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HI. Ignatij (Briantschaninov)

Belehrung in der zweiten Woche der GroBBen Fastenzeit

DIE BEDEUTUNG DES FASTENS FUR DEN MENSCHEN

H utet euch aber, daB eure Herzen nicht beschwert
werden mit Fressen und Saufen (Lk 21, 34).

Geliebte Briider! Heilsam ist es fur uns in den
Tagen der heiligen Grofen Fastenzeit, nicht nur unse-
re Leiber mit Fasten zu beblrden, aber auch tber das
Fasten zu sprechen; heilsam ist es in den Tagen der
heiligen GroBen Fastenzeit fur uns, der Warnung vor
Ubersattigung und Sattigung alle gebithrende Auf-
merksamkeit zu zollen, die der Herr selbst aussprach:
Hitet euch aber, sagte Er, daf3 eure Herzen nicht
beschwert werden mit Fressen und Saufen.

Die Konstituierung des Fastens ist eine Konstitu-
ierung Gottes. Das erste Gebot, das dem Menschen
von Gott gegeben wurde, ist ein Gebot des Fastens.
Es war uns im Paradies unbedingt notwendig, vor
unserem Fall: um so notwendiger ist sie nach dem
Fall. Das Gebot vom Fasten wurde im Paradies gege-
ben - im Evangelium wiederholt. Erheben wir unsere
Gedanken zu der gottlichen Konstituierung des
Fastens und beleben wir durch die Schau dieser Kon-
stituierung, wie durch die Seele, die Askese des
Fastens selbst.

Die Askese des Fastens gehort nicht ausschlie3-
lich dem Leib an; gut und notwendig ist die Askese
des Fastens nicht nur flir den Leib; sie ist vornehmlich
fur den Verstand und das Herz nitzlich und notwen-
dig. Hitet euch aber, daB eure Herzen nicht
beschwert werden mit Fressen und Saufen. Der Erlo-
ser der Welt offenbarte uns in diesen Worten eine
besonders achtenswerte Folge des UberméaBigen
Genusses von Speise und Trank, eine schreckliche
Folge, eine verderbnisbringende Folge fir die Seele.
Frént man dem Magen, erschwert, verroht, verhartet
sich das Herz; der Verstand verliert seine Leichtigkeit
und Geistigkeit; der Mensch wird fleischlich. Was
bedeutet “Fleischlicher Mensch”? - Als fleischlich
bezeichnet die Heilige Schrift jenen ungliicklichen
Menschen, der an die Erde gekettet ist, der unféhig ist
zu geistige Gedanken und Geflhle. Mein Geist soll
nicht in Ewigkeit in diesen Menschen bleiben, da sie
Fleisch sind (Gen 6, 3), bezeugte Gott. Der fleischliche
Mensch ist unfahig zur Gottesverehrung. Selbst ein
geistiger Mensch, der Sattigung unterworfen, verliert
seine Geistigkeit, verliert sozusagen die Fahigkeit
selbst Gott zu kennen und Ihm zu dienen. Es af
Jakob, sagt die Heilige Schrift und bezeichnet den
wahrhaften Gottesdiener als Jakob, und wurde satt
und verstoBen wurde der Geliebte. Er wurde fett,
stumpfsinnig, breit machte er sich, und verlief3 den
Gott, der ihn geschaffen hatte, und trat weg von Gott,
seinem Erléser (Dtn 32, 15). In einen solchen Zustand
kommt der Asket, wenn er die Askese des Fastens
aus seiner Askese ausschlieSt. Wohlbeleibtheit und
Nebel, die dem Kaérper durch UberfluB und Wahllo-
sigkeit im Essen vermittelt werden, werden nach und
nach durch den Kérper an das Herz vermittelt, und
vom Herzen an den Verstand. Darauf stumpfen diese

seelischen Augen, das Herz und der Verstand, ab; die
Ewigkeit verbirgt sich vor ihnen; das irdische Leben
erscheint dem kranken Sehen als unendlich. Entspre-
chend dem Verstandnis und den Geflihlen wird das
irdische Wandeln ausgerichtet und der ungliickselige
blinde Wanderer wandelt zusammen mit der ver-
stoBBen Schlange auf dem Bauch und frit Erde alle
Tage seines irdischen Lebens (Gen 3,14). Die Uber-
tretung des Fastens birgt fir den Junger Christi den
Abfall von Christus in sich.

Eine solche Wirkung unmaBiger und sogar unver-
ninftiger und unvorsichtiger Erndhrung auf den Men-
schen erklart den Grund, aus dem der Mensch im
Zustand der Unschuld selbst, inmitten der Gentisse
des Paradieses des Gebotes des Fastens bedurfte.
Bewahren sollte das Gebot das neue Geschopf, das
zusammengefiigt war aus zwei Naturen, der korperli-
chen und der geistigen, in einem geistigen Zustand;
ein Gleichgewicht sollte es zwischen den Naturen
herstellen und die Uberlegenheit der geistigen Natur
wahren. Mit seiner Hilfe konnte der Mensch unauf-
horlich im Gedanken und im Herzen vor Gott stehen,
konnte unnahbar sein fur nichtige Gedanken und
Phantasien. Um so notwendiger ist das Gebot des
Fastens flir den gefallenen Mensch. Die Leiden-
schaftliche Bindung an die Erde, an das kurze irdi-
sche Leben, an dessen GroBes und Ruhmreiches, die
Neigung zur Sinde selbst wurden unserer Natur
eigen, so wie der Krankheit die von ihr verursachten
Neigungen und Geflhle eigen sind. Wir sind an die
Erde gekettet, hdngen ihr mit ganzer Seele an — nicht
nur mit dem Leib; wir sind vollig fleischlich geworden,
entbehren geistigen Geflihls, sind unfahig zu himmli-
schen Gedanken. Das Gebot des Fastens erscheint
erneut als erstes, unumgangliches Gebot. Nur mit
Hilffe des Fastens kdonnen wir uns von der Erde
abstoBen! Nur mit Hilfe des Fastens kénnen wir der
verlockenden Kraft irdischer Genlisse widerstehen!
Nur mit Hilfe des Fastens kénnen wir die Bindung mit
der Sunde zerreiBen! Nur mit Hilfe des Fastens kann
unser Geist sich von den schweren Ketten des Flei-
sches befreien! Nur mit Hilfe des Fastens kann unser
Gedanke von der Erde aufmerken und zu Gott hinauf-
blicken! In dem Mafe, in dem wir uns das gute Joch
des Fastens auferlegen, erwirbt unser Geist groBere
Freiheit: er strebt in das Gefilde der Geister, die ihm
verwandt ist, beginnt sich haufig zur Gottesbetrach-
tung zu wenden, sich zu versenken in dieses uner-
meBliche und wunderbare Schauen, in ihm zu verwei-
len. Wenn die Dinge der stofflichen Welt belichtet von
den Strahlen der stofflichen Sonne unbedingt ihr
Strahlen annehmen und selbst leuchten: wie soll dann
unser Geist nicht erleuchtet werden, wenn er, mittels
des Fastens den groben und dichten Mantel der
Fleischlichkeit abgeworfen, unmittelbar der Sonne
der Wahrheit — Gott - vorsteht? Er wird erleuchtet! Er
wird erleuchtet und verandert! Es entstehen neue
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HI, Dorotheus von Gaza

UBER
DIE HEILIGEN FASTEN

m Gesetz hat Gott den S6hnen Israels befohlen,

jedes Jahr von allem, was sie besitzen, den Zehnten
zu entrichten (Num 18,25-29), und indem sie dies tun,
werden sie in allen ihren Werken gesegnet. Weil die
heiligen Apostel dies wuBten, beschlossen sie zur
Hilfe und als Gnadengeschenk flir unsere Seelen, uns
dies in groBerer und héherer Weise zu Uberliefern: Wir
sollen diese Tage unseres Lebens verzehnten und sie
gleichsam von Gott entsiihnen lassen, damit wir so
ebenfalls in unseren Werken gesegnet werden und
einmal im Jahr die Siinden des ganzen Jahres siih-
nen. Und nach ihrer Rechnung heiligten sie uns von
den 365 Tagen des Jahres diese sieben Wochen der
Fasten, denn so legten sie sieben Wochen fest.

