswillen meine Selbstiiberzogenheit,
und seien Sie gewiss, dass ich nicht deshalb schreibe, weil ich von
mir selber eine hohe Meinung habe, vielmehr einzig und allein des-
halb, weil ich schon derart schuldig bin vor allen, und ich noch
schuldiger zu werden fiirchte, wenn ich nicht dasjenige tue, was ich
tun konnte und miisste.

Ich werde nicht in dem Tone schreiben, wie man sich gewohnlich
an den Kaiser wendet — mit byzantinischen Floskeln und verlogener
Schonrederei, wodurch nur Gefiihle und Gedanken verdunkelt wer-
den. Ich werde einfach schreiben, wie der Mensch zum Menschen.

Die Aufrichtigkeit meiner Hochachtung vor Ihnen, als Menschen
und Zaren, wird ohne diese Verzierungen klarer zutage treten.

Thren Vater, den russischen Zaren, der viel Gutes tat und immer
den Menschen Gutes wiinschte, einen guten alten Mann, hat man
auf unmenschliche Weise verstiimmelt und ermordet. Und das wa-
ren nicht seine personlichen Feinde, vielmehr die Feinde der beste-
henden Ordnung. Man ermordete ihn im Namen eines Heils fiir die
ganze Menschheit.

Sie traten an seine Stelle, und vor Ihnen stehen diejenigen Feinde,
die das Leben Ihres Vaters vergifteten und ihn toteten. Sie sind Ihre
Feinde deshalb, weil Sie den Platz Ihres Vaters einnehmen, und fiir
jenes vermeintliche allgemeine Heil, das jene suchen, miissen sie
auch Sie zu ermorden wiinschen.

In Hinsicht auf diese Menschen muss in Threr Seele das Gefiihl
der Rache leben, da das ja die Morder Ihres Vaters sind, und dabei
doch auch das Gefiihl des Entsetzens vor der Pflicht, die Sie auf sich
nehmen mussten. Eine schrecklichere Lage kann man sich gar nicht
vorstellen, denn man kann sich gar keine starkere Verfithrung zum
Bdsen ausdenken. , Die Feinde des Vaterlandes und des Volkes, ver-
achtete, dumme Buben, gottlose Geschopfe, storten die Ruhe und
das Leben der Thnen anvertrauten Millionen und ermordeten Ihren
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Vater. Was kann man anders mit ihnen tun, als die russische Erde
von dieser Pest sdubern, als sie zu zerdriicken wie héssliches Unge-
ziefer? Das fordert nicht nur meine personliche Empfindung, sogar
nicht einmal mein Rachegefiihl fiir die Ermordung meines Vaters,
das verlangt von mir meine Pflicht, das erwartet von mir ganz Russ-
land!” In dieser Versuchung beruht auch das ganze Entsetzliche Ih-
rer Lage. Wer wir auch sein mdgen, ob Zar oder Hirt, wir sind Men-
schen, die erleuchtet wurden durch die Lehre Christi.

Ich spreche nicht von Thren Verpflichtungen als Zar. Den Pflich-
ten des Zaren gehen die Pflichten des Menschen vor, sie miissen die
Grundlage bilden fiir die Verpflichtungen des Zaren, und mit ihnen
in Ubereinstimmung stehen.

Gott wird Sie nicht fragen, ob Sie Thre Verpflichtungen als Zar
erfiillten, vielmehr ob Sie Ihren menschlichen Pflichten gerecht wur-
den. Thre Lage ist furchtbar, aber auch nur dazu ist die Lehre Christi
notig, um uns in den schrecklichen Augenblicken der Versuchung
zu leiten, die zum Menschenlos gehoren. Auf Thr Teil fiel die furcht-
barste aller Versuchungen. Wie entsetzlich sie aber auch sein mag,
die Lehre Christi {iberwindet sie: alle Netze der Versuchungen, von
denen Sie umstellt sind, fallen in Staub vor einem Menschen, der
Gottes Willen erfiillt.

Matthéus 5, 43. ,Ihr habt gehort, dass gesagt ist: Liebe Deinen
Nachsten und hasse Deinen Feind; ich aber sage Euch: Liebet Eure
Feinde ... tuet wohl denen, die Euch hassen ... und werdet Sohne
Eures himmlischen Vaters.”

Matthéus 5, 38. ,Es ist Euch gesagt: ,Aug um Aug, Zahn um
Zahn', ich aber sage Dir: ,Widersetze Dich nicht dem Ubel."~

Matthéaus 18, 23. , Ich sage Dir, nicht siebenmal, vielmehr sieben-
mal siebenzigmal.”

,Hasse nicht Deinen Feind, tue ihm wohl, widersetze Dich nicht
dem Ubel, werde nicht miide, zu verzeihen.”

Das ward den Menschen gesagt, und jeder Mensch kann das er-
tiillen. Und keinerlei zarische, staatliche Erwédgungen konnen diese
Gebote hinféllig machen.

Matthéaus 5, 19. ,Und wer eines von diesen geringsten Geboten
ubertritt, der wird als der Geringste gelten im himmlischen Reiche,
wer aber die Gebote befolgt und lehrt, der wird im himmlischen Rei-
che fiir gross gelten.”
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Matthéus 7, 24. ,Wer diese meine Worte hort, der ist gleich ei-
nem verniinftigen Manne, der sein Haus auf Felsen baute. (25.) Und
der Regen kam, und die Fliisse traten aus, und die Winde erhoben
sich, und bliesen auf dieses Haus, es fiel aber nicht um, weil es auf
Stein gegriindet war. (26.) Wer aber diese meine Worte hort und sie
nicht erfiillt, ist gleich einem unverniinftigen Menschen, der sein
Haus auf Sand baute, (27.) Und der Regen kam, und die Strome tra-
ten liber, und der Sturm erhob sich und blies auf dieses Haus; und
es fiel um und sein Fall war gross.”

Ich weiss, wie fern diese Welt, in der wir leben, denjenigen gott-
lichen Wahrheiten ist, die in der Lehre Christi zum Ausdruck ge-
langten und in unserem Herzen leben. Die Wahrheit —ist aber Wahr-
heit, und sie lebt in unseren Herzen und &dussert sich durch Begeis-
terung und durch den Wunsch, ihr nahe zu kommen. Ich weiss
wohl, dass ich ein nichtswiirdiger, schlechter Mensch bin, und dass
ich in Versuchungen, die tausendmal schwécher sind als diejenigen,
die tiber Sie hereinbrachen, nicht bei der Wahrheit und dem Guten
blieb, vielmehr der Versuchung nachgab, und dass es frech und
sinnlos ist, wenn ich, ein vom Bosen erfiillter Mensch, von Thnen
eine solche Geisteskraft verlange, die nicht ihresgleichen hat, wenn
ich fordere, dass Sie, der russische Zar, trotz des Druckes Ihrer gan-
zen Umgebung, und als liebender Sohn eines ermordeten Vaters,
dessen Mordern verzeihen und Boses mit Gutem vergelten; ich kann
aber gar nicht umhin, dies zu wiinschen. Ich kann mir gar nicht die
Augen davor verschliessen, dass jeder Schritt von Ihnen zur Verzei-
hung, ein Schritt zum Guten, und jeder Schritt zur Bestrafung ein
Schritt zum Bosen ist; das kann ich mir gar nicht verbergen. Aber
ebenso wie ich fiir mich selber in einem ruhigen Augenblick, wenn
keine Versuchung vorliegt, mit allen Kraften meiner Seele den Weg
des Guten und der Liebe zu wahlen hoffe und wiinsche, so wiinsche
ich das auch fiir Sie und kann gar nicht anders, als mich der Hoff-
nung hingeben, dass Sie danach streben werden, vollkommen zu
sein wie Thr Vater im Himmel, und Sie werden das erhabenste Werk
in der Welt tun — Sie werden die Versuchung niederkdmpfen und
Sie, der Zar, werden der Welt das erhabenste Beispiel gehen, wie
man die Lehre Christi befolgt — Sie werden Boses mit Gutem vergel-
ten.
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,, Vergeltet Boses mit Gutem; widersetzt Euch nicht dem Ubel,
verzeiht allen.”

Dieses, und nur dieses muss man tun. Das ist der Wille Gottes.
Ob der eine oder der andere geniigend Kraft dazu hat, oder nicht,
das ist eine andere Frage, aber man darf nur dies allein wiinschen,
nur nach dem allein streben, nur dies allein fiir gut halten, und man
muss dabei wissen, dass alles, was einen dagegen bestimmen will, —
nur Versuchungen und Verfiihrungen, und dass sie alle vollig un-
begriindet, schwankend und dunkel sind.

Aber abgesehen davon, dass kein Mensch sich von etwas ande-
rem in seinem Leben leiten lassen darf und kann, als von diesem
Ausdruck des Willens Gottes, ist die Erfiillung dieser gottlichen Ge-
bote zugleich auch die fiir Ihr und Ihres Volkes Leben verniinftigste
Handlung.

,Die Wahrheit und das Heil sind stets Wahrheit und Heil, auf
Erden wie im Himmel. Den entsetzlichsten Frevlern gegen mensch-
liche und gottliche Gebote zu verzeihen und ihnen Boses mit Gutem
zu vergelten” — das wird im besten Falle vielen wie Idealismus, wie
Sinnlosigkeit vorkommen, viele werden aber auch eine bose Absicht
dahinter vermuten. Sie werden sagen: ,Man darf gar nicht verzei-
hen, man muss vielmehr den Eiter entfernen, mit Feuer ausbren-
nen.” Man braucht indes nur diejenigen, die solches sagen, aufzu-
fordern, diese ihre Behauptung zu beweisen, und sofort wird die
Sinnlosigkeit und die bose Absicht sich auf ihrer Seite offenbaren.

Ungefahr vor zwanzig Jahren bildete sich eine Gruppe von Men-
schen, grosstenteils jungen Leuten, welche die bestehende Ordnung
hassten und ebenso die Regierung. Diese Menschen stellen sich eine
andere Lage der Dinge vor, oder sogar gar keine, und suchen dabei
mit allen gottlosen und unmenschlichen Mitteln — durch Brandle-
gen, Raub und Mord die bestehende Gesellschaftsordnung zu zer-
storen. Schon zwanzig Jahre kampft man mit dieser Gruppe, und
wie ein Nest, das bestandig neue Fiihrer erzeugt, ward diese Gruppe
bis jetzt nicht nur keineswegs vernichtet, sie nimmt vielmehr stan-
dig an Zahl zu, und diese Leute sind auf die entsetzlichsten, grau-
samsten und frechsten Taten verfallen, um den Lauf des staatlichen
Lebens zu storen.

Diejenigen, welche gegen diese Eiterbeule mit dusseren Mitteln
kampfen wollten, wandten zweierlei Mittel an: Erstens — das kranke
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faule Glied abzuschneiden, d.h. strenge Strafen, zweitens — der
Krankheit thren Lauf zu lassen und ihn nur zu regeln: Das waren
die liberalen Massnahmen, welche die unruhigen Elemente beruhi-
gen und das Emporkommen feindlicher Kréfte hemmen sollten.

Fiir Menschen, die von materiellem Gesichtspunkt aus auf diese
Angelegenheit hinschauen, gibt es keine anderen Wege: entweder
entschiedene Massnahmen der Unterdriickung oder solche der libe-
ralen Abschwéchung. Was fiir Leute sich auch immer vereinigten,
und wo sie das taten, um dariiber zu beraten, was man unter den
jetzigen Umstanden tun miisse, wer das auch sein mag, Bekannt-
schaften, die man im Wirtshaus macht, Mitglieder des Staatsrats
oder der Volksvertretung — wenn sie davon sprechen werden, was
man zur Verhiitung des Ubels tun soll, werden sie gar nicht heraus-
kommen aus diesen zwei Hinblicken auf den Gegenstand: Entweder
Ausmerzen - Strenge, Hinrichtungen, Verschickungen, Polizei, Zen-
surverbote usw. oder liberale Massnahmen: Freiheiten, Massigung
in den Strafmassen und sogar eine Volksvertretung, eine konstituie-
rende Versammlung,.

Die Leute konnen noch viel Neues sagen in Hinsicht auf Einzel-
heiten dieser oder jener Handelnsart, in vielem werden viele aus ei-
nem und demselben Lager nicht gleicher Meinung sein, und mitei-
nander streiten, aber weder die einen, noch die anderen — werden
davon ablassen — die einen: Mittel zur gewaltsamen Ausmerzung
des Ubels ausfindig zu machen, die andern: Mittel zur ungehemm-
ten Betdtigung, um der begonnenen Garung freien Lauf zu lassen.
Die einen werden die Krankheit zu heilen suchen durch entschie-
dene Mittel gegen die Krankheit selber, die andem werden die
Krankheit gar nicht zu heilen suchen, sich vielmehr nur bemiihen,
den Organismus in die vorteilhaftesten hygienischen Bedingungen
zu versetzen, indem sie darauf hoffen, die Krankheit werde ganz
von selber voriibergehen. Man wird dabei vielerlei neue Einzelhei-
ten zu horen bekommen, aber durchaus nichts Neues, denn beide
Mittel wurden bereits angewandt, und beide haben nicht nur kei-
neswegs zur Heilung des Kranken gefiihrt, vielmehr iiberhaupt gar
keine Wirkung ausgeiibt, die Krankheit nahm bis jetzt ihren Fort-
gang und verschlimmerte sich bestdndig. Und deshalb nehme ich
an, dass man nicht so ohne weiteres die Erfiillung des Willens Gottes
in Hinsicht auf politische Angelegenheiten Traumerei und Wahn-
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sinn nennen kann. Und wenn man sogar in der Erfiillung des Geset-
zes Gottes das Allerheiligste erblickt: ein Mittel gegen das Ubel der
irdischen Welt, auch dann kann man hierauf nicht mit Verachtung
hinschauen, da ja offenbar die ganze Weisheit der Welt nicht helfen
konnte und nicht helfen kann.

Man hat den Kranken zu heilen gesucht mit gewaltsamen Mit-
teln, und dann hat man damit aufgehort, und seiner Vergiftung
freien Lauf gelassen. Weder das eine noch das andere System
brachte Hilfe: der Kranke ward immer krénker. Es bietet sich aber
noch ein Mittel, ein solches, wovon die Arzte gar nichts wissen, ein
seltsames Mittel. Weshalb sollte man es nicht versuchen? Dieses
Mittel hat bereits den einen unbestreitbaren Vorzug vor den andern
Mitteln, dass jene erfolglos angewandt wurden, wahrend dieses
tiberhaupt noch keine Anwendung fand.

Man versuchte im Namen der staatlichen Notwendigkeit, des
Heiles der Massen, die Ubeltéter zu verfolgen, zu verschicken, hin-
zurichten, man versuchte im Namen ganz derselben Notwendigkeit
des Heiles der Massen ihnen Freiheit zu geben — und alles blieb beim
Alten. Weshalb soll man nicht versuchen, im Namen Gottes nur Sein
Gesetz zu erfiillen — ohne an den Staat zu denken und an das Heil
der Massen? Im Namen Gottes und der Erfiillung seines Gesetzes
kann kein Ubel geschehen.

Ein anderer Vorzug des neuen Mittels — und auch er ist zweifel-
los — beruht darin, dass diese andern zwei Mittel an und fiir sich
Ubel waren: Das erste bestand in Gewaltanwendung und Hinrich-
tung (wie gerecht sie auch scheinen mdgen, jeder Mensch weiss,
dass das ein Ubel ist) —; das zweite bestand in einer nicht durchaus
aufrichtigen Gewahrung der Freiheit. Die Regierung gab mit der ei-
nen Hand diese Freiheit, mit der anderen — hielt sie sie zurtick. Die
Anwendung beider Mittel, wie niitzlich sie auch fiir den Staat zu
sein schienen, war eine unschone Sache fiir diejenigen, die sie an-
wendeten. Das neue Mittel hingegen ist nicht nur der Menschen-
seele eigentiimlich, es bereitet ihr vielmehr die hochste Freude und
das hochste Gliick.

Das Verzeihen und die Vergeltung des Bosen mit Gutem ist an
und fiir sich etwas Gutes. Und weil die Anwendung der zwei alten
Mittel der Seele eines Christen zuwider sein muss, muss sie an sich
Reue hinterlassen. Wahrend das Verzeihen demjenigen, der es
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ausiibt, die hochste Freude bereitet.

Der dritte Vorzug des christlichen Verzeihens vor der Unterdrii-
ckung oder kiinstlichen Ablenkung der schéddlichen Elemente, be-
zieht sich auf den jetzigen Augenblick und hat besondere Wichtig-
keit. Ihre Lage und die Lage Russlands gleichen jetzt derjenigen ei-
nes Kranken wihrend der Krise. Ein einziger falscher Schritt, die
Anwendung eines unnétigen, schiadlichen Mittels kann den Kran-
ken fiir immer zugrunde richten, ganz ebenso kann auch jetzt eine
einzige Handlung in diesem oder jenem Sinn — die Rache fiir das
Ubel durch grausame Hinrichtungen oder die Berufung von Volks-
vertretern — die ganze Zukunft festlegen. Jetzt, in diesen zwei Wo-
chen, wahrend welcher die Verbrecher gerichtet und verurteilt wer-
den, wird ein Schritt getan, der einen von den drei Wegen wihlt,
welche Losung verheissen: Der Weg der Unterdriickung des Ubels
durch Ubel oder der Weg der liberalen Abschwichung — beide sind
erprobt, und man weiss, dass sie zu gar nichts fithren, — oder ein
noch neuer Weg — der Weg der christlichen Erfiillung des Willens
Gottes durch den Zaren als Menschen.

Herrscher! Aus verhéangnisvollen, entsetzlichen Missverstand-
nissen entflammte in der Seele der Revolutiondre der schreckliche
Hass gegen Ihren Vater — ein Hass, der zu dem furchtbaren Mord
hinfiihrte. Dieser Hass kann mit ihm begraben werden. Die Revolu-
tiondre konnten — wenn auch mit Unrecht — ihn verurteilen, weil er
einige Dutzende der ihrigen zugrunde gerichtet habe. An Thren
Hénden klebt kein Blut. Sie sind — das unschuldige Opfer Ihrer Lage.
Sie sind rein und unschuldig vor Ihrem eigenen Gewissen und vor
Gott. Sie stehen aber am Scheideweg. Nur noch wenige Tage — und
wenn diejenigen den Sieg davon tragen, die sagen und glauben, die
christliche Lehre sei nur zur Unterhaltung da, im Staatsleben aber
miisse man Blut vergiessen, und miisse der Tod herrschen —so wer-
den Sie auf ewig jenen seligen Zustand der Reinheit und des Lebens
mit Gott verlieren und den Weg der finstern staatlichen Notwendig-
keiten beschreiten, die alles rechtfertigen, sogar die Ubertretung des
Gottesgesetzes fiir den Menschen.

Wenn Sie nicht verzeihen, wenn Sie die Morder hinrichten las-
sen, so tun Sie gar nichts anderes, als dass Sie aus der Zahl von Hun-
derten drei oder vier ausmerzen, und das Ubel wird Ubel gebaren,
und an Stelle der drei oder vier werden dreissig oder vierzig er-
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stehen — und Sie selber werden auf ewig jenen Augenblick verlieren,
der einzig und allein teurer ist als die ganze Welt — den Augenblick,
in welchem Sie den Willen Gottes hatten erfiillen konnen, und ihn
nicht erfiillten, und Sie werden fiir ewig jenen Scheideweg verlas-
sen, auf welchem Sie das Gute statt des Bosen hatten wahlen kon-
nen, und auf immer werden Sie sich verstricken in die Ubeltaten, die
man staatlichen Nutzen nennt. (Matth. 5, 25.)

Verzeihen Sie mir, vergelten Sie nicht das Bose mit dem Guten,
und aus Hunderten von Missetdatern werden Dutzende von dem
Teufel zu Gott {ibergehen, und Tausenden, ja Millionen wird das
Herz beben vor Freude und Rithrung, wenn sie sehen, wie das Vor-
bild der Giite auf dem Throne gegeben wird, in einem fiir den Sohn
eines ermordeten Vaters so schrecklichen Augenblick.

Mein Kaiser! Wiirden Sie dies tun, wiirden Sie diese Leute zu
sich rufen, wiirden Sie ihnen Geld geben, sie irgendwohin nach
Amerika schicken und ein Manifest erlassen, mit der Uberschrift:
,Ich aber sage Euch, liebet Eure Feinde, — ich weiss nicht, was die
anderen tun wirden, ich aber, ein schlechter Untertan, wiirde Thr
Hund, Ihr Sklave sein. Ich wiirde vor Rithrung weinen, wie ich jetzt
jedesmal weine, wenn ich Ihren Namen lese. Ja aber, was sage ich
denn: , Ich weiss nicht, was die anderen tun werden.” Ich weiss, in
wie breitem Strom sich {iber ganz Russland hin das Gute und die
Liebe ergiessen wiirden bei diesen Worten.

Die Wahrheiten Christi — sind lebendig im Herzen der Men-
schen, und nur sie sind lebendig, und wir lieben auch die Menschen
nur im Namen dieser Wahrheiten.

Und Sie, der Zar, wiirden diese Wahrheit nicht mit Worten, viel-
mehr durch die Tat verkiindet haben. Aber vielleicht ist das alles
Traumerei, vielleicht kann man gar nichts Derartiges machen. Viel-
leicht, — obgleich es die Wahrheit ist, dass erstens derartige Hand-
lungen, die noch niemals erprobt wurden, grossere Wahrscheinlich-
keit in Hinsicht auf den Erfolg fiir sich haben als diejenigen, die man
bereits erprobte, und die sich als untauglich erwiesen, und dass
zweitens ein solches Handeln zweifellos gut ist fiir den Menschen,
der es vollbringt, und dass drittens Sie jetzt auch am Scheideweg
stehen, und dies der einzige Augenblick ist, wo Sie nach Gottes Wil-
len handeln kénnen, und dass, wenn Sie diesen Augenblick vorbei-
gelassen haben, Sie ihn schon nicht mehr zuriickgewinnen kénnen
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—vielleicht, obgleich dies alles lautere Wahrheit ist, wird man sagen:
Das ist unmoglich. Wenn man so tut, vernichtet man den Staat.

Aber nehmen wir an, die Menschen sind gewdhnt zu glauben:
die gottlichen Wahrheiten seien nur Wahrheiten der geistigen Welt
und nicht anwendbar auf die irdische; nehmen wir an, die Feinde
werden sagen: Wir nehmen Thr Mittel nicht an, mag es auch noch
nicht erprobt und an sich nicht schédlich sein, und wir bestreiten
auch gar nicht, dass jetzt eine Krisis vorliegt; wir wissen aber, dass
dieses Mittel hierzu nicht passt, und gar nichts anderes schaffen
kann, ausser Schaden. Die einen werden sagen: ,,Das christliche Ver-
zeihen und die Vergeltung von Bosem mit Gutem ist gut fiir den
einzelnen Menschen, nicht aber fiir den Staat. Wenn man diese
Wahrheiten bei der Verwaltung des Staates anwendet, richtet man
ihn zugrunde!”

