Der ungldubige Thomas Michelangelo Merifi da Caravagnio

Das erfte Buch d’Holback







Paul Senri Thivy §’Holbach







Paul Henri Thiry d’Holbach

Die heilige Seuche

oder

Natiirliche Geschichte
des Aberglaubens







L. A

CONTAGION
SACREE,
O 0

HISTOIRE NATURELLE
DE LA

SUPERSTITION.
Ouvrage toduic de TAnglois
Prims rewmli Luber,

Towe SzcomEB,

SES







Inhaltsverzeichnis

§ 1 Vorrede des Herausgebers 11
§ 2 Mylord! 11
§ 3 Ursprung des Aberglaubens. Die Furcht ist seine Ursache. 14

§ 4 Von den verschiedenen Religionen. Es kann keine wahre Religion geben. Von
Offenbarungen. 21

§ 5 Alle Religionen geben uns gleich widersprechende und schiefe Ideen von der
Gottheit. Vom Gotzendienst. Von der Vielgotterei und Eingotterei oder der Lehre, dafl

nur ein Gott sei. 27
§ 6 Vom Priestertum 35
§ 7 Von der Theokratie oder der Priesterherrschaft. 42
§ 8 Unzertrennlichkeit der Tyrannen und des Aberglaubens. 54

§ 9 Von dem durch Aberglauben und Despotismus eingerissenem Verderben der Sitten.
63

§ 10 Von Religionskriegen und Verfolgungen. 70

§ 11 Von der Religionsduldung. Sie vertriagt sich mit keinem einzigen Religionssystem.
76

§ 12 EinfluB8 der Religion auf die Moral. Die Religion kann nicht ihre Grundlage sein.
93




§ 13 Von den sogenannten Pflichten, Gebriduchen, Aussohnungen und falschen
Tugenden der Religionen. 103

§ 14 Fanatische Vollkommenheiten des Aberglaubens. 109

§ 15 Der Aberglaube verwirrt und zerstort die wahren Begriffe von Tugend.
Natiirliche Grundsétze der Moral. 115

§ 16 EinfluB der Religion auf die Gliickseligkeit einzelner Menschen. Sie macht sie
hochst ungliicklich. 127

§ 17 Unmoglichkeit den Aberglauben zu reformieren oder zu verbessern. Wirksame
Mittel, die man ihm entgegensetzen kann. 133

10




§ 1 Vorrede des Herausgebers

1. Dieses, eines der griindlichsten Bii-
cher, das jemals wider den Aberglauben
herausgekommen ist, erschien in England
im Jahre 1709 ohne Namen des Verfassers.
2. Man glaubte jedoch darin den Stil und
die Grundsitze des Herrn John Trenchard
zu finden, der es mit der Partei der Whigs
hielt und sich durch Gelehrsamkeit, Recht-
schaffenheit und Eifer fiir die Freiheit sehr
berithmt gemacht hatte.

3. Er gab verschiedene Schriften mit
dem beriihmten Thomas Gordon gemein-
schaftlich heraus, von denen die ,Briefe
des Cato“ in vier Bianden und der ,, Unab-
héngige Whig“ in zwei Bénden die bekann-
testen sind.

4. Man findet darin wenigstens einen
Teil der in diesem Werk enthaltenen Ge-
danken, in dem sich der Verfasser freier als
in jenen ausgelassen hat.

5. Ubrigens atmen alle seine Schriften
gleiche Liebe fiir das allgemeine Beste und
den stirksten HaB gegen religiose und poli-
tische Tyrannei.

6. Dieser Biirger und Philosoph, der
seiner Tugenden und Talente wegen noch
weit schitzenswerter ist als seiner Geburt
und Reichtiimer halber, war Mitglied des
Parlaments fiir die Stadt Taunton, in wel-
cher Qualitit er seinem Vaterland die er-
sprieBlichsten Dienste leistete.

7.  Er starb 1723 im 55. Jahr seines Al-
ters.

§ 2 Mylord!

1. Als ich vor einigen Wochen die Ehre
hatte, mit Thnen in W. zu sein, sprachen
wir von den Ursachen des Widerwillens,
den so viele aufgeklirte Ménner gegen un-
sere Religion hegten.

2. ,Sie miifiten erstaunen“, sagten Sie,
»uber das starke Bestreben, ein System zu
zerstoren, das, wenngleich auch nicht die
Aufgeklarten, so doch den Pdbel in Ord-
nung hielte. “

3.  Ich antwortete damals allgemein, daBl
es nur weniger Aufmerksamkeit bediirfe,
sich zu iiberzeugen, daf die Religion die
wahre Biichse der Pandora' wire, aus der
alles Ungliick, das die Menschen betrife
und betroffen hitte, geflossen ist und daB
die Religion, weit entfernt, den Pdbel in
Ordnung zu halten, ihrer Natur nach, ihn in
eine Schwirmerei stiirzte, die weit gefihr-
licher ware, als alle die Laster, von denen
sie ihn etwa befreien konnte.

4.  Sie schienen sich liber meine Behaup-
tung zu wundern und ich versprach, sie zu
beweisen.

5.  Um diese meine Schuldigkeit zu er-
fiillen, schicke in ihnen hiermit ein Buch,
in dem ich bis zur ersten Quelle des Aber-
glaubens zuriickgegangen bin und dessen
traurigen Wirkungen auf die Herzen der
Menschen und ihren schidlichen Einfluf
auf die Gesellschaft geschildert habe.

6. Ich glaube, daB diese Skizze hinrei-
chend sein wird, in Ihren Augen den Eifer
derjenigen zu rechtfertigen, die sich laut
gegen Hirngespinste auflehnen, die dem
ganzen menschlichen Geschlecht hochst
schidlich sind.

7. Im Hinblick auf die ungeheure Menge
von Tatsachen, die meine Meinung bewei-

! Pandora ist in der griechischen Mythologie eine
von den Gottern mit allen Vorziigen ausgestattete
Frau, die von Zeus, der die Menschen fiir den Raub
des Feuers durch Prometheus strafen will, einen alle
Ubel bergenden Tonkrug erhilt. = Biichse der
Pandora.
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sen, hitte ich das Buch sehr stark machen
konnen.

8.  Aber ein Mann wie Sie, der die Ge-
schichte so emsig studiert, wiirde durch
diese ihm lidngst bekannten Dinge einen
Ekel gegen mein Buch bekommen.

9. Ich glaube mich daher schmeicheln zu
konnen, daB das, was ich gesagt habe, Ih-
nen die dem Irrtum giinstigen Vorurteile,
die niemals mehr den Nationen dauerhafte
und wahre Vorteile gewidhren konnen,
nehmen werde.

10. Sie werden finden, Mylord, daf} die
Religion, nachdem sie in allen Landern
eine so wichtige Sache geworden ist, die
wahre Ursache der Unwissenheit, der Skla-
verei und der Verderbnis der Sitten der
Menschen sei.

11. Die Freiheit und die Vorteile, die
unsere Insel vor vielen anderen Lindern
genieft, ist sie den Bemiihungen unserer
Vorfahren schuldig, die wenigsten die Ge-
walt und den EinfluB des Aberglaubens
sehr vermindert haben.

12. Da sie sich aber begniigten, die
schreiendsten Ausschweifungen eingestellt
zu haben, so legten sie das Beil nicht an die
Wurzel dieses ungliicklichen Baumes, der
immer neue Sprossen heraustreiben und
gefahrliche Friichte tragen wird.

13. Obwohl uns die Reformation vom
Joch des Papstes befreit hat, obgleich durch
die Revolution® die Freunde der romischen
Tyrannei auf immer verbannt zu sein schei-
nen, so beweisen doch sehr neue Beispiele,
daB GroBbritannien noch lange nicht genug
fiir seine Wohlfahrt getan hat.

14. Der Sauerteig des Aberglaubens ist
noch unter uns, und seine Wirkungen wer-
den immer dieselben sein.

15. Er wird eine traurige Girung, deren
fiirchterliche Folgen unmoglich vorherzu-
sehen sind, anrichten.

16. Der Aberglaube ist ein unter der
Asche verborgenes Feuer, dessen sich der
Klerus, wenn es ihm gut diinkt, bedienen
wird, ein leichtgliubiges Volk, das sich

2 Glorious Revolution 1688/89

ganz blind von denen leiten 148t, die den
Namen der Gottheit in seinen Ohren er-
schallen lassen, in Brand zu setzen.