Aber die Véater beschlossen mit der Zeit, diesen
noch eine weitere Woche hinzuzufigen, sowohl um die
einzulben und sie sozusagen im voraus zu bereiten,
die sich der Mihe der Fasten unterziehen wollen, als
auch durch sie die Zahl der heiligen vierzig Tage der
Fasten zu ehren, die unser Herr gefastet hat. Denn acht
Wochen, abgezogen die Samstage und Sonntage,
ergeben vierzig Tage, das Fasten des Heiligen Sams-
tags nicht mitgerechnet, weil es das heiligste und ein-
zige Fasten von allen Samstagen des Jahres ist.

Die sieben Wochen aber ergeben ohne die Sams-
tage und Sonntage funfundreiBig Tage. Rechnet man
schlielich das Fasten des Heiligen Samstags und die
Hélfte der ruhmreichen und lichtbringenden Nacht
hinzu, so erhalt man 36 1/2 Tage, was ganz genau der
zehnte Teil der 365 Tage des Jahres ist. Denn ein
Zehntel von 300 ist 30, von 60 ist es 6 und von 5 ist ein
Zehntel 1/2: also 36 1/2 Tage, wie wir gesagt haben.
Das ist der Zehnte des ganzen Jahres, wie man wohl
sagen koénnte, den die heiligen Apostel fir uns zur
Umkehr geheiligt haben, daB er, wie gesagt, Reini-
gung sei von den Siinden des ganzen Jahres.

Jeder nun, der sich in diesen heiligen Tagen recht
bewahrt und wie es angemessen ist, ist selig, Brider!
Denn auch wenn er vielleicht, wie es menschlich ist,
gesundigt hat, sei es aus Schwaéche, sei es aus Nach-
lassigkeit, so gab Gott doch diese heiligen Tage,
damit er, wenn er sich mit Wachsamkeit und Demut
eifrig bemuht, sich in acht zu nehmen und in ihnen
BuBe zu tun, gereinigt wird von den Siinden des
ganzen Jahres. So findet die Seele schlieBlich Ruhe
von der Last, und man geht rein auf den heiligen Tag
der Auferstehung zu und nimmt, ohne verurteilt zu
sein, teil an den heiligen Mysterien. Denn man ist
durch die Umkehr dieser heiligen Fasten ein neuer
Mensch geworden und bleibt voll Freude und geistli-

cher Frohlichkeit, indem man mit Gott die ganze hei-
lige Osterzeit feiert. Denn die Osterzeit ist die Aufer-
stehung der Seele, wie man sagte, und das Symbol
dafiir ist, daB wir in der ganzen Osterzeit unserer Knie
in der Kirche nicht beugen.

Jeder, der nun durch diese Tage von den Siinden
des ganzen Jahres gereinigt werden will, muB sich vor
allem vor der Gleichgliltigkeit gegeniiber den Speisen
hiten, denn durch sie entsteht, wie die Vater sagen,
im Menschen jedes Ubel. Weiter muB man sich in
gleicher Weise hiten, das Fasten nicht ohne groBe
Notwendigkeit zu brechen, nicht die angenehmen
Speisen auszusuchen oder sich mit Ubersattigung
durch Speisen oder Getrénke zu beschweren.

Denn es gibt zwei verschiedene Arten der
GefraBigkeit. Der eine kampft mit der Annehmlichkeit.
Er will nicht immer viel essen, aber er will die ange-
nehmen Dinge. Dann kommt es vor, daB er eine Spei-
se iBt, die ihm geféllt, und so von seiner Lust besetzt
ist, der er jene Speise lange Zeit im Mund festhélt, sie
lange Zeit kaut und nur ungern herunterschluckt
wegen ihres Wohlgeschmacks: Dies nennt man die
“Laimargia”, die Gaumenlust.

Ein anderer kampft mit der Menge der Speise: Er
will keine guten Speisen und kiimmert sich auch nicht
um den Geschmack. Vielmehr, ob sie gut oder
schlecht sind: Er will nur essen; was immer es auch
ist, kimmert ihn nicht, wenn es nur seinen Magen
fullt. Dies nennt man “Gastrimargia”, Vollerei. Ich
sage euch auch den Grund fir diese Namen: “mar-
gainein” heiBt in der weltlichen Literatur “rasen”, und
“margos” heiB einer, der rast. Wenn nun jene Krank-
heit und Manie, den Magen zu flllen, jemanden
befélit, dann spricht man von “Gastrimargia”, weil der
Magen rast beziehungsweise auBier sich ist. Wenn es
sich aber nur um die Gaumenlust handelt, so sagt
man “Laimargia”, weil der Gaumen rast.

Diese [Fehlhaltungen] muB nun jeder mit aller
Wachsamkeit fliehen, der von seinen Siinden gerei-
nigt werden will. Denn sie fallen nicht in den Bereich
der Bediirfnisse des Kdrpers, sondern in den der Lei-
denschaft, und wenn man sie duldet, entsteht aus
ihnen die Siinde. Ebenso ist es mit dem geschlechtli-
chen Verkehr in der Ehe und der Unzucht: Das Tun ist
dasselbe, aber die Absicht ist es, die einen Unter-
schied macht. Denn einmal vereinigt man sich, um
Kinder zu zeugen, das andere Mal, um seine eigene
Lust zu befriedigen. So verhélt es sich auch bei der
Speise: Eine Sache ist es, aus Notwendigkeit zu
essen, und eine andere, aus Lust: Die Absicht ist es,
die die Stnde bewirkt.

Aus der Notwendigkeit essen heif3t: Wenn sich
jemand seine tagliche Menge festlegt und sieht, daB
ihn beschwert hat, was er festgelegt hat, ist er
bestrebt, ein wenig davon wegzunehmen, und nimmt
es weg. Oder wenn es ihn nicht beschwerte, und
sogar fir seinen Korper nicht reichte, ist er bestrebt,
noch ein wenig hinzuzufligen, und flgt es hinzu. So
wigt er gut seine BedUrfnisse ab und lebt schlieBlich
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_Archimandrit Justin Popovic

KOMMENTAR
ZUM SENDSCHREIBEN AN DIE EPHESER

2, 1 Der Herr Jesus Christus, der in Seinem Leib,
der Kirche, mit der Fllle Seiner Gottheit lebt, belebt
unaufhérlich die von den Sunden abgetdteten Men-
schen, erhebt sie aus den Grabern ihrer Stindhaftig-
keit, erweckt sie von den Toten und setzt sie in die
Himmel. Die Siinde - diese gottwidrige Kraft - totet
den Menschen fir alles ab, was Gottes ist; totet flir
das Leben in Gott; tétet ihm den Verstand, und er
erkennt Gott nicht, vergisst Gott; tétet ihm das Herz
ab, und es flihlt Gott nicht; totet ihm das Gewissen
ab, und dieses berichtigt sich nicht durch Gott; totet
ihm den Willen ab, und dieser will Gott nicht. Mit ihren
Verbrechen und Siinden ziehen die Menschen so
viele Todesarten auf sich, dass sie wahrlich zu geist-
lichen Leichen werden, und durch die Sltnden sich
selbst standig in unzdhligen Grabern begraben, in
unzéhlige Tode drangen. Denn wodurch ist die Stinde
denn Siinde? Dadurch, dass sie den Menschen von
Gott trennt, Der eben die Quelle des Lebens ist, und
ihn damit erfiillt, was tédlich ist. Und wenn die Siinde
im Menschen heranreift, und der Mensch sie begeht,
siehe da, in ihm wurde der Tod geboren: durch eine
Siinde - ein Tod, durch viele Siinden aber - viele
Tode. Die nicht zu widerlegende Wahrheit des ewigen
Evangeliums Gottes: die begangene Sinde bringt
den Tod hervor (Jak 1, 15). Jede Siinde in dir — das ist
der Geburtstag eines weiteren Todes; und noch:
Erzeuger und Vater eines Todes. Wie du auch immer
willst, der Preis der Siinde ist immer der Tod, nur der
Tod (vgl. Rém 6, 23). Durch jede Siinde bist du bereits
ein Toter: und solange du diese Siinde nicht bereust,
bist du tot fur alles Géttliche, Unsterbliche, Ewige.
Bleibst du in den Silinden, so verweilst du freiwillig in
vielen Toden, und sie téten dich beharrlich und
unbarmherzig ab — das Herz und den Geist und das
Gewissen und den Willen gegeniber allem Gottli-
chen: fir Gottes Wahrheit und Gerechtigkeit und
Liebe und Leben. Tatsachlich vollbringen die Sinden
nur dies eine: entgotten den Menschen, versterbli-
chen und durchsterblichen ihn. Welchen Menschen
haben die Siinden denn nicht in unzéhlige Tode
gewalzt? Wer von uns ist nicht viele Male in Siinden
gestorben? Keine Ausnahme gibt es hier, alle Men-
schen sind unter Slinden, unter ihren schrecklichen
Schlégen, alle Menschen, seien es nun Juden oder
Heiden. Jeder ist gleichzeitig in unzahligen Grabern,
in unzéhligen Toden, den jeder ist unter vielen Siin-
den. Du hast Angst vor dem Tod? Warum hast du
dann nicht doppelte Angst vor der Siinde, denn die
Siinde ist unsagbar schlimmer als der Tod, weil nur
sie den Tod erzeugt, hervorbringt? Du willst den Tod
vernichten? Vernichte zuallererst die Sunde, und
damit vernichtest du auch den Tod. Aber du kannst
das nicht; auch ich kann es nicht, oder irgend jemand
unter den Menschen: denn wir alle sind tot in Sunden.,