Mein Kaiser! Das ist aber doch Liige, boseste, tiickischste Liige!
Erfiillung des Gesetzes Gottes sollte die Menschen zugrunde rich-
ten? Ja, wenn dieses doch das Gesetz Gottes fiir die Menschen ist, so
istes immer und iiberall Gottes Gesetz, und gibt es kein anderes Ge-
setz seines Willens. Und man kann gar nichts Gotteslasterlicheres
sagen: als das Gesetz Gottes tauge nichts. Dann ist es doch gar nicht
Gottes Gesetz! Aber nehmen wir an, wir vergessen, dass Gottes Ge-
setz hoher steht als alle anderen Gesetze, und dass es stets anwend-
bar ist, wir vergessen das. Gut: das Gesetz Gottes ist nicht anwend-
bar, und wenn wir es erfiillen, so kommt es zu einem noch grosseren
Ubel. Wenn man den Verbrechern verzeiht, alle aus dem Gefangnis
und der Verbannung freilésst, so wird ein noch grosseres Ubel ent-
stehen. Ja, weshalb denn eigentlich? Wer hat das denn gesagt?
Wodurch will man das beweisen? Durch die eigene Feigheit. Einen
anderen Beweis hat man nicht. Und ausserdem hat man kein Recht,
irgend ein Mittel von vorneherein zu verneinen, da ja, wie allen be-
kannt ist, die bisherigen Mittel nicht taugen.

Darauf wird man antworten: ,,Sobald man alle loslasst, wird es
ein Morden geben, denn, wenn man nur ein wenig die Ziigel los-
lasst, kommt es bereits zu geringen Unordnungen, lasst man die Zii-
gel aber ganz los, so kommt es zu grossen Unordnungen!” Wer so
urteilt, der spricht von den Revolutionéren, als seien das Banditen,
eine Rauberbande, die sich zusammenschloss und ihr Ende findet,
wenn man alle Mitglieder festnahm. Die Sache ist aber durchaus
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nicht so, nicht auf die Zahl kommt es an, nicht darauf, moglichst
viele von ihnen zu vernichten oder zu verschicken, vielmehr darauf,
ihnen den Anlass zu nehmen, ihnen eine andere Richtung zu geben.
Was sind denn Revolutionare? Das sind Leute, welche die beste-
hende Ordnung der Dinge hassen, sie schlecht finden, und die
Grundlagen fiir eine zukiinftige Gesellschaftsordnung im Sinne ha-
ben, die besser sein soll.

Man kann gegen sie nicht erfolgreich ankampfen, wenn man sie
mordet und vernichtet. Wichtig ist nicht ihre Zahl, wichtig sind nur
ihre Absichten. Wenn man mit ihnen kdmpfen will, kann das nur
auf geistige Weise geschehen. Ihr Ideal ist allgemeines Wohlbefin-
den,

Gleichheit und Freiheit; will man mit ihnen kdmpfen, so muss
man ihrem Ideal ein anderes gegeniiberstellen, das hoher stande,
und ihr Ideal in sich schldsse. Die Franzosen und Englander kamp-
fen jetzt mit jenen und ebenso erfolglos.

Es gibt nur ein Ideal,. das man jenen entgegenstellen kann — das-
jenige, von dem sie ausgehen, ohne es zu begreifen, und indem sie
es lastern. — Dasjenige, was ihr Ideal in sich schliesst, das Ideal der
Liebe, des Verzeihens, und der Vergeltung des Bosen mit Gutem.
Wenn nur ein einziges Wort des Verzeihens und der christlichen
Liebe von der Hohe des Thrones gesagt und erfiillt wird, kann der
Weg eines christlichen Herrschertums, den Ihnen zu betreten bevor-
steht, das Ubel vernichten, das auf Russland lastet.

Wie Wachs vor der Sonne schmilzt jeder revolutionare Kampf
vor dem Zar-Menschen, der das Gesetz Christi erfiillt.

5.
AN DEN KOMMANDANTEN EINES STRAFBATAILLONS
Jassnaja Poljana, den 1. November 1896.
Sehr geehrter Herr!

Da ich Thren Ruf- und Vatersnamen nicht kenne, ja nicht einmal Ih-
ren Familiennamen weif3, bin ich auflerstande, Sie anders anzure-
den, als mit dieser kalten und ein wenig unangenehmen Formel,
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welche die Menschen fremd einander gegeniiberstellt, namlich:
,Sehr geehrter Herr ! Dabei ist aber die Angelegenheit, in der ich
mich an Sie wende, intimster Art, und ich mochte daher alle diejeni-
gen dufleren Formen umgehen, welche die Menschen einander fern
halten, und im Gegenteil: in Thnen mir gegeniiber - wenn auch nicht
ein bruderliches Verhalten wachrufen, wie es Menschen untereinan-
der ihrem Wesen nach zukommt, so doch wenigstens alle diejenigen
Vorurteile zum Schwinden bringen, die mein Brief und mein Name
in Thnen auslosen konnten. Ich wiinschte, Sie mdchten sich zu mir
und meiner Bitte so verhalten, wie zu einem Menschen, von dem Sie
gar nichts wissen, weder etwas Gutes noch etwas Schlechtes, und
dessen Anliegen Sie bereit sind, mit wohlwollender Aufmerksam-
keit anzuhoren.

Die Angelegenheit, in der ich eine Bitte an Sie richten will — ist
folgende: In Ihr Strafbataillon sind bereits eingetreten oder miissen
sehr bald zwei Ménner eintreten, die von dem Brigadegericht in
Wladiwostok zu je drei Jahren Gefidngnis verurteilt wurden. Einer
von ihnen - ist der Bauer Peter Olchowik, der sich weigerte Militar-
dienst zu verrichten, weil er ihn fiir in Widerspruch stehend halt zu
dem Gesetze Gottes, der andere — Kirill Sereda - ist ein gemeiner
Soldat, der auf einem Dampfer Olchowik kennen lernte, und als er
von ihm die Ursache seiner Verschickung erfuhr, zu der gleichen
Ueberzeugung gelangte wie Olchowik und sich weigerte, weiter Mi-
litardienst zu leisten. Ich begreife sehr wohl, daf§ die Regierung, die
noch kein Gesetz ausarbeitete, das den Besonderheiten solcher Falle
entspricht, nicht anders verfahren kann als so, wie sie verfuhr. Wenn
ich auch weif, daf in der letzten Zeit die hochste Behorde (deren
Aufmerksamkeit darauf gerichtet ward, wie grausam und unge-
recht es ist, solche Leute ebenso zu strafen wie Soldaten, die ein ge-
meines Verbrechen begangen haben) eben damit beschéftigt ist, ge-
rechtere und mildere Mittel ausfindig zu machen, um solchen
Dienstverweigerungen entgegen zu treten. Auch weifs ich sehr
wohl, daf8 Sie, da Sie eine solche Stelle inne haben und demnach die
Anschauungen von Olchowik und Sereda nicht teilen, gar nicht an-
ders verfahren konnen, als indem Sie dasjenige streng ausfiihren,
was Thnen das Gesetz vorschreibt. Aber gleichwohl bitte ich Sie, als
einen Christen und guten Menschen, Mitleid zu haben mit diesen
Leuten, die keine andere Schuld tragen, als daf sie das Gesetz Gottes
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hoher stehend erachten als Menschengesetz und danach handeln.

Ich verheimliche Thnen dabei keineswegs, daf8 ich nicht nur
glaube, daf$ diese Leute das tun, was sie tun miissen, ich glaube viel-
mehr auch: es werden sehr bald alle Menschen begreifen, dafl diese
beiden ein erhabenes und heiliges Werk verrichteten.

Es ist indes sehr leicht moglich, dafl diese Anschauung IThnen
sinnlos vorkommt, und Sie fest iiberzeugt sind vom Gegenteil. Ich
erlaube mir nicht, Sie {iberzeugen zu wollen, da ich weif3, daf§ ernste
Menschen Ihres Alters zu gewissen Ueberzeugungen nicht durch
die Worte anderer hingelangen, vielmehr nur durch eigene Gedan-
kenarbeit. Das Einzige, worum ich Sie anflehe als einen Christen, ei-
nen guten Menschen und einen Bruder von mir, von Olchowik und
Sereda, als einen Bruder, der dem gleichen Gott untersteht wie wir
und nach seinem Tode eben dahin kommen mufs, wohin wir alle ge-
hen - ich flehe Sie an, sich nicht das zu verhehlen, wodurch sich
diese beiden Manner (Olchowik und Sereda) von den anderen Ver-
brechern unterscheiden, und von ihnen nicht die Ausfithrung des-
sen zu verlangen, was sie ein fiir allemal verweigerten, sie nicht in
Versuchung zu fithren, und sie dadurch immer neuen Strafen zu
iiberliefern, wie man mit jenem ungliicklichen Droschtschechin tat,
der das allgemeine Mitleid, auch in den hochsten Kreisen erregte,
und der in dem Strafbataillon in Woronesch zu Tode gequélt ward.
Ohne gegen das Gesetz zu handeln und ohne von gewissenhafter
Erfiillung Threr Pflicht abzuweichen, sind Sie imstande, den Geféng-
nisaufenthalt dieser Leute zu einer Holle zu gestalten und sie zu
Grunde zu richten, Sie sind aber auch imstande, ihre Leiden in be-
trachtlichem Mafle zu mildern. Hierum flehe ich Sie an, indem ich
hoffe, Sie werden diese Bitte iiberfliissig finden, und Ihr inneres Ge-
fihl werde Sie auch so schon, bevor ich Sie darauf aufmerksam
machte, zu dem Gleichen veranlassen.

In Hinsicht auf die Stellung, die Sie einnehmen, muf ich anneh-
men, daf§ Ihre Anschauung vom Leben und den Pflichten des Men-
schen der meinigen entgegengesetzt ist. Ich kann Ihnen nicht ver-
bergen, dafs ich Thre Stellung fiir unvereinbar halte mit dem Chris-
tentum, und daf ich Thnen, wie jedem Menschen, Befreiung wiin-
sche von der Teilnahme an solchen Dingen. Da ich indes alle meine
eigenen Siinden kenne, die fritheren und die jetzigen, alle meine
Schwiéchen und alle Fehler, die ich beging, so gestatte ich mir nicht
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nur keineswegs, Sie wegen Ihrer Stellung zu verurteilen, ich emp-
finde vielmehr zu Ihnen wie zu jedem Bruder in Christo vollkom-
mene Hochachtung und Liebe.

Ich werde Thnen sehr dankbar sein, wenn Sie mir antworten.

6.
DER SINN DES GEBETS

In meinem letzten Briefe schrieb ich Ihnen von der Nutzlosigkeit des
Gebetes, sowohl in Hinsicht auf die Verwirklichung unserer Wiin-
sche, was die Geschehnisse der dusseren Welt betrifft, wie auch in
Hinsicht auf die innere Welt — was die Selbstvervollkommnung an-
geht. Ich fiirchte, Sie werden — und die Schuld liegt an mir — mich
nicht so verstehen, wie ich das meinte, und deshalb fiige ich hier
noch einiges iiber den gleichen Gegenstand hinzu — ndmlich iiber
das Gebet.

Zunichst, was die ausseren Geschehnisse anbetrifft: Darum,
dass es regne, oder dass ein von mir geliebter Mensch am Leben
bleibe, oder dass ich selber gesund bleiben mdge und nicht sterbe, —
darum kann man deshalb nicht beten, weil diese Geschehnisse nach
Gesetzen eintreten, die Gott ein fiir allemal bestimmte, und dem-
nach, wenn wir so handeln, wie wir handeln sollten, diese Ereignisse
stets unserem wahren Nutzen dienen werden. Das ist ganz ebenso,
wie wenn ein guter Mensch mir ein Haus bauen wiirde mit festen
Mauern und einem starken Dach, das mich beschirmt, ich aber aus
Launenhaftigkeit wiinschen wiirde, die Lage der Mauern zu erwei-
tern oder sonst zu andern, und ich darum bitten wiirde.

Um Selbstvervollkommnung kann man aber deshalb nicht beten,
weil uns alles das gegeben ward, was zu unserer Arbeit an uns sel-
ber erforderlich ist, und man dem gar nichts hinzufiigen kann und
darf.

Indes beweist der Umstand, dass ein Bittgebet keinen Sinn hat,
durchaus nicht, dass man nicht beten kann und nicht beten soll. Im
Gegenteil, ich bin der Meinung, dass ein gutes Leben ohne das Gebet
unmoglich ist, und dass das Gebet die unerléssliche Vorbedingung
eines guten, ruhigen und gliicklichen Lebens bedeutet. In dem
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Evangelium ward aber doch angegeben, wie man beten soll, und
worin das Gebet zu bestehen hat.

In jedem Menschen liegt ein Funke Gottes, Gottes Geist, jeder
Mensch ist ein Sohn Gottes. Das Gebet besteht nun darin, dass man
sich innerlich frei macht von allem Weltlichen, von allem demjeni-
gen, was unsere Empfindungen anregen kann, (die Mohammedaner
tun sehr wohl daran, dass sie, wenn sie in eine Moschee eintreten
oder bevor sie zu beten anfangen, sich mit den Fingern Augen und
Ohren zuhalten), und dann in sich sein gottliches Wesen anruft. Am
allerbesten hierfiir ist, was Christus lehrt: in sein Kammerchen zu
gehen und sich einzuschliessen, d. h. in voller Einsamkeit zu beten,-
mag dies im Stiibchen vor sich gehen oder im Wald oder auf dem
Felde. Das Gebet besteht darin, dass man sich zunachst innerlich los-
sagt von allem Ausserlichen, Weltlichen — und dann den gottlichen
Teil der eigenen Seele in sich wachruft, sich vollig in ihn hineinbe-
gibt und vermittelst seiner in Verbindung tritt mit Demjenigen, von
Dem sie ein Teil ist, dass man sich als Gottesknecht erkennt und
seine eigene Seele und seine Handlungen nachpriift und auch seine
Wiinsche und das alles nicht aus Anlass von irgendwelchen Verhalt-
nissen in der Aussenwelt, vielmehr aus Anlass dieses géttlichen Tei-
les der Seele.

Und ein solches Gebet ... fordert stets das Leben, und dndert es
und gibt ihm eine richtige Richtung. Ein solches Gebet ist eine
Beichte, eine Nachpriifung unserer geschehenen Handlungen, und
ein Hinweis auf die Richtung dessen, was wir in Zukunft tun sollen.
Nehmen wir an, man hat mich beleidigt, und ich empfinde Ubelwol-
len gegen den betreffenden Menschen und wiinsche ihm Boses, oder
ich wimnsche ihm wenigstens nicht das Gute zu erweisen, das ich
ihm erweisen konnte; oder ich habe z. B. mein Vermdogen verloren
oder einen geliebten Menschen; oder ich lebe auf Grundlagen, die
nicht im Einklang stehen mit meinem Glauben. Wenn ich dann nicht
auf richtige Weise bete, vielmehr fortfahre in geistiger Zerstreuung
zu leben — so kann ich mich gar nicht losmachen von jenem qualvol-
len Gefiihl des Ubelwollens gegen denjenigen, der mich beleidigte;
ganz ebenso wird der Verlust meines Vermdgens oder eines gelieb-
ten Menschen dann meinem Leben die Richtung geben, und, wenn
ich bereit bin, nicht so zu handeln, wie es mir das Gewissen gebietet,
wird mich innere Unruhe beherrschen. Priife ich indes mich selber
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in meinem Innern und in Gemeinschaft mit Gott selber nach — dann
andert sich alles, ich beschuldige mich, keineswegs meinen Feind,
und ich werde nach der Gelegenheit suchen, ihm Gutes zu erweisen.
Meine Verluste werde ich aber dann wie Priifungen auffassen und
bestrebt bleiben, sie in Demut zu ertragen, und darin werde ich
Trost finden. In meinen Handlungen werde ich mich aber zurecht
finden: Ich werde nicht mehr wie vordem mir selber zu verbergen
suchen, dass mein Leben nicht im Einklang steht mit meinem Glau-
ben, ich werde vielmehr Reue empfinden und mich bemiihen, Leben
und Glauben in Einklang miteinander zu bringen — und in diesem
Bestreben werde ich Seelenruhe und Freudigkeit finden.

Sie werden aber fragen: Worin soll denn aber das Gebet beste-
hen?

Christus gab uns das Beispiel eines Gebetes im , Vaterunser”,
und dies Gebet erinnert uns an das Wesentliche in unserem Leben,
es besteht darin, dass man im Willen des Vaters leben und ihn erfiil-
len soll, sowohl unsere gewohnlichsten Stinden: das Verurteilen des
Bruders, und dass wir ihm nicht verzeihen, wie auch die Hauptge-
fahren unseres Lebens: die Versuchungen, werden uns in Erinne-
rung gebracht — und deshalb bleibt es bis jetzt das beste und inhalts-
reichste Gebet von allen, die ich kenne.

Aber ausser diesem Gebet besteht ein wahrhaftes, in der Einsam-
keit vor sich gehendes Beten auch noch aus alledem, was in den
Worten anderer Weisen und heiliger Menschen, oder in unseren ei-
genen, dazu angetan ist, unsere Seele zu dem Bewusstsein ihrer gott-
lichen Grundlage zuriickzufiihren, und zu einem lebendigerern und
klarerern Ausdruck der Forderungen unseres Gewissens, d. h. un-
serer gottlichen Natur.

Das Gebet ist eine Nachpriifung aller unserer Taten in Vergan-
genheit und Gegenwart an den hochsten Forderungen unserer
Seele. Demnach verneine ich nicht nur keineswegs dasjenige Gebet,
das in der Einsamkeit vor sich geht und die Gottlichkeit der Seele
wiederherstellt, ich halte es vielmehr fiir eine unerlassliche Vorbe-
dingung des geistigen, und das heisst des wahrhaftigen Lebens ...

Christus hat in voller Deutlichkeit und ganz klar gesagt, man
miisse in Einsamkeit beten, und es sei gar nicht nétig, um irgend
etwas zu bitten, denn ,,bevor du den Mund 6ffnest, weiss unsrer Va-
ter, was euch notigist”.
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Von mir selber mdchte ich nur das eine sagen — und ich glaube
durchaus nicht, dass dies fiir alle gut ist, und dass alle so handeln
miissten — dass ich langst schon die Gewohnheit annahm, jeden Tag
am Morgen und in der Einsamkeit zu beten. Und dies ist mein tag-
liches Gebet:

,Vater unser, der du bist im Himmel, geheiligt werde dein Name.”
Und danach fiige ich aus dem Evangelium des Johannes hinzu:
,Dein Name ist die Liebe, Gott ist die Liebe, wer in der Liebe bleibt,
der bleibet in Gott und Gott in ihm.” Noch niemand hat Gott ir-
gendwo gesehen. Wenn wir aber einander lieben, so weilt Er in un-
serer Mitte, und Seine Liebe vollendet sich in uns. Wenn jemand
sagt: Ich liebe Gott, er dabei aber seinen Bruder hasst, so ist das ein
Liigner, denn wer nicht seinen Bruder liebt, den er sieht, wie kann
der denn Gott lieben, den er nicht sieht? Briider, lasst uns einander
lieben, die Liebe kommt von Gott, und jeder, der Liebe hegt, stammt
von Gott und kennt Gott, weil Gott die Liebe ist.

,,Dein Reich komme” und ich fiige hinzu: Suchet das Reich Gottes
und seine Gerechtigkeit. Alles andere wird euch von selber zufallen.
Das Reich Gottes ist aber in uns.

,,Dein Wille geschehe wie im Himmel so auch auf Erden.” Hierbei
frage ich mich: Ob ich in Wahrheit daran glaube, dass ich in Gott bin
und Gott in mir! Und ob ich daran glaube, dass mein Leben darin
besteht, in mir die Liebe zu mehren. Ich frage mich: Begreife ich ei-
gentlich, dass ich heute am Leben bin, aber morgen schon tot sein
kann. Ich frage mich weiter, ob es wahr ist, dass ich nicht fiir meine
personliche Lust und nicht fiir den Ruhm vor den Menschen lebe,
vielmehr einzig und allein dazu, um den Willen Gottes zu erfiillen.
Dann fiige ich die Worte Christi aus drei Evangelien hinzu: ,Aber
nicht mein Wille geschehe, sondern der deinige, und nicht das, was
ich winsche, vielmehr das, was Du willst, und nicht so, wie ich es
wiinsche, vielmehr so, wie Du es willst.”

,Unser tiglich Brot gib uns heute.” Hier fiige ich hinzu: Meine
Nahrung besteht darin, den Willen dessen zu tun, der mich hierher
sandte, und seinen Willen Wirklichkeit werden zu lassen. Verleugne
dich selber, nimm dein Kreuz auf dich, jeden Tag und folge mir
nach. Nehmet mein Joch auf euch und lernet von mir, denn ich bin
sanftmiitig und von Herzen demiitig, so werdet ihr Ruhe finden fiir
eure Seelen, denn mein Joch ist sanft und meine Last ist leicht.
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,Und vergib uns unsere Schulden, wie auch wir vergehen unseren
Schuldigern.” Ich fiige hinzu: Unser Vater wird uns unsere Siinden
nicht verzeihen, wenn nicht ein jeder von uns seinem Bruder alle
Stinden verzeiht.

,Und fiihre uns nicht in Versuchung.” Ich fiige hinzu: ,Hiite dich
vor den Versuchungen — der Fleischeslust, der Ruhmsucht, der Lieb-
losigkeit, der Vollerei, der Ausschweifung, des Ruhms vor den Men-
schen. Gib nicht Almosen vor den Menschen, und lass deine linke
Hand nicht wissen, was die rechte tut. Auch kommt nicht der in das
Reich Gottes, der die Pflugschar in die Hand nimmt und dabei riick-
warts schaut. Freue dich, wenn man dich schimpft und schméht.

,,Sondern erlése uns von allem Ubel.” Ich tlige hinzu: Hiite dich vor
dem Ubel, das aus dem Herzen hervorgeht: Schlechte Gedanken,
Mord (jedes Ubelwollen gegen einen Menschen, Diebstahl, d. h.
Nutzniessung von dem, was man nicht selber erarbeitete), vor Men-
schenausbeutung, vor Wollust (sei es auch nur in Gedanken), vor
falschen Zeugnisaussagen, vor Gotteslasterung.

Ich schliesse mein Gebet wiederum mit den Worten aus dem
Evangelium des Johannes: ,,Und wir wissen, dass wir vom Tod zum
Leben {ibergingen, wenn wir unsern Bruder lieben. Wer seinen Bru-
der nicht liebt, der hat nicht das ewige Leben, das in ihm ist.”

So bete ich jeden Tag, indem ich die Worte dieses Gebetes in Be-
ziehung setze zu meinen Taten und zu meinem Seelenzustand. Bis-
weilen kommt mir mein Gebet mehr vom Herzen, bisweilen weni-
ger. Aber abgesehen von diesem Gebet bete ich auch noch, wenn ich
allein bin fiir mich selber — ich lese die Gedanken Weiser und heili-
ger Manner, nicht nur von Christen und nicht nur von Mannern des
Altertums, und denke dariiber nach, indem ich im Angesichte Got-
tes nach dem Schlechten suche, was sich noch in meinem Herzen
verbirgt, und mich bemiihe, es von dort herauszureissen. Ich be-
mihe mich auch im Leben selber zu beten, wenn ich unter Men-
schen bin und mich die Leidenschaften erfassen. Gerade dann be-
miihe ich mich, mir das vor Augen zu halten, was in meiner Seele
vor sich ging wahrend meines Gebetes in der Einsamkeit, und je auf-
richtiger damals mein Gebet war, um so leichter wird es mir, mich
des Schlechten zu enthalten.