17. Solange noch Priester ein Recht ha-
ben zu sagen: daB es besser sei Gott als den
Menschen zu gehorchen, daB die Religion
das wichtigste Ding in der Welt ist, daB} die
Natur den Spriichen des Himmels weichen
muB, daBl die Vernunft nicht gehort werden
muf}, wenn von dem Allerhdchsten die Re-
de ist, solange werden auch diese Priester
den Staat beunruhigen und sich des Volkes
als Instrument bedienen, ihre Betriigereien,
ihre AnmaBungen, ihren Geiz und ihre auf-
riihrerischen Leidenschaften durchzusetzen.
18. Unter allen Kunstgriffen, deren sich
die GoOnner des modernen Aberglaubens
bedient haben, um sich einzuschmeicheln,
ist ihnen keiner besser gegliickt, als daB sie
ihn mit der Moral haben verbinden und
diese ihm sozusagen einverleiben wollen.
19. Hierdurch haben sie selbst unter den-
jenigen Verteidiger gefunden, die im ibri-
gen das Licherliche ihrer triigerischen Sy-
steme sehr wohl fiihlten.

20. Viele Menschen, Mylord, sehen die
Ungereimtheit der Religion ein.

21. Aber wenige kiimmern sich um ihre
gefahrlichen Folgen und haben sie ausrei-
chend gepriift, um zu wissen, wo und in
welchem Punkt ihre Grundsitze selbst die
Moral iiber den Haufen werfen und allen
Gesellschaften gefihrlich sind.

22. Wenn man indessen nur ein wenig
iber ihre Grundsidtze nachdenkt, so wird
man bald finden, daB, da sie bloS auf Be-
triigereien und Triumereien beruhen, sie
weiter nichts vermogen, als die Einbil-
dungskraft zu verriicken, die Unvernunft
anzufeuern, und die Volker in Unsinnige zu
verwandeln.

23. Man sieht, daB3, statt das Band der
Gesellschaft ndher zu kniipfen, es ihnen
eigen ist, es zu zerreiflen.

24. Man wird sich iiberzeugen, daf} fiir
einige ungewisse und bald voriibergehende
Vorteile, die die Religion verschafft, sie
dauerhaftes Elend und Ungliick ohne Zahl
hervorbringt.
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25. Kurz, alles wird beweisen, dafl aus
einer Liige kein wahres Gutes entstehen
konne und daB unser Bacon® vollkommen
Recht hatte, als er sagte, daB unter allen
Irrtimern der religiose Irrtum der gefahr-
lichste sei.

26. Despotische Gotter werden immer die
Menschen niederschlagen, sie zur Knecht-
schaft geschmeidig machen und die Tyran-
nei begiinstigen.

27. Die Priester dieser Gotter haben das
Recht, die Volker dumm zu machen und
werden also ihrer Natur nach geborene
Feinde aller Freiheit sein.

28. Macht und Gewalt sind der Betriige-
rei hochst notwendig.

29. Um zu herrschen, bedarf sie der Ver-
blendung, der Unwissenheit, des blinden
Gehorsams und der Sklaverei.

30. Edle und groBmiitige Seelen sind
nicht geneigt, sich in das priesterliche Joch
zu schmiegen.

31. Sobald der Mensch sich untersteht zu
denken, so ist das Reich des Priesters zer-
stort.

32. Diese Bemerkungen, Mylord, werden
sie iiberzeugen, daB es hochst notwendig
ist, immer mehr und mehr selbst die ersten
Griinde alles Aberglaubens iiber den Hau-
fen zu werfen.

33. Man muB mit der Liige nicht Ge-
meinschaft machen.

34. Diejenigen, die die Menschen betrii-
gen, sind immer ihre groBten Feinde.

35. Wer dem menschlichen Geschlecht
dienen will, der muBl sie mit aller Kraft
angreifen und sie mit solchen Farben ma-
len, die sie verdienen.

36. Uberzeugt von dieser Wahrheit, wer-
de ich mich sehr gliicklich schitzen, wenn
Sie meinen Eifer billigen und wenn Sie
erkennen, dal man fiir die Moral, Politik
und Gliickseligkeit der Volker und der ein-
zelnen Menschen solidere und wahrere
Griinde suchen muB, als diejenigen sind,
die ihnen seither die Systeme der Liigen
und Triaumereien, von denen die Menschen

3 Francis Bacon, 1561-1626

seit so vielen Jahrhunderten bloB Elend
ohne Ende gehabt, aufgestellt haben.

Ich bin in aller Hochachtung Ihr

John Trenchard
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§ 3 Ursprung des Aberglaubens. Die
Furcht ist seine Ursache.

Primus in orbe Deus fecit timor *

1.  Der Mensch ist aberglaubisch, weil er
furchtsam ist, und er fiirchtet sich, weil er
unwissend ist.

2. Aus Unkenntnis der Kréfte der Natur
glaubt er, daB sie unsichtbaren Kréften un-
terworfen sei, von denen er selbst abzuhén-
gen vermeint, und die er sich entweder als
zornig oder gnddig gegen ihn und seine
Mitmenschen zu sein, einbildet.

3. Diesem zufolge bildet er sich zwi-
schen diesen Michten und ihm gewisse
Verhiltnisse.

4. Bald glaubt er der Gegenstand ihres
Zorns, und bald Gegenstand ihrer Zirtlich-
keit und ihres Erbarmens zu sein.

5.  Seine Einbildungskraft arbeitet uner-
miidlich daran, Mittel zu erdenken, sie
gnddig zu machen oder ihre Wut abzukeh-
ren.

6. Weil sie ihm aber in diesen Gottern
immer nur vergroBerte Menschen zeigen
kann, so sind auch die Verhiltnisse, die er
zwischen diesen unsichtbaren Méchten und
sich annimmt, allezeit menschlich, und sein
Betragen gegen sie von dem geborgt, was
die Menschen unter sich beobachten, wenn
sie mit solchen Menschen zu tun haben,
deren Gewalt sie fiirchten oder deren Gna-
de sie erlangen wollen.

7. Sind diese Verhiltnisse und diese
Mittel einmal gefunden, so betrigt sich der
Mensch gegen seinen Gott wie der Untere
gegen den Oberen, wie der Untertan gegen
seinen Herrscher, wie der Sohn gegen sei-
nen Vater, wie der Sklave gegen seinen
Herrn, wie der Schwache gegen den, des-
sen Eigensinn oder Gewalt er fiirchtet.

8.  Nach diesen Begriffen macht er sich
Regeln und einen Plan seines Verhaltens,
die den angenehmen und fiirchterlichen
Ideen, die ihm seine Einbildungskraft mit

4 Als Erstes in der Welt schuf Gott die Furcht.

Hilfe seines Temperaments und seiner indi-
viduellen Verhéltnisse, von dem unsichtba-
ren Wesen, von dem er abzuhingen glaubt,
gemacht haben, angemessen sind.

9.  Sein Gottesdienst, das heiit das Sy-
stem seines Betragens gegen Gott, ent-
spricht also notwendig seinem eigenen Ge-
fiihl und den Begriffen, die er sich von dem
nach seiner eigenen Denkungsart gebildeten
Gott gemacht hat.

10. Hat der Mensch groBe Ubel erduldet,
so malt er sich einen fiirchterlichen Gott,
vor dem er zittert, und sein Gottesdienst ist
sklavisch und absurd.

11. Glaubt er Wohltaten von ihm erhalten
zu haben, oder bildet er sich ein, ein Recht
zu haben, dergleichen zu erwarten, so sieht
er seinen Gott in einer viel lieblicheren
Gestalt und sein Gottesdienst ist nicht so
wegwerfend und absurd.

12. Kurz, wer seinen Gott fiirchtet, der
ist zu allen Ausschweifungen, um ihn zu
besinftigen fiahig, weil er voraussetzt, daB
er lasterhaft, boshaft und schlimmer Ge-
miitsart ist.

13. Wer aber mehr Vertrauen zu ihm hat,
dessen Gottesdienst ist nicht so erniedri-
gend, weil er ihm Tugenden und gute Ei-
genschaften beilegt, und weil er glaubt,
entweder von ihm schon Gnadenbezeigun-
gen erhalten zu haben, oder fiirs Zukiinfti-
ge von ihm zu erhalten hofft.

14. Alle Gottesverehrungen und alle Re-
ligionssysteme sind auf einen Gott gegriin-
det, der sich erziirnt und wieder besanftigt.
15. Die Menschen sind mancherlei Un-
gliicksfillen und Unannehmlichkeiten aus-
gesetzt und befinden sich unter anderen
Umstdnden in einer gliicklichen Lage, von
der in beiden Fillen Gott der Urheber sein
soll.