Um die Sunde zu vernichten, braucht man nicht
menschliche sondern Gottes Kraft; und nicht nur
Gottes Kraft, sondern den ganzen Gott, denn jede
Sinde ist eine teuflische Kraft, und noch: der ganze
Teufel. Siehe die Sitinde an, von welcher Seite auch
immer und von allen Seiten, und du findest in ihr aus-
schlieBlich den Teufel, und nichts anderes. Da die
Sinde so machtig ist, = machtig durch den Teufel,
kam in unsere irdische Welt der ganze Gott, um uns
von der Stinde zu befreien, und (iber die Siinde vom
Tod, liber Siinde und Tod aber - vom Teufel. Ja, des-
halb, nur deshalb kam der Herr Christus in unsere
Mitte: um uns in Sdnden Tote zu beleben und
erwecken aus all unseren Toden. Und das tat Er und
vollbringt es unaufhdérlich von Jahrhundert zu Jahr-
hundert mit allen, die sich IHM im Glauben néhern:
denn ER ist ganz in Seiner Kirche, Seinem Leib, ER -
ihr Haupt, Er —ihre Flle, die alles in allem erfullt: alles
in euch, die ihr glaubt: mit eurer ganzen Seele, in
eurem Herzen, in eurem Innern. Wenn Er aber in euch
ist —der ganze Gott, wie kdnnen dann in euch Siinden
bleiben, in ihnen — der ganze Teufel?

2, 2 Die Sinden besitzen ihren Gott; das ist der
Teufel. Erist auch ihr erster Schépfer; wenn die Men-
schen aber Sinden begehen, so werden sie zu Mitar-
beitern des Teufels, und Dienern, und Sklaven. Die
Sinden haben ihr Reich, ihre Welt: das ist die Holle.
Diese unsere irdische Welt gehort auch ihnen, aber
sie ist ihnen durch unser freiwilliges Verharren in den
Slnden; und sie ist soweit ihnen, inwieweit wir Men-
schen uns freiwillig den Sinden unterwerfen. Der
Teufel fand eben durch die Siinde Eingang in unsere
irdische Welt und begann sich diese Welt durch die
Sinden anzueignen; und vollkommen hat er sie sich
zu eigen gemacht durch die Siinden der Menschen;
und Mithilfe der Sinden erhielt er Gewalt Uber die
Menschen und wurde durch den Tod zum Herrscher
Uber sie; und machte sich die Menschen zu seinen
hilflosen Sklaven und machte sich zum Gott dieser
Welt” (2. Kor 4, 4). Aus diesem Grund nennt auch der
Herr Selbst den Teufel - den Fursten und Herrscher
dieser Welt (Jo 12, 31; 14, 30). Deshalb auch liegt
diese Welt im Bosen” ( 1. Jo 5, 19), und heiBt bose
Welt (Gal 1, 4). Und das ist alles so bis zur Ankunft des
Herrn Christus in unserer Welt, bis zu Seiner Mensch-
werdung und wunderbaren Heilsokonomie. Die Ret-
tung liegt eben im Sieg der Heilands Uber den Teufel
beschlossen und Uber seine Macht — die Stnde, und
Uber seine alles ergreifende Macht — den Tod. Vor
dem Herrn Christus und ohne |hn und auBerhalb Sei-
ner leben die Menschen in der Siinde und den Toden,
laufen durch Siinden und Tode wie durch das ihre bei
Tag und Nacht, oder besser gesagt: wie durch ihre
unzahligen Nachte im Reich dieser Welt. Diese Welt in
welcher der Teufel durch die Siinden als Gott herr-
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Slnden, sind zu unserem Willen geworden, zum Wil-
len auch unseres Kérpers, zum Willen auch unseres
Geistes, was der heilige Apostel auch behauptet,
wenn er sagt: dass wir in Stiinden leben und in Verge-
hen, “indem wir den Willen des Kérpers und des Gei-
stes tun” - Ta BeAnpaTta TAS Capkds Kal Twy
dravoLwv cwpaTilkws. “Indem wir dem Willen des
Kaorpers leben, sundigen wir kdrperlich - cwpaTtikot,
wenn wir aber dem Willen des Geistes leben, stindi-
gen wir geistig - uxLkuis™ . Wie eine lebendige Kraft
hat sich die Siinde Uber das gesamte menschliche
Wesen verbreitet: (iber die Seele, den Geist, das Herz,
den Willen, den Korper, und nimmt an allem teil, was
der Mensch denkt, fuhlt, will, tut. Ob er das will oder
nicht, der Mensch ist von der Liebe zur Stinde durch-
drungen: wenn er denkt, so denkt er in vieler Sinde;
wenn er flhlt, fihit er in vieler Siinde; wenn er will, so
will er in vieler Stinde; wenn er mochte, so mag er in
vieler Siinde; wenn er arbeitet, arbeitet er in vieler
Siinde (vgl. Rom 7, 15-20; Kol 3, 7). Die Siinde hat
sich in solchem MaBe mit der menschlichen Natur
verbunden, ist ihr in solchem MaBe natiirlich gewor-
den, wenn auch nicht dem Wesen nach, dass alle
Menschen der “Natur nach Kinder des Zornes" sind -
Tékva dUTEL Opyiis. “Kinder des Zornes”: ziirnen
standig mit allem, was nicht Sunde ist oder stindige
Lust; zUrnen standig mit allem, was Gott eigen ist.
Tatséchlich sind die “Séhne des Widerstands™ Bluts-
briider: sie alle zirnen wider Gott und alles Gottliche,
und widersetzen sich Gott und allem Géttlichen. Kin-
der der Sunde - das sind “Kinder des Zornes”. Denn
das einzige, worauf Gott in den Menschen ziirnt, das
ist eben die Siinde (vgl. R6m 1, 18). Der Zorn Gottes
aber gegen die Siinde wird auch auf die Menschen
Ubertragen, wenn sie sich stur mit der Siinde identifi-
zieren und freiwillig Kinder der Stinde bleiben - Kinder
des Zorns” (vgl. Rém 2, 8 - 9; Kol 3, 6), “Séhne des
Widerstands” (Eph 5, 6). Leben wir Siinden, so ver-
weilen wir in Wahrheit im Tode weit von Gott, in unse-
rer kleinen irdischen Holle, die jedoch alle Besonder-
heiten und Kennzeichen der ewigen Hdlle besitzt, und
in der durch all unsere Gellste und Leidenschaften
der hochste, wenn auch unsichtbare, Herrscher und
Herr — der Teufel ist und seine schwarzen Engel.