Das ist alles, was ich Ihnen vom Gebet sagen wollte, damit Sie
nicht glauben, ich verneine es. Ihr Bruder Leo Tolstoi.
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7.
'VON DER LIEBE ZUM N ACHSTEN

Die Gebote ,Liebe Gott und Deinen Nachsten” scheinen stets an-
fangs unklar, ungenau, zu allgemein zu sein, und nur auf einer ge-
wissen Stufe (die ich erst unldngst iiberschritt) erkennt man nicht
nur den Zusammenhang, vielmehr die Einheit beider Gebote.

Anfangs scheint es, der Schwerpunkt liege — in der Liebe zum
Nachsten, und die Liebe zu Gott sei nur eine rhetorische Figur. Als-
dann aber erfolgt die Erleuchtung, d. h. man erhebt sich zu einem
hoheren Gesichtspunkt, von dem aus es sichtbarer und schon ganz
Kklar ist, dass das Wesen dieses Gebotes, wie es auch gesagt ist, allein
in der Liebe zu Gott, Deinem Herrn, beruht, und das andere Gebot
nur einen Zusatz zu ihm bedeutet. (Ich wiirde sagen: Das Gleichnis,
der Schatten dieses ersten Gebotes, seine unabweisbare Folge, die
zur Nachpriifung dienen kann auf das erste Gebot. Wo ein Schatten
ist — da ist auch ein Gegenstand.)

Die Liebe zu Gott — ist die Richtung, ihr dusserer Ausdruck ist
die Liebe zum Nachsten.

Die Liebe zum Naéchsten hat aber an und fiir sich keinen Sinn.
Wozu soll ich den Nachsten lieben, wenn ich mich selber liebe?

Nur die Liebe zu ,Deinem Gott” hat diesen Sinn, der durchaus
befriedigt, und bei dem man nach gar nichts weiter zu fragen
braucht. Ich liebe mich, und wenn ich in mir den in mir wohnenden
,Meinen Gott” liebe, nur dann ist alles klar und findet jene Aufgabe
ihre Losung;:

Die Bediirfnisse der Selbstsucht und diejenigen der Selbstaufop-
ferung miteinander in Einklang zu bringen, die in der Seele des zum
Erwachen gelangten Menschen miteinander im Streite liegen.

Mein Gott liebt alle Menschen, und nur deshalb liebe ich die
Menschen, weil ich Thn liebe, und nur dann liebe ich IThn in Wahr-
heit, wenn ich die Menschen liebe, weil Er die Menschen liebt und
die ganze Welt.

Die Liebe zum Nachsten bietet, wie das auch im Briefe des Jo-
hannes gesagt ist, die Nachpriifung darauf, dass ich Gott kenne und
liebe; dies aber, d. h. die Liebe zum Nachsten, schliesst keineswegs
alles dasjenige in sich, was aus der Liebe zu unserm Gott hervor-
stromt.
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Vieles, sehr vieles entstromt ihr, was geringer ist als die Liebe
zum Nachsten, und auch vieles, sehr vieles, was hoher steht als sie.
Das Geringere ist sichtbar und begreiflich, das Hohere wird nur
empfunden, wenn es auch nicht klar ausgedriickt werden kann.

Das Geringere ist die Ehrung unseres Gottes, die Achtung vor
Ihm, die Wahrung der inneren Reinheit, die Beobachtung der Ge-
rechtigkeit in Hinsicht auf den Néachsten (dass man nichts Boses tut),
sein Offenbaren (ja, wir sollen unser Licht leuchten lassen), die An-
erkennung ganz des gleichen Gottes in den anderen, und vieles an-
dere, was aus dem Bewusstsein der eigenen Gottlichkeit entspringt.

Das, was hoher steht als die Liebe zum Nachsten, ist jene Folge-
rung aus der Liebe zum eigenen Gott, die hier nicht zum Ausdruck
gelangt in der Liebe zum Nachsten, sich aber dort ausdriicken muss,
jenseits der Grenzen meines geistigen Gesichtsfeldes. Der Mensch,
der einzig und allein um der Liebe zu seinem Gotte willen spurlos
verloren ging, der seinen Gott kennt und liebt, er weiss, dass diese
Liebe die einzig wahre Wirklichkeit ist — und wenn er darum auch
gar nicht die Folgen der Wirkung dieser Wirklichkeit sehen wiirde,
kann er auch dann nicht an dieser Wirkung zweifeln, — obgleich sie
jenseits der Grenzen seines geistigen Gesichtsfeldes liegt.

Ich zweifle daran nicht. Das ganze Johannes-Evangelium han-
delt hiervon, davon, was gesagt ward (Kap. 6, Vers 38, 39, 40):
,Meine Tat mdge den Willen des Vaters verwirklichen, der Wille des
Vaters beruht aber darin, dass ich nichts von dem verloren gehen
lassen soll, was Er mir gab, dass ich vielmehr auferstehen lassen soll
diese in uns gelegte gottliche Grundlage!”“ Das gleiche ist gesagt in
dem Gleichnis von den Talenten, und diese Bestimmung des Sinnes
des Lebens, die darin besteht, dass man den Willen des Vaters er-
tiillt, namlich den Willen: In sich selber jenen Funken Gottes zu pfle-
gen, zu mehren und erstehen zu lassen, der in mich gelegt ward, —
oder mit andern Worten darin, seinen Gott zu lieben mit ganzem
Herzen, mit ganzer Seele und mit aller Vernunft — diese Bestim-
mung des Sinnes des Lebens ist die allerweiteste und dabei fiir mich
wenigstens die deutlichste und erfreulichste.

Der Unterschied zwischen dieser Anschauung und der fritheren
beruht fiir mich darin, dass die Aufrichtung des Reiches Gottes auf
der Erde durch die Liebe zum Nachsten, die mir vordem fast wie ein
Ziel vorkam, mir jetzt nur noch vorkommt wie eine aus der endlosen
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Reihe von Folgerungen, die sich aus der Liebe zu unserem Gott er-
geben.

Diese Folgerungen in Hinsicht auf die Errichtung des Gottesrei-
ches sind offenbar und uns gegeben als Nachpriifung und Richt-
schnur, gleichsam wie ein Kompass, aber durchaus nicht als End-
ziel.

Das ist ganz so, wie wenn ein Seefahrer sagen wiirde, sein Ziel
sei, in ein bekanntes oder unbekanntes Land zu gelangen; ich wiirde
sagen: Sein Ziel beruht darin, dass wihrend der ganzen Zeit seiner
Fahrt der Zeiger des Kompasses in einem ganz bestimmten Winkel
zur Richtung nach Norden steht.

Meinem Gott sind zwar unbedingt diejenigen Bedingungen no-
tig, unter denen das Reich Gottes eintritt, aber diese Folgerungen
aus der Liebe sind bei weitem nicht ausreichend fiir Ihn. Sie bilden
nur einen unendlich kleinen Teil derjenigen Folgerungen, die (wenn
man im zeitlichen Sinne spricht) aus ihr hervorstrémen.

8.
VoM GLAUBEN

In unserem Dorfe lebte eine Frau, die sich durch liederlichen Le-
benswandel auszeichnete, und ungeachtet dessen, dass ihr Mann sie
sehr grausam priigelte, solange sie jung war, sich stets von neuem
ihrem Laster hingab. Ausserdem war sie auch noch unehrlich, eine
Diebin, {iberhaupt galt sie fiir ein sehr schlechtes, v6llig verlorenes
Weib. Einstmals nun, in der Nacht, schon langst seitdem diese Frau
aufhorte, ,Matroschka” zu sein, vielmehr , die Greisin Matrena” ge-
worden war, kam ich in der Nacht durch das Dorf und an Matrenas
Hiitte voriiber. Nirgends brannte mehr Licht, nur in dem Hause, wo
sie wohnte, und wo ich voriibergehen musste (das war im Winter),
leuchtete ein Feuer. Ich blickte durchs Fenster und sah Matrena auf
Knien vor den Heiligenbildern liegen. Sie bekreuzte sich und ver-
neigte sich immer wieder bis zur Erde. In der Hiitte war es ganzstill;
offenbar schliefen bereits alle. Ich blieb stehen, schaute hin und ging
dann weiter. Als ich dann zuriickkehrte und wieder in das Fenster
blickte, lag Matrena immer noch ebenso auf den Knien, bekreuzte
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sich, erhob den Kopf zu den Heiligenbildern und fiel wiederum zur
Erde nieder.

Worum sie eigentlich betete, weiss ich nicht, ich brauche das aber
auch gar nicht zu wissen. Eines weiss ich nur: ich mdchte sowohl fiir
mich selber wie auch fiir die Dame, die mir schrieb, und ebenso fiir
jenen Geistlichen, fiir Sie und fiir alle Menschen so beten, wie Mat-
rena betete. Deshalb wiinsche ich auch, alle mdchten so beten kon-
nen, weil dieses Gebet einem von nichts beriihrtem, keinerlei Erkla-
rungen und Rechtfertigungen bediirfendem wahren Glauben ent-
sprang, an den Ursprung von allem, an Gott, an das eigene Gebun-
densein an Thn, und die Abhédngigkeit von Ihm. Und deshalb wiirde
ich es fiir das grosste Verbrechen halben, dieses Weib ihres Glau-
bens zu berauben. Ja, und das ware auch ganz unméglich: Kein Wei-
ser der Welt vermochte Matrena von der Wahrheit ihrer religiosen
Vorstellungen abzubringen, mag auch die Form ihres Ausdrucks
uns fremd sein. Matrena betete wahrscheinlich zur himmlischen
Gottesmutter, und sah in ihr eine wirkliche Koénigin und in dem
Himmel den wirklichen Himmel, in dem Gott, der himmlische Va-
ter, sitzt, oder irgend etwas dergleichen, und dieser Glaube gab ihr
in Wahrheit Beruhigung und seelisches Wohlbefinden, weil durch
ihn ihre Seele in Beziehung trat zu dem Urgrund von allem, was es
gibt, zu Gott.

9.
BEKENNTNIS ZUM GLAUBEN

Ich erhielt Thren Brief, mein lieber Bruder]J. J., und las ihn in freudi-
ger Rithrung. Er ist ganz durchdrungen von einer wahrhaft christli-
chen Empfindung der Liebe, und deshalb war er mir besonders
teuer.

Von mir selber mochte ich nur folgendes sagen: In einem arabi-
schen Gedicht findet sich folgende Legende: Bei seiner Wanderung
in der Wiiste ndherte sich Moses einstmals einer Herde und ver-
nahm, wie der Hirt zu Gott betete. Und das war des Hirten Gebet:
, O mein Gott! Wie kann ich nur zu dir hingelangen, wie kann ich
nur dein Sklave werden? Mit welcher Freude wiirde ich dir die
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Schuhe anziehen, wiirde ich dir die Fiisse waschen, sie kiissen,
wiirde ich dir die Haare kimmen, wiirde ich dein Gewand waschen,
deine ganze Wohnung aufrdaumen, und dir Milch bringen von mei-
ner Herde. Nach dir verlangt mein Herz!” Als Moses diese Worte
vernahm, ward er zornig auf den Hirten und sprach: ,,Du Gotteslas-
terer, Gott ist korperlos, er hat weder Kleidung nétig, noch eine
Wohnung, noch Gesinde. Du sprichst Boses!” Und das Herz des Hir-
ten umdiisterte sich. Er war nicht imstande, sich ein Wesen vorzu-
stellen ohne korperliche Form und ohne korperliche Bediirfnisse,
und er vermochte nicht mehr zu Gott zu beten und ihm zu dienen,
und dadurch verfiel er in Verzweiflung. Da sprach Gott zu Moses:
,Weshalb hast du mir meinen treuen Knecht abspenstig gemacht?
Jeder Mensch hat seinen Korper und auch seine Art zu reden. Was
tiir dich nicht schon ist, das ist fiir einen anderen gut. Was fiir dich
Gift bedeutet, ist fiir einen anderen siisser Honig. Die Worte haben
gar nichts zu sagen. Ich sehe das Herz dessen, der sich an mich wen-
det!”

Diese Legende geféllt mir ausserordentlich, und ich mdochte Sie
bitten, auf mich ganz ebenso hinzuschauen, wie auf jenen Hirten.
Ich selber blicke genau so auf mich hin. Alle unsere menschlichen
Vorstellungen von Thm werden stets unvollkommen sein. Ich
schmeichle mir indes mit der Hoffnung, mein Herz sei ebenso wie
dasjenige jenes Hirten, und deshalb fiirchte ich das zu verlieren, was
ich besitze, und was mir vollige Seelenruhe und volles Gliick ge-
wahrt.

Sie sagen mir, ich mdchte mich wieder mit der Kirche vereinigen.
Ich glaube, ich irre mich nicht, wenn ich annehme, dass ich mich
niemals von ihr trennte — d. h. nicht von irgend einer einzelnen jener
Kirchen, welche die Menschen voneinander scheiden, vielmehr von
jener Kirche, die stets alle, alle Menschen vereinigte und noch verei-
nigt, die aufrichtig Gott suchen, angefangen von jenem Hirten, bis
zu Buddha, Laotse, Konfuzius, die Brahmanen, Christus, und vie-
len, vielen anderen Menschen. Von dieser die ganze Welt umfassen-
den Kirche habe ich mich niemals getrennt, und ich fiirchte nichts
mehr auf der Welt, als mich von ihr zu trennen.

Ich danke Thnen sehr fiir Thren liebevollen Brief und driicke
Ihnen briiderlich die Hand.

Leo Tolstoi.

172



10.
BEKENNTNIS ZUR CHRISTLICHEN LIEBE

Meine liebe, mir im Geiste nahestehende und darum in Wahrheit
geliebte Schwester Marja Michailowna! Ich las Thren Brief meiner
Schwester vor und war geriihrt iiber Ihre freundliche Gesinnung fiir
mich. Aber verzeihen Sie mir, liebe Marja Michailowna, mich hat in
Ihrem Brief das betriibt, was entgegengesetzt ist sowohl meinem
Geiste wie Threm Leben und dem, was teurer ist als alles auf der
Welt, sowohl fiir mich, wie fiir Sie: namlich eine selbstverstandlich
Ihrerseits unbeabsichtigte, aber gleichwohl mir schmerzhafte Ver-
letzung der Liebe. Aus Ihrem Briefe ersehe ich, wie iibrigens aus vie-
len Briefen, die ich von guten, religitsen, rechtgldubigen Menschen
erhalte, ein Bedauern {iber jene Verwirrung, jenes Nichtwissen der
Wahrheit, in dem ich mich befinden soll. Und gerade dies ist mir
schmerzlich. Sie wissen doch: das, woran der Mensch glaubt,
wodurch er lebt, ist fiir ihn, wie Sie selber sehr gut wissen, teurer als
alles andere, teurer als Mutter, Gattin, Kinder, teurer als man sich
selber ist. Und da sagen Menschen, die anders glauben als der, an
den sie sich wenden, ihm gerade heraus oder geben ihm wenigstens
zu verstehen, dass er — in der Liige ist, sie hingegen — in der Wahr-
heit. Eine empfindlichere Beleidigung kann man doch niemandem
antun. Ich mochte wenigstens, was mich anbetrifft, mich offen aus-
sprechen in meiner Beziehung zur Rechtgldubigkeit. Ich war ein
leichtsinniger, nichtsnutziger und an gar nichts glaubender Mensch.
Es kam aber die Zeit, da fiihlte ich unausweichlich die Notwendig-
keit zu glauben, und ich bekannte mich zu dem Glauben der Recht-
glaubigkeit, in dem ich geboren und erzogen worden war. Ich nahm
ihn von ganzem Herzen, mit allen Kraften meiner Seele auf und be-
miihte mich, mich auf jede Weise in ihm zu bestérken, ich erfiillte
alle seine Forderungen, ich erforschte seine Lehre. Aber ach, wah-
rend ich in der Lehre Christi stets Antworten fand auf alle Fragen
meiner Seele, fand ich sie nicht in dem, was kirchlicher Glaube ge-
nannt wird. Nicht genug, dass ich sie dort nicht fand, was ich dort
fand, hinderte mich vielmehr daran, mich vollig der Lehre Christi
hinzugeben, die er doch selber so bestimmt, und zusammenfassend
in der Antwort an den Pharisder kundgab, das ganze Gesetz bestehe
in dem einen Gebot der Liebe zu Gott und dem Nachsten. Liebe
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Marja Michailowna, ich sage ja gar nicht, ich allein sei in der Wahr-
heit, und alle diejenigen, die anders glaubten, seien im Irrtum befan-
gen, ich bitte aber auch alle anderen, sich zu mirin ganz der gleichen
Weise zu verhalten. Weder aus Leichtsinn noch aus Eitelkeit trennte
ich mich von der Rechtgldubigkeit, vielmehr mit Schmerzen und
Leiden. Ich trennte mich von ihr deshalb, weil ich nicht anders
konnte. Die Grundlage meines Glaubens - liegt in denjenigen Ver-
sen des Briefes des Johannes, die ich in Abschrift beilege. Die dusse-
ren Offenbarungen meines Glaubens beruhen aber ganz in dem Ei-
nen - in dem Bestreben Liebe zu erweisen: in Taten, Worten und
Gedanken — wie ich das ausdriickte in dem gleichfalls beiliegenden
kurzen Gebet. Ich sage gar nicht, der Glaube an die Gottlichkeit
Christi, daran, dass er unsere Siinden gesiihnt habe, an die Sakra-
mente usw., sei unrichtig oder ein Irrtum, ich weiss nur das eine,
dass das alles mir ganz unnétig ist, wenn ich das eine Gebot der
Liebe kenne: als die einzige Forderung des Gesetzes Gottes, und alle
Krafte meiner Seele darauf verwende, es zu erfiillen. Ich glaube fest
an die Wahrheit dieses Gebotes erstens deshalb, weil sie im Einklang
steht, nicht nur mit meiner Vernunft, vielmehr auch mit der Ver-
nunft der Weisen und heiligen Leute der ganzen Welt: Der Brahma-
nen, Buddhas, des Konfuzius, Laotse, und anderer, aber ebenso
auch aller, aller einfachen Leute auf der Welt, die stets einverstan-
den sind mit diesem Gebot und dem Gesetz der Liebe.

Das ist das erste. Zweitens aber deshalb, weil die Erfiillung die-
ses Gebotes den Menschen das hochste Heil gewahrt, und drittens
und vor allem deshalb, weil die Erfahrung des Lebens mir beweist,
dass, sobald ich nur mit allen Kraften meiner Seele bemiiht bin, die-
ses Gebot zu erfiillen. Ich fiihle, wie es gesagt ist im Briefe Johannes,
dass Gott in mir ist, und ich in ihm, und dass, wenn ich die Men-
schen mit christlicher Liebe liebe, ich nicht nur frei werde von aller
Unruhe, allen Sorgen und allen Leiden meiner Seele, vielmehr volle
Seligkeit empfinde, die auch nicht mehr, wie das frither war, durch
den Gedanken an den Tod beeintrachtigt wird. Im Gegenteil, der
Tod wird zu einem gew{iinschten Heil, dem ich mich ruhig und freu-
dig annéahere. Ich bin doch sicherlich nicht schuld daran, dass fiir
mich die Erfiillung der Lehre Christi nur dann moglich ist, wenn ich
die Forderung der Liebe als das einzige, allereinzigste [sic] Gesetz
gelten lasse.
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Es ist sehr moglich, dass andere hierbei auch noch andere Glau-
bensinhalte nétig haben, mich wiirden sie aber nur hindern, und
deshalb lasst uns gegenseitig Achtung haben vor unserm Glauben,
und vor allem lasst uns einander lieben, was mir in Hinsicht auf Sie
sehr leicht fallt. Ja, das Gegenteil wire mir unmoglich.

So leben Sie denn wohl, meine liebe Marja Michailowna. Ihr Sie
aufrichtig liebender Leo Tolstoi.

11.
VOM REICHE GOTTES

Gegen Schluss Ihres Briefes schreiben Sie: ,,Entweder darf man hie-
ran {iberhaupt nicht denken, oder man muss seine Sache tun und
am Ubel keinen Anteil nehmen. Amen.” Ganz dasselbe glaube ich
nicht nur, ich bin vielmehr davon ganz ebenso iiberzeugt, wie da-
von, dass ich lebe. Ich fiige nur das Eine hinzu: dass es fiir Men-
schen, die zum Leben erwacht sind, ganz unmaoglich ist, nicht an das
Reich Gottes zu denken, es nicht herbeizuwiinschen und nicht nach
ihm zu streben. Die Sache ist nur die: zum Erreichen dieses Gottes-
reiches gibt es nur ein, freilich sehr méachtiges Mittel, das gleiche,
von dem Sie sprechen: Die personliche Aufgabe zunéchst um sich
herum zu verrichten in der Lage, in der man sich gerade befindet,
wenn man nur in ihr verharren kann, ohne am Ubel Anteil zu neh-
men. Hiermit antworte ich, oder besser gesagt, Sie selber, auf Ihren
Vorschlag, Thre Lebensweise auf dussere Art zu verdndern. Ich
wiirde Thnen eher raten, an sich selber zu arbeiten, wahrend Sie in
den bisherigen Verhiltnissen verbleiben. Vor allem mochte ich
Thnen raten, nur das zu tun, was Gott und Thr Gewissen von Thnen
verlangen, und das vdllig unabhéngig von dem Urteil der Men-
schen. Leo Tolstoi.
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12.
DIE POLITISCHEN PFLICHTEN

Man kann einen Menschen verschicken und ins Gefangnis werfen
deshalb, weil er eine Bombe anfertigte oder sogar einen Aufruf an
die Arbeiter drucken 1ait, und man kann das Komitee fiir Volksauf-
klarung einem anderen Ministerium unterstellen oder das Parla-
ment schlieffen, —was kann aber die Regierung mit einem Menschen
anfangen, der gar nicht 6ffentlich liigen will, indem er die Hand auf-
hebt, oder der seine Kinder nicht in eine Anstalt zu geben gewillt ist,
die er fiir schlecht hélt, oder der gar nicht lernen will, wie man Men-
schen mordet, oder durchaus nicht den Wunsch hat, mitzumachen
bei Gotzenverehrung, oder teilzunehmen ... bei Empfangen und an
Adressen, oder der ganz einfach spricht und schreibt, was er glaubt
und fiihlt? Wenn die Regierung einen solchen Menschen verfolgt,
macht sie aus ihm einen Martyrer, der allgemeines Mitgefiihl erregt,
und untergrébt selber die Stiitzen, auf denen sie sich halt, und in-
dem sie so verfahrt, verletzt sie selber die Menschenrechte, statt sie
zu verteidigen.

Es brauchten nur alle die guten, aufgeklarten und ehrbaren Men-
schen, deren Krifte jetzt ihnen selber und ihrer Sache zum Schaden,
verloren gehen: in revolutionarer, sozialistischer und liberaler Beta-
tigung, anzufangen, so zu verfahren —so wiirde sich ein fester Kern
ehrbarer, aufgeklarter, sittlicher Menschen bilden, der zusammen-
gehalten wire durch einen Gedanken und ein Gefiihl, und an diesen
Kem wiirde sich sogleich die ganze stets schwankende Masse mit-
telméafsiger Menschen anschlieflen, und es wiirde jene einzige Kraft
in Wirkung treten, welche die Regierungen unterwirft — die offent-
liche Meinung, welche Freiheit des Wortes, Freiheit des Gewissens,
Gerechtigkeit und Menschlichkeit verlangt; sobald sich aber eine 6f-
fentliche Meinung in diesem Sinne bilden wiirde, wére es nicht nur
unmoglich, das Komitee fiir Volksbildung zu schlieflen, vielmehr
ganz von selber wiirden alle diejenigen unmenschlichen Einrichtun-
gen schwinden: wie der verstirkte Schutz, die Geheimpolizei, die
Zensur, Schliisselburg und der Synod, gegen welche jetzt Revoluti-
ondre und Liberale ankdmpfen.