16. Der Begriff von ihm wirkt also ganz
verschieden auf ihre Einbildungskraft.

17. Bald erschreckt er sie, betriibt sie und
stiirzt sie in Verzweiflung; bald erregt er in
ihnen Bewunderung, Vertrauen und Dank-
barkeit.

18. Die Gottesverehrungen richten sich
also nach den verschiedenen Leidenschaften
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und Situationen, denen die Menschen un-
terworfen sind.

19. Nach den Wirkungen der Natur
scheint also Gott bald fiirchterlich, bald
liebenswiirdig, bald ein Gegenstand der
Furcht, bald ein Gegenstand der Hoffnung
und Liebe zu sein.

20. Bald ist er ein fiirchterlicher Tyrann
seiner Sklaven, und bald ein zartlicher Va-
ter seiner Kinder.

21. So wie die Natur in ihren Wirkungen,
die wir vernehmen, nicht immer gleich
handelt, so kann auch kein Gott ein bestin-
dig gleiches Verhalten, dem er nicht bis-
weilen untreu werden miifite, beobachten.
22. Der schiandlichste, boshafteste und
zornigste Gott hat einige gute Augenblicke,
so wie der giitige Gott notwendig einige
mifvergniigte Augenblicke haben muf}, an
denen die Menschen Schuld zu sein glau-
ben.

23. In diesem verdnderlichen und wenig
von der Gottheit unterstiitzten Betragen,
oder vielmehr in den Veridnderungen der
Natur, miissen wir die Ursachen der sich so
entgegengesetzten, so absurden und sich
widersprechenden Gottesverehrungen, die
wir bei den verschiedenen Religionen, und
oft selbst in ein und derselben Religion
wahrnehmen, aufsuchen.

24. Bald finden wir die Menschen be-
schiftigt mit Danksagungen, sich der Froh-
lichkeit tiberlassend und ihre Freude durch
lustige Feste bezeugend.

25. Bald, und ofter, finden wir sie in
Traurigkeit versunken, mit niedergeschla-
genen Augen, beschiftigt mit Ausséhnun-
gen, Opfern und Zeremonien, die die grofe
Bestiirzung und das Bestreben verraten, den
Zorn der Gottheit zu besidnftigen.

26. Alle Religionen in der Welt sind da-
her ein periodisches und aneinander hin-
gendes Gemisch von Ubungen und Gebriu-
chen, die uns die wankenden Ideen entdek-
ken, die sich die Menschen von dem Ge-
genstand ihrer Verehrung gemacht haben.
27. Aus diesem Grunde muf man auch
die Verschiedenheit der Meinungen der
einzelnen Mitglieder der nimlichen Gesell-

schaft und des Gottesdienstes, die sie sich
von dem Gott, dem sie {librigens gemein-
schaftlich dienen, machen und immer ma-
chen werden, erkléiren.

28. Einige sehen bloB einen schreckli-
chen, andere einen gnadigen Gott.

29. Einige zittern vor ihm.

30. Andere strengen alle Krifte an, ihn
zu lieben.

31. Einige sind miBtrauisch gegen ihn.
32. Andere setzen ein vollkommenes Ver-
trauen auf ihn.

33. Mit einem Wort: Ein jeder macht sich
davon die Begriffe nach seinem Tempera-
ment, nach seinen Leidenschaften und Um-
standen, und leitet aus dem System, das er
sich von seinem Gott gemacht hat, entwe-
der fiir sich und die Gesellschaft niitzliche,
oder gefihrliche Folgen her.

34. Der vor Furcht Zitternde seufzt am
FuB des Altars, sein Erbarmen zu erregen.
35. Der Gliicklichere zeigt ihm eine zért-
liche Zuneigung und dankt ihm fiir seine
Giite.

36. Jener glaubt, daB Gott ein Gefallen
daran habe, die Menschen zu quilen und
sie in Tranen zu sehen, daher er sich quilt,
beunruhigt und aller Vergniigungen enthilt.
37. Ein anderer, der nicht so &dngstlich
ist, glaubt, daB ein guter Gott den Ge-
brauch seiner Wohltaten nicht miBbilligen
konne.

38. Der eine glaubt, daB Gott bestindig
zornig und bereit sei, ihn zu strafen.

39. Der andere findet ihn weit nachsichti-
ger und bereit, zu vergeben.

40. Der eine, in Melancholie und Be-
kiimmernisse begraben, beschiftigt sich
ohne AufhOren mit seinem verwiistenden
Gott.

41. Der andere, der aufgerdumter, zer-
streuter ist und viele Geschifte hat, denkt
nur selten an ihn, und hort bald auf, an ihn
zu denken.

42. Ja, was sage ich, derselbe Mensch hat
in seinem Leben, ja oft nicht einmal an
einem Tag, bestindig eine gleiche Idee von
seinem Gott.
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43. Der Begriff von ihm ist verschieden
zur Zeit der Gesundheit und der Krankheit,
im Gliick und im Ungliick, in der Sicher-
heit und in der Gefahr, in der Kindheit, in
der Jugend oder den Jahren der Leiden-
schaften, im ménnlichen Alter und im ho-
hen Alter.

44. Dieser Begriff dndert sich auch nach
den verschiedenen Stinden.

45. Diejenigen Menschen, die den geféhr-
lichsten Unternehmen ausgesetzt sind, sind
gewohnlich die Aberglaubischsten.

46. Das Bose macht immer stirkere Ein-
driicke als das Gute.

47. Daher beschiftigt ein boshafter Gott
die Menschen mehr als ein guter Gott.

48. Dies ist die Ursache der traurigen und
schwarzen Hiille, mit der alle Religionen
bedeckt sind.

49. In der Tat legen es die Religionen
iiberall darauf an, die Menschen schwermii-
tig und verdrieBlich zu machen, ihnen einen
Abscheu an der Freude und den Vergnii-
gungen einzufléfen und oft zu einer Le-
bensart zu verleiten, die der Natur ganz
entgegengesetzt ist.

50. Die Beweise dieser Wahrheit finden
wir unter allen Himmelsrichtungen.

51. Wir sehen, dafl der Name Gottes alle
diejenigen, die sich ernsthaft mit ihm be-
schiftigen zur Traurigkeit zuriickruft, ohne
Aufhoren eine Empfindung der Furcht in
ihnen erweckt und in ihren Gemiitern ver-
drieBliche, miirrische und traurige Gemiits-
zustande néhrt.

52. Wir diirfen uns hieriiber nicht wun-
dern.

53. Elend und Ungliicksfille sind die Ur-
sachen der Gotter und zugleich der Mittel,
durch die die Menschen sich einbilden, sie
zu besanftigen.

54. Der Mensch ist abergldubisch, weil er
unwissend und furchtsam ist.

55. Kein Sterblicher ist aller Miihe und
Sorge entledigt, und keine Nation kann sich
rithmen, niemals einen Schlag, einen Unfall
oder ein Ungliick erfahren zu haben.

56. Da man nun die natiirlichen Ursachen
des MiBgeschicks und Elends nicht kannte,

so hielt man sie fiir einen Beweis des Him-
mels.’

57. Gewohnt, die Gotter als die Urheber
aller dieser Dinge zu betrachten, wandten
sich die Volker an sie, um sie von diesen
Ubeln zu befreien.

58. Sie unterwarfen sich ohne Unter-
schied und ohne Priifung allen Praktiken,
die man ihnen vorhielt, mochte es sein, sie
gnadig zu machen oder ihren Zorn abzu-
wenden.

59. Der einfiltige und bestiirzte Mensch
ist vOllig unfahig, das Geringste zu unter-
suchen.

60. LaBt uns also nicht erstaunen, wenn
wir tberall das menschliche Geschlecht vor
grausamen Gottern zittern, bei ihren Na-
men schaudern, und, um sie zu entwaffnen,
sich tausenderlei Erfindungen, iiber die die
Vernunft unwillig ist, unterwerfen sehen.
61. Wo wir unsere Augen nur hinwen-
den, da werden wir Volker gewahr, die
vom Aberglauben, der Folge ihrer Furcht
und Unwissenheit, der wahren Ursache
ihres Ubels, angesteckt sind.

62. Thre in Unruhe gesetzte Einbildungs-
kraft machte, daB sie den Gottesdienst, den
man ihnen als den sichersten Weg, den
Zorn der Gotter zu besinftigen, anpries,
ohne Anstand und Uberlegung annahmen.
63. Denn den Gottern wurde von der
Schelmerei immer alles Bose auf die Rech-
nung gesetzt.