2, 4-6 "Gott aber der, reich ist an Giite, und mit
Ihm erhoben und in Christus Jesus auf den Himmeln
auferweckt und eingesetzt hat - cuvfyyelpe kal ou
vekdbioev év Tols émoupaviols év Xpiotw 'Inoou.
“Lediglich die iibergroBe Liebe Gottes uns gegenii-
ber - ist die Ursache unserer Erweckung von den
Toten durch Christus, unserer Auferstehung mit IHM,
unserer Himmelfahrt durch Christus, unseres Lebens-
weges in Christus Gber allen Cherubim und Seraphim.
Hier gibt es keinerlei Verdienste unsererseits; tatsach-
lich sind wir durch die Gnade erlést. Als Tote in Sin-
den konnten wir uns niemals selbst zum Leben
erwecken, oder von den Toten erwecken, oder in den
Himmel erheben, oder in der {iber-cherubimischen
gottlichen Herrlichkeit leben und ewiglichen. All dies
ist Sache der grenzenlosen Liebe Gottes zu uns in

Christus Jesus, Angelegenheit der grenzenlosen
Gottlichen Menschenliebe. Der gott-tragende Apostel
zeigt: unsere Rettung besteht in unserer Einchristung
und Verchristung, d.h. in unserer Auferstehung von
den stindigen Toden durch den Auferstandenen Chri-
stus und im Aufgefahrenen Christus. Das Heil ist
nichts anderes als das Leben im Heiland, und das
Leben durch den Heiland. Es ist die Askese, in wel-
cher der Mensch das ganze Leben des Herrn im Hei-
ligen Geist durch die heiligen Mysterien und die heili-
gen. Tugenden als das seine erlebt: von der
geistlichen Geburt durchgehend bis zur Himmelfahrt.
Hier lebt der Mensch standig im Auferstandenen und
Aufgefahrenen Heiland: denn wenn wir auch auf der
Erde sind, so ist doch “unser Leben in den Himmeln"”
(Phil 3, 20); obwohl wir unter Menschen leben, ist
“unser Leben mit Christus in Gott verdeckt” (Kol 3, 3),
und wir denken “an das, was oben ist, nicht aber was
auf der Erde ist” (Kol 3, 2). Wir Christen sind eben
dadurch Christen, dass wir Christus gehoren: dass
wir Christus gleichen durch den gleichen Tod, die
gleiche Auferstehung, das gleiche Leben (vgl. Roém 6,
4-14). “So erlebt jeder Christ im Kleinen jene gott-
menschliche Fiille und jene gottmenschliche All-Ein-
heit, die der Herr Christus in Seinem Leib, der Kirche,
verwirklichte. Und er wird Kirche im Kleinen. Denn die
Rettung ist nicht anderes als Einkirchlichung und Ver-
kirchlichung: das heiBt ununterbrochenes Leben im
gottmenschlichen Leib der Kirche durch die heiligen
Mysterien und heiligen Tugenden.

Siehst du, verkiindet der Goldmundige Frohbot-
schafter der Heilands, die unermefliche GréBe der
Macht Christi Uber uns, die wir glauben? Uns Tote,
uns Sohne des Zorns, hat Er zum Leben erweckt.
Siehst du die Hoffnung der Berufung? Mit Christus
hat Gott uns auferweckt und zu Seiner rechten Seite
gesetzt. Siehst du die Herrlichkeit Seines Erbes? Ja,
wirst du sagen, es ist offensichtlich, daB uns Gott mit
Ihm auferweckt hat; aber wodurch verweist der Apo-
stel, daf uns Gott in den Himmeln in Christus Jesus
gesetzt hat? Dadurch, wodurch er uns beweist, daf3
Er uns auch mit Christus auferweckt hat: denn nie-
mand wdre je auferstanden, wenn das Haupt nicht
ware auferstanden; da aber unser Haupt auferstan-
den ist, sind auch wir auferstanden. So, in solcher
Weise hat Er uns auch in den Himmeln zu Seiner rech-
ten Seite gesetzt. Wenn das Haupt oben sitzt,, dann
sitzt gemeinsam damit auch der Leib - kal 70 cwpa
ovykabnrar. Deshalb figte der heilige Apostel auch
hinzu: in Christus Jesus. Oder, anders betrachtet: Er
hat uns auferweckt durch das Bad der Taufe; aber wie
setzte Er uns danach in die Himmel? Wenn wir mit
Ihm leiden, dann werden wir auch mit Ihm herrschen,
sagt der heilige Apostel (2 Tim 2, 12). Wenn wir
zusammen gestorben sind, werden wir auch gemein-
sam zum Leben gelangen °.

1. Ekoumenios, Comment. in Ephes., ad. loc.; PG 118,
1188. 2. Ekoumenios, ad loc.; col. 1189 B. 3. Heiliger Chry-
sostomos, In Ephes. Homil. lli; col, 32-33.










































Der Bote 1/200% ___

e

kenhaus legt er ein Geliibde ab, daf3 er im Falle einer
Genesung sein Leben Gott, der serbischen Kirche
und seinem Volk weihen werde. Durch ein Wunder
wird Nikola bald gesund, worauf er sich unverziglich
in das Kloster Rakowiza (in der Nahe von Belgrad)
begibt. Dort erhélt er die Mdnchsweihe mit dem
Namen Nikolaj.

Vladyka Nikolaj und RuBland

Im Jahre 1810 fahrt Monchspriester Nikolaj nach
RuBland, um dort an der St. Petersburger Akademie
Theologie zu studieren. Bei der Aufnahme erwahnt er
keinen seiner Abschllsse an den westeuropaischen
Fakultaten. Der bescheidene Student besucht regel-
maBig Vorlesungen und bleibt fiir seine Kommilitonen
bis zu einer akademisch-geistlichen literarischen
Abendrunde unbemerkt. Doch an jenem Abend ver-
bllfft er nicht nur seine Kommilitonen und die Leh-
renden, sondern auch den Petersburger Metropoliten
Antonij (Wadkowski). Dieser verschafft ihm bei der
russischen Regierung die Maglichkeit, kostenlos
RuBland zu bereisen. Die Pilgerfahrt zu den russi-
schen Heiligtumern hinterlieB bei Vater Nikolaj eine
tiefe Begeisterung. In seinen Erinnerungen spricht
Vater Nikolaj von RuBland mit gréBter Warme, Herz-
lichkeit und Liebe.

Viadyka widmet viele Gedanken und Worte RuB-
land und dessen Kindern. Ich mdchte hier einen Aus-
zug aus einem Brief von Vladyka an einen russischen
Mann anflihren, der die Zerstorung RuBlands in Folge
von Revolution und Burgerkrieg beweint:

"“Sei getrostet, liebes Bruderchen. Christus ist auf-
erstanden! Und wir weinen mit dir; sei getrostet. Alle
wir Orthodoxen beweinen das Heilige RuBland Chri-
sti. Zuvorderst die orthodoxen Slaven. Und nicht nur
die Slaven - alle Orthodoxen. Vor zwei Jahren waren
serbische Pilger bei der Osterliturgie in Nazareth. Es
zelebrierte ein arabischer Priester. Nach dem Gottes-
dienst hielt er eine Predigt. Es sprach von der Aufer-
stehung Christi und vom Leid des russischen Volkes.
Es weinten die Araber, es weinten die Serben. Zum
Ende der Predigt wischte sich der Priester die Tranen
aus den Augen und rief: “Doch wir Araber glauben
fest, daB wir noch durch RuBland Zeugen der Aufer-
stehung Christi sein werden!” Ein wunderbares
Schauspiel eroffnete sich dem Blick: das ganze Volk
rief unter Tranen: "Amen! Amen! Amen!"

Sei getrostet liebes Briiderchen. Christus ist auf-
erstanden! Frage nicht, weswegen der Herr RuBland
so schwer priift: denn es steht geschrieben: Wen der
Herr liebt, den straft er. Und schlagt inn. Eben so steht
es geschrieben, daB der gltige Gott jenen schlagt,
den er liebt. Er schiagt ihn im irdischen Reich, um ihn
im himmlischen Reich zu verherrlichen. Er schlagt ihn,
damit er nicht der Verganglichkeit der Erde anhangt,
weltlichen Abgéttern, triigerischen Gétzen menschli-
cher Geschicklichkeit und Reichtums, verganglichen
Schatten und ungesunden Verlockungen.