Da demnach zum Kampfe mit der Regierung zwei Mittel erprobt
wurden, und beide sich als unwirksam erwiesen, bleibt jetzt nichts
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anderes, als das dritte, letzte Mittel zu erproben, das noch nicht aus-
probiert wurde, und das meiner Meinung nach unbedingt wirksam
sein muf3. Dieses Mittel besteht, kurz ausgedriickt, darin, daf8 alle
aufgeklarten und ehrenhaften Menschen sich bemiihen, so gut als
moglich zu sein und sogar nicht einmal in allen Beziehungen, viel-
mehr nur in einer einzigen, namlich darin, eine von den elementars-
ten Tugenden zu beobachten — ehrenhaft zu sein, nicht zu l{igen,
vielmehr so zu handeln und zu sprechen, daf8 die Beweggriinde, die
sie leiten, ihrem siebenjdhrigen liebenden Sohne verstandlich wa-
ren, namlich so zu handeln, dafl dieser Sohn nicht sagen wiirde:
,,Weshalb denn, Vaterchen, hast du damals so gesprochen, wiahrend
du jetzt ganz anders handelst und sprichst?” Dieses Mittel scheint
sehr schwach zu sein, dabei bin ich aber {iberzeugt, dafs einzig und
allein es die Menschheit vorwérts bewegte, solange sie lebt. Nur des-
halb, weil es aufrechte, gerechte, mdnnliche und vor niemanden bei
der Wahrung ihrer menschlichen Wiirde zuriickweichende Méanner
gab, vollzogen sich alle diejenigen Umwaélzungen, aus denen die
Menschheit jetzt Nutzen zieht, — von der Abschaffung der Folter
und der Sklaverei bis zur Freiheit des Wortes und des Gewissens.
Und dies kann auch gar nicht anders sein, weil dasjenige, was von
dem Gewissen verlangt wird, diejenigen Wahrheiten, die dem Men-
schen zuganglich sind durch sein hochstes Erfiihlen, stets und in al-
len Beziehungen die furchtbarste und im gegebenen Augenblick der
Menschheit auch nétigste Tatigkeit ausmachen. Nur ein Mensch,
der in Einklang lebt mit seinem Gewissen, vermag auf seine Mit-
menschen Einflul auszuiiben, und nur eine Tatigkeit, die im Ein-
klang steht mit dem Gewissen, kann Nutzen bringen.

Ich muss aber eine Einschrankung machen: Dass, zum Erreichen
derjenigen Ziele, nach denen sowohl Revolutionédre wie Liberale
hinstreben, das allerwirksamste Mittel eine Tatigkeit ist, die im Ein-
klang steht mit dem Gewissen, bedeutet noch durchaus nicht, dass
man zum Erreichen dieser Ziele damit beginnen kénnte, seinem Ge-
wissen entsprechend zu leben: Absichtlich in Einklang mit seinem
Gewissen zu leben, um irgendwelche dusseren Ziele zu erreichen, —
geht gar nicht an.

In Einklang leben mit seinem Gewissen kann man nur, wenn
man feste und klare religivse Uberzeugungen hat. Sind die aber vor-
handen, so erweisen sich ihre wohltédtigen Folgen unabweisbar auch
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im dussern Leben. Und deshalb besteht das Wesentliche dessen, was
ich Thnen sagen wollte, darin: es sei unvorteilhaft fiir gute und auf-
richtige Menschen, die Kréfte ihres Verstandes und ihrer Seele dazu
zu vergeuden, kleinlichen praktischen Zielen nachzujagen, wie z. B.
im Kampfe der verschiedenen Vélkerschaften, der Parteien, bei libe-
ralen Erpressungen, wenn sich noch keine klare und feste religiose
Uberzeugung gebildet hat, d. h. noch kein Bewusstsein des Sinnes
des eigenen Lebens und der eigenen Berufung. Ich glaube, gute
Menschen miissen alle Krifte der Seele und der Vernunft, die der
Menschheit dienen wollen, hierauf richten. Und wenn dies erreicht
sein wird, dann wird auch alles Ubrige ganz von selber eintreten.

13.
DAS UNRECHT DER REVOLUTION

Durch langjéhrige und schwere Erfahrung bin ich zu der Uberzeu-
gung gelangt, dass es zwecklos ist, sich in einen Streit einzulassen
mit Menschen, die das nicht sehen, was sie gar nicht nicht sehen
konnen, weil solche Menschen in ihrem Urteilen nicht geleitet wer-
den von dem Suchen nach Wahrheit, vielmehr von dem Wunsche,
ihre Lage, ihre Vergangenheit und ihre Gegenwart zu verteidigen.
Mit solchen Menschen sich in einen Wortstreit einzulassen, ist ganz
ebenso, als wenn man einem Baumeister, der ein Haus errichtete, in
diesen Bau seinen ganzen Stolz und sein ganzes Leben hineinlegte,
dabei fand, dass die Winkel seines Hauses nicht rechte Winkel sind,
und nunmehr dieses nicht wissen und sehen will, — als wenn man
einem solchen Baumeister beweisen wollte, dass ein rechter Winkel
der halbe Winkel ist auf einer Seite einer geraden Linie.

Er hat es notig, dass der Winkel, den er baute, indem er ihn fiir
einen rechten hielt, auch ein rechter Winkel sei, und deshalb will er,
sonst ein gescheiter und ernster Mann, die Eigenschaften des rech-
ten Winkels nicht einsehen und kann das auch gar nicht. Ganz das
gleiche gilt von denjenigen Entgegnungen, die ich standig zu horen
bekomme gegen eine ebenso zweifellose und offenbare sittliche
Wahrheit — dass man sich der Gewalt nicht durch Gewalt widerset-
zen soll — aus den zwei einander feindlichen Lagern: Demjenigen
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der Regierung, der Konservativen, und demjenigen der Revolutio-
nére.

Die eine Seite begann einen stumpfen Winkel zu bauen, die an-
dere auf diesen selben Winkel einen spitzen zu setzen. Beide Seiten
zlrnen einander, aber noch viel mehr dem Winkelmesser, der ihnen
beweist, dass alle beide unrecht haben. Sie verteidigen entgegen der
Offensichtlichkeit und gegen sich selber den Winkel, den sie auf-
fithrten und der nicht mit dem rechten Winkel {ibereinstimmt, den
sie sehr wohl kennen. Und deshalb werde ich Thnen gar nicht das
beweisen, was Sie ebenso gut wissen wie ich; ich bitte Sie nur, auf
eine kurze Weile einmal daran zu zweifeln, als sei alles, was Sie ta-
ten, ganz das gleiche wie das, was man tun miisste, und als sei das-
jenige, was Sie die Absicht haben zu tun, dasjenige, was man tun
soll, —und von diesem abstrakten Gesichtspunkt aus wenigstens die
Beweisgriinde Ihres Tuns zu untersuchen, und ebenso ihr klares, di-
rektes Ziel.

Ihre Beweggriinde kommen darauf hinaus, dass der Mensch im
Namen der Liebe zu den Menschen Menschen toten diirfe und solle,
weil es ndmlich irgendwelche — fiir mich geheimnisvolle und durch-
aus unverstiandliche - Erwéagungen geben soll, in deren Namen die
Menschen stets einander téteten — ganz die gleichen, nach denen
Kaiphas fand, es sei vorteilhafter, Christus allein zu toten, als ein
ganzes Volk ins Verderben zu stiirzen. Der Zweck aller dieser Be-
weisgriinde ist einzig und allein die Rechtfertigung des Mordes. Sie
scheinen sogar dariiber unwillig zu sein, dass es Leute gibt, die be-
haupten, man diirfe niemals morden, — ganz ebenso, wie ich Leuten
begegnet bin, die auf diejenigen unwillig waren, die behaupten,
man diirfe Frauen und Kinder nicht schlagen.

Die Menschheit lebt, das sittliche Bewusstsein wachst in ihr, und
sie gelangt anfangs dazu, dass sie die sittliche Unmdglichkeit er-
kennt, die eigenen Eltern aufzuessen, dann {iberfliissige Kinder zu
toten, dann Gefangene zu toten, dann Sklaven zu halten, dann durch
Priigel die Familienangehorigen in Gehorsam zu halten und dann -
und das ist einer von den Hauptgewinnen der Menschheit — die Un-
moglichkeit, durch Mord und tiberhaupt durch Gewalt ihr allgemei-
nes Heil zu erlangen. Es gibt Menschen, die bereits zu dieser Stufe
sittlicher Erkenntnis gereift sind; andere gelangten noch nicht dahin.

Hieriiber zu streiten und einer dem andern Beweise vorzubrin-
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gen hat gar keinen Zweck. Wie iiberzeugend man mir auch bewei-
sen wiirde: Ich wiirde fiir meine Kinder und fiir die ganze Mensch-
heit ein grosseres Heil dadurch erreichen, wenn ich meinem Sohn
mit der Rute meine Lehren einblidue, ich kann das durchaus nicht
tun, ganz ebenso, wie ich ausserstande bin, jemanden zu toten. Ich
weiss nur das eine: Ebensowenig, wie ich imstande bin zu raufen
und meine Kinder zu schlagen, vermag ich zu morden. Dariiber zu
streiten hat gar keinen Zweck. Eines nur kann ich sagen: Dass dieje-
nigen, welche die Gewalt und besonders den Mord verteidigen wol-
len, gar kein Recht haben, von der Liebe zu sprechen, ebensowenig
wie Menschen, die beweisen wollen, der spitze Winkel ihres Bau-
werks — sei ein rechter, ein Recht haben, von der Senkrechtheit der
Seiten zu sprechen, weil, wenn sie das behaupten, sie sich selber wi-
dersprechen. Will man schon von der Liebe sprechen, so werden
keinerlei Beispiele von Raubern die Notwendigkeit der Ermordung
eines Mitmenschen zu beweisen imstande sein, vielmehr zu der ein-
fachsten und unabweisbaren Schlussfolge aus der Liebe fithren - die
darin besteht, dass der Mensch den Mitmenschen durch seinen Kor-
per schiitzen, dass er sein Leben fiir ihn hingeben soll, doch niemals
einem andern das Leben nehmen darf.

Ich wollte eigentlich gar keine Beweise vorbringen, es kommt
mir aber so vor, als beginne ich bereits zu beweisen. Mag dem so
sein. Ihr Brief interessierte mich nicht nur, er rithrte mich auch: Un-
ter der dicken Rinde (verzeihen Sie mir) Threr abergldubischen An-
schauungen erkannte ich einen ernsthaften Geist und ein gutes
Herz, und ich wollte IThnen in briiderlicher Weise die Lebensauffas-
sung mitteilen, die mir Heil gewahrt.

Sie sagen sehr schon, das Grundgebot sei das Gebot der Liebe,
Sie sagen aber durchaus mit Unrecht, alle Einzelgebote konnten es
verletzen. Sie verwechseln dabei irrtiimlicherweise zwei verschie-
dene Dinge: Das Gebot — nicht Schweinefleisch zu essen und bei-
spielsweise das Gebot — nicht zu toten. Das erstere braucht nicht in
Ubereinstimmung zu stehen mit der Liebe, weil sein Gegenstand
nichts mit ihr zu tun hat. Das zweite Gebot hingegen ist nur der Aus-
druck fiir den Grad des Bewusstseins, welchen die Menschheit in
der Bestimmung der Liebe erlangte. Liebe ist ein sehr gefdhrliches
Wort. Sie wissen, dass im Namen der Liebe die schlechtesten Taten
in der Familie vollbracht werden, im Namen der Liebe zum Vater-
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land — noch schlechtere, im Namen der Liebe zur Menschheit aber —
die allerentsetzlichsten Scheusslichkeiten! Dass die Liebe allein dem
Menschenleben Sinn gibt, ist langst bekannt. Worin besteht aber die
Liebe? Diese Frage wird immer wieder von neuem geldst durch die
Weisheit der Menschheit und zwar stets auf verneinendem Wege:
Es wird erwiesen, dass dasjenige, was mit Unrecht Liebe genannt
wird und unter der Bezeichnung Liebe bekannt war, gar nicht Liebe
ist. Die Menschen zu toten — ist nicht Liebe, sie zu quilen, sie zu
schlagen, in wessen Namen das auch geschehen mag, die einen den
andern vorzuziehen - ist gleichfalls nicht Liebe. Das Gebot , sich der
Gewalt nicht mit Gewalt zu widersetzen” weist nur auf die Grenze
hin, auf der die Tatigkeit der Liebe ein Ende nimmt. In ihr kann man
aber nur vorwirts schreiten, keineswegs riickwiérts, wie Sie das wol-
len.

Dabei kommt doch etwas ganz Erstaunliches heraus: Sie, ein
Mensch, der anerkennt, dass der Sinn des Lebens darin besteht, dass
man den andemn dient im Namen der Liebe, Sie sind dartiber unwil-
lig, dass Ihnen ein zuverldssiger und zweifelloser Weg gewiesen
ward fiir ein solches Dienen, — das ist ganz ebenso, wie wenn ein
Mensch dartiber argerlich werden sollte, dass ihm zwischen Sand-
béanken und Klippen ein zuverlassiger Weg zum Schwimmen ange-
geben ward. ,Wozu diese Hemmung? Es kann doch sein, dass ich
es notig habe, mich auf einer Untiefe niederzulassen!” Sagen Sie
nicht ganz das gleiche, wenn Sie sich dariiber empdren, dass man
einen selber Mord veriibenden, vorgestellten Réuber nicht tdten
diirfe. ,Nun, aber wenn es anders nicht mdglich ist?” Nun, aber
wenn es anders nicht mdglich ist, als sich auf einer Klippe auszuru-
hen? Vielleicht werde ich mich auch dort niederlassen. Ich kann aber
daher nicht umhin, mich dariiber zu freuen, dass ich einen Weg
habe, und ich kann gar nicht anders, als mit allen Kréften der Seele
danach zu streben, auf ihm vorwarts zu schreiten.

Sie fiihren zum Vergleich an, der Grundsatz ,der Gewalt sich
nicht mit Gewalt zu widersetzen”, sei ganz so, wie der Grundsatz,
Kinder nicht zum Fenster hinauszuwerfen: Es konne doch der Fall
eintreten, dass dies notig sei, und hieraus ziehen Sie dann den
Schluss, die Behauptung, man diirfe Kinder nicht aus dem Fenster
herauswerfen, sei unrichtig. Aber das richtet sich doch unmittelbar
gegen Sie selber! Diese Behauptung ist durchaus richtig und unab-
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weisbar. Darauf zu bestehen, man diirfe nicht verbieten, Kinder
zum Fenster hinauszuwerfen, weil, im Falle einer Feuersbrunst, dies
notwendig sein konnte, darauf zu bestehen, vermag doch nur derje-
nige, der es iiberhaupt notig hat, Kinder zu quélen, derjenige, der
sich mit einer solchen Tatigkeit befasst, bei der er immer wieder auf
diese Notwendigkeit stosst. Verzeihen Sie mir, das stimmt aber auch
gerade in Threm Falle. Und das ist eben entsetzlich! Sie, zweifellos
ein gescheiter Mensch, Sie handeln unmittelbar gegen den gesunden
Menschenverstand, und Sie, zweifellos ein guter und der Selbstauf-
opferung fahiger Mensch, Sie bestehen auf der Gewalt und auf dem
Mord!

Die Gewalt und der Mord emp0rten Sie, und Sie liessen sich von
einer natiirlichen Empfindung hinreissen: Nehmen wir an, Sie be-
gannen der Vergewaltigung und dem Morden mit ganz dem Glei-
chen entgegen zu arbeiten. Eine solche Tatigkeit, ob sie gleich dem
Tierischen nahesteht und unverniinftig ist, hat nichts Sinnloses und
Widerspruchsvolles in sich; sobald aber nur die Regierungen oder
die Revolutiondre eine solche Tatigkeit mit verniinftigen Beweis-
griinden rechtfertigen wollen — dann offenbart sich eine entsetzen-
erregende Sinnlosigkeit, und ein ganzes Sophismengewebe erweist
sich da als notwendig, damit nicht die ganze Sinnlosigkeit eines sol-
chen Versuchs vor aller Augen liege. Derartige Rechtfertigungen
griinden sich stets auf der Annahme jenes vorgestellten Raubers, der
gar nichts Menschliches mehr an sich hat, der Unschuldige ttet und
quaélt, und gerade dieses vorgestellte Ungetiim, das gleichsam stan-
dig damit beschaftigt ist, Unschuldige zu ermorden, dient auch zur
Grundlage fiir die Beweise aller Anhanger der Gewalt fiir ihre Un-
abweisbarkeit. Ein solcher Réauber ist aber doch der seltenste und
sogar vOllig unmogliche Ausnahmefall. Viele Menschen kénnen
hundert Jahre leben, wie ich 60 verlebte, ohne irgendwann jenem
angenommenen Réuber bei der Vornahme seines Verbrechens be-
gegnet zu sein. Wozu werde ich dann die Richtschnur meines Le-
bens auf dieser in der Luft schwebenden Vorstellung griinden?

Wenn wir indes vom wirklichen Leben ausgehen und nicht von
einer Fiktion, so erschauen wir etwas ganz anderes: Wir sehen, dass
die Menschen und sogar wir selber die grausamsten Taten erstens
einmal nicht einzeln verrichten, wie jener vorgestellte Réuber, viel-
mebhr stets in Vereinigung mit andern Menschen, — und auch nicht
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deshalb, weil wir wilde Tiere sind, die gar nichts Menschliches mehr
an sich haben, vielmehr deshalb, weil wir in Irrtiimern und Verfiih-
rungen befangen sind. Nicht nur das: Besinnen wir uns auf das
wirkliche Leben, so sehen wir im Gegenteil, dass die grausamsten
Taten wie Menschenschlachtereien, Dynamitattentate, Guillotinen,
Galgen, Einzelhaft, personliches Eigentum, Gerichte, Behdrden und
alle ihre Folgen, alle insgesamt durchaus nicht ausgehen von jenem
vorgestellten Rauber, vielmehr von jenen Leuten, die ihre Lebensre-
geln auf der albernen Fiktion jenes vorgestellten, viehischen Rau-
bers griinden. Demnach kann ein Mensch, der von dem tatsédchli-
chen Leben ausgeht, gar nicht {ibersehen, dass die Ursache des
Ubels der Menschen durchaus nicht in jenem vorgestellten Réauber
liegt, vielmehr in ihren eigenen Irrtiimern und den Irrungen anderer
Menschen, von denen eine der allergrausamsten gerade darin be-
ruht, im Namen eines vorgestellten Ubels tatsachliches Ubel zu tun;
und deshalb wird ein Mensch, der seine Tatigkeit gegen die Ursache
des Ubels richtet, auf die Ausrottung der Irrtiimer in sich selber und
in allen anderen, und der alle seine Kréfte dem widmet, eine so ge-
waltige und fruchtbare Téatigkeit vor sich sehen, dass er gar nicht
mehr verstehen wird, wozu bei seiner Tatigkeit ihm auch noch die
in der Luft schwebende Vorstellung jenes Raubers dienen soll, den
er aller Wahrscheinlichkeit nach niemals antreffen wird. Wird er
aber auf ihn stossen, so wird er auch in Hinsicht auf diesen Rauber
aller Wahrscheinlichkeit nach etwas ganz anderes tun, wie derje-
nige, der sein ganzes Leben hindurch auf diesen Réuber erziirnt ist,
ohne ihn jemals gesehen zu haben.

Nunmehr bitte ich Sie, mir zu verzeihen, wenn ich mich irgend-
wie allzu scharf ausdriickte, und sich zu bemtiihen, mich da zu ver-
stehen, wo ich mich nicht deutlich ausdriickte, vor allem aber — zu
glauben, dass ich zum Schreiben dieses Briefes nur einen Anlass
hatte — Liebe zu Ihnen und Achtung vor Thnen und den Wunsch,
Ihnen niitzlich zu sein.
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14.
DER IRRTUM DES SOZIALISMUS

Lieber Freund Iso-Abe!

Es hat mir die grosste Freude bereitet, Ihren Brief zu erhalten und
die Zeitungen mit englischen Anmerkungen. Von Herzen danke ich
Ihnen dafiir. Obgleich ich niemals daran zweifelte, dass es in Japan
nicht wenige wohlwollende, sittliche und religiose Menschen gibt,
die von Abneigung erfiillt sind gegen den augenblicklichen Krieg,
war ich nichts destoweniger sehr froh dariiber, die Bestatigung hier-
von zu erhalten. Es gereicht mir zur hochsten Genugtuung, dass ich
in Japan Kameraden und Mitarbeiter habe, zu denen ich in freund-
schaftliche Gemeinschaft treten kann. Da ich durchaus aufrichtig
mit IThnen sein mdchte, wie mit jedem Freund, den ich aufrichtig
achte, so muss ich bekennen, dass ich den Sozialismus nicht zu bil-
ligen vermag, und es mich betriibte, zu erfahren, dass der aufgeklar-
teste und gebildetste Teil Ihres so begabten und energischen Volkes
diese dusserst schwache, betriigerische und falsche Theorie des So-
zialismus aus Europa iibernahm. Der Sozialismus hat zum Ziel, die
niedrigste Seite der menschlichen Natur zu befriedigen — das Be-
diirfnis nach materiellem Heil. Aber sogar das vermag er nicht mit
den Mitteln zu erreichen, die er predigt. Das wahre Heil der
Menschheit — ihr geistiges und sittliches Heil schliesst auch das ma-
terielle Wohlbefinden in sich, und dieses hochste Ziel kann nur er-
reicht werden durch religiése und sittliche Selbstvervollkommnung
jeder Einzelpersonlichkeit, da ja die Volker und die ganze Mensch-
heit aus solchen bestehen. Unter Religion verstehe ich den Glauben
an ein und dasselbe Gesetz, das von Gott allen Menschen gegeben
ward und sich im tatigen Leben dussert in der Liebe jedes Einzelnen
zu allen andern und darin, dass man in Hinsicht auf den Nachsten
sich so verhalt, wie er wiinscht, dass man sich zu ihm verhalte. Ich
weiss, dass dieser Weg fiir weniger zweckdienlich gilt als der Sozi-
alismus und andere derartige Theorien. Gleichwohl ist dies der ein-
zige sichere Weg, und alle Anstrengungen, die wir machen, um feh-
lerhafte und unmogliche Theorien zu verwirklichen, gehen verloren
fiir das Streben nach dem einzigen wahren Heil, sowohl fiir die
ganze Menschheit, wie auch fiir jeden einzelnen Menschen. Verzei-
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hen Sie mir die Keckheit, mit der ich Thre Lehre kritisiere, und seien
Sie iiberzeugt von der Aufrichtigkeit meiner Freundschaft. Jede
Nachricht von Thnen wird mir Freude machen. Leo Tolstoi.