64. Jeder Mensch, der leidet, der zittert
und der unwissend ist, ist zur Leichtgldu-
bigkeit geneigt.

65. Weil er in sich selbst keine Hilfe fin-
den kann, so schenkt er sein Vertrauen
dem, der ihm kliiger und nicht so furchtsam
zu sein scheint.

° Diejenigen, die den Menschen die Erscheinungen
der Natur, z.B. Donner, Blitz etc. aus physikali-
schen Griinden erkldaren wollten, wurden fiir Gottlo-
se gehalten, und von dem Volk, daB diese Dinge fiir
sichtbare Zeichen des gottlichen Zorns hielt, gehafit.
Was haben nicht die Blitzableiter fiir vielen Wider-
spruch aus denselben Griinden erdulden miissen,
und mit wieviel Miihe hat man an einigen Orten nur
das gefahrliche Lauten beim Gewitter abschaffen
konnen.
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66. Diesen betrachtet er als ein besonders
vom Himmel begiinstigtes Wesen, das ihn
trosten und seinen Schmerz lindern kann.®
67. Bei diesen bestiirzten, unwissenden
und unerfahrenen Nationen fanden sich
Ehrgeizige, Schwiarmer und Schurken, die
ihr Elend, ihre Furcht und ihre Dummbheit
zu ihrem Vorteil anwandten, sie unterjoch-
ten, ihnen Gotter machten und ihnen Mei-
nungen und Gottesdienst vorschrieben.

68. Ein unerschrockener, verschlagener
oder mit einer lebhaften Einbildungskraft
versehener Mensch erhdlt notwendig eine
gewisse Autoritat liber den, der schwicher,
furchtsamer und einfaltiger als er ist.

69. Die Hoffnung, Rettungsmittel zu fin-
den und sein hartes Schicksal zu versiiBen
heftet den Ungliicklichen an seinen Fiihrer.
70. Er wendet sich an ihn, wie man in
verzweifelten Krankheiten bei dem erstbe-
sten Scharlatan Hilfe sucht.

71. Wer leidet und zittert, der glaubt alles
und willigt in alles, wenn man ihm nur ver-
spricht, seine Pein zu lindern und Mittel
anzugeben, wie er ein Ungliick vermindern
und in Zukunft abwenden kann.

72. Das ist der Grund, warum ein jeder
Mensch, der da leidet oder unruhig ist,
geneigt ist, sich dem Aberglauben zu iiber-
lassen.

73. Das ist der Grund, warum besonders
ganze Volker, wenn Ungliick und Elend
iiber sie losstiirmen, die Stimme der Betrii-
ger, die ihnen Rettungsmittel versprechen,
horen, so daB Inspirierte, Propheten und
Diener Gottes machtig werden, wenn die
Nationen ungliicklich sind.

 Die von den Agyptern so verachteten und iibel
behandelten Hebrder muBiten sehr geneigt sein,
Moses zu horen, der sie zu befreien versprach und
der in dieser Hoffnung sie nach Gefallen handeln
und glauben lassen konnte, was er wollte. Die Israe-
liten schienen Aussétzige, Kratzige und ganz nieder-
trichtige Leute gewesen zu sein, ahnlich denen,
welche die letzte Zunft oder Kaste bei den Indern
ausmachen und die von den anderen verabscheut
werden. Die christliche Religion wurde gleichfalls
bei ihrem Entstehen nur von dem niedrigsten Pdbel
angenommen, der da glaubte, daB ihn Jesus befreien
und zu Ehren und Reichtiimern verhelfen wiirde.

74. Sie tragen immer den Sieg davon,
wenn die Menschen schwach, miflvergniigt,
elend und betriibt sind.

75. Krankheiten und Ungliicksfille iiber-
liefern die Sterblichen denjenigen, die mit
ihnen im Namen der Gottheit reden und
beim Bett des Sterbenden ist die Religion
des vollstindigen Sieges iliber die gesunde
Vernunft vollig gewil.

76. Es ist also sehr natiirlich, daff Betrii-
gerei liber Leichtglaubigkeit triumphiert.
77. Erfahrung, Geschicklichkeit und Ge-
nie geben einigen Menschen eine unbe-
grenzte Macht iiber unwissende und im
Elend seufzende Nationen.

78. Der Pobel, gleich einer furchtsamen
Herde, versammelte sich bei ihnen, er
nahm ihre Ratschlige und ihre Unterwei-
sungen mit Begierde an.

79. Er unterschrieb ohne Priifung, was
sie ihm befahlen und glaubte die Wunder,
die sie ihm erzdhlten, kurz er anerkannte
ihre Oberherrschaft, und diese erwarben
sich das Zutrauen der Volker durch
schmeichelhafte Versprechungen oder auch
durch wirkliche Wohltaten.

80. Durch Dinge, die sie nicht begreifen
konnten, setzten sie diese in Erstaunen und
oft fesselten sie sie auch durch Dankbar-
keit.

81. Alle diejenigen, die den Menschen
Gotter, Gesetze und Gottesdienst gaben,
machten sie {iblicherweise durch niitzliche
und fiir den Unwissenden wunderbare Ent-
deckungen zuerst bekannt.

82. Sie suchten ihr Vertrauen zu erhalten,
ehe sie sie beherrschten, und gaben ihnen
Hoffnung, daB ihr Elend bald aufhdren
wiirde.

83. Um ihre Herrschaft zu erhalten, hiel-
ten sie es fiir sehr vorteilhaft, ihre Bekiim-
mernisse niemals ganz zu verbannen.

84. Bestandig hielten sie sie schwankend
in UngewiBheit und zwischen Hoffnung
und Furcht.

85. Sie nahmen sich wohl in Acht, ihnen
nicht zu sehr die Furcht zu benehmen,
vielmehr bemiihten sie sich, ihre Unruhe,
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Sorge und Furcht hiufig zu erneuern, um
ihre Beherrscher zu bleiben.

86. Hierdurch befestigten die Gesetzgeber
ihre Gewalt, der sie ein viel heiligeres An-
sehen gaben, da sie ihren Anhdngern einen
fiirchterlichen Gott zeigten, der immer ge-
neigt war, diejenigen zu bestrafen, die nicht
den Nacken in ihr Joch schmiegen wollten.
87. Die Sache des Gesetzgebers war alle-
zeit die Sache Gottes, dessen Ausleger und
Gesandter er war.

88. Auf diese Weise erhielten die die
Gottheit ersetzenden oder mit ihr verbun-
denen Betriiger eine uneingeschrinkte Ge-
walt.

89. Sie wurden Despoten und regierten
durch Schrecken.

90. Die Gotter gebrauchten sie, ihre Aus-
schweifungen, ihre Verbrechen und ihre
Tyrannei zu rechtfertigen.

91. Diese Gotter wurden selbst zu Tyran-
nen.

92. Man befahl in ihrem Namen Verbre-
chen und Unvernunft, und Drohungen des
Himmels wurden die Stiitze der Leiden-
schaften derer, die seine Befehle und Rat-
schliisse den Sterblichen verkiindigten.

93. Man lieB sie merken, daB die ganze
mit eifersiichtigen Gottern bewaffnete Na-
tur sich wider sie verschworen hitte, daB
diese michtigen, den Konigen der Erde
dhnlichen Gotter ohne Aufhoren auf das
Betragen ihrer Untertanen Achtung geben
und sich bestindig bereit hielten, die ge-
ringsten Ubertretungen ihrer Gesetze oder
auch nur ein bloSes Murren gegen ihre von
ihnen verkiindigten Gebote mit der groBten
Strenge zu bestrafen.

94. Diese in Konige oder Tyrannen ver-
wandelten Gotter, waren wie jene, gierig,
wunderlich, eigenniitzig und neidisch auf
die Giiter und das Gliick ihrer Untertanen.
95. Man erdichtete, dal sie Tribut, Ge-
schenke und Beihilfe verlangten, daB sie
geehrt sein wollten, Geliibde erwarteten,
und daB sie den geringsten Versto gegen
das Zeremoniell und die Etikette, die ihrem
Hochmut schmeichelte, nicht unbestraft
lieBen.

96. Die Ausleger dieser unsichtbaren Ko-
nige, die allein von dem Grund der Sachen
unterrichtet waren, liefen es sich sehr an-
gelegen sein, hieraus tiefe Geheimnisse zu
machen, durch die sie unumschrinkte Her-
ren iber das Betragen wurden, das man
gegen sie beobachten sollte.