Sei getrostet liebes Briiderchen, sei von der Auf-
erstehung Christi getrostet. Hadere nicht mit den

Gottlosen, die das russische Volk zerfleischen. Friher
waren es die Mongolen, jetzt sind es andere. Aber
sowohl diese, als auch jene sind Gétzendiener. Die
Mongolen verehrten Gotzen aus Materie, die heutigen
Henker RuBlands aber verehren den Gétzen “Mate-
rie”. Sie verehren die Materie wie eine Gottheit, die
Industrie wie eine Gottheit, die Ideclogie wie eine
Gottheit. Sie nennen sich gottlos - richtig benennen
sie sich. Und wirden sie sich Gétzendiener nennen,
richtig taten sie es. Wenn du aber vom russischen
Ungliick sprichst, vergi3 nicht, daB die Unterdriicker
und nicht die Unterdriickten jetzt die ungliicklichsten
Wesen auf russischer Erde sind. Habe Mitleid mit
ihnen, verurteile sie nicht. Freue dich, Christus ist auf-
erstanden!”

In einem anderen Brief, der an einen nicht-ortho-
doxen Priester adressiert war, vergleicht Vladyka das
Leiden RuBlands mit dem Turm aus dem Evangelium,
der, als er umfiel, unter sich achtzehn Menschen
begrub, die nicht siindiger waren, als alle anderen, die
in Jerusalem lebten. Sie starben, um die anderen auf-
zuriitteln. So leidet auch RuBland unter der Verkorpe-
rung materialistischer und atheistischer |deen, die
wahrend der letzten Jahrhunderte zwar nicht in RuB3-
land entstanden und gediehen, aber genau dort dazu
verurteilt waren, sich so zerstorerisch zu materialisie-
ren. Dies saollte der westlichen Welt zur Ernlichterung
gereichen.

Der erste Weltkrieg

Zurlick aus RuBland veroffentlicht Vater Nikolaj
seine literarischen Werke, deren wichtigste
.Gesprache am Berg*, ,Uber der Siinde und dem
Tod" und ,Die Religion des Nego$" waren.

.Gesprache am Berg" sind schone, vollkommen
originelle Auslegungen einzelner Abschnitte aus den
Evangelien nach Lukas und Johannes. In diesen ver-
bindet Vater Nikolaj all seine gottgegebenen Gaben
und Krafte, um die ihm anvertrauten Kinter Gottes zu
erleuchten und zu Christus zu fuhren, Die tiefsten Fra-
gen des menschlichen Geistes, Fragen der tragischen
Zeiten von Kataklysmen und Krisen, in denen Viady-
ka lebte, finden sich auf den Seiten seiner Gespriche
gelost. “Was war am Anfang? Was wird am Ende
sein? Sind diese Fragen in ihrer Komplexitat, Brider,
nicht gleich der Frage: Was geht jetzt vor sich? Und
um so mehr sich der denkende Mensch zu begreifen
bemiiht, was jetzt mit ihm und um ihn geschieht, um
so zwingender werden die Fragen: Was war im
Anfang? Was wird am Ende sein? [...] Schwer, sich
vorzustellen, daB es auf der Erde irgendwann einmal
auch nur einen einzigen Menschen mit Augen und
Gehirn, Seele und Herz gab, einen Menschen, der auf
die Welt und auf sich selbst in der Welt blickte - ein
versiegelter Brief in einem Haufen versiegelter Briefe
—, der nicht Uiber den Anfang und das Ende von allem
nachgedacht hétte”'. So beginnen Vladykas
Gespréache uiber das Johannesevangelium, das auch
vom Anfang aller Anfange handelt. “Millionen und Mil-
lionen unserer Vorfahren stellten sich diese zwei
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ist, in der Hoffnung das Streben nach dem Ubermen-
schen wachzuritteln:

“Was ist das GroBte, das ihr erleben kénnt? Das
ist die Stunde der groBen Verachtung. Die Stunde, in
der euch auch euer Glick zum Ekel wird und ebenso
eure Vernunft und eure Tugend.

Die Stunde, wo ihr sagt: Was liegt an meinem
Glicke! Es ist Armut und Schmutz und ein erbarmli-
ches Behagen...

Die Stunde, wo ihr sagt: Was liegt an meinem Mit-
leiden! Ist nicht Mitleid das Kreuz, an das der genagelt
wird, der die Menschen liebt? Aber mein Mitleiden ist
keine Kreuzigung.

Nicht eure Siinde - eure Geniligsamkeit schreit
gen Himmel, euer Geiz selbst in eurer Stinde schreit
gen Himmel!

Wo ist doch der Blitz, der euch mit seiner Zunge
lecke? Wo ist der Wahnsinn, mit dem ihr geimpft wer-
den miBtet?

Seht, ich lehre euch den Ubermenschen: der ist
dieser Blitz, der ist dieser Wahnsinn!"

Ilch meine natirlich, daB die Frage offen und exakt
und Uberdies in einer solchen Form gestellt wurde,
daB sie eine adaquate, keine diskutierte, philoso-
phisch-akademische Antwort erfordert, sondern eine
Antwort, die dem Inhalt und der Form nach der
gestellten Aufgabe entspricht (1). Vladyka Nikolaj
macht sich, wie es scheint, 1918 in England, an diese
Aufgabe. 1920 wird das Buch anfangs in England und
spéter auch in Serbien, seiner Heimat, gedruckt.
Obwohl Nietzsche nirgends bei ihm zitiert wird,
spricht eine ganze Reihe von Faktoren daflr, daB die
Worte (iber den Allmenschen so etwas wie die Ant-
wort in Form eines Gedichts auf ein Gedicht sind,
einer Symphonie auf eine Symphonie, eines allumfas-
senden Bildes auf ein Bild.

Als Zarathustra dreilig Jahre alt war, verlieB3 er
seine Heimat und den See seiner Heimat und ging in
das Gebirge. Hier genof er seines Geistes und seiner
Einsamkeit und wurde dessen zehn Jahre nicht
mide. Endlich aber verwandelte sich sein Herz, —und
eines Morgens stand er mit der Morgenréte auf, trat
vor die Sonne hin und sprach zu ihr also:

“Du groBes Gestirn! Was wiére dein Glick, wenn
du nicht die hattest, welchen du leuchtest!

Zehn Jahre kamst du hier herauf zu meiner Hohle:
du wiirdest deines Lichtes und dieses Weges satt
geworden sein, ohne mich, meinen Adler und meine
Schlange.

Aber wir warteten deiner an jedem Morgen, nah-
men dir deinen UberfluB ab und segneten dich.

Siehe! ich bin meiner Weisheit Gberdrissig, wie
eine Biene, die des Honigs zuviel gesammelt hat, ich
bedarf der Hande, die sich nach mir strecken.

Ich méchte verschenken und austeilen, bis die
Weisen unter den Menschen wieder ihrer Torheit und
die Armen wieder ihres Reichtums froh geworden
sind.

Dazu muB ich in die Tiefe steigen: wie du des
Abends tust, wenn du in das Meer steigst und auch
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nach jenseits dein Licht tragst, du Oberreiches
Gestirn!

Ich muB, gleich dir, untergehen, wie die Menschen
es nennen, zu denen ich hinab will.

So segne mich denn, du ruhiges Auge, das ohne
Neid auch ein allzugroBes Glick sehen kann!

Segne den Becher, der UberflieBen will, daB das
goldene Nafl aus ihm flieBe und Uberallhin den
Abglanz deiner Wonne trage!

Siehe! Dieser Becher will wieder leer werden, und
Zarathustra will wieder Mensch werden.”

- So begann Zarathustras Untergang.