15.
DIE SINNLOSIGKEIT DES KLASSENHASSES

Ich denke an jenen lieben, hochgewachsenen, hiibschen Soldaten,
der einstmals in mein niedriges Zimmer ganz oben in meinem Mos-
kauer Hause eintrat, und mich in Staunen setzte durch die Tiefe und
Aufrichtigkeit seiner Fragen. Damals beschiftigten Sie die Fragen
Ihrer Seele, und demnach allgemein menschliche Fragen. Jetzt
furchte ich nicht nur, ich ersehe vielmehr aus Thren Briefen, dass
dem nicht mehr so ist. Das Hauptgefiihl, das fast jedes Wort Ihres
Briefes durchtrankt, ist das Gefiihl — verzeihen Sie mir — des Neides
und des daraus hervorgehenden Hasses gegen die wohlhabenden
Klassen. Sie sagen z. B.: Meine Gedanken - d. h. nicht meine, viel-
mehr jene ewigen gottlichen Gedanken, die vielleicht durch mich
hindurchgehen, — konnten iiberhaupt gar keinen Einfluss ausiiben
auf die Angehorigen der besitzenden Klassen, wodurch Sie gleich-
sam die Vermutung aussprechen: alle diese Menschen entbehrten
die urspriinglichste menschliche Eigenschaft: den Drang nach
Selbstvervollkommnung.

Man wird dabei wohl kaum innerhalb dieser, wie Sie selber wis-
sen, meiner Ansicht nach verdorbenen Klasse auch nur einen einzi-
gen Menschen finden, der sich zu irgend einem ganzen Stand von
Menschen so verhalten wiirde, dass er in ihm auch gar nichts Gutes
fiir moglich halten wiirde — und das tun Sie doch in Hinsicht auf die
Angehorigen der besitzenden Klassen. Wie ein alter Mensch einem
jungen Menschen, und wie ein Liebender demjenigen, den er liebt,
so sage ich Ihnen: Schauen Sie in sich und denken Sie hier{iber nach,
mein lieber Michael Petrowitsch. Was den Seelenzustand eines Men-
schen anbetrifft, der einen ganzen Stand hasst, so muss ich Ihnen
ganz offen sagen: Ware mir die Wahl gelassen zwischen zwei Lagen:
Sei es derjenigen, in der ich mich jetzt befinde, d. h. eines Lebens
inmitten eines den Menschen verderbenden und ihm unerlaubten
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Luxus, und wiirde ich ein solches Leben auch verurteilen, was ich ja
auch tue, und was mir hochst begreiflicherweise viele Menschen
nicht glauben, oder sogar des Lebens eines Menschen, der in dieser
verdorbenen und verderbenden Umgebung von Reichen lebt, die
bei jedem Schritt ihres Lebens die Arbeit geknechteter und unter-
driickter Menschen ausbeuten, und der dies nicht empfindet, und
sich harmlos vergniigt in diesen ihm gewohnten Lebensbedingun-
gen oder dem Leben des arbeitsamsten Menschen, der nur solches
Brot isst, das er selber erarbeitete, und nicht nur niemanden ausbeu-
tet, vielmehr auch noch seine Arbeit anderen zur Nutzniessung
schenkt, dabei aber erfiillt ist von Neid und Hass, der in ihm erweckt
ward auch durch personlichen Ungang mit denjenigen Menschen,
die ihn unterdriicken — ich wiirde keinen Augenblick zogern, die
erste Lage zu erwadhlen. Gut ist es, ausgebeutet zu werden, aber sel-
ber kein Ausbeuter zu sein, das ist dann gut, wenn es im Namen der
demditigen Unterwiirfigkeit an den Willen Gottes geschieht und der
Liebe zu den Menschen; geschieht dies aber jenseits der Demut vor
dem Willen Gottes — im Namen eines Hasses gegen die Menschen,
der nur zuriickgehalten wird durch die Unméglichkeit, zur Tat zu
werden, dann ist die Lage des Ausgebeuteten tausendmal schlim-
mer. Die ganze Sache liegt doch gar nicht in den dusseren Bedingun-
gen, vielmehr in der seelischen Beziehung zu dieser oder jener Le-
benslage. Am allerteuersten ist das liebevolle Verhalten zu allen,
ohne jede Ausnahme, ein Seelenzustand, wie er uns {iberkommt,
wenn wir Gott lieben, und gerade das wiinsche ich Ihnen. Ich weiss,
bei Ihrem grossen Verstande und Ihrem feurigen Herzen sind Sie
durchaus imstande, mich zu begreifen, und deshalb trage ich kei-
nerlei Bedenken, Thnen dies alles zu schreiben.

16.
DIE BERUFUNG DER VOLKER DES OSTENS

Die Menschen und die Gesellschaft befinden sich stets im Uber-
gangszustand von einer Altersstufe zu einer anderen, es gibt aber
Zeiten, da sind diese Uberginge sowohl fiir die Menschen, wie fiir
ganze Gesellschaften besonders empfindlich und werden besonders
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lebhaft von ihnen erfasst. Ganz ebenso, wie es einem einzelnen Men-
schen geht, wenn er plotzlich fiihlt, er konne nicht mehr ein kindi-
sches Leben weiterfithren — treten auch im Leben der Volker Perio-
den auf, wann die Gesellschaften schon nicht mehr imstande sind,
ihr fritheres Leben weiterzufithren, und das Bediirfnis empfinden,
ihre Gewohnheiten, Einrichtungen und Betdtigungen zu andern.
Eine solche Periode, einen Ubergang von der Kindheit zum Man-
nesalter, erleben jetzt, so scheint mir, alle Volker, sowohl die dstli-
chen, als auch die westlichen, sofern sie ein staatliches Leben fithren.
Dieser Ubergang besteht in der Notwendigkeit, sich von der uner-
traglich gewordenen menschlichen Macht zu befreien, und das Le-
ben auf anderen Grundlagen zu errichten als auf der Macht der
Menschen.

Und dabei scheint mir: diese historische Tat ward gerade den
Ostlichen Volkern durch das Schicksal zugewiesen.

Die 6stlichen Volker befinden sich in besonders giinstigen Bedin-
gungen hierfiir. Sie haben noch nicht den Ackerbau aufgegeben, sie
wurden noch nicht verdorben durch das parlamentarische, soldati-
sche und industrielle Leben, und verloren auch noch nicht den Glau-
ben an die Giiltigkeit des hochsten Gesetzes des Himmels oder Got-
tes, sie stehen an jener Wegwende, von der die europaischen Volker
schon langst auf jenen falschen Weg abbogen, von dem aus die Be-
freiung aus menschlicher Gewalt besonders schwierig ward.

Da demnach die Ostlichen Volker die ganze jammervolle Lage
der Volker des Westens vor Augen haben, ist es fiir sie ganz natiir-
lich, dass sie nicht den Versuch machen, sich von dem Ubel der
Menschengewalt auf jenem kiinstlichen, das Wesen der Sache ver-
hiillendem Wege zu befreien (- die vermeintliche Beschrankung der
Macht durch Volksvertretung, wodurch die Volker des Westens sich
zu befreien versuchten), — dass sie vielmehr die Frage der Macht auf
eine andere, griindlichere und einfachere Weise zu 16sen versuchen,
und diese Weise bietet sich ganz von selber solchen Menschen, die
noch nicht den Glauben verloren an das hochste verpflichtende Ge-
setz des Himmels oder Gottes, an das Gesetz Tao. Dieses Mittel be-
steht nur darin, dass man dem Gesetz folgt, das die Moglichkeit ei-
nes Gehorsams menschlicher Gewalt gegeniiber ausschliesst.

Wenn die Chinesen nur fortfahren wiirden, so zu leben, wie sie
bisher lebten — als friedliches, arbeitsames, ackerbautreibendes
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Volk, das in seinem Verhalten den Grundlagen seiner drei Religio-
nen folgt: dem Konfuzianismus, dem Taotismus und dem Buddhis-
mus, die alle drei in ihren Grundlagen auf die Befreiung von jeder
menschlichen Gewalt herauskommen (der Konfuzianismus), da-
rauf, dass man dem andern nicht das antun darf, wovon man nicht
wiinscht, dass er es einem selber antue (der Taotismus), dadurch,
dass man sich selber verleugnet und in Demut und Liebe verharrt
zu allen Menschen und zu allen Geschopfen (der Buddhismus), - so
werden ganz von selber alle diejenigen Ubel verschwinden, an de-
nen sie jetzt noch leiden, und keine Gewalten werden mehr Macht
iiber sie haben.

Die Aufgabe, deren Erfiillung meiner Meinung nach heutzutage
nicht nur China, vielmehr auch allen andern 6stlichen Volkern be-
vorsteht, beruht nicht nur darin, sich selber von denjenigen Ubeln
zu befreien, die sie von ihren Regierungen und von fremden Vol-
kern zu erdulden haben, vielmehr darin, allen Vilkern den Ausweg zu
zeigen aus der Ubergangslage, in der sie sich alle befinden.

Und einen andern Ausweg gibt es nicht und kann es gar nicht
geben als: dass man sich von aller Menschengewalt befreit und sich der
Macht Gottes anvertraut.

17.
DIE BEDEUTUNG DER HANDARBEIT

Teurer Bruder ... Sie fragen mich, weshalb mir die Handarbeit so
vorkommt wie eine von den unerlésslichen Vorbedingungen wah-
ren Gliickes? Sie fragen mich, ob Sie auf die geistige Tatigkeit im
Gebiete der Kunst und Wissenschaft verzichten miissten, die Thnen
unvereinbar scheinen mit Handarbeit? Auf diese Frage habe ich, so-
weit das in meinen Kréften stand, in dem Buche geantwortet, das
den Titel fiihrt: ,,Was sollen wir demnach tun ?* Ich habe niemals in
der Handarbeit einen grundlegenden Richtungssatz erblickt, viel-
mehr nur die einfachste und natiirlichste Verwirklichung der sittli-
chen Grundlage, eine Verwirklichung, die jedem aufrichtigen Men-
schen zu allererst in den Sinn kommt. In unserer verdorbenen Ge-
sellschaft (der sogenannten zivilisierten Welt) muss man nur des-
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halb zu allererst von der Handarbeit sprechen, weil der Hauptman-
gel unserer Gesellschaft in der Vergangenheit und auch jetzt noch in
dem Streben beruht, sich von eigener Handarbeit zu befreien und,
ohne Gleiches mit Gleichem zu vergelten, die Arbeit der drmeren
Klassen zu nutzen, die Arbeit von ungebildeten und besitzlosen
Mitmenschen, die sich in dhnlicher Sklaverei befinden wie die Skla-
ven des Altertums. Das erste Anzeichen fiir die Aufrichtigkeit von
Angehorigen unserer Klasse, wenn sie sich zu christlichen, philoso-
phischen oder humanitidren Grundsatzen bekennen, ist, ob sie be-
strebt sind, sich soweit als moglich von dieser Ungerechtigkeit zu
befreien. Das einfachste und immer zur Hand liegende Mittel, dies
zu erreichen, ist die Handarbeit, die stets mit den Dienstleistungen
beginnt, welche die eigene Person beansprucht.

Ich glaube niemals an die Aufrichtigkeit von philosophischen
und sittlichen Grundsatzen bei einem Menschen, welcher das
Dienstmadchen zwingt, sein ... fiir ihn herauszutragen.

Die einfachste und kiirzeste Regel der Sittlichkeit besteht darin,
moglichst wenig die Dienste anderer fiir sich zu beanspruchen und
moglichst viel andern zu dienen. So wenig als moglich von andern
zu verlangen und so viel als moglich andern zu geben.

Diese Regel, die unserm ganzen Dasein einen verniinftigen Sinn
und Segen verleiht, 16st mit ihren Folgen gleichzeitig alle Schwierig-
keiten, und damit auch diejenige, die sich Ihnen bietet. Diese Regel
weist auf den Platz hin, den die geistige Tatigkeit, die Wissenschaft
und die Kunst einnehmen soll. Folge ich dieser Regel, so bin ich nur
dann gliicklich und zufrieden, wenn ich durchaus davon iiberzeugt
sein kann, dass meine Tétigkeit andern niitzlich ist. Dass diejenigen
befriedigt werden, fiir die ich handle, das ist schon ein Uberfluss von
Gliick, der Gipfel des Gliickes, worauf ich nicht rechne, und der
mich nicht beeinflussen kann bei der Wahl meiner Téatigkeit.

Meine feste Uberzeugung, dass das, was ich tue, fiir andere nicht
nutzlos und nicht schadlich, vielmehr gut ist — diese Uberzeugung
ist die Hauptbedingung meines Gliickes. Und gerade dieses veran-
lasst auch einen sittlich gesinnten und aufrichtigen Menschen un-
willkiirlich dazu, die Handarbeit der wissenschaftlichen und kiinst-
lerischen Tatigkeit vorzuziehen.

Damit aus meiner schriftstellerischen Tatigkeit Nutzen er-
wachse, ist die Arbeit der Drucker erforderlich: Zur Auffithrung
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meiner Symphonie bedarf ich die Arbeit der Musikanten — um Ex-
perimente vorzunehmen, bedarf ich der Arbeit derer, welche die
Einrichtungen und Instrumente fiir unsere naturwissenschaftlichen
Kabinette herstellen; wenn ich ein Bild male, brauche ich Menschen,
welche die Farben und die Leinwand herstellen; dabei konnen aber
diejenigen Arbeiten, die ich verrichte, zwar niitzlich sein fiir die
Menschen, sie konnen aber auch (und das wird in der Mehrzahl aller
Falle tatséchlich so sein) vollig unniitz und sogar schéadlich sein. Wie
kann ich mich aber mit solchen Dingen befassen, deren Nutzen
durchaus zweifelhaft ist, und zu deren Vollbringung ich andere zur
Arbeit zwingen muss, — wenn dabei vor mir, um mich herum, eine
ganz zahllose Menge von Dingen liegt, die alle fiir andere zweifellos
niitzlich sind, und zu deren Vollbringung ich niemanden nétig
habe, z. B.: jemandem eine Last zu tragen, der selber ermiidet ist, das
Feld zu pfliigen, wenn der Landwirt selber krank ist, eine Wunde zu
verbinden usw.; ich spreche schon gar nicht von jenen tausend Din-
gen, die uns umgeben, zu deren Hervorbringen keinerlei Hilfe von
auswarts notwendig ist, und die uns darum unmittelbare Befriedi-
gung gewahren, fiir wen wir sie auch verrichten mogen, — ausser-
dem gibt es noch eine Menge anderer Dinge. Z. B.: Einen Baum zu
pflanzen, ein Kalb aus dem Stall zu fiihren, einen Brunnen zu reini-
gen. Das alles sind zweifellos niitzliche Dinge, und ein aufrichtiger
Mensch kann gar nicht anders, als sie solchen Beschéftigungen vor-
zuziehen, welche die Arbeit anderer verlangen und dabei zweifel-
haft sind in Hinsicht auf ihre Niitzlichkeit.
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18.
DAS UNSCHULDIGE GLUCK
DES EINFACHEN MANNES

... Plotzlich trat vor Nechljudoffs inneren Blick ein Dreigespann
schweifitriefender Pferde, und die kréftig schone Gestalt Iljuschkas
mit seinen blonden Locken, seinen froh glianzenden, blauen Augen,
seinem frisch gerdteten Gesicht und dem Flaum, der kaum anfing,
ihm Lippen und Kinn zu bedecken. Nechljudoff entsinnt sich, wie
Iljuschka in Angst geriet, man werde ihn nicht mehr zu den Fuhr-
leuten lassen, und wie feurig er eintrat fiir diese seine Lieblingssa-
che. Und Nechljudoff sieht: Ein grauer, friiher, nebliger Morgen,
eine nasse, schliipfrige Chaussee, die lange Reihe hochbeladener,
mit Bastmatten gedeckter Fuhren, denen grofle, schwarze Buchsta-
ben aufgedruckt sind. Die starkbeinigen, satten Pferde rasseln mit
ihren Schellen und ziehen, den Riicken kriimmend und die Zugrie-
men anspannend, mutig die Fuhre die Anhdhe hinauf, indem sie
sich mit ihren méachtigen Hufeisen anklammern an den glatten, fes-
ten Boden. Dem Wagenzug entgegen, den Berg herunter, lduft rasch
die Post, unter dem Lauten der kleinen Glockchen, die von weit her
zu vernehmen sind durch den dichten Wald, der sich zu beiden Sei-
ten des Weges hinzieht. ,,Ah, ah, ai ! ruft laut mit kindischer Stim-
me der vordere Fuhrmann - er tragt ein Blechschild an der Lamm-
fellmiitze und schwingt die Peitsche {iber dem Kopf. Bei dem Vor-
derrad der ersten Fuhre schreitet schwer, in gewaltigen Stiefeln
Karp einher mit seinem roten Bart und seinem miirrischen Blick.
Auf der zweiten Fuhre streckt Iljuschka seinen hiibschen Kopf her-
vor, der sich schon erwérmt hatte bei der Kiihle des Morgens unter
der Bastdecke des vorderen Wagens. Drei Dreigespanne, hoch mit
Koffern beladen, fahren voriiber unter Réaderknarren, Schellenge-
laute und lautem Rufen. Iljuschka verbirgt wiederum seinen Lo-
ckenkopf unter der Bastdecke und schlummert ein. Da, ein Klarer,
warmer Abend! Vor den ermiideten, sich beim Gasthofe drangen-
den Gespannen offnet sich knarrend das schwere Brettertor, und
eine nach der anderen iiber die Schwelle hiipfend, verschwinden die
hohen, mit Bastmatten bedeckten Fuhren unter dem weiten Wetter-
dach. Iljuschka begriifit sich lustig mit der weifigesichtigen, vollbrii-
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stigen Wirtin. Die fragt: , Woher kommt ihr, und werdet ihr viel zu
Abend essen?” und dabei blickt sie mit Vergniigen mit ihren glan-
zenden, freundlichen Augen den hiibschen Burschen an. Dann geht
Iljuschka, nachdem er die Pferde versorgt hat, in die heifle, mit Gés-
ten erfuillte Stube, bekreuzt sich, setzt sich hinter die volle, holzerne
Schiissel und beginnt eine lustige Unterhaltung mit der Wirtin und
den Kameraden. Und da ist auch sein Nachtlager unter dem freien
Sternenhimmel, der unter dem Schutzdache hervor herabschaut,
sein Nachtlager im duftenden Heu bei seinen Pferden, die stamp-
fend und schnaufend das Futter herumwiihlen in den hdlzernen
Krippen. Iljuschka schreitet zu seiner Schlafstétte, wendet sich nach
Osten, und nachdem er wohl dreiflig mal seine breite, starke Brust
bekreuzigt hat, betet er das Vaterunser und wohl zwanzigmal
,Herr, erbarme dich !“ —hiillt sich dann mit dem Kopfe in die langen
Schofie seines Rockes und entschlummert den gesunden, sorglosen
Schlaf des starken, frischen Menschen. Und da sieht er im Traume
Stadte: Kiew mit seinen Heiligen und Massen von Wallfahrern, Ro-
men mit Kaufleuten und Waren, er erblickt Odessa und das weite
blaue Meer mit weifien Segeln; er erblickt mit seinen goldenen Hau-
sern und weiflbrustigen, schwarzbewimperten Tiirkinnen die Stadt
Zaregrad, wohin er flog auf unsichtbaren Fliigeln. Frei und leicht
fliegt er dahin, immer weiter und weiter und sieht unter sich gol-
dene Stadte, umgossen von strahlendem Sonnenglanz, und den
blauen Himmel mit vielen, vielen Sternen und das azurme Meer mit
weifien Segeln — und es ist ihm froh und lustig zumute, zu fliegen,
weiter und weiter!

,Herrlich!” murmelte Nechljudoff vor sich hin, und es kommt
ihm der Gedanke: ,, Weshalb bin ich nicht Iljuschka?”
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Nachwort [des Ubersetzers]
Tolstoi als Vorbild und Verfiihrer

Zweifellos hat es — namentlich in RuSland - viele Tolstois gegeben.
Abernur einer von ihnen war ein Dichter von Weltruhm. Darin liegt
der Gliicksfall: So konnte der Versuch eines heutigen Menschen,
sich vollig loszuldsen aus allem gesellschaftlichen Gewordensein,
um sich dann neu einzuordnen in die menschliche Gemeinschaft
nach den Forderungen seines Gewissens, so konnte dieser Versuch,
der immer aufs neue vorgenommen werden muf3, damit uns nicht
der Sinn des Lebens verloren gehe, vor den Augen der ganzen Welt
geschehen, in voller Bewufitheit verlaufen und bis in alle Einzelhei-
ten aufgezeichnet werden.

Mag dieses Wagnis auch im Grofien und Ganzen mifflungen sein
—und die Schadenfreude der erleichtert aufatmenden Welt beweist,
wie gefédhrlich es ist, gerade hier zu scheitern —, ein heilsamer Stachel
blieb zuriick in der Seele von uns Heutigen: wir wissen, daf$ wir alle
frither oder spéater diesen Versuch werden nachmachen miissen,
wenn wir vor uns selber bestehen wollen. Wir wissen, dafi es da gar
keine Entschuldigung geben kann, daf das Gesetz der Liebe — nur
um es handelt es sich hier — unerbittlich ist, und daf$ wir jeden Au-
genblick unseres Daseins vor dem Entweder-Oder stehen in dem,
was uns am wichtigsten sein sollte. Natiirlich haben wir das alles
langst gewufst. Es war nur, bei der wachsenden Anspannung und
Geschiftigkeit unseres Alltagslebens ins Unterbewufitsein gesun-
ken und stark zur heimlich bohrenden Unruhe geworden. Dieser
Mann aber machte uns wiederum sehend fiir unsere Pflichten auch
vor denjenigen unserer Mitmenschen, die nur mittelbar von uns be-
troffen werden, die wir meist gar nicht zu Gesichte bekommen, auf
die wir aber einwirken dadurch, daf§ und wie wir uns am Dasein
behaupten.

Hierliegt Tolstois eigentliches Verdienst, und hierin beruht auch
seine einzigartige Bedeutung.

Tolstois Weltruhm als Schriftsteller war der eine Gliicksfall fiir
uns. Ein anderer lag aber doch wohl auch darin, dafy dieser Mensch,
der sich aus allem Ererbten und iiberlieferten Blindheiten vor sei-
nesgleichen herausarbeiten wollte aus eigener Kraft und zu vollig
voraussetzungslosem Menschtum - tatsachlich hineingeboren und
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hineinerzogen war in die fragwiirdigste aller Beziehungen zu Mit-
menschen: als Sklavenhalter (denn das war der russische Gutsbesit-
zer in der Zeit der Leibeigenschaft), — und daff er auch bis in sein
reifes Mannesalter (bis zur Aufhebung der Leibeigenschaft im Jahre
1861, also bis zu seinem 33. Lebensjahr) grundsétzlich in dieser Lage
verharrte. So erlebte dieser Mensch ein Menschenleben lang den
denkbar stirksten Widerspruch zwischen seiner tatsdchlichen ge-
sellschaftlichen Lage und seiner aufrichtigsten Ueberzeugung von
dem normalen Verhalten von Mensch zu Mensch. Diese Siindener-
kenntnis des einstigen Seelenbesitzers bedeutet an sich nichts Eigen-
artiges auf der russischen Erde. Da aber Tolstoi nebenbei auch noch
ein genialer Mensch war, und sein halbes Genie zweifellos in der
einzigartigen Tiefe seines Mitempfindens mit allen menschlichen
Noten und Leiden bestand —schuf er den Mythos des reuigen Edel-
manns. Im Gegensatz zu den meisten seiner Standesgenossen war
er freilich ein solcher schon von frither Jugend an gewesen: bereits
als Neunzehnjahriger kam er hinter die Unmdoglichkeit der Leibei-
genschaft als seiner rein personlichen Wirtschaftsgrundlage. Das
wurde dann seiner Seele zur heimlichen Wunde, die sich niemals
mehr schliefen wollte, und deren letzte Auswirkung sein spéteres
Asketen- und Prophetentum bedeutet.