97. Sie allein wuBten die Gesinnungen
der Gottheit.

98. Sie allein sahen sie von Angesicht zu
Angesicht.

99. Sie allein gingen vertraut mit ihr um.

100. Sie allein empfingen unmittelbar ihre
Befehle und Anweisungen, denen man fol-
gen mufite, um ihre Gunst zu verdienen
oder ihren Zorn zu besanftigen.

101. Da man die Meinung angenommen
hatte, daB Gott ein michtiger, eigenniitzi-
ger, auf seine Macht eifriger und leicht
zum Zorn zu reizender Monarch wire, so
betrugen sich die Menschen gegen ihn wie
gegen die Souverdne der Erde.
102. Diese Wesen wurde

Mensch behandelt.

103. Aber dieser Mensch war ein Mensch,
der vor anderen viele Vorrechte hatte.

104. Seine Gewalt erstreckte sich iiber die
gewohnlichen Schranken hinaus.

105. Er kannte kein Gesetz auBer seinem
Eigensinn.

106. Er war ein wahrer morgenlindischer
Sultan, und seine Diener Wesire, die eben-
so despotisch handelten wie er.

107. Alle Religionen der Welt bevolkerten
den Olymp (den Himmel) bloB mit verkehr-
ten Gottern, die die Erde mit ihren Unord-
nungen anfiillten, sich ein Vergniigen aus
dem Verderben der Menschen machten und
die Welt nach ihren unverniinftigen Einfil-
len und Phantasien regierten.

108. Gewohnt an den Glauben, daBl grofie
Freiheit und Frechheit ein Teil der Macht
wiren, glaubten die Nationen mit noch bes-
serem Grund, daB ihre himmlischen Souve-
rdne, die sie anbeteten, immer gerecht han-
delten.

109. Sie sahen also in ihren Gottern bloB
ausgelassene Herren, denen alles erlaubt
war, die ungestraft mit der Wohlfahrt der

immer als
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Untertanen ihr Spiel trieben, und deren
Betragen von diesen ohne Gefahr und ohne
ein Verbrechen zu begehen, nicht gepriift
werden konnte.

110. Diese traurigen, vom schindlichen
Despotismus entlehnten Ideen, brachten den
sklavischen, verworfenen und unverniinfti-
gen Gottesdienst hervor, und machten aus
den Gottern Dinge, die ganz unverniinftig
waren, alle Tugend aufhoben und der Mo-
ral gerade entgegengesetzt waren.

111. Die in einen ungerechten und eigen-
sinnigen Souverdn verwandelte Gottheit
erhielt die Verehrung der Volker, die diese
durch Niedertrachtigkeit zu schmeicheln,
durch Geschenke zu gewinnen, durch Ga-
ben zu bestechen und durch Gebete zu be-
wegen suchten.

112. So wie die Konige und andere Men-
schen aus Interesse handeln, und die Be-
gierde, sich die Giiter und die Friichte der
Arbeiten anderer zuzueignen, iiblicherweise
das groBe Triebrad derjenigen ist, die re-
gieren, so glaubte man auch, da der Konig
der Welt Tribut fordern miiflite, seinen
schwachen Geschopfen ihre Giiter neidete
und auf ihr Gliick eifersiichtig wire, selbst
die Vorteile, die er ihnen verschafft hétte,
bereute, kurz das Gemiit eines wunderli-
chen Monarchen hitte, der mit der einen
Hand das wieder nidhme, was er mit der
anderen gegeben hitte.

113. Diesen absurden Ideen zufolge haben
sich alle Religionen ihre verschiedenen
Gotter als geizige, riuberische, unmaBige
und nach dem Rauch des Fleisches gierige
Gotter vorgestellt.”

114. Um den Geschmack der Gottheit zu
vergniigen, ihren Neid und HaB zu besinf-
tigen, ihrer Faulheit Unterhalt zu verschaf-

" Man wirft den Gottern des Heidentums ihre Gefri-
Bigkeit und Gier vor; indessen ist der Gott der Juden
noch mehr als irgendein anderer damit beschiftigt,
genau zu beschreiben, wie er bewirtet sein will. Er
hat ein groBes Verzeichnis gemacht von den Opfern
und umstiandlich gezeigt, welche ihm die angenehm-
sten sind. Endlich empfiehlt er den Israeliten, nie-
mals mit leeren Hianden vor ihm zu erscheinen.
(2.Mose 23,15) Eine Gewohnheit, die von uralten
Zeiten her an despotischen Hofen beobachtet wurde.

fen, ihren Geiz zu sittigen, und ihren Hun-
ger zu stillen, opferte ihr ein jeder einen
Teil seiner Gliter oder seiner Gliickseligkeit
und bewirtete sie mit Réucherwerken,
Kostbarkeiten und mit Gerichten, die er fiir
die besten hielt, ihren Palast zu schmiicken
oder ihre Nase oder Gaumen zu Kkitzeln.
115. Die fiirchterlichen Farben, mit denen
die Stifter der verschiedenen Religionen der
Welt ihre Gottheiten malten, muBten die
Menschen notwendig blutgierig machen.
116. Boshafte und grausame Gotter konn-
ten nicht Beherrscher menschlicher und
friedliebender Untertanen sein.

117. Da die Nationen in ihren Gottern blof
blutdiirstige Ungeheuer wahrnahmen, so
nahmen sie auch keinen Anstand, zu glau-
ben, dal man sie mit Blut besinftigen miiB-
te.

118. Sie glaubten, daB sie ihnen nach ihren
Geschmack dienten, wenn sie ihnen Men-
schen opferten, daB sie ihr Wohlgefallen
erhielten, wenn sie Volker ausrotteten, die
Menschen quilten, verfolgten und in ihrem
Namen umbréchten.

119. Menschenblut floB also auf allen Al-
taren.

120. Die barbarischsten, abscheulichsten
und schmerzhaftesten Opfer wurden fiir die
den menschenfressenden Goéttern ange-
nehmsten Opfer gehalten.

121. Einige Volker machten es sich zur
Pflicht, die Gottheit durch Tausende von
Menschenopfern zu sattigen.

122. Andere besinftigten sie durch das
Blut ihrer Konige, ja selbst Miitter setzten
die von ihrem SchoB gerissenen Kinder
ihrem Gott zur Mahlzeit vor.

123. Durch das anhaltende Bestreben, sich
einen flirchterlichen Gott vorzustellen und
durch das Kliigeln iiber die Begriffe von
seiner Grausamkeit, sind sonst aufgeklirte
Volker in der Torheit so weit gegangen,
daB sie glaubten, daB Gott den Tod seines
eigenen Sohnes gefordert und nur unter
dieser Bedingung dem menschlichen Ge-
schlecht seine Vergehen habe vergeben
wollen.
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124. Es bedurfte nichts Geringeres als den
Tod eines Gottes, um seinen Zorn zu be-
sanftigen.

125. Unstreitig ist dies die hochste Stufe
theologischer Torheit und es 146t sich kaum
denken, daB sie es jemals weiter treiben
werde.

126. Das waren die Folgen der traurigen
Ideen, die sich die Volker von ihren Gott-
heiten machten.

127. Da ihre Gesetzgeber sie unter dem
Bild der Narrheit und Bosheit vorgestellt
hatten, so betrugen sich die Menschen ih-
nen gegeniiber wie verirrte Sklaven, die,
um ihren Herren zu gefallen, ihre Gedan-
ken und ihre Einfille zu erraten suchen, die
blind ihre Leidenschaften annehmen und
sich ein Verdienst daraus machen, Mit-
schuldige ihrer Verbrechen zu sein.

128. Da sehen wir, wie nach dem Grund-
satz, daB sich Gott iiber das menschliche
Geschlecht oOfters erziirnt und die Ursache
seines Ungliicks ist, sich die Volker ebenso
abscheulichen wie unverniinftigen Prakti-
ken haben unterwerfen und nach und nach
glauben konnen, daB unverniinftige Zere-
monien verdienstlich sind und wie religiose
Barbarei und heilige Torheit an die Stelle
der Vernunft und der Tugend treten kon-
nen.

129. Der Eigensinn und die Leidenschaften
der Gotter wurden also durch Wahnsinn
unterstutzt.

130. TIhr Dienst war oft so grausam, daB er
die verhirtetsten Menschen wider sich hétte
aufbringen konnen.

131. Das Bild des Schreckens war es, un-
ter dem die Sterblichen ihre himmlischen
Monarchen erblickten, unter dem ihn auch
die Gesetzgeber vorstellten.

132. Sie merkten, daB ein schrecklicher
Gott ihrem Interesse viel angemessener und
viel geschickter wire, die Volker zu unter-
jochen, als ein guter und sanftmiitiger Gott,
der die Ubertretung seiner Befehle nicht
eben sehr iibel ndhme.