“Der Larm des Tages verstummt, und die Sonne
errotet im Westen, sie schamt sich ihrer morgendli-
chen Leidenschaft und der zerschlagenen Hoffnun-
gen. Der Schwarze Rabe aber steckte den Wander-
stab in den von Tannen bewachsenen Héhenzug und
wandte sich dann der untergehenden Sonne auf
ihrem Lauf um die Erde zu: Er erlaubte der Sonne
nicht unterzugehen noch aufzugehen, denn er wollte
den ganzen Planeten in gleicher Weise von der Sonne
beschienen sehen. Als er jedoch den Weg im Kreise
ging und wieder zum Berg zuriickkehrte, da frugen
ihn die grinen Fichten und die rotbraunen Fichse
unter den Fichten, und die bunten Végel auf den
Zweigen, und die groBaugigen Fische in dem silbrigen
See - seine alten Bekannten — sie alle begannen ihn
auszufragen:

Erzahle, Rabe, was sahst du, als du der Sonne auf
ihrem Lauf um die Erde folgtest?

Da blickte der Rabe mit allgitigem Blick auf die
grinen Fichten, auf die rotbraunen Flchse, auf die
bunten Vgel, auf die groBaugigen Fische in dem sil-
brig glédnzenden See und sprach:

Ich sah mich selbst, zerstlickelt, maskiert, ent-
fremdet, selbstvergessen, gebunden — mich selbst.

Ich sah Dummképfe ohne Zahl mit dem Zepter der
Weisheit, und Gott in ihnen gekreuzigt. Ich sah viele
grausame Gewaltherrscher mit den Insignien der
Géttlichen Barmherzigkeit, und Gott in ihnen gekreu-
zigt.

Ich sah eine Vielzah! von Heiligen, die in das
demitigende Hemd der Scham gekleidet waren, und
Gott in ihnen gekreuzigt.

Ich sah eine groBe Zahl an Ubeltatern ganz oben
am Tisch, und Gott in innen gekreuzigt. [...]

Ich sah, meine Zwillinge, Uberall sah ich die Kral-
len des Luzifer, doch selten nur ohne Handschuhe;
und sein Horn, doch selten nur ohne Haube; und
seine farblosen Augen, doch selten nur ohne farbige
Brille; und sein eisiges Gesicht, doch selten nur ohne
warme Maske; und das Schwert in seiner Hand, doch
selten nur ohne Kreuz; und den Olzweig des Friedens
auf seiner Brust, doch selten nur ohne Giftpfeil; und
die Narzisse der Liebe in seinen Haaren, doch selten
nur nicht von Schlangen umwunden. [...]

Und noch nach etwas beschlossen die grinen
Fichten und die rotbraunen Fichse, und die bunten
Vogel, und die groBaugigen Fische in dem silbrigen
See zu fragen:
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Koénnen wir dir helfen, Rabe, du Zwillingsbruder
alles Seienden?

lhr k&nnt mir nicht helfen, wenn ihr nicht dem
Ganzen helft. Dem Ganzen aber helft ihr, wenn ihr an
den Allmenschen denkt.

WiBt, meine Zwillingsbriider: Der Allimensch - das
ist der in allem gekreuzigte Gott.

Alles, was auf der Erde ist — sind Kreuze des
gekreuzigten Gottes.

Der Allmensch ist das, was im Lugner nicht ligt,
im Dieb nicht stiehlt, im Mordbrenner nicht brand-
schatzt, im Eroberer nicht zerstort, im Listling nicht
ehebricht, im Furchtsamen nicht erschrickt, im Gieri-
gen nicht giert und im Sterbenden nicht bebt. Das ist
der Allmensch.” ?

Sowohl Nietzsche als auch Vladyka Nikolaj neh-
men zu ihren Haupthelden mythologische Gestalten.
Nietzsche — die persische Gottheit Zarathustra, Via-
dyka Nikolaj — den indo-nordischen Ananda — den
Schwarzen Raben, von denen ersterer den Ubermen-
schen verklndet und letzterer den Allmensch offen-
bart. Zarathustra behauptet das, was in der deut-
schen und der russischen Philosophie als die
dionysische Lebensweise galt, Ananda offenbart die
natlrlich-asketische Gestalt. Der erstere rief die Men-
schen auf, den Willen zur Macht in sich zu entfalten,
die Versuchung der Religion zu Uberwinden, der letz-
tere lehrt die Liebe, der der Wille zur Allbarmherzigkeit
und zum Allopfer entspringt. Fir Zarathustra ist der
Mensch - Nichts, der Ubermensch — Alles, fiir Anan-
da den Schwarzen Raben ist der Mensch alles, und
der Ubermensch nichts. Wie bei originellen Persén-
lichkeiten (blich, beschrankt sich das von Vladyka
Nikolaj geschaffene Bild nicht nur auf eine Antwort auf
Nietzsche, ja es beschrankt sich nicht einmal auf eine
Antwort auf die westliche Kultur — eine Sackgasse,
deren genialer Ausdruck Nietzsche war. In der Gestalt
Anandas, des Schwarzen Raben, schafft Vladyka
Nikolaj ein ungewohnlich anziehendes, poetisches,
tief christliches Bild des Gottmenschen und driickt in
ihm das gesamte Ethos des slawischen und ostlichen
Menschen aus. Gleichzeitig weicht er auch nicht eine
Sekunde von der Wahrhaftigkeit ab, die, wie man
zugeben muB, auch Nietzsche hoch achtete und
naturlich im religiésen Leben seiner Zeitgenossen
nicht fand (Viel krankhaftes Volk gab es immer unter
denen, welche dichten und gottsiichtig sind; wiitend
hassen sie den Erkennenden und jene jlungste der
Tugenden, welche heift: Redlichkeit). In diesem letz-
teren Zitat liegt der ganze Schrecken des Menschen,
der Gott verloren hat, aber auch die Hoffnung, |hn
wieder zu gewinnen, falls nur Sein Verkiinder wahr-
haftig und redlich ware. Diese Aufgabe bewiltigt das
Buch von Vladyka Nikolaj besser als alle anderen.

Uber dem Osten und dem Westen - Die Liebe
zu Indien und die Uberwindung Indiens

Jene, die Zugang zur Bibliothek von Vladyka Niko-
laj hatten, konnten sich Uberzeugen, mit welchem
Interesse er alles studierte, was sich auf die Kultur
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und den Glauben Indiens bezog. Das Denken Indiens
bezauberte ihn mehr als die westliche Philosophie.
“Wisse, daB nicht die von Indien bezauberten Indien
helfen kénnen, sondern die von Indien enttdusch-
ten.”®. Vladyka selbst heilte sich von Indien durch
Christus, den Menschenliebenden. “Alles hast du,
altes Indien, erkannt und alles Uber die materielle und
die psychische Welt hast du erfahren, und alles, rei-
ches Indien besitzt du. Doch fehlt es dir an allergréB-
tem Wissen und an dem allergréten Reichtum. Du
hast noch nicht Gott den Menschenliebenden erkannt
und Seinen unermeflichen Reichtum an Liebe und
Gite noch nicht gefiihlt. Dies vermochte der Hima-
laya dir nicht zu geben; dies bietet dir Nazareth” °,

Indien, dem indischen philosophischen System
und der indischen Weltanschauung widmete Vladyka
einige seiner Bicher. Das erste dieser Reihe ist
“Theodul”, in dem er Indien als Land der “tiefsinnig-
sten Philosophie der Welt” bezeichnet, “der feinsin-
nigsten Psychologie und ernabenster menschlicher
Bestrebungen - intellektueller, intuitiver und morali-
scher”. Im Unterschied zum westlichen Denken sieht
Vladyka Nikolaj den hauptsachlichen Wert des indi-
schen Denkens in der “beharrlichen Aussage, dal3 die
menschliche Seele kein Staub ist, daB sie vielmehr als
Tragerin des Lebens lUber den Staub herrscht. Diese
den Hindus eigene Vorsteliung [...] kann jene christli-
chen Europaer beschamen, die die Seele mit Staub
gleichsetzen" °. (2) Das zweite Buch, das vollstandig
Indien gewidmet ist, hei3t “Indische Briefe”, in denen
Inder in Form von Briefen auf der Reise durch Europa
nach Hause schreiben. Mit den Augen Indiens wird
hier ein Blick auf die europdische Kultur geworfen.
Bemerkenswert ist, daB diese Reisenden nur auf dem
Balkan in der Orthodoxie eine Kultur finden, die eine
ahnliche Sprache wie die ihrige spricht. Spater
schrieb Vladyka eine kleinere Arbeit mit dem Titel
“Uber dem Osten und dem Westen”, in der er (iber die
Aufgabe der orthodoxen Vélker spricht, ihre Orthodo-
xie unablassig als eine Uberwindung sowohl des
Westens als auch des Osterns zu begreifen: Sie liegt
ja sowohl im geistigen, als, zumindest was das ortho-
doxe Serbien betrifft, auch im geographischen Sinne
zwischen beiden.