Eine Gnade hat aber dem grofien Dichterpropheten gleichwohl
gemangelt — das friihe religiose Erlebnis —, und darum geht ein un-
verkennbarer Riff durch sein ganzes Leben und Werk. So mufite er
auch zu einem gefdhrlichen Verfithrer werden zu dem, was er ge-
rade bekampfen wollte mit allen Kriften seiner vor dem Bosen nie
abriistenden Seele: zur Lieblosigkeit, zum Menschenhaf, zur Rache!

Als unverlierbar an der Erscheinung Tolstoi wird sich wohl nicht
eigentlich der Sozialprophet erweisen, ja vielleicht nicht einmal der
grofSe Dichter, vielmehr sehr wahrscheinlich der in ganz eigenarti-
ger Weise tragische, am tragischen Schicksal seiner Mitmenschen
tragisch gewordene Mensch Tolstoi. Das Wesen dieser Tragik ist
aber streng genommen ganz das gleiche — woran der weltgeschicht-
liche Gesellschaftsversuch des heutigen Rufilands scheitern muf3: es
ist die althergebrachte Tragik des russischen Weltverbesserers, der
da glaubt, das die Menschheit erlost werden muf3, wenn er, ihr Er-
16ser, alle nur denkbaren Opfer dafiir selber bringt und natiirlich
auch von allen anderen Menschen fordert. Er kann hier nur dann
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scheitern — so glaubt er fest —, wenn es ihm an Opfermut gebricht.
Denn der Plan, nach dem diese Welt endgiiltig und jederzeit zu er-
16sen sein mus, steht fiir ihn in jedem Falle iiber allen Zweifeln — ob
es sich nun, wie im heutigen Ruflland, um die Vergesellschaftung
der Giitererzeugungsmittel handelt oder, wie bei Tolstoi, um die Be-
folgung der fiinf , kinderleicht zu befolgenden Gebote der Bergpre-
digt”. (Im Grunde genommen ist der grofse russische Aberglaube, in
dem sich Glaube und Unglaube in merkwiirdiger Weise mischen,
der: daf3 die Wirklichkeit so beschaffen sein muf3, dafy der Opferwille
des Menschen sie jederzeit in ein Paradies umwandeln konnte!)

In den Augen solcher Menschheitserldser sind die Menschen sel-
ber schuld an ihrem Ungliick, und gerade eben deshalb, weil sie die
eindeutigen Heilsvorschriften verschmahen. Man kann und soll da-
her die ihrem eigenen Heile Widerstrebenden mit dem Kniippel ins
Paradies jagen — sei dies, wie im heutigen Rufiland (das an die Ge-
walt glaubt), ein wirklicher Kniippel oder wie bei Tolstoi (der die
Gewalt ablehnt und nicht Widerstandleisten gegen sie lehrt) ein
geistiger Kniippel: unerhorte Beschdmung, Beschuldigung und Ver-
déchtigung. Tolstoi glaubt ja allen Ernstes — und das ist wohl der
verhdngnisvollste seiner Rechenfehler, und so hat er von vornherein
sein ganzes prophetisches Wirken auflerhalb eines sehr engen Jiin-
gerkreises um jede nachhaltige Wirkung gebracht — Tolstoi glaubt
allen Ernstes, man sei berechtigt, Liebe zu predigen, wenn man die
Menschen von sich aus fiir schuldig erkléart!

Darum hat auch Tolstoi als Sozialkritiker ganz anders gewirkt,
als er je gewollt haben kann: in hohem Mafie revolutionar aufrei-
zend. Und es hat auch die russischen Revolutionare stets verbliifft
und die stets mit ihnen sympathisierende russische Gesellschaft im-
mer wieder vor den Kopf gestoflen, wenn ihnen Tolstoi in Hinsicht
auf ihre gewaltsame, grobe Vergewaltigung des Volkes in sich
schliefende Methoden ganz griindlich die Wahrheit sagte. Damit
bewies er zwar einen Mut, den im damaligen Rufiland niemand
sonst aufbrachte: er setzte so vollbewufSt seine ganze Volkstiimlich-
keit aufs Spiel —und zeigte ein {ibrigesmal, dafl er weder Menschen-
furcht kannte noch irgendwie besorgt war um den Ruhm vor den
Menschen. Und doch fehlt ihm hier die innere Berechtigung: tat-
sachlich hatte er zur revolutionaren Tat aufgefordert. Und maéchti-
ger als irgendwer vor ihm. Seinesgleichen hatte es noch niemals
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gegeben unter den Wortfithrern der Tat. Die Bolschewisten wissen
das sehr zu schatzen. Sie wissen, weshalb sie ihm Denkmaler setzen
und sein Angedenken offentlich ehren.

Beides, Werden und Bedingtsein, erkannte Tolstoi niemals an. Er
begriff eigentlich gar nicht, um was es sich dabei handelt. Und auch
diese, wiederum echt russische, geistige Unzuldnglichkeit macht
seine Lehrschriften so peinlich. Dem Gebot des Nichtrichtens meinte
er freilich Geniige zu tun, wenn er es einzelnen Menschen gegen-
iiber befolgte. Hier unterliegt Tolstoi dem gleichen Unverstandnis
wie in Hinsicht auf die Demut.

Sie fehlte ihm bis an sein Lebensende, trotzdem er sie immer
pries und verkiindete. Die lag ganz einfach nicht seiner herrischen
und im Grunde genommen gleichwohl unreligiosen Natur. Tolstoi
meinte demiitig zu sein, wenn er sich selber alle nur denkbaren per-
sonlichen Schwichen und Untugenden andichtete —und er ging hier
bisweilen bis zu hafillichen und verdachtigen Formen der Selbstver-
leumdung. Er begriff aber niemals, dafs die eigentliche Demut erst
in geistigen Dingen anfangt und in dem inneren Eingestandnis be-
ruht: irren zu kdnnen in Sachen des Verstandes. Das aber vermochte
Tolstoi niemals zuzugeben, weil seine Anschauungen, soweit sie fiir
ihn wesentlich waren, das Heil seines Volkes und der ganzen
Menschheit betrafen, und er es — ein durch und durch unkritischer
Denker - als bedingungsloses Pflichtgebot erlebte, auf ihnen zu be-
stehen.

Alles in allem genommen stellt Tolstoi den Typ der geistigen
Entstellung, die dernichtreligiose, aber wirklich sozial empfindliche
und aufrichtig opferwillige Mensch erfahren mufs — wenn er von
sich aus diese von Grund aus fragwiirdige Welt umgestalten will im
Sinne des offenbaren Menschenheiles und dabei an seine eigene
oder iiberhaupt die menschliche Befdhigung hierzu glauben muf,
weil er an einer dauernd fragwiirdigen Welt verbluten wiirde und
sich auch rein personlich an ihr schuldig erlebt.

Dieser tragische Typ des Menschen, der Gottes Werk verbessern
will flir den Menschen, wie er ihn begreift, zweifellos einer der My-
then, die am Wegrande stehen bei dem Riickzug der heutigen
Menschheit zu Gott, konnte wenigstens in der européischen Welt
gar nicht reiner dargestellt werden als in einem russischen Intelli-
genten, der ehemaliger Seelenbesitzer, also reuiger Edelmann war,

196



sich dabei zum Propheten berufen glaubte und von Geburt das Ge-
nie eines ganz grofien Schriftstellers und eingebungshaft mitemp-
findenden Menschen mitgebracht hatte. Und sagen wir es nur
gleich: fiir uns kann dieser Mensch zwar Vorbild sein in der Ehrlich-
keit und Opferbereitschaft, in der er nach bestem Wissen und Ge-
wissen eintrat fiir hochste Ziele. Lehrer vermag er uns aber nur zu
sein in seinen Dichtungen, wo er gar nicht lehren wollte. In seinen
Lehrschriften gibt erja geradezu das Musterbeispiel fiir die Gespal-
tenheit der russischen Natur. So wiederholt sich auch hier das alte
Schauspiel: wir Européer in unserer ewigen Gewissensnot eilen mit
heiflem Eifer auf diese welterlosenden Russen zu und werden dann
immer wieder wie mit kaltem Wasser von ihnen {ibergossen. Und
wir kdnnen noch von Gliick sagen, wenn dies Wasser sauber war.
Das ist langst nicht immer der Fall. Auch nicht bei Tolstoi. Jedenfalls
ist seine Methode uns Westeuropdern gegeniiber grundfalsch. Be-
vor man uns ja der Belehrung wiirdigt, sollen wir erst einmal ruhig,
ohne mit der Wimper zu zucken, mitanhdren, wie man alles dasje-
nige herabsetzt und verdachtigt, was uns teuer und ehrfurchtgebie-
tend ist. Und dabei gibt man sich nicht einmal die Miihe, es wesent-
lich zu verstehen. Man mifSverkennt es immer wieder und urteilt ins
Blaue hinein, und wir sollen dazu schweigen!

Tolstois sittlicher Hellseherblick und seine iiberfeine soziale
Empfindlichkeit hatten ihn vorausbestimmt zum grofien Menschen-
liebenden, aber ein urspriinglicher Geistesstolz verwehrte ihm bis
weit {iber die Mitte seines Lebens das Erlebnis Gottes. So mufite er
ein grofler Schriftsteller werden, um seine innere Einsicht wenigs-
tens in der Vorstellung schopferisch auswirken zu kénnen. Als das
dann auf die Dauer nicht mehr gelang, wurde er zu einem Prediger,
der die Liebe forderte und den Haf3 verkiindete, weil er nicht davon
lassen wollte, die Menschen zu verurteilen und zu verdachtigen.

Den einzelnen Menschen aber begegnete er mit Giite, seine
Briefe stromen tiber von einer wirklichen Liebe, die immer helfen
will und nur darin irrt, dafs sie auch immer helfen kénnen zu miis-
sen glaubt.

An sich selber arbeitete er ohne Unterlafl und ohne Nachsicht,
mit groflem Ermst und stets den Blick auf die Ewigkeit gerichtet. Das
bezeugen seine Tagebiicher: Bei sich allein, im stillen Kdmmerlein,
fand er wirklich seinen Gott, dem er da drauflen, als Lehrer, so gern
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die Halfte seiner Arbeit abnahm. Und dann erhob er auch jederzeit
machtvoll und frei von aller Menschenfurcht seine weithin schal-
lende Stimme, wenn irgendwo auf der weiten Erde seinen Men-
schen Unrecht geschah: wenn man sie betriigen wollte und ihnen
Gewalt antat.

Als Dichter endlich war er immer und bis an sein Lebensende ein
gewaltiger niemals versagender Verteidiger der unzerstérbaren Un-
schuld des Menschen vor dem Menschen. Und sie mufS uns andern
immer wieder in neuen Gestalten und unter neuen Bedingungen vor
Augen gefiihrt werden, weil wir die Schuld des Nachsten nicht auf-
geben wollen, um uns zu retten vor todlichem Mitleid, und sie uns
dabei gleichwohl allein davon abhalt, den lieben zu miissen, dessen
Taten wir nicht billigen kénnen, der aber gerade um ihrer willen un-
serer am dringendsten bedarf.

Der Gewissensaulfriittler Tolstoi wirkt immer noch heilsam und
wird weiter bestehen — solange wir Menschen hineingeboren wer-
den in Schuld und Beschrénktheit vor unsersgleichen.

Der Publizist Tolstoi ist dagegen ein Irrtum gewesen, der verhee-
rend war und vergessen werden muf3, wenn der Mensch Tolstoi zu
voller Wiirdigung gelangen soll. — Und auch der Briefschreiber: Der
gab das wundervolle Beispiel unermiidlichen, keine Miihe scheuen-
den geistigen Bereitstehens fiir seinen Nachsten und einer Giite, die
aus Achtung vor dem, dem sie gilt, ihm auch nicht mehr die bitters-
ten Wahrheiten vorenthalten will, wenn die gerade hier heilsam
werden konnten.

Restlos vorbildlich und vollauf erfreulich, in seiner Art geradezu
einzigartig ist aber Tolstoi da, wo er seinen, niemals begehrten Dich-
terruhm nutzend, vor den Augen der lauschenden Welt seine
Stimme erhob zu furchtlosem Widerspruch gegen alles Unmensch-
liche auf der weiten von Menschen bewohnten Erde.

Damit durchbrach er wirklich die Bande {iberlieferter Gebun-
denheit und wagte alles, was ein Mensch zu wagen vermag fiir sei-
nesgleichen.

Er war ein Kind der Treue.

Karl Notzel.
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Textnachweis

[Die Zahl in eckigen Klammern bezeichnet die Zahl, unter der der Brief in Reli-
giose Briefe (RB, siehe Literaturnachweis Nr. 6) wiedergegeben wird. IvH]

Das Gebet: Brief an W. Tschertkow vom Dezember 1880.

Al S

N o

10.
11.
12.
13.
14.
15.
16.
17.
18.

An die Grifin A. A. Tolstoi, Juli 1861.

An die Gréfin A. A. Tolstoi, Dezember 1874.

An die Grafin A. A. Tolstoi, 30. Juli 1873.

An Alexander III, Jassnaja Poljana, Mérz 1881. [RB 234]

An den Kommandanten eines Strafbataillons, Jassnaja Poljana,

1. November 1896.

An einen unbekannten Adressaten, Moskau, im Januar 1901. [RB 95]
An1. G, Jassnaja Poljana, 7. August 1889. [RB 31]

An den Altglaubigen Rukawischnikoff, Jassnaja Poljana, 4. Febr. 1909.
[RB 216]

An den Geistlichen N., Jassnaja Poljana, Dezember 1908. [RB 187]

An M. N. D, Jassnaja Poljana, 31. August 1909. [RB 209]

An W. A. Molotschnikoff, Jassnaja Poljana, 24. September 1906. [RB 136]
An einen unbekannten Adressaten, August 1896. [RB 80]

An einen Revolutionar, 1886. [18]

An den Japaner Iso-Abe, Jassnaja Poljana, 1905. [RB 128]

An den Bauern N. P. Nowikoff, Jassnaja Poljana, 21.August 1908. [RB 170]
An einen Chinesen, Oktober 1906. [RB 139]

An einen Franzosen, 1885. [RB 16]

Schlufteil aus: ,,Der Morgen eines Gutsbesitzers”, Bruchstiicke aus einem
unvollendeten Roman ,,Ein russischer Gutsbesitzer” von Leo Tolstoi.

Literaturnachweis

Benutzt wurden ausschliefllich die russischen Originale. Fiir den deutschen Le-
ser, der sich in das Gesamtwirken Tolstois einfithren lassen will, kommen wohl
hauptsichlich folgende Schriften in Betracht:

1.

Tolstoi, von Philipp WITKOP, Professor an der Universitit Freiburg i. B.,
Volksverband der Biicherfreunde, Wegweiser-Verlag G.m.b.H. Berlin. 256
Seiten.

Leo TOLsTOI, Ein Leben in Selbstbekenntnissen. Tagebuchblétter und Briefe.
Herausgegeben von Arthur Luther. Bibliographisches Institut, Leipzig. 445
Seiten.

Karl NOTZEL, Tolstoi und Wir. 64 Seiten. Miinchen, Musarion-Verlag.

Karl NOTZEL, Das heutige Ruflland. Eine Einfithrung an der Hand von
Tolstois Leben und Werken. Teil 1., Miinchen 1915. Georg Miiller-Verlag.
405 Seiten.
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5. Karl NOTZEL, Tolstois Meisterjahre, Einfithrung in das heutige Rufiland,
Zweiter Teil 1918. Georg Miiller, Miinchen und Leipzig.

6.  Leo TOLSTOI, Religiose Briefe, Uebersetzt und herausgegeben von Karl N6t-
zel, Gemeinschafts-Verlag, Eberhard Arnold, Bruderhof-Neuhof, Kreis
Fulda [1923].
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IV.
Gedanken Leo Tolstois
tiber Gewalt, Krieg und Revolution

Aus seinen Schriften, Tagebiichern und Briefen'
(1928)

Ausgewihlt von Valentin Bulgakov,

herausgegeben von der
Internationale der Kriegsdienstgegner

1. I Noch vor der christlichen Lehre gelangte unter den verschiede-
nen Volkern ein hoheres, der gesamten Menschheit gemeinsames
religitses Gesetz zum Ausdruck und zur Verkiindung: die Lehre,
dafs die Menschen zu ihrem Wohle nicht jeder fiir sich leben sollen,
sondern jeder fiir das Wohl aller im Dienste fiir die Gesamtheit. Die-
ses Gesetz ist im Buddhismus ausgedriickt, in den Lehren Jesaias’,
Konfuzius’, Lao-Tses, der Stoiker. Es wurde verkiindet, und diejeni-
gen Menschen, die es kannten, mufiten seine ganze Wahrheit und
sein wohltitiges Wirken sehen. Aber das Leben, wie es sich gestaltet
hat, begriindet nicht auf gegenseitigem Dienst, sondern auf Gewalt,
hat bis zu solchem Grade alle Einrichtungen und Sitten durchdrun-
gen, daf$ die Menschen, wenn sie auch die wohltiatige Wirkung des
gegenseitigen Dienstes erkannten, dennoch fortfuhren, nach den
Gesetzen der Gewalt zu leben und diese Tatsache mit der Notwen-
digkeit der Androhung der Vergeltung rechtfertigten. Ein Gesell-
schaftsleben ohne Drohung und Vergeltung von Bosem mit Bosem
erschien ihnen unmoglich.

1t Textquelle | Gedanken Leo Tolstois iiber Gewalt, Krieg und Revolution. Aus seinen
Schriften, Tagebiichern und Briefen ausgewéhlt von Valentin Bulgakov. (Heraus-
geber und Verleger: Internationale der Kriegsdienstgegner, 11 Abbey Road, En-
field, Middlesex, England. Verantwortlich fiir die deutsche Ausgabe: Georg
Schulze-Moering, Berlin SW 11, Mockernstraf8e 133a 1.) Enfield/Berlin: IDK 1928.
[23 Seiten].
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Vor 1900 Jahren wurde das Christentum verkiindet. Es bestétigte
mitneuer Kraft das Gesetz des gegenseitigen Dienstes und legte dar-
tiber hinaus die Ursachen dar, aus denen dieses Gesetz nicht erfullt
worden war. Die christliche Lehre zeigte nicht nur die Ungerechtig-
keit, sondern auch die Schadlichkeit der Vergeltung, zeigte, dafl das
einzige Mittel, der Gewalt zu entgehen, ein ergebenes, kampfloses
Ertragen ist, ohne dafs man Bdses dem Bdsem entgegenstellt.

Diese Lehre wurde deutlich verkiindet und festgesetzt. Aber die
unwahre Vorstellung, dafi Vergeltung als unumgangliche Bedin-
gung des menschlichen Lebens gerecht sei, ist so eingewurzelt, und
so viele Menschen kannten die christliche Lehre nicht oder kannten
sie nur in falscher Auslegung, daf die Menschen, die Christi Gesetz
angenommen hatten, fortfuhren, nach dem Gesetz der Gewalt zu le-
ben. Die Fiihrer der christlichen Welt glaubten, es sei moglich, die
Lehre vom gegenseitigen Dienst anzunehmen ohne das Gebot: , Wi-
derstrebet nicht dem Ubel”, das (im Sinne eines Gesetzbuches) die
Grundlage der gesamten Lehre vom Leben der Menschen unter ei-
nander bildet. Aber das Gesetz des gegenseitigen Dienstes anzuneh-
men und das Gebot, Boses nicht mit Bosem zu vergelten, abzu-
lehnen, bedeutete, dafl man Gesetze zusammenfiigte, ohne sie dort
zu befestigen, wo sie sich naturgemafs aneinanderschliefen. Auf
diese Weise fuhren die Christen-Menschen fort, nicht nur das zu
tun, was die heidnischen Volker taten, sondern sie verlibten noch
bei weitem schlimmere Dinge. Immer und immer mehr entfernten
sie sich vom christlichen Leben. Das Wesen des Christentums ent-
schwand mehr und mehr, weil es nur unvollkommen angenommen
worden war, und die christlichen Volker gelangten schliefllich in die
Lage, in der sie sich jetzt befinden. In feindlichen Truppen stehen sie
einander gegeniiber, die alle ihre Kréfte daran wenden, sich einer
gegen den anderen zu bewaffnen, und zu jeder Minute bereit zu
sein, einander gegenseitig zu zerfleischen. Ja, sie bewaffneten sich
nicht nur einer gegen den anderen, sondern sie bewaffneten und be-
waffnen gegen sich auch nichtchristliche Volker, von denen sie ge-
hafit werden und die sich gegen sie erheben; und was die Hauptsa-
che ist, sie gelangten zu einer vollstandigen Leugnung nicht nur des
Christentums, sondern jedes hoheren Sittengesetzes in ihrem Leben.
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2.1 ,Ihr habt gehort, dal den Alten gesagt ist: Auge um Auge Zahn
um Zahn, aber ich sage euch: Widersetze dich nicht dem Bosen; aber
wer dich auf deine rechte Wange schldgt, dem wende auch die an-
dere Wange zu, und wer mit dir zum Richter gehen und dir dein
Hemd wegnehmen will, gib ihm auch dein Oberkleid, und wer dich
zwingt, mit ihm eine Meile zu gehen, gehe mit ihm zwei. Gib dem,
der dich bittet, und wer von dir leihen will, von dem wende dich
nicht ab.”

Diese Lehre wies darauf hin, dafi, solange der Mensch, der selbst
Gewalt anwendet, Richter dariiber ist, in welchen Fillen sie zuldssig
ist, der Gewalt keine Grenze gesteckt sein wird. Deshalb ist es zur
Uberwindung der Gewalt notig, dag niemand und unter keinem Vor-
wande Gewalt gebraucht, vor allem nicht unter dem gebriuchlichen Vor-
wand der Vergeltung. Diese Lehre bestatigte jene einfache aus sich
selbst verstandliche Wahrheit, daf8 es unmoglich ist, das Bose mit
dem Bosen zu vernichten, dafs das einzige Mittel, das Ubel der Ge-
walt zu vermindern die Enthaltung von der Gewalt ist. Wie Feuer
das Feuer nicht 10scht, so kann Boses das Bose nicht 1oschen. Nur
das Gute, das dem Bdsen begegnet und von ihm nicht angesteckt
wird, besiegt das Bose. Nur wer sich nicht widersetzt, setzt dem
Ubel ein Ende, beschriankt es auf sich selbst, neutralisiert es und er-
laubt ihm nicht, weiter zu gehen, was wie bei der Ubertragung der
Bewegung durch elastische Kugeln unausbleiblich geschehen
wiirde, wenn jene neutralisierende Kraft des Guten fehlt. Daf§ dies
s0 ist, ist in der Welt der menschlichen Seele ein ebenso unabéander-
liches Gesetz wie das Gesetz Galildis in der Astronomie, nur noch
unabédnderlicher, klarer und vollstandiger.