133. Wenn sie ihrem Gott Glite beilegten,
so wurde diese immer durch seine Strenge
im Gleichgewicht gehalten.

134. Die von der Furcht erzeugten Gotter
wurden also durch die Betriigerei der Ge-
setzgeber, deren Nutzen es erforderte, den
Schrecken in den Herzen der Menschen zu
erhalten und zu verewigen, noch furchtba-
rer gemacht.

135. Die Frucht dieser greulichen Politik
war nicht Besserung, Tugend und Beach-
tung der Vorschriften des Naturgesetzes,
sondern Unterwiirfigkeit gegen Priester,
Verachtung der Vernunft, Erstickung allen
Mutes und aller Empfindung der menschli-
chen Wiirde.

136. Wenn man die Menschen durch
Schreckbilder ganz danieder tritt, ihnen
ohne Aufhoren Gegenstinde, die sie beun-
ruhigen, vorhdlt, ihren Verstand ermiidet,
ihre Neugierde reizt, ohne ihr jemals Ge-
niige zu tun, zu ihrer Einbildungskraft redet
und ihre Vernunft zum Stillschweigen
bringt, alsdann kann man sie leicht zu
Sklaven machen und ewig im Joch erhalten.
137. Vielleicht wird man sagen, daf} auf-
geklarte Gesetzgeber in der Vorstellung
von einem fiirchterlichen Gott einen sehr
starken Beweggrund zu finden vermeint
haben, die Menschen zu bewegen, mitein-
ander verniinftig zu leben.

138. Aber um die Menschen verniinftig zu
machen, mufl man sie nicht betriigen, nicht
zwingen, ihre Vernunft zu verleugnen, ih-
nen nicht sagen, daB es wichtigere oder
heiligere Gesetze als die Gesetze der Natur
gibe.

139. Man muB ihnen die Wahrheit zeigen,
sie die Verhiltnisse, durch die sie aneinan-
der verkniipft werden, fiihlen lassen, ihnen
eine Erziehung und Gesetze geben, die sie
geschickt machen und verbinden, der Natur
wahrhaftig gemif} zu leben.

140. Das sicherste Mittel, die Menschen
schlecht und boshaft zu machen, ist, sie in
Dummbheit zu stiirzen, ihnen die Wahrheit
zu verbergen oder verstellt vorzutragen,
ihnen den Gebrauch der Vernunft zu unter-
sagen und ihnen alsdann im Namen des
Himmels Verbrechen zu befehlen.
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141. Das war der Weg, den alle diejenigen
nahmen, die den Nationen Goétter, Religio-
nen und Gesetze brachten.

142. Weit entfernt, sie aufzukliren und
ihren Verstand zu bilden, weit entfernt, sie
die wahre Moral und Natur zu lehren,
sprachen sie mit ihnen bloB in Rétseln und
Allegorien.

143. Sie stellten ihnen Geheimnisse vor,
unterhielten sie mit Fabeln und verdoppel-
ten, so viel an ihnen war, ihre Unwissen-
heit, ihre Verwirrung und ihre Furcht.

144. Vor allen Dingen aber legten sie es
ihnen als die erste Pflicht auf, ja ihre Ver-
nunft nicht zu gebrauchen.

145. Nach diesem unwiirdigen MiBbrauch
des Vertrauens der VOlker, hatten diese
bloB den Geist der Knechtschaft.

146. Gestiirzt in eine immerwihrende
Verwirrung und beraubt der Mittel, sich
daraus zu erretten, waren sie bestdndig der
Gnade ihrer Wegweiser iiberlassen, die
ohne alle Grundsitze der Moral, entfernt
von aller Tugend, der Unstrafbarkeit versi-
chert, die Volker im Namen des Himmels
zu Mitschuldigen ihrer Ausschweifungen
und zu Werkzeugen ihrer Leidenschaften
machten.

147. Unwissenheit und Furcht sind die
beiden fruchtbaren Quellen der Verirrungen
des menschlichen Geschlechts.

148. Es ist nicht verwunderlich, daBl die im
SchoBe des Ungliicks und der Verwirrung
geborenen und durch Betriigerei und Politik
noch scheuBlicher gewordenen Gottheiten,
die Menschen nach und nach zu der haB-
lichsten Verwirrung und Raserei gebracht
haben.

149. Da die Furcht bei der Geburt der
Gotter den Vorsitz hatte und die Menschen
hinderte, ihre Vernunft zu gebrauchen; da
die Unwissenheit der Kréfte der Natur ih-
nen nicht erlaubte, ihre notwendigen Wir-
kungen in den Veridnderungen und ihrem
MiBgeschick, durch die sie in Schrecken
gesetzt wurden, wahrzunehmen, so muften
die Mittel, durch die sie die Ubel abwenden
und die unsichtbaren Michte, die sie fiir
ihre Ursachen hielten, besinftigen wollten,

ebenso widersinnig und unverniinftig sein,
wie die Gotter, die sie sich gemacht hatten.
150. Ein jeder folgte darin dem Eigensinn
seiner Einbildungskraft oder seinem Fiih-
rer.

151. Je ausschweifender und boshafter die
Gottheiten waren, desto grausamer und
ausschweifender war der Dienst, mir dem
man sie verehren sollte.

152. Die Vernunft hatte keinen Leitfaden,
sich aus dem Gewirr zu helfen, da man sie
niemals bei der Schopfung der Goétter zu
Rate gezogen hatte.

153. Natur und Vernunft wurden also aus
allen Religionen, denen man die Natur un-
tergeordnet zu sein glaubte, verbannt.

154. So wie Ungliick, Schwachheit und
Unerfahrenheit den Menschen zur Leicht-
glaubigkeit und zum Vertrauen verleiten,
so binden ihn Gewohnheit und Trigheit an
Meinungen und Gebriuche, die er sich
niemals zu untersuchen unterstanden hat,
noch die er jemals hat untersuchen kénnen.
155. Er saugt Vorurteile ein, ohne daB er
es weil.

156. Gewohnt, die Vernunft niemals zu
fragen, wird er das Spiel seiner eigenen
Torheit oder der Torheit anderer, und es
1aBt sich nicht voraussehen, wie weit ihn
Verblendung und Unvernunft bringen wer-
den.

157. Die Folgen des Irrtums, den man fiir
wichtig und heilig hélt, miissen auch eben-
so verschieden wie groB und ausgebreitet
sein.

§ 4 Von den verschiedenen Religionen.
Es kann keine wahre Religion geben.
Von Offenbarungen.

1. Die nach verschiedenen Vorstellun-
gen modifizierten Gotter muBiten sich nach
dem FEigensinn derer richten, die sie ver-
kiindigten.

2. Und die Art, sie zu verehren, konnte
nichts anderes als eine Folge dieses glei-
chen Eigensinns sein.

3. Da ein jedes Individuum gezwungen
ist, sich nach seiner Organisation, nach
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seinen Verhéltnissen und Umstdnden einen
eigenen Gott zu machen und es nicht zwei
Menschen gibt, die gerade die gleichen
Begriffe von ihrem Gott haben, so ist es
auch nicht verwunderlich, daB die Folge-
rungen, die sie aus ihren Ideen von Gott
hergeleitet haben, hochst verschieden wa-
ren.

4.  Alle Gotter der Volker haben zwar
gewisse Ahnlichkeiten miteinander gemein,
weshalb alle Religionen in vielen Punkten
iibereinstimmen.

5.  Aber der Gott und die Religion eines
und desselben Landes werden von einem
jeden seiner Bewohner verschieden betrach-
tet.

6. Ein jeder ist einverstanden, sie iiber-
haupt zuzulassen, modifiziert sie aber bei
nidherer Betrachtung nach seiner eigenen
Art und Weise und macht sich davon Be-
griffe, die nur ihm eigen sind.

7. Es kann also keine Religion geben,
die allen Menschen angemessen wire: denn
wie die Menschen nach ihrem Tempera-
ment, nach ihren Begriffen, nach ihren
physischen und moralischen Umstinden
verschieden sind; so konnen sie auch weder
ein und denselben Gott anbeten noch iiber
die Begriffe von ihm iibereinkommen.

8. Der Gott eines Furchtsamen kann
nicht der Gott eines Unerschrockenen und
Tapferen sein.

9.  Der Gott eines Sklaven kann nicht der
Gott eines freien Biirgers sein, der seine
Rechte kennt.

10. Der Gott eines fruchtbaren und gliick-
lichen Klimas kann nicht der Gott eines
unfruchtbaren Erdstrichs sein.

11. Der Gott eines starken und gesunden
Menschen kann nicht der Gott eines elen-
den, gebrechlichen und kranken Menschen
sein.