Widerwille gegen den Westen und Kritik am
Westen

Das Rigorosum beider seiner Dissertationen
bestand Vladyka Nikolaj an Fakultaten westlicher Uni-
versitaten. Die erste an der altkatholischen Fakuitat in
Bern, die zweite an der philosophischen Fakultat in
Oxford. Er lebte lange in England, und die letzten rund
zehn Jahre seines Lebens verbrachte er in Amerika.
Als ein tiefer Kenner der Philosophie, als ein originel-
ler und tiefgriindiger Philosoph legte Vladyka in vielen
seiner Werke die Sackgasse des westlichen Denkens
bloB, das versucht, objektive, allgemeingtliltige Wahr-
heiten Gber die Welt und den Menschen, die von allen
zu glauben sind, ausschlieBlich auf dem Weg des
rationalen Studiums der Natur als einem Objekt zu
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bestimmen. Er unterstreicht nicht nur die Abhangig-
keit des erkennenden Subjekts von seinen subjekti-
ven Strukturen, sondern, was wichtiger ist, die Uber-
legenheit des Menschen, d.h. des erkennenden
Subjekts, Uber alle Maglichkeiten der Erkenntnis aller
Objekte dieses Universums.

“Die einzige aufrichtige Herangehensweise des
Gelehrten an die Natur ist diese: “Natur, sage mir,
was bist du, auf daB ich verstehe, wer ich bin. Der ein-
zig aufrichtige Umgang des Historikers mit der
Geschichte ist dieser: Geschichte, sage mir, wer bist
du, auf daB ich begreife, wer ich bin.“ ®. Ein solches
Verhalitnis zu sich selbst und seinem Forschungsge-
genstand findet sich bei den heutigen “Dienern des
Baumes der Erkenntnis” noch weniger als zur Zeit
Viadyka Nikolajs. Im Gegenteil, jene in ihrer Entwick-
lung stirmisch fortschreitenden Zweige der Wissen-
schaft, die sich mit dem Menschen befassen - ich
denke hier an die Genetik und die Neuropsycholo-
gie - haben die Demontage des Menschen als Per-
sonlichkeit auf ihrem Plan. Nach den Worten von Vla-
dyka Nikolaj ist die Natur reich genug, um Argumente
zugunsten jedweder philosophischen Anschauung zu
liefern. “Scheint es dir, da die ganze Natur in erster
Linie die Vernunft ist, so bietet dir der Reichtum der
Natur sofort Tausende von Beweisen. Scheint es dir,
daf die ganze Natur vor allem der Instinkt zum Willen
ist, so versorgt dich der Reichtum der Natur mit Tau-
senden von Beweisen auch hierfur... Scheint es dir
schlieBlich, daB die ganze Natur ein wilder Kampf um
die Existenz ist, um eine irrsinnige und ziellose Exi-
stenz, so findest du selbst in diesem Fall Sacke voller
Beweise.... Sei darum vorsichtig, daB dich der Reich-
tum der Natur nicht tdusche. Und tauschen wird sie
dich immerzu, solange, bis du fihist, daB du reicher
als sie bist, daB sich in dir ein Reichtum verbirgt, der
iber das hinausgeht, was die Natur hat”,

Der bedeutende russische Philosoph und Zeitge-
nosse Vladyka Nikolajs Lew Schestow widmete sein
ganzes Leben dem Kampf gegen die Vorherrschaft
der Vernunft beim ProzeB der Erkenntnis der Wahrheit
zum Schaden des Glaubens an die Gottliche Offen-
barung. Aber Schestow kannte wahrscheinlich nicht
den lebendigen Christus, was bedeutet, daB er den
Himmlischen Vater auch nicht kannte. Und obwohl er
und Vladyka Nikolaj in ihrem Miltrauen gegeniber
den “Dienern des Baums der Erkenntnis” konform
gehen, kann nur Vladyka mit Macht die Worte spre-
chen: “Es gibt kein unbedecktes Haupt auf der Erde.
Der Sternenhimmel funkelt wie eine kostbare Krone
iiber jedem menschlichen Haupt. Doch ein Wort Vater
unser schenkt dem Herzen mehr Trost als diese
Krone. Es krént diese Krone ja auch die Kopfe der
Esel, aber dieses Wort gibt dem Herzen des Esels
Uberhaupt keinen Trost”. Und mit prophetischem
Enthusiasmus beendet Vladyka seine Worte tiber den
Allmenschen: “Als der Abend nahte, stand der All-
mensch an der Kiste des GroBen Meeres, und bevor
er in den Nachen stieg, wandte er sich gen Westen
und sprach weinend: ‘Wehe dir, Europa, wehe dir, du

WeiBer Stolz! Wenn Mein Evangelium tausend Jahre
dem Sand im Meer gepredigt wirde, dann stiege er
vom Grund zur Oberflache auf und glanzte wie Dia-
mant. Und die Erde ware dann eine wirdige Begleite-
rin der Ubrigen Sterne. Aber du hast mich verjagt als
einen unnitzen Knecht und wurdest selbst zum Skla-
ven deiner Gedanken und deines Begehrens... Du
hast dich meiner nur als einer Briicke fiir den Uber-
gang aus naturlicher Barbarei in kunstvolle Barbarei -
aus unerfahrener zur Erfahrungsbarbarei bedient.
Aber jetzt hast du auch diese Briicke hinter dir zer-
stort... Wehe dir, Europa, das du unfahig bist Pro-
pheten hervorzubringen.

Wenn Mein Geist, der Heilige Geist, der vom Vater
ausgeht, tausend Jahre hinter einer Herde wilder
Schweine herginge, so wirde selbst diese Herde wil-
der Schweine im Geist und in der Wahrheit getauft,
und statt Borsten wiirden ihnen Seidenhaare wach-
sen. Aber deine Seele hat nun Borsten bekommen
wegen deiner wilden Flucht vor Mir... Und es trat der
Allmensch in die Barke, die auf dem Stillen Ozean
schwamm. Und Sein leuchtendes Antlitz war gen
Asien gewandt. Und es war Nacht, und Sterne waren
am Himmel. Und die Magier aus Asien beobachteten
die Sterne und mit groBem Zittern schauten sie einen
neuen Stern, der ihnen von der Rickkehr des Kdnigs
aus der Vertreibung kindete.” " Es stimmt, dieser
Weissagung war es bisher noch nicht einzutreffen
bestimmt...

Beginn der Bischofswiirde

1920 wurde Priestermdnch Nikolaj zum Bischof
von Ochrid geweiht. in Ochrid, einer alten Stadt
Mazedoniens in der Nahe des Ochrid-Sees, einem
der schonsten auf der Erde, hat er einen ganzen
Zyklus an literarischen Werken verfaBt: “Gebete am
See”, "Der Prolog von Ochrid”, “Homilien” und ande-
re. Uber den Prolog sagte Vater Justin Popovi¢, daB
die Bibel und dieser fir die Erziehung des orthodoxen
Menschen geniigten. Hier sind fiir jeden Tag kurze
Heiligenviten zusammengestellt, sowie Gedichte von
Vladyka und kurze mystische “Betrachtungen”, die
helfen sollen, aus dem Lebensgewebe des jeweiligen
Heiligen oder der Evangeliums-Begebenheit den tie-
feren Sinn herauszufinden.