3. | Patriotismus als Gefiihl der ausschliefllichen Liebe zum eigenen
Volke und als Lehre vom Ruhm, dem man seine Ruhe, sein Vermao-
gen und sogar sein Leben opferte, oder als Lehre der Verteidigung
der Schwachen gegen Vernichtung und die Gewalt der Feinde -,
dieser Patriotismus war das hochste Ideal einer Zeit, in der jedes
Volk es fiir moglich und gerecht hielt, fiir sein eigenes Wohl und
seine Macht die Angehorigen eines anderen Volkes zu vernichten
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und zu berauben. Aber schon vor etwa 2000 Jahren fingen die hochs-
ten Vertreter der menschlichen Weisheit an, die hochste Idee der
Briiderlichkeit der Menschen zu bekennen, und diese Idee kam
ihnen mehr und mehr zum Bewuftsein und erreichte in unserer Zeit
die verschiedenartigste Verwirklichung. Dank der Erleichterung der
Verkehrsmittel, der Einheit von Industrie, Handel, der Kiinste und
Wissenschaften sind die Menschen unserer Zeit bis zu einem sol-
chen Grade miteinander verbunden, daf3 die Gefahr der Eroberun-
gen, der Morde, der Gewaltanwendung von Seiten benachbarter
Volker schon génzlich geschwunden ist und alle Volker (Volker, je-
doch nicht Regierungen) untereinander in friedlichen, fiir alle vor-
teilhaften, freundschaftlichen, handelsmafligen, industriellen, geis-
tigen Beziehungen leben, die zu storen fiir sie weder notwendig
noch verniinftig ist. Und nun rufen die Regierungen diese feindseli-
gen Beziehungen unter dem Deckmantel des Patriotismus hervor
und geben sich dann den Anschein, dafs sie die Volker miteinander
versShnen. So etwa wie ein Zigeuner beim Pferdeverkauf seinem
Pferde Pfeffer unter den Schwanz streut und es in seinem Stalle
peitscht, dann das Pferd am Ziigel herausfiihrt und sich stellt, als ob
er das aufgeregte Tier nur mit Miihe bandigen konne.

4.1 Wir, alle christlichen Volker, die ein und dasselbe geistige Leben
leben, sodaf jeder gute und fruchtbare Gedanke, der an dem einen
Ende der Welt entspringt, sofort der ganzen christlichen Menschheit
mitgeteilt wird, die gleichen Gefiihle der Freude und des Stolzes
hervorruft, unabhéngig von der Nationalitét; wir, die wir nicht nur
die Denker, Wohltater, Dichter, Gelehrten fremder Volker lieben,
wir, die wir stolz sind auf die Tat Damians? wie auf unsere eigene;
wir, die wir einfach die Menschen fremder Nationalitaten lieben:
Franzosen, Deutsche, Amerikaner, Engldnder, wir, die wir nicht nur
ihre Eigenschaften lieben, sondern uns freuen, wenn wir ihnen be-
gegnen, ihnen freudig zulédcheln, den Krieg mit diesen Menschen
nicht nur fiir keine Heldentat halten, sondern nur mit Entsetzen da-
ran denken konnen, dafd zwischen diesen Menschen und uns eine

2 Damian de Vestor [Damian de Veuster, geb. 03.01.1840 in Ninde — Belgien], ein
junger katholischer Geistlicher, der sich im Jahre 1873 auf einer der Hawai-Inseln
ansiedelte, wohin Aussitzige gebracht wurden, und dort im Liebesdienste an
den Geringsten im Jahre 1889 durch Ansteckung gestorben ist. V.B.
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solche Meinungsverschiedenheit entstehen kénnte, die durch ge-
genseitigen Mord entschieden werden muf —, wir alle sind berufen,
teilzunehmen an dem Morde, der unausbleiblich, wenn nicht heute
dann morgen erfolgen muf3. Dieser Widerspruch ist fiir Menschen
unserer Zeit so schrecklich, daff es unmdoglich geworden ist zu leben,
ohne ihn zu I6sen.

5.1Und welcher Nutzen erwéchst auch nurirgend jemandem geistig
oder korperlich daraus, daf8 es ein RufSland, England, Frankreich
gibt? ... Das allergrofite, materielle Unheil: Steuern, Kriege, Sklave-
rei; in geistiger Hinsicht: Stolz, Ehrgeiz, Grausamkeit, Uneinigkeit
und Solidaritdt mit der Gewalt.

Viele grausame und verderbliche Arten von Aberglauben hat es
gegeben. Menschenopfer und Inquisition und Scheiterhaufen, aber
niemals gab es einen grausameren und verderblicheren als den
Aberglauben des Vaterlandes — des Staates. Es besteht das Band ei-
ner Sprache, einer und derselben Gebraduche, wie z. B. der Verbin-
dung von Russen mit Russen, wo sie auch sein mogen, in Amerika,
in Galizien, in der Tiirkei, und der Angelsachsen mit Angelsachsen
in Amerika, in England, in Australien; und es gibt ein Band, das
Menschen verbindet, die auf gemeinsamer Scholle leben: die Land-
gemeinde oder sogar der Bund der Landgemeinden, verwaltet nach
frei von der Bevolkerung festgesetzten Regeln; aber weder das eine
noch das andere Band hat irgend etwas gemein mit dem gewaltsa-
men Band des Staates, der schon bei der Geburt des Menschen seine
Unterordnung unter die Gesetze des Staates fordert.

Hierin liegt ein schrecklicher Aberglaube. Dieser Aberglaube be-
steht darin, daf man den Menschen versichert und die Menschen es
sich selbst versichern, daf die kiinstlich geschaffene und mit Gewalt
aufrecht erhaltene Verbindung die notwendige Bedingung fiir die
Existenz der Menschen ist, wahrend diese Verbindung nichts ist als
Gewalt, vorteilhaft fiir diejenigen, die sie ausiiben.

6.1In ,, Tausend und eine Nacht” finden wir eine Erzdhlung, wie ein
auf eine wiiste Insel verschlagener Reisender am Ufer eines Baches
auf einen auf der Erde kauernden Greis mit abgezehrten Beinen
stofit. Der Greis bittet den Reisenden, ithn auf die Schulter zu
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nehmen und {iber den Bach zu tragen. Der Reisende willigt ein. Aber
wie nun der Greis sich auf den Schultern des Reisenden festgesetzt
hat, so umschlingt er sofort dessen Hals mit den Beinen und 1afit ihn
nicht mehr frei. Nachdem er von dem Reisenden Besitz ergriffen hat,
treibt er ihn an, wie er will, reifst Friichte von den Baumen, if3t sie
selbst, ohne sie mit demjenigen zu teilen, der ihn trégt und verhohnt
ihn noch in jeder Weise.

Das Gleiche geschieht mit den Volkern, die den Regierungen Sol-
daten und Geld gegeben haben. Fiir Geld kaufen die Regierungen
Waffen und mieten oder bilden sich durch Erziehung verantwor-
tungslose vertierte Kriegsbefehlshaber heran. Und in kiinstlichen
Methoden der Verdummung, die sie Disziplin nennen und die sie
durch Jahrhunderte ausgearbeitet haben, machen sie aus Menschen,
die als Soldaten einberufen worden sind - ein diszipliniertes Heer.
Die Disziplin aber besteht darin, daff Menschen, die zu dieser Un-
terweisung gelangt sind und sie eine gewisse Zeit genossen haben,
alles dessen verlustig gehen, was fiir den Menschen wertvoll ist: der
hauptsdchlichen menschlichen Eigenschaft — der Freiheit der Ver-
nunft. Vielmehr werden sie zu gehorsamen maschinenmafligen
Werkzeugen des Mordes in den Hénden ihrer organisierten hierar-
chischen Obrigkeit.

Nicht umsonst legen alle Konige, Kaiser, Prasidenten soviel Wert
auf Disziplin, bestrafen ihre Verletzung und halten fiir die aller-
wichtigste Sache: Besichtigungen, Manover, Paraden, Parademar-
sche und dhnliche Dummbheiten. Sie wissen, daf alles dies die Dis-
ziplin stiitzt; und auf der Disziplin beruht ja nicht nur ihre Macht,
sondern auch ihre Existenz. Das disziplinierte Heer ist jenes Werk-
zeug, durch dessen Hilfe sie mit fremden Handen die grofiten Ver-
brechen begehen kénnen, deren Moglichkeit gerade ihnen die Vol-
ker unterwirft.

Und gerade in diesem disziplinierten Heer ist das Wesen jenes
Betruges begriindet, der die Regierungen der Neuzeit zur Herr-
schaft {iber die Volker verhilft. Und wenn dieses willenlose Werk-
zeug der Gewalt und des Mordes sich in der Macht der Regierungen
befindet, so ist das ganze Volk in jhrer Hand und sie geben es nicht
mehr frei und sie richten es nicht nur zu Grunde, sondern sie ver-
spotten es noch, indem sie ihm mit liignerisch-religidser und patri-
otischer Erziehung Ergebenheit einfloflen und sogar Verehrung fiir
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sich selbst, d. h. fiir dieselben Menschen, die das ganze Volk in Skla-
verei halten und es quélen.

7. | Wenn zwei Méanner, die betrunken im Wirtshaus sitzen, sich
beim Kartenspiel priigeln, so kann ich mich nicht entschliefen, ei-
nen von ihnen zu verurteilen, wie {iberzeugend auch immer die Be-
weisgriinde des anderen sein mogen. Die Ursache fiir die abscheu-
lichen Handlungen des einen oder des anderen liegt sicherlich nicht
in der Ungerechtigkeit eines von ihnen, sondermn darin, daf§ sie an-
statt ruhig zu arbeiten oder auszuruhen, es fiir nétig hielten, im
Wirtshaus Wein zu trinken oder Karten zu spielen. Ebensowenig
kann ich mich je dazu verstehen, in einem Kriege, der irgendwo auf-
flammt, ausschliefllich die eine Partei als schuldig zu betrachten.
Man kann zugeben, dafi eine der Parteien schlechter verfahrt als die
andere; aber die Entscheidung dariiber lafst unbedingt sogar die al-
lerndchste Ursache dafiir ungeklart, weshalb es zu einer so schreck-
lichen, grausamen und unmenschlichen Erscheinung kommt, wie es
der Krieg ist.

Diese Ursachen liegen fiir jeden Menschen, der nicht seine Au-
gen schlief8t, ganz deutlich zutage, wie gegenwartig im Transvaal-
kriege’, ebenso auch in allen anderen Kriegen, die in der letzten Zeit
gefiihrt wurden. Dieser Ursachen sind drei: Erstens die ungleiche
Verteilung der Giiter, d. h. die Beraubung der einen Menschen-
gruppe durch die andere, zweitens das Vorhandensein des Solda-
tenstandes, d. h. von Menschen, die fiir den Mord erzogen und vo-
rausbestimmt sind, und drittens die l{iignerische[n] groftenteils be-
wullt betriigerische[n] religitse[n] Lehre[n], in welchen die jungen
Generationen mit Gewalt erzogen werden.

Und deswegen denke ich, dafl es nicht nur zwecklos, sondermn
auch schadlich ist, die Ursache fiir den Krieg in den Chamberlains,
den Wilhelms u. a. zu sehen, wenn man damit vor sich selbst die
wirklichen Ursachen verbirgt, die bei weitem naher liegen und an
denen wir selbst Anteil haben. Uber die Chamberlains und Wil-

3 Geschrieben im Jahre 1900.
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helms kénnen wir nur aufgebracht sein und sie tadeln; aber unser
Zorn und unser Schelten verderben uns nur das Blut, aber dndern
nicht den Gang der Dinge; die Chamberlains und Wilhelms sind
blinde Werkzeuge von Kriften, die weit hinter ihnen liegen. Sie ver-
fahren so, wie sie verfahren miissen, und wie sie anders nicht ver-
fahren konnen. Die ganze Geschichte ist eine Reihenfolge ganz der-
selben Handlungen aller Politiker wie der Transvaalkrieg; und des-
wegen ist es ganzlich zwecklos und sogar unmaoglich, zornig auf sie
zu werden und sie zu verurteilen, wenn wir die innersten Ursachen
ihrer Tatigkeit sehen und wenn wir fithlen, daf§ wir selbst schuldig
sind an den Taten des einen oder des anderen, je nachdem wir uns
selbst zu den drei grundlegenden Ursachen verhalten, die ich er-
wiahnt habe.

Solange wie wir aufierordentliche Reichtiimer geniefen, wah-
rend grofle Volksmassen erdriickt sind von der Arbeit, solange wird
es immer Kriege um Mairkte geben, um Goldvorkommen und &hn-
liche Dinge, die wir dazu benétigen, um unseren ausschlieSlichen
Reichtum zu schiitzen. Und solange werden Kriege unausbleiblich
sein, wie wir am Soldatenstande teilhaben, seine Existenz zulassen
statt ihn mit allen Kraften zu bekampfen. Wir selbst leisten entweder
Militardienst oder sehen ihn nicht nur als notwendig, sondern auch
als ruhmreich an, und dann, wenn der Krieg ausbricht, schieben wir
die Schuld auf irgend einen Chamberlain und andere. Die Hauptsa-
che ist: es wird solange Kriege geben, wie wir ohne Unwillen und
Entriistung jene Entstellung des Christentums, die kirchliches
Christentum genannt wird, zulassen oder sogar predigen, ein Chris-
tentum, bei dem ,,christusliebende Truppen”, Einsegnung der Ka-
nonen und Anerkennung des Krieges als einer christlich gerechten
Sache moglich sind. In dieser Religion unterrichten wir unsere Kin-
der, bekennen uns selbst zu ihr und sprechen dann, die einen, dafs
Chamberlain und die anderen, daf8 Kriiger daran schuld ist, daf8 die
Menschen einander totschlagen.

8. I Krieg und Christentum sind unvereinbar.
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9.1 Der Kriegist ein Zustand der Gesellschaft, in dem die niedrigsten
und lasterhaftesten Menschen Macht und Ruhm erlangen.

10. Das Elend der Kriege und der Kriegsvorbereitungen entspricht
nicht nur nicht jenen Ursachen, die zu ihrer Rechtfertigung ange-
tiihrt werden, sondern ihre Griinde sind grofitenteils so nichtig, daf§
sie der Beachtung nicht wert und dabei denjenigen, die in den Krie-
gen zugrunde gehen, ganzlich unbekannt sind.

11. | Der Krieg ist kein elementares Ereignis, sondern ein rein
menschliches. Es gibt keine Schrecken, die der Mensch nicht bege-
hen wiirde, der in seiner Seele entschieden hat, daf3 das, was er tut,
eine elementare, von seinem Willen unabhéngige Erscheinung ist.
Ein solcher Mensch ist krank; man muf3 vor ihm auf der Hut sein
und ihn heilen. Und auch vor Menschen, die vom Kriege behaupten,
daf} er eine elementare Erscheinung ist, mufl man sich hiiten und
versuchen, sie zu heilen.

12.1Der Mensch braucht sich von einer schlechten Tat nur zu sagen,
daf3, obwohl er weif3, dafs es eine schlechte Tat ist, es unmoglich ist,
sie nicht zu begehen — und er wird die schrecklichsten Taten verii-
ben und nicht nur denken, dafl solche Taten moglich sind, sondern
noch stolz auf sie sein. Eine solche schreckliche Tat ist der Krieg.

13. | An keiner menschlichen Handlung wird die Macht der Uberre-
dung so deutlich bemerkbar, die Unterwerfung des Einzelnen nicht
nur unter den Verstand, sondern unter die Uberlieferung, die Auto-
ritdt, so vollstandig wie beim Kriege. Menschen, Millionen von Men-
schen begehen mit Begeisterung, mit Stolz eine Tat, die sie alle als
dumm, widerwartig, schédlich, gefdhrlich, verderblich, qualvoll,
verbrecherisch und zu nichts gut erkennen. Sie kennen und wieder-
holen alle Beweisgriinde gegen diese Tat — und sie fahren fort, sie zu
begehen.

14. | Was bedeutet der Kriegsdienst? Er bedeutet folgendes: Sobald
ein junger Mensch herangewachsen und stark geworden ist, und
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seinen Eltern behilflich sein kann, wird er in einen Aufnahmeraum
gefiihrt, man befiehlt ihm, sich zu entkleiden, man untersucht ihn,
und dann befiehlt man ihm, auf Kreuz und Evangelium zu schwo-
ren, dafl er in allem seinen Vorgesetzten folgen und alle diejenigen
toten wird, die zu toten man ihm befiehlt. Wenn er dann diesen, so-
wohl der Vernunft und dem Gewissen, als auch dem Buchstaben
des Gesetzes Christi gemafs dem Evangelium widersprechenden Be-
fehl ausgefiihrt hat, kleidet man ihn in eine Uniform, gibt ihm ein
Gewehr, unterrichtet ihn im Schiefien und schickt ihn hinaus, um
Menschen — seine Briider — zu toten. Die Menschen, die er toten
muf, haben ihm nichts Bdses getan; er hat sie niemals gesehen; aber
er schiefit und sticht auf sie ein, denn er hat beim Evangelium ge-
schworen, es zu tun, bei demselben Evangelium, in dem gesagt ist:
du sollst nicht schworen und du sollst nicht nur nicht téten, sondern
deinem Bruder auch nicht ziirnen.

15. | Keinerlei Umstande konnen eintreten, die dazu fithren, dafd
Mord authért, die allergrobste und offenkundigste Verletzung des
Wortes Gottes zu sein, das sowohl in allen religiosen Lehren als auch
im Gewissen der Menschen seinen Ausdruck gefunden hat.

16.1Das Verbrechen des Mordes ist immer ein Verbrechen, wer auch
immer es genehmigt und welche Rechtfertigung auch dafiir ver-
sucht wird, und deswegen sind Morder, die im Kriege Morde bege-
hen oder sich fiir sie vorbereiten, Verbrecher und in Bezug auf sie
nicht Achtung, Billigung und Bewunderung, sondern Bedauern,
Besserung und Ermahnung am Platz.

17. | Menschen ohne Religion sind im Besitze ihrer ungeheuren
Macht iiber die Naturkréfte wie die Kinder, denen man zum Spielen
Pulver oder Knallgas gébe. Sieht man die Macht, die unsere Mitmen-
schen genieflen und darauf, wie sie sie verwenden, so fithlt man, daf§
nach dem Grade ihrer sittlichen Entwicklung die Menschen nicht
das Recht haben, Eisenbahnen, Dampf, Elektrizitét, Telephon, Pho-
tographie und drahtlose Telegraphen zu benutzen, ja nicht einmal
dazu, von der einfachen Kunst der Verarbeitung von Eisen und

210



Stahl Gebrauch zu machen; denn alle Errungenschaften und Kiinste
verwenden sie nur zur Befriedigung ihrer Geliiste, auf Vergniigun-
gen oder gar zur Verderbnis und gegenseitigen Ausrottung.

18. I Die eigentlichen Kriegsgreuel, wie ungeheuer sie auch sind, be-
deuten wenig im Vergleich mit jenem Unheil der Verwirrung der
Begriffe von Gut und Bose, die der Krieg in den Seelen einfacher,
wenig denkender Menschen aus dem Arbeitsvolke anrichtet.

19.1Der Mensch iiberhaupt, besonders aber der Christ, ist verpflich-
tet, am Kriege und an den Vorbereitungen zum Kriege nicht teilzu-
nehmen, weder personlich, noch mit Geld, noch durch mitfiihlende
Betrachtungen {iber den Krieg.

20. | Der Krieg — und nun beginnen Hunderte von Betrachtungen
dariiber, weshalb es Krieg gibt, was er bedeutet, was aus ihm wird
usw. Alle sind denkende Menschen, vom Zaren bis zum letzten Sol-
daten. Und allen steht bevor, aufler Betrachtungen dariiber, was der
Krieg fiir die ganze Welt bedeutet, noch dariiber nachzudenken, wie
ich, ich, ichmich zum Kriege verhalten soll. Aber niemand stellt diese
Betrachtung an. Man glaubt sogar, es sei unwichtig oder ungehorig.
Aber fasse den Menschen an die Kehle und fange an, ihn zu wiirgen,
und er wird fiihlen, daf8 fiir ihn wichtiger als alles sein Leben ist:
und dieses Leben ist sein ,Ich”. Und wenn dieses Leben, sein Ich,
wichtiger als alles ist, sei er nun Journalist, Zar, Offizier, Soldat,
dann ist er — ein Mensch, der auf kurze Frist ins Leben getreten ist
und es verlassen mufs, nach dem Willen desjenigen, der ihn gesandt
hat; was also wire fiir ihn wichtiger als die Frage, was er in dieser
Welt tun soll? Offenbar ist dies wichtiger als alle Betrachtungen dar-
iiber, ob ein Krieg notwendig ist und wozu er fithren wird. Und des-
halb mufs er in Bezug auf den Krieg offenbar so handeln: Keinen
Krieg fiihren und anderen nicht helfen, Krieg zu fithren, wenn sie
schon nicht zuriickgehalten werden konnen.
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21. | Die auf Gewalt gegriindete Lebensgemeinschaft ist den Men-
schen bis zu solchem Grade Gewohnheit geworden, daf sie sich ein
gemeinsames Leben ohne Regierungsgewalt gar nicht mehr vorstel-
len kénnen, und sogar die Ideale eines verniinftigen, freien, briider-
lichen Lebens wollen sie durch die Macht der Regierung, d. h. durch
Gewalt verwirklichen. Ist doch eine zwangsmaflig ausgeiibte Ge-
walt, wie man sie auch umstellen und zusammensetzen moge, im-
mer ein von dem einen Teil der Menschen angemafites Recht, iiber
den anderen Teil zu verfiigen und, im Falle des Widerstandes,
Zwang auszuiiben mit dem &duflersten Mittel — dem Mord. Man
denke: durch das Mittel des Mordes die Ideale des menschlichen
Wohles zu verwirklichen! Die grof8e franzdsische Revolution war in
dieser Hinsicht ein enfant terrible, das in seiner das ganze Volk er-
greifenden Begeisterung bei aller Anerkennung der grofien von ihr
entdeckten Wahrheiten und bei dem Beharrungsvermogen der Ge-
walt in der allernaivsten Form die ganze Ungereimtheit jenes Wi-
derspruches klar zum Ausdruck brachte, in dem schon damals sich
die Menschheit wand und sich heute noch windet: Liberté, égalité,
fraternité ou la mort. Die Manner der Revolution proklamierten deut-
lich jene Ideale der Freiheit, Gleichheit und Briiderlichkeit, in deren
Namen sie die Gesellschaft umbauen wollten. Aus diesen Grund-
sdatzen entsprangen als praktische Mafinahmen: Beseitigung der
Stande, Ausgleichung der Vermdgen, Authebung von Rang und Ti-
teln, Beseitigung des Landbesitzes, Entlassung des stehenden Hee-
res, Einkommensteuer, soziale Fiirsorge fiir die Arbeiterschaft,
Trennung der Kirche vom Staat, sogar die Anordnung einer allen
gemeinsamen verniinftigen religiosen Lehre. Alles dies waren ver-
niinftige gute Mafinahmen, entsprungen aus den von der Revolu-
tion aufgestellten, giiltigen wahren Grundsétzen der Gleichheit,
Freiheit und Briiderlichkeit. Aber diese Ideale konnten niemals mit
Gewalt erreicht werden.

22. | Jener Widerspruch, der so grob und deutlich in der grofSen fran-
z0sischen Revolution zutage trat und statt zum Heil zum grofiten
Unbheile fiithrte, besteht fort. Auchjetzt durchdringter alle modernen
Versuche, den Bau der Gesellschaft zu verbessern. In Spanien, in
den siidamerikanischen Republiken, in Rufiland ereigneten und er-
eignen sich Revolutionen; aber ob sie gelingen oder nicht: nach ih-
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nen, wie eine zuriickgeschlagene Welle, kehrt immer von neuem der
gleiche Zustand zuriick, manchmal sogar noch schlimmer als frii-
her. Ob nun die Menschen die friithere Regierungsgewalt beibehal-
ten oder sie abandern: die Feindschaft unter den Menschen und die
Beschréankungen der Freiheit bleiben dieselbe.