12. Es ist also eine notwendige Folge,
daB die Religion auf die Ideen gebaut wird,
die man sich von der Gottheit gemacht hat.
13. Die Menschen haben niemals einen
gleichen MaBstab, Gegenstinde zu bestim-
men, die bloS ihre Phantasie zur Basis ha-
ben und keine Religion kann also wahr

sein, indem das menschliche Geschlecht
niemals dieselben Ideen von den bloB in der
Einbildungskraft bestehenden Gegenstin-
den, die jeder Mensch notwendig auf ver-
schiedene Art sieht, erlangen kann.

14. Nur die geistloseste Torheit und 1a-
cherlichste Tyrannei kann sich unterfangen
zu bestimmen, welcher Mensch oder wel-
ches Volk am besten getrdumt habe und
wessen Traumereien anderen Menschen zur
Regel dienen sollen.

15. Sollte eine Religion wahr sein, so
miifte sie die Verehrung eines wahren Got-
tes zum Gegenstand haben.

16. Wie soll man aber unter diesem Hau-
fen von Gottern, die die Nationen anbeten,
den wahren Gott herausfinden?

17. Soll es der Méchtigste sein?

18. Uberall legt man ihm eine gleiche
Gewalt bei.

19. Soll es der Giitigste, der Weiseste,
der Verstiandigste sein?

20. Uberall sehen wir die Nationen unter
der Last sowohl physischer und morali-
scher Ubel seufzen.

21. Soll es der Verniinftigste sein?

22. Ach! Uberall horen wir die Gotter die
Sprache des Wahnsinns reden.

23. Soll es der sein, dessen Verehrung
die Menschen am gliicklichsten macht?

24. Uberall ist die Religion die erste
Quelle ihrer Knechtschaft, ihrer religiosen
und politischen Vorurteile, ihrer blutigen
Zankereien, ihres eingewurzelten Hasses,
ihrer innerlichen Qual und ihrer schmerz-
haftesten Bekiimmernis.

25. Soll es derjenige Gott sein, dessen
Moral die beste und der menschlichen Na-
tur am angemessensten ist?

26. Natur, Vernunft und Moral sind
iiberall dem Eigensinn eines verdnderlichen
Gottes oder derer, die in seinem Namen
reden, und die an die Stelle der unverin-
derliche Gesetze der Natur, der Vorschrif-
ten der Vernunft und des wahren Besten
der Gesellschaft, licherliche Pflichten und
selbst wahre Verbrechen setzten, unterwor-
fen.
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27. Endlich, soll es der sein, der die
Menschen besser macht?

28. Uberall vergessen die Menschen ihre
Religion und ihren Gott, um den Leiden-
schaften zu folgen, die ihnen nach Tempe-
rament, Erziehung, Regierung, Gewohn-
heit, Vorurteilen, Meinungen und Beispie-
len zur zweiten Natur geworden sind.

29. Keine Religion kann also die Ideen
der Menschen fest und unbeweglich ma-
chen und keine Religion kann ihrer Wohl-
fahrt niitzlich sein.

30. Vielleicht sagt man, daB zwar alle
Religionen darin iibereinkommen, daf} sie
die Anbetung boshafter Gottheiten befeh-
len, daB man aber den Unbequemlichkei-
ten, die aus diesem falschen Begriff flie-
Ben, dadurch abhelfen kOnne, wenn man
einen vollkommen guten Gott annimmt und
voraussetzt.

31. Diese Voraussetzung ist ganz unmog-
lich.

32. Sobald man einen Gott, einen Urhe-
ber aller Dinge annimmt, so mul man ihm
sowohl das Gute als auch das Bose zueig-
nen, wovon diese Welt der Schauplatz ist.
33. Will man ihm bloB das Gute beilegen,
obgleich man sieht, daB die Unschuld und
selbst die Tugend hienieden vielen Ubeln
unterworfen sind, so muf man gestehen,
daB entweder der gute Gott diese Ubel
nicht verhindern kann, oder daf dieser
vollkommene Gott seine Einwilligung darin
gibt oder daB dieser so weise Gott sie zu-
1a8t.

34. Diese Begriffe sind gleich gut der
Allmacht und den goéttlichen Vollkommen-
heiten zuwider.

35. Die Unordnungen, die wir sowohl in
der moralischen als auch physikalischen
Welt wahrnehmen, werden alle Augenblik-
ke seine Giite Liigen strafen.

36. Die Vorstellung eines Gottes, der
bestindig das Muster fiir das Betragen der
Menschen und der Gegenstand ihrer auf-
richtigen Liebe sein konnte, ist also unmdog-
lich.

37. Die Religion, sagt man, ist das Sy-
stem der Pflichten der Menschen gegen
Gott.

38. Dieses vorausgesetzt, miissen also die
Pflichten auf Verhéltnisse zwischen Gott
und ihnen gegriindet sein.

39. Ehe man aber diese Verhiltnisse ent-
decken kann, muf man die Natur Gottes
kennen, seiner wesentlichen Eigenschaften
und Beschaffenheiten versichert sein, sei-
nen Willen wissen, iiberzeugt sein, dafB
diese Befehle wirklich von ihm gegeben
und nicht von denen untergeschoben wor-
den sind, die in seinem Namen reden.

40. Andererseits aber, was kann es wohl
fiir wahre Verhéltnisse zwischen Gott und
den Menschen geben?

41. Wiederholt man nicht unaufhorlich,
daB Gott den Menschen nichts schuldig sei,
daB es bei ihm stehe, wem er Gnade erzei-
gen und wem er sie versagen wolle, daB er
ein Recht habe, diejenigen zu strafen, die
die Gnade nicht gehabt haben, weil er sie
ihnen nicht gegeben hat, daB er in seiner
Gerechtigkeit denjenigen verdammen kann,
der Fehler begangen hat, deren Unterlas-
sung nicht in seinem Vermogen stand?

42. Was konnen also zwischen den Men-
schen und einem despotischen allmichtigen
Tyrannen, der bloB seiner Phantasie folgt,
wohl fiir Verhéltnisse stattfinden?

43. Indessen setzen nicht nur alle Reli-
gionen Verhiltnisse zwischen Gott und den
Menschen, sondern auch eine Offenbarung
der Gottheit, eine Bekanntmachung seiner
Befehle, voraus.

44. Aber fiir welche von diesen den Vol-
kern gegebenen Offenbarungen soll man
sich erkliren?

45. Soll es fiir diejenige sein, die uns den
klarsten Begriff von der Gottheit gibt?

46. Alle machen sich einen Grundsatz
daraus, die Priiffung zu untersagen, uns
Geheimnisse vorzulegen, unseren Geist in
die tiefste Finsternis zu stiirzen.

47. Alle zeigen uns einen unbegreiflichen
Gott, undurchdringliche Geheimnisse, un-
verstandliche Weissagungen, unverniinftige
und den Vorschriften der Natur entgegen-
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gesetzte Verordnungen; alle bringen uns
auf die Autoritdt von Menschen zurtick.

48. Wer sich aber auf Autoritdt stiitzen
will, der muB sie hinldnglich legitimieren.
49. Wenn man nur ein wenig nachdenkt,
so wird man bald zugestehen miissen, daB
kein endliches Ding sich einen Begriff von
einem unendlichen Ding machen kann und
daB mithin alle Menschen einen reellen
Begriff von dem Wesen weder jemals ge-
habt haben noch jemals haben werden, das
anzubeten oder zu verehren sie sich ver-
pflichtet halten.

50. Aus all diesem folgt notwendig, daB
keine wahre Religion auf Erden vorhanden
ist, daB die Menschen bloB dem Aberglau-
ben, das heiBit licherlichen, willkiirlichen,
unverniinftigen Systemen und unbegriinde-
ten Meinungen zugetan sind.

51. Keine einzige Offenbarung ver-
scheucht die Unwissenheit und Ungewi83-
heit, in der die Menschen in Ansehung der
Gottheit immer sein werden.

52. Ja es gibt sogar nicht einmal eine, die
nicht, statt Licht iiber dieses Wesen zu
verbreiten, die Menschen in die dickste
Finsternis fiihrte und ihre Gottheit durch
die offenbaren Widerspriiche, die sie in
ihrem Namen bekanntmacht, vernichtete.
53. Man sagt uns im Ernst, dafl die Of-
fenbarung ein Beweis der Giite Gottes sei,
der nach seiner Barmherzigkeit einigen, vor
anderen erwihlten Menschen, sich habe
offenbaren wollen, um ihnen seinen hoch-
sten Willen und die Mittel, seine Gnade zu
erlangen, bekanntzumachen.