In den “Gebeten am See" wird die Verwandtschait
von Vladyka Nikolaj mit Nietzsche im Empfinden der
Abnormitat und der Krankhaftigkeit des menschli-
chen Seins sichtbar. “Gibt es Tage hinter deinem
Riicken, oh Mensch, die du gerne zurlickrufen wr-
dest?”, heiBt es in einem der Gebete. "Alle haben sie
dichinihren Bann gezogen, als wéren sie Seide, doch
nur als Spinnweben bleiben sie zurlick hinter dir. Wie
Honig begegneten sie dir, als Gestank hast du sie ver-
abschiedet. Voll waren sie alle von Trug und Stinde” °.
“Schlieft eure Augen, Sterne und Dinge; schaut nicht
auf meine Nacktheit. Scham genug sind mir meine
Augen! Was seht ihr? Den Baum des Lebens, der zu
einem Dornengestripp am Weg verkimmert ist und
sich und andere sticht” °. Wer hat mich in dieses Wiir-
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merfal gepreBt? Wer warf mich in den Staub, damit
ich der Schlangen Nachbar und der Habichte Fraf3
werde? Wer stie mich von dem hohen Berg herab,
damit ich ein Weggefahrte von Ubeltitern und Gottlo-
sen werde?"” "°, Aber im Unterschied zu Nietzsche, fiir
den der Mensch - eine Zufalligkeit auf Erden — zur
ewigen Wiederholung verurteilt ist, kennt Vladyka
Nikolaj den Anfang und das Ende und den Retter des
menschlichen Seins. Auf seine Fragen antwortet er
aus der Erfahrung: “Meine Siinde und Deine Gerech-
tigkeit, Herr. Erbarme dich, Herr , 6ffne die Schleusen
des himmlischen Stroms Deiner Gnade und reinige
mich vom Aussatz. Auf daB ich ochne Aussatz Deinen
Namen aussprechen mége vor anderen Aussatzigen,
und auf daB sie nicht Uber mich lachen! Herr, wun-
derschdn ist mein Tuch, besetzt mit goldenen Sera-
phim, senke es herab auf mich, wie die Decke auf die
Witwe und wische meine Tranen ab, in denen der
Kummer aller Deiner Geschopfe kocht” ".

Vladyka reiste taglich durch seine Didzese, pre-
digte und belehrte das Volk, er baute durch den Krieg
zerstorte Kirchen und Kloster wieder auf, er griindete
Waisenhauser. Die Gefahr sektiererischer Propagan-
da vorausschauend, die schon damals an Schwung
gewann, rief er die orthodoxe Volksbewegung (auch
die Gebetsbewegung genannt) ins Leben, welche
Menschen versammelte, die auf den Ruf ihres Viady-
ka antworteten und bereit waren, taglich und fest von
ihrem gottesfiirchtigen Leben in Christus dem Herrn
Zu zeugen.

Bei weitem gab es damals nicht in jedem serbi-
schen und mazedonischen Dorf eine Kirche, eine
Folge der jahrhundertelangen tirkischen Herrschaft.
In einigen Dorfern oben in den Bergen hatten die
Leute selten die Zeit, um es zur nachsten Kirche zu
schaffen, die haufig viele Meilen von ihnen entfernt
war. In solchen Doérfern wahite Viadyka Nikolaj glau-
bensstarke Volksalteste aus, die die Bauern zum
gemeinsamen Gang in die Kirche zusammenriefen,
und zwischen solchen Kirchgangen versammelten sie
sich in den Wohnhtten zu christlichen Abendstun-
den, wo die Heilige Schrift gelesen und fromme Lie-
der gesungen wurden. Viele dieser Gesange, die auf
reinen Volksmelodien basierten, komponierte Viady-
ka Nikolaj selbst. Doch verbirgt sich in ihren schlich-
ten Texten wohl die gesamte orthodoxe Dogmatik.

Die orthodoxe Volksbewegung, die sich durch den
Eifer von Vladyka Nikolaj Uber ganz Serbien verbreite-
te, kann man als eine volkstimliche religidse
Erweckungsbewegung bezeichnen, die die Wiederge-
burt des Mdnchtums bedingte, den Glauben in dem
einfachen, haufig analphabetischen Volk erneuerte
und die Serbische Orthodoxe Kirche festigte.

In dieser Periode seines Lebens erscheint Viadyka
in erster Linie als ein Volksmissionar, als ein Hirte sei-
ner Herde, der die H6hen der Philosophie hinter sich
gelassen hat, Hier schreibt er viele Briefe, von denen
Uber dreihundert in einen Sammelband mit Titel “Mis-
sionarische Briefe" eingingen. In den Briefen antwor-
tet Viadyka originell, zuweilen ungewdhnlich, teilwei-

se vollig unerwartet, aber immer exakt auf die ihm
gesteliten Fragen. So schreibt er beispielsweise
einem Mann, dem sein Beruf als Maschinist schwer
fallt: “Du beklagst dich, daB dir diese Arbeit zum
Halse heraushéngt. [...] Ich dachte lange nach, ehe
ich zur Feder griff, um dir zu antworten. Gedanklich
versuchte ich mich in deine Lage und in deine Arbeit
zu versetzen. Ich stellte mir vor, ich sei an deiner Stel-
le, in der Maschinenkabine, inmitten des Larms der
Maschinen und des Ratterns der Rader. Voller
SchweiB, ganz in RuB, blicke ich kiihn vorwarts. Hin-
ter meinem Riicken war ein ganzes Volklein aufge-
reiht: Alte, Eltern, Kinder, Fiirsten, Diplomaten, Beam-
te, Bauern, Arbeiter, Tagelohner. Sie alle waren
zusammengeschweif3t durch den Zwang der
Umstande und alle hingen von mir ab. [...] Jeder
strebt in Gedanken zu seiner letzten Station. Aber ob
er seine Station erreicht, das hangt von mir ab - und
ich nur von Gott. Sie wissen gar nicht, wie sehr sie
von mir abhangen. Sie denken auch nicht an mich,
weil sie mich nicht kennen. Und gerade das freut
mich. Als wir bereit waren, uns auf den Weg zu
machen, kam keiner um mich anzuschauen, sich mit
mir bekannt zu machen. Keiner fragte: 'Ist dieser
Mensch nicht verriickt? Betrunken? Blind? Wir ver-
trauten ihm doch unser Leben an’. Niemandem
kamen solche Gedanken in den Sinn, und das freut
mich unséglich. Mich freut, daB so viel Volk mir ohne
zu zogern sein Leben anvertraute, mir, der ich im
Bauch der Maschinen verborgen bin... Vor Freude
bebend begann ich den Herrn zu rihmen. ‘GroBer
und wunderbarer Gott! Ruhm sei Dir und Lobpreis,
daf3 Du mir Leben, Vernunft und solch eine wichtige
Arbeit gegeben hast! Du gabst mir eine Arbeit, die
Deinem Werk sehr ahnlich ist, Gott. Denn auch Du,
Herr, bist verborgen, unsichtbar und unbekannt, Du
lenkst die Maschine der Welt durch Deinen heiligen
Geist. Deine Maschine ist riesig, deine Passagiere
sind unzahlbar. Du bist der Maschinist der ganzen
Welt. Viele, viele Reisende denken nicht tber Dich
nach, versenken sich nicht in das Geheimnis Deines
Seins, aber mit Vertrauen setzen sie sich in Deinen
Zug und fahren und fahren. Und das muf Dich doch
freuen, unsaglich freuen....". Mein junger Freund, was
fur eine bessere Arbeit suchst du denn? Gibt es denn
Uberhaupt eine bessere Arbeit als die deine? Der
Apostel Petrus fing Fische, und der Apostel Paulus
webte Zelte. Denke, wieviel wichtiger und interessan-
ter deine Arbeit ist als die ihrige, und danke der Vor-
sehung, die gerade dir eine solche Arbeit anvertraut
hat. Wohl sei dir und der Segen des Herrn!" .

Bischof von Zica - der zweite Weltkrieg

1934 wurde Bischof Nikolaj in die Dibzese von
Zica versetzt. Das alte Kloster von Zi¢a benétigte eine
Restaurierung und allseitige Erneuerung, ebenso wie
viele andere Kldster in dieser Gegend im Herzen Ser-
biens. In dieses Werk setzte Vladyka Nikolaj nun all
seine Kraft, und bald erglanzten die Heiligtimer von
Zita in ihrem vormaligen Glanz, in dem sie vielleicht
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