Die gleichen Hinrichtungen, Gefangnisse, Verbannungen, die-
selben Verbote, ohne Zolle das zu kaufen, was jenseits willkiirlicher
Grenzen produziert wird, die gleiche allgemeine Rechtlosigkeit des
arbeitenden Menschen, das Land auszuniitzen, auf dem er geboren
ist, die gleiche Feindschaft der Volker untereinander, die gleichen
Uberfille auf wehrlose Volker Afrikas und Asiens wie unter Tschin-
gis-Chan, die gleichen gegenseitigen Uberfille, dieselben Grausam-
keiten, dieselben Foltern der Einzelhaft und der Strafbataillone,
ganz wie zur Zeit der Inquisition, die gleichen stehenden Heere und
Militarsklaverei, dieselbe Ungleichheit, wie sie zwischen Pharao
und seinen Sklaven bestand, besteht auch jetzt zwischen den Rocke-
fellers, Rothschilds und ihren Sklaven.

Die Formen andern sich, aber das Wesen der menschlichen Be-
ziehungen dndert sich nicht.

23. | Die grofie franzdsische Revolution hat unzweifelhafte Wahrhei-
ten verkiindet, aber alle wurden sie zur Liige, als man begann, sie
mit Gewalt einzufiihren.

24. | Die Revolution, die jetzt der Menschheit bevorsteht, besteht in
der Selbstbefreiung von der Unterwerfung unter menschliche Ge-
walt, und da das Wesen dieser Umwaélzung ganzlich anders ist als
das Wesen aller fritheren Revolutionen in der christlichen Welt, so
mufl auch die Tatigkeit der Menschen, die an dieser Umwaélzung
teilnehmen, unbedingt ganzlich anders sein, als die Tatigkeit der an
fritheren Revolutionen Beteiligten. Die Tatigkeit fritherer Revoluti-
ondre bestand in der gewaltsamen Niederwerfung der Herrschaft
und ihrer Besitzergreifung. Die Tatigkeit heutiger Revolutionére
kann nur darin bestehen, dafs sie sich jeder sinnlosen Unterwerfung
unter irgend eine gewaltsame Macht entziehen und ihr eigenes Le-
ben in Unabhédngigkeit von der Regierung aufbauen.

Damit diese grofSe Umwalzung durchgefiihrt wird, ist es nur no-
tig, daf8 die Menschen es lernen, die Begriffe Staat und Vaterland als
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Fiktionen zu erkennen, Leben und wahre Freiheit aber als Wirklich-
keiten. Deshalb diirfen wir Leben und Freiheit nicht fiir jenes kiinst-
liche Gebilde, Staat genannt, opfern, sondern nur um des wahren
Lebens und der wahren Freiheit willen. Befreien miissen wir uns
von dem Aberglauben des Staates und der hieraus entspringenden
verbrecherischen Unterwerfung unter Menschen.

25. 1 Das Christentum und nur das Christentum kann die Menschen
von jener Sklaverei befreien, in welcher sie sich gegenwaértig befin-
den. Der Mensch muf8 nur sein Leben so auffassen, wie es ihn das
Christentum lehrt, d. h. begreifen, dafd sein Leben nicht ihm gehort,
nicht seiner Personlichkeit, nicht der Familie oder dem Staate, son-
dern demjenigen, der ihn ins Leben entsandt hat —, begreifen, daf$ er
deshalb nicht das Gesetz seiner Personlichkeit, seiner Familie oder
des Staates erfiillen soll, sondern das durch nichts eingeschrankte
Gesetz desjenigen, von dem er ausgegangen ist —, um sich nicht nur
ganzlich frei zu fiihlen von jeder menschlichen Macht, sondem so-
gar aufzuhoren, diese Macht als etwas zu betrachten, das irgend je-
mand anderen beschranken konne. Der Mensch muf$ nur begreifen,
dafl der Zweck seines Lebens in der Erkennung des Gesetzes Gottes
besteht, damit dieses Gesetz fiir ihn alle anderen Gesetze ersetzt und
sie sich unterwirft und durch diese Unterwerfung in seinen Augen
alle Gesetze ihrer Verbindlichkeit beraubt. Entbehrung und Leiden,
die den Menschen weltlicher Lebensauffassung alles nehmen, wofiir
sie leben, konnen nicht nur das Gliick des Christen nicht verletzen,
das in der Erkenntnis des Willen Gottes besteht, sondern starken ihn
nur, wenn er sie um der Erfiillung dieses Willen wegen erfiillen
mufs.

26. | Die Aufgabe meines Lebens besteht darin, den Willen dessen zu
erfillen, der mich in dieses Leben entsandt hat, und dieser Wille ist
mir bekannt. Dieser Wille will, daf$ ich den Nachsten liebe und ihm
diene.

27.1 Auf die Frage, was man tun soll, wenn der Krieg begonnen hat,
kann fiir mich, einen Menschen, der seine wahre Bestimmung be-
greift, welche Stellung ich auch immer einnehme, keine andere Ant-
wort sein als diejenige, daf3, welche Verhaltnisse auch immer vorlie-
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gen mogen — ob der Krieg begonnen oder nicht begonnen ist, ob
Tausende von Japanern oder Russen getotet sind, ob nicht nur Port
Arthur, sondern auch Petersburg und Moskau genommen ist —, ich
nicht anders handeln kann, als Gott es von mir fordert. Deswegen
kann ich als Mensch weder direkt noch indirekt, weder durch An-
ordnungen noch durch Beihilfe, noch durch Antreiben dazu am
Kriege teilnehmen: ich kann nicht, ich will nicht und ich werde nicht.

28. | Nur ,,wer ausharret, wird erlost” steht in der christlichen Lehre,
und dies ist eine nicht zu bezweifelnde, wenn auch fiir die Men-
schen schwer verstandliche Wahrheit. Boses nicht mit Bosem zu ver-
gelten und am Bosen nicht teilzunehmen, ist das sicherste Mittel,
nicht nur der Errettung, sondern auch des Sieges iiber diejenigen die
Boses schaffen. So verfahrt jeder religiose Mensch, denn die von der
Religion erleuchtete Seele des Menschen lebt schon das ewige un-
endliche Leben, fiir welches Leiden und Tod in diesem Leben
ebenso nichtig sind, wie fiir den Arbeiter, der das Feld pfliigt, mit
Schwielen an den Handen und Miidigkeit in den Gliedern.

Und gerade diese Menschen werden die Fesseln des Wahnes zer-
sprengen, in die jetzt die Menschen geschmiedet sind. Wie wenige
es solcher Menschen auch gibt, wie niedrig auch ihre gesellschaftli-
che Stellung ist, wie schwach sie auch an Bildung und Geist sein mo-
gen: wie das Feuer die ausgetrocknete Steppe entflammt, so werden
diese wenigen die ganze Welt — alle jene vom langem gottlosen Le-
ben verdorrten Menschenherzen, die nach Erneuerung diirsten, in
Brand setzen.
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1. ,,Das Ende des Jahrhunderts”.

2. ,,Das Ende des Jahrhunderts” und ,, Worin besteht mein Glaube”.
Tagebuch B.1.

3., Der Patriotismus und die Regierung”, ,Das Christentum und der
Patriotismus”.

4. ,Gottes Reichtum [sic] ist in euch”.

5. Tagebuch des Jahres 1905.

6. bis 16.,,Die Sklaverei unserer Zeit”.

17.,26.und 27. ,,Bedenket euch”.

18.und 19. ,,Der Kreis des Lesens” [sic].

20.und 23. Tagebuch des Jahres 1904.

21.und22.,Eins ist not”.

24.,Das Ende des Jahrhunderts”.

25.,,Vom Christentum und vom Kriegsdienst”, , Gottes Reich ist in euch”.

25.,,An die politischen Funktionédre”, ,Was ist Religion und worin besteht
ihr Wesen?”
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Die neu edierten Sammlungen
(1901 11928)

1. DER SINN DES LEBENS | 1901

Erste Auflage (Ubersetzungen M. Feofanoff, R. Léwenfeld). Leo N. Tolstoj: Ge-
sammelte Werke. I. Serie, Band 11. Leipzig: Eugen Diederichs 1901/1902. — Be-
nutzte Auflage. Leo N. TOLSTOJ: Der Sinn des Lebens. In: L. N. Tolstoj: Religios-
ethische Flugschriften Band I. (= Leo N. Tolstoj: Gesammelte Werke. II. Serie,
Band 10. Von dem Verfasser genehmigte Ausgabe von Raphael Lowenfeld). Jena:
Eugen Diederichs 1911. [112 Seiten; eigene Paginierung der Abteilung].

—S5.9-76.

II. GOTT UND UNSTERBLICHKEIT | 1901

Leo N. TOLSTOL: Gott und Unsterblichkeit. / Das Leben und die Lehre Christi. / Du
sollst dem Bosen nicht Widerstand leisten. Aus dem Russischen {ibersetzt von
L. A[lbert]. Hauff. Berlin: Verlag von Otto Janke [1901]. [131 Seiten].

—S.77-144.

III. AUFRUF ZUR BRUDERSCHAFT |1928

Leo TOLSTOI: Aufruf zur Bruderschaft. Eine Botschaft aus seinem Gesamtwerk.
Ausgewdhlt und tibersetzt von Karl Notzel. (= Rufflland-Biicherei 1. Band). Wer-
nigerode am Harz: Hans Harder Verlag 1928. [70 Seiten].

—S. 145-200.

IV. GEDANKEN LEO TOLSTOIS UBER GEWALT,
KRIEG UND REVOLUTION [1928

Gedanken Leo Tolstois iiber Gewalt, Krieg und Revolution. Aus seinen Schriften, Ta-
gebiichern und Briefen ausgewdhlt von Valentin Bulgakov. (Herausgeber und
Verleger: Internationale der Kriegsdienstgegner, 11 Abbey Road, Enfield, Midd-
lesex, England. Verantwortlich fiir die deutsche Ausgabe: Georg Schulze-Moe-
ring, Berlin SW 11, Mockernstrafe 133a I). Enfield/Berlin: IDK 1928. [23 Seiten].

—S5.201-216.

Abbildung links («): Kiinstler Ilya Repin | UnbsaEdumosuy PenuH (1844-1930),
Portrat L. Tolstois — Gemalde des Jahres 1901; commons.wikimedia.org
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Ubersicht

zu einzelnen Tolstoi-Texten
(chronologisch)

DAS LEBEN UND DIE LEHRE CHRISTI (1881-1883) —S. 100-133

Es handelt sich um die Kapitelzusammenfassungen aus Tolstois Werk ,Kurze
Darlegung des Evangeliums'.

Russischer Text | Lew TOLSTOL: Kratkoe izloZenie Evangelija (Kurze Darlegung
des Evangeliums, 1881-1883). In: PSS [Russische Gesamtausgabe in 90 Banden,
Moskau 1928-1957ff: Polnoe sobranije socinenij]. Band 24. Moskau 1957, S. 801-
938. [Als Internet-Ressource: http://tolstoy.ru/creativity/90-volume-colection-of-
the-works].

Ubersetzungen | Graf Leo TOLSTOL Kurze Auslegung des Evangeliums. Deutsch
von F. W. Ernst. Berlin: Hugo Steinitz Verlag 1891.[256 Seiten]. — Leo N. TOLSTOJ:
Kurze Darlegung des Evangelium. Aus dem Russischen von Paul Lauterbach.
Leipzig: Druck und Verlag von Philipp Reclam jun. [1892], Kapiteleinleitungen.
[Unsere Neuedition 2023: Tolstoi-Friedensbibliothek, Band TFb_A004]. — Graf
Leo TOLSTOI: Leben und Lehre Jesu. In: L. N. Tolstoi, Uber Gott und Christentum.
Deutsch von Dr. N[achman]. Syrkin [zuerst 1896]. Dritte Auflage. Berlin: Hugo
Steinitz Verlag 1901, S. 53-105. [Gesamtumfang des Bandes 114 Seiten]. — Leo N.
ToLSTOI: Das Leben und die Lehre Christi [= nur die Kapitelzusammenfassungen
der ,Kurzen Darlegung des Evangeliums’]. In: L. N. Tolstoi: Gott und Unsterb-
lichkeit. Aus dem Russischen iibersetzt von L. A. Hauff. Berlin: Verlag von Otto
Janke [1901], S. 43-109. [Gesamtumfang des Bandes 131 Seiten]. — L. N. TOLSTOIL:
Kurze Darlegung des Evangeliums [nur die Kapitelzusammenfassungen], tiber-
setzt von Olga Radetzkaja. In: Martin George / Jens Herth / Christian Miinch /
Ulrich Schmid (Hg.): Tolstoj als theologischer Denker und Kirchenkritiker [2014].
Zweite Auflage. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 2015, S. 134-163.

,,DU SOLLST DEM BOSEN NICHT WIDERSTAND LEISTEN” (1896) —S. 134-144

Brief an den Amerikaner Ernest Crosby,
12. Januar 1896.

Ubersetzungen | Leo N. TOLSTOIL: Gott und Unsterblichkeit. Aus dem Russischen
iibersetzt von L. A. Hauff. Berlin: Verlag von Otto Janke [1901], S. 110-130: ,,Du
sollst dem Bosen nicht Widerstand leisten” (1896). — Leo TOLSTOI: Religiose
Briefe. Ubersetzt und herausgegeben von Karl Nétzel. Sannerz und Leipzig: Ge-
meinschafts-Verlag Eberhard Arnold [1923], S. 114-124: Nr. 76. An den Ameri-
kaner Crosbee [sic], 12. Januar 1896. [Neu ediert in: TFb_B005, S. 55-68].
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GEDANKEN VON GOTT | Mysli o boge —S. 77-99
(Zusammenstellung 1898)

Uber den Text | Zum Hintergrund fiihrt Daniel Riniker an: ,,Die ,Gedanken {iber
Gott' sind eine von Vladimir Certkov zusammengestellte Kompilation von Zita-
ten zu religiosen Fragen aus Tolstojs Tagebuch und unverdffentlichten Briefen
an Freunde und Vertraute. Tolstoj schrieb Certkov nach Erscheinen der Bro-
schiire am 6. September 1900: ,Eben habe ich die Gedanken iiber Gott gelesen. Dort
gibt es gute Stellen, und ich war geriihrt beim Lesen. Trotzdem kommt diese
Ausgabe zu frith. Man hitte damit warten sollen (und gar nicht lange) bis nach
meinem Tod. Denn es macht Angst, mit einem solchen Lebensprogramm leben
zumissen. [...] Und noch etwas kam mir in den Sinn, an das ich kiirzlich dachte,
als ich diese Gedanken las. Ich dachte, dass man nicht sagen sollte: Gott ist die
Liebe oder Gott ist der Logos, die Vernunft. Durch die Liebe und die Vernunft
erkennen wir Gott, aber der Begriff von Gott wird durch diese Begriffe nicht nur
nicht abgedeckt, sondern er unterscheidet sich selbst von Gott genauso, wie der
Begriff des Auges oder des Sehens sich vom Licht unterscheidet. Fast dasselbe
steht auch dort.” — Die russischsprachige Broschiire erschien erstmals im Jahr
1900 in England im Verlag ,Svobodnoe slovo’.” (Martin George / Jens Herth /
Christian Miinch / Ulrich Schmid (Hg.): Tolstoj als theologischer Denker und Kir-
chenkritiker. Zweite Auflage. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 2015, S.223.)

Hbersetzungen I Leo TOLSTOI: Gedanken iiber Gott, iibersetzt von Eugen Heinrich
Schmitt [?]. In: Graf Leo Tolstoi: Die christliche Lehre. Ausschliefllich autorisierte
und vom Verfasser revidierte deutsche Ausgabe. Herausgegeben von Dr. Eugen
Heinrich Schmitt. Berlin: Hugo Steinitz Verlag [1898], S. 113-147. [Neu ediert in:
Leo N. Tolstoi: Die Christliche Lehre. Katechetische Schriften fiir Erwachsene
und Kinder. = Tolstoi-Friedensbibliothek Reihe A, Band 10. Norderstedt: BoD
2013, S. 60-77]. — Leo TOLSTOI: Gedanken tiber Gott. In: Graf Leo Tolstoi: Ein Auf-
ruf an die Menschheit. Einzig bevollméchtigte Ubersetzung von Wladimir
Czumikow. Leipzig: Eugen Diederichs 1901, S. 70-107. [Neuauflage: Diederichs,
Jena 1911]. — Leo ToLSTOL: Gedanken {iiber Gott, iibersetzt von N[achman]. Syr-
kin. In: Graf Leo Tolstoi: Uber Gott und Christentum. Deutsch von Dr. N. Syrkin.
Dritte Auflage. Berlin: Hugo Steinitz Verlag 1901, S.13-51. - Leo N. TOLSTOL: Ge-
danken von Gott, tibersetzt von L.A. Hauff. In: L. N. Tolstoi: Gott und Unsterb-
lichkeit. Aus dem Russischen iibersetzt von L. A[lbert]. Hauff. Berlin: Verlag von
Otto Janke [1901], S. 1-42. — Leo TOLSTOJ: Gedanken tiber Gott (Auswahl), tiber-
setzt von Dorothea Trottenberg [2014]. In: Martin George / Jens Herth / Christian
Miinch / Ulrich Schmid (Hg.): Tolstoj als theologischer Denker und Kirchenkriti-
ker. Zweite Auflage. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 2015, S. 223-233.

Literatur zu diesem Text | Martin George / Jens Herth / Christian Miinch / Ulrich
Schmid (Hg.): Tolstoj als theologischer Denker und Kirchenkritiker. Zweite Auf-
lage. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 2015, S. 223-233, 360, 363f, 368, 413,
415, 531, 531, 533f, 662. — Robert Quiskamp: Der Gottesbegriff bei Tolstoj. Pader-
born: Ferdinand Schoningh 1937.
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DER SINN DES LEBENS (O smysle zizni 1901) —S. 9-56

Ubersetzungen dieser von Viadimir Certkov besorgten ,Kompilation’ | Leo TOLSTOL
Ueber den Sinn des Lebens. Aus dem Russischen uebersetzt. Berlin: Globus Ver-
lag 1900. [92 Seiten] [Neuauflage 1903]. — Graf Leo TOLSTOL: Ueber den Sinn des
Lebens. Deutsch von Dr. N[achman]. Syrkin. Berlin 1901. [96 Seiten] [Folgeaufla-
gen: Verlag Hugo Steinitz, Berlin]. — Leo TOLSTOIL: Der Sinn des Lebens. Einzige
bevollméachtigte Ubersetzung von Wladimir Czumikow. Miinchen: Verlag: Al-
bert Langen 1901. [92 Seiten]. — Leo N. TOLSTOJ: Der Sinn des Lebens, iibersetzt
von M. Feofanoff [zuerst 1901]. In: Leo N. Tolstoj: Der Sinn des Lebens (= L. N.
Tolstoj: Religios-ethische Flugschriften Band I. Gesammelte Werke. II. Serie,
Band 10. Von dem Verfasser genehmigte Ausgabe von Raphael Lowenfeld). Jena:
Eugen Diederichs 1911, S. 1-78. — Leo N. TOLSTOJ: Der Sinn des Lebens. Uberset-
zer H. Albrecht. Dresden: Max Fischer 1903. [Gesamtumfang 112 Seiten].

ANTWORT AN DEN SYNOD, 1901 —S. 57-69

Russischer Text | Lew TOLSTOIL: Otvet na postanovlenie Sinoda ot 20-22 fevralja i
na polucennye mnoju po étomu slucaju pis’ma | 4.4.1901(Antwort auf den Be-
schluss des Synods vom 20.-22. Februar 1901). In: PSS [Russische Gesamtausgabe
in 90 Banden, Moskau 1928-1957ff: Polnoe sobranije so¢inenij]. Band 34. Moskau
1952, S. 245-253. [Als Internet-Ressource: http://tolstoy.ru/creativity/90-volume-
colection-of-the-works].

Ubersetzungen | Leo N. TOLSTOJ: Antwort an den Synod, iibersetzt von Raphael
Léwenfeld [Erstauflage 1901]. In: Leo N. TOLSTOJ: Der Sinn des Lebens (Religios-
ethische Flugschriften Band I. = Gesammelte Werke. II. Serie, Band 10. Von dem
Verfasser genehmigte Ausgabe von Raphael Léwenfeld). Jena: Eugen Diederichs
1911, S.79-101. — Leo TOLSTOI: Antwort an den Synod, iibersetzt von N[achman].
Syrkin. In: Graf Leo Tolstoi und der heilige Synod. Deutsch von Dr. N[achman].
Syrkin. Berlin: Hugo Steinitz Verlag 1902, S. 23-43. [Neuauflage 1903]. — Leo
TOLSTOJ: Antwort auf die Verordnung des Synods vom 20.-22. Februar und die
von mir aus diesem Anlass erhaltenen Briefe. In: L. N. Tolstoj: Ausgewahlte
Werke, herausgegeben von W[illy]. Liidtke. Band XIL.: Weltanschauung. Aus-
wahl von W. Liidtke. Wien/Hamburg/Ziirich: Gutenberg-Verlag Christensen &
Co. 1929, S.104-112. — Lew TOLSTOI: Antwort auf den Beschluss des Synods vom
20. bis 22. Februar und auf die aus diesem Anlass bei mir eingegangenen Briefe,
tibersetzt von Giinter Dalitz. In: Lew Tolstoi: Philosophische und sozialkritische
Schriften. (= Gesammelte Werke in zwanzig Banden, herausgegeben von Eber-
hard Dieckmann und Gerhard Dudek, Band 15). Berlin: Riitten & Loening 1974,
S.619-629. - L. TOLSTOJ: Antwort auf den Beschluss des Synods vom 20.-22. Feb-
ruar 1901, ibersetzt von Dorothea Trottenberg [2014]. In: Martin George / Jens
Herth / Christian Miinch / Ulrich Schmid (Hg.): Tolstoj als theologischer Denker
und Kirchenkritiker. Zweite Auflage. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 2015,
S.240-248.
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BRIEF AN DEN ZAREN UND SEINE LEUTE, 1901 —S.70-76

Russischer Text | Lew TOLSTOIL: Carju i ego pomoscnikam (An den Zaren und seine
Gehilfen, 1901). In: PSS [Russische Gesamtausgabe in 90 Banden, Moskau 1928-
1957ff: Polnoe sobranije so¢inenij]. Band 34. Moskau 1952, S. 239-244. [Als Inter-
net-Ressource: http://tolstoy.ru/creativity/90-volume-colection-of-the-works].

Ubersetzungen | Leo TOLSTOL: Der Zar und seine Helfershelfer. In: Graf Leo
Tolstoi: Muf es denn so sein? Deutsch von Dr. N[achman]. Syrkin. Berlin: Hugo
Steinitz Verlag 1901, S. 73-85. — Leo N. TOLSTOJ: An den Zaren und seine Leute.
Ein offener Brief, {ibersetzt von Raphael Léwenfeld [Erstauflage 1901]. In: Leo N.
TOLSTO]J: Sinn des Lebens (Religios-ethische Flugschriften Band I. = Gesammelte
Werke. II. Serie, Band 10. Von dem Verfasser genehmigte Ausgabe von Raphael
Léwenfeld). Jena: Eugen Diederichs 1911, S. 102-112. — Lew TOLSTOI: An den Za-
ren und seine Gehilfen, {ibersetzt von Giinter Dalitz. In: Lew Tolstoi: Philosophi-
sche und sozialkritische Schriften. (= Gesammelte Werke in zwanzig Banden, her-
ausgegeben von Eberhard Dieckmann und Gerhard Dudek, Band 15). Berlin:
Riitten & Loening 1974, S. 612-618.
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