54. Aber beweist denn dieses nicht selbst,
daB der Gott, der sich offenbart, weder gut
noch gerecht noch billig handelt?

55. Wenn allen Menschen die Erkenntnis
der Gottheit und ihrer Gesetze niitzlich ist,
so muBl auch die Offenbarung eines guten
Gottes allgemein sein.

56. Eine besondere Offenbarung verkiin-
digt einen, einem besonderem Volk giinsti-
gen, gegen alle Volker aber, die er in ihrer
Blindheit lassen will, grausamen und un-
gerechten Gott.

57. Eine ausschlieBende Offenbarung
vernichtet also ganz klar die Giite und Ge-
rechtigkeit des gemeinschaftlichen Vaters
der Menschen.

58. Eine jede Offenbarung ist ebenso sehr
der gottlichen Weisheit als der Natur des
Menschen entgegen.

59. Gesetzt eine Offenbarung konnte ein
Mittel sein, die Gottheit und ihre Gesetze
zu erkennen, so wiirde doch dieses Mittel
nur von kurzer Dauer und sehr betriigerisch
sein.

60. Alles, was durch Menschenhinde
geht, ist, der verschiedenen Erzdhlungen,
der Mannigfaltigkeit der Sprachen, der
Liebe zum Wunderbaren, des Hangs zu
liigen, zu vergroBern, der verschiedenen
Art zu sehen, zu horen, zu begreifen und
der unendlichen Verschiedenheit der Gei-
stesgaben, des Eigennutzes und der Vorur-
teile wegen, dem Irrtum unterworfen.

61. Sollte also eine Offenbarung diesen
Maingeln nicht unterworfen sein, so miifite
die Natur der Menschen veridndert werden.
62. Setzt man aber den Menschen voraus,
so wie er ist, so muBl notwendig eine jede
Offenbarung mit der Zeit in ein wahres
Gewebe von Fabeln und Triumereien, die
von denen, die sie verkiindigen und ausle-
gen, nach ihren verschiedenen Talenten
modifiziert werden, ausarten.

63. Was finden wir nicht fiir Schwierig-
keiten, um nur die Wahrheit einer Tatsache
in der Gesellschaft herauszubringen, in der
wir leben?

64. Sehen wir nicht, dafl das, was in ei-
nem Viertel einer Stadt geschieht, da es
von Mund zu Mund geht, sich verindert
und oft ein Haufen von Widerspriichen und
Liigen wird, ehe es bis zu uns kommt?

65. Wie wenige Menschen wissen das
auszudriicken, was sie gesehen haben, und
wie wenige erzdhlen das getreu, was sie
gehort haben?

66. Wie kann man erwarten, daf eine
Offenbarung so viele Jahrhunderte hin-
durch, bei so verschiedenen Nationen, un-
wissenden Volkern, enthusiastischen und
liigenhaften Priestern und verinderlichen
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Interessen, sich in ihrer Lauterkeit erhalten
konne?

67. Gesetzt auch, dafl eine wahre Offen-
barung vorhanden wire, wiirde diese Of-
fenbarung nicht verdorben, und unfehlbar
verandert sein miissen, und wiirde sie nicht
mit der Zeit einen Haufen von Falschheiten
enthalten, wo es ganz unmoglich wire, die
erste Wahrheit herauszufinden?

68. Eine Offenbarung wiirde also ein ab-
surdes, lacherliches, mit der Natur des
Menschen und mit den unverinderlichen
Absichten einer allméchtigen Gottheit un-
vertragliches Mittel sein.

69. Hat sich Gott zu einer gewissen Zeit
offenbart, so hat er von da an aufgehort,
unveranderlich zu sein.

70. Er hat zu einer Zeit gewollt, was er
zu einer anderen Zeit nicht gewollt hat.

71. Er hat dem Menschen das geraubt,
was ihm schlechterdings notwendig war,
um es ihm nachher zu geben.

72. Er hat den Menschen also mit einem
Mal die Kenntnisse und Einsichten, deren
sie bedurften, entweder nicht geben kon-
nen, oder er hat sie ihnen, wenn er gekonnt
hat, nicht geben wollen, welches beides
sowohl seiner Allmacht als seiner Gerech-
tigkeit entgegen laufen wiirde.®

73. Eine verinderliche und dem Wechsel
unterworfene Offenbarung aber wiirde mit
den Eigenschaften Gottes unvertriglich
sein.

74. Wenn Gott selbst in der Hohe der
Atmosphire sichtbar schwebte und von dort
bestindig den unter seinen FiiBen gehenden

® Die Theologen sagen uns, daB die jiidische Offen-
barung gegeben worden ist, um die natiirliche Reli-
gion herzustellen, die von dem Gétzendienst iiberall
verdrangt war. Aber die jiidische, obgleich gottli-
che, Offenbarung war unvollkommen und wurde
durch die von Jesus, der gekommen war, den Mén-
geln, die Gott in der vorhergehenden Offenbarung
gelassen hatte, abzuhelfen, verdringt. Im Ernst,
sind diese Begriffe denen gemiB, die man von ei-
nem unendlich vollkommenen Gott haben muB?
Wenn er allméchtig ist, warum machte er die dum-
men und fleischlich gesinnten Juden nicht gleich der
vollkommenen Offenbarung, die sie nachher emp-
fingen, empfénglich?

verschiedenen Volkern der Erde seine Ge-
setze und seinen Willen bekanntmachte,
wenn er ihnen selbst solchen in den ver-
schiedenen Sprachen dieser Volker verkiin-
digte, so wiirde er doch, wenn er nicht das
Wesen des Menschen verdndern wollte, sie
nicht zu einerlei Glauben bringen konnen.
75. Da die Menschen blieben, wie sie
sind, so wiirden sie seine Befehle auf ver-
schiedene Weise verstehen, begreifen und
auslegen.

76. Seine bestindige Offenbarung wiirde
bloB eine immerwihrende Gelegenheit zu
Streitigkeiten unter ihnen veranlassen und
vielleicht wiirde Gott bei einer jeden Um-
drehung der Erde die Menschen sich unter-
einander erwiirgen sehen, um zu wissen,
wie sie die von ihm am vergangenen Tag
gegebenen Befehle zu verstehen hétten.

77. Hieraus folgt, daB eine in der Zeit
gegebene Offenbarung eine Ungereimtheit
ist und daB eine bestindige Offenbarung ein
groBes Ungliick fiir unser Geschlecht sein
wiirde, wenn es namlich so bliebe, wie es
jetzt wirklich beschaffen ist.

78. Der Allmichtige wiirde also, wenn er
den Menschen eine niitzliche Offenbarung
hitte geben wollen, besser getan haben,
wenn er sie ganz umgearbeitet hétte, als
sich die Miihe zu geben, sie bestindig
selbst zu unterrichten.

79. Alle Offenbarungen, die wir auf Er-
den haben, sind vermittelst gewisser Men-
schen gemacht worden.

80. In allen Lindern hat sich die Gottheit
eines Sterblichen als Werkzeug bedient,
ihren hochsten Willen bekannt zu machen.
81. Aber warum muB das durch den
Mund eines schwachen, sich irrenden und
liigenhaften Menschen gehen, was die
Gottheit unmittelbar in die Herzen ihrer
Geschopfe, die sie erleuchten wollte, driik-
ken konnte?

82. Wozu nutzen die vorangegangenen
Wunder, durch welche die Rede eines
Menschen bestétigt werden soll, da es bloB
einer Handlung des gottlichen Willens be-
darf, um die Natur des Menschen zu ver-
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dndern und alle Welt zu iiberzeugen von
dem, was sie tun und wissen muf}?

83. Kann sich ein allgegenwartiger, und
mithin auch allen Menschen bestindig ge-
genwirtiger Gott nicht unmittelbar mit ih-
nen beschiftigen?

84. Warum wihlte er, statt eines so si-
cheren und vortrefflichen Mittels, seinen
Willen zu erkennen zu geben, ein so
schlechtes, verdachtiges und dem Irrtum
duBerst unterworfenes Mittel?

85. Warum handelt er als Mensch, da er
als Gott handeln kann?

86. Warum zieht er nicht untriigliche
Mittel den hochst zweifelhaften vor?

87. Der theologische Gott ist ein ganz
sonderbares Ding.

88. Er ist mit allen Arten gottlicher Ei-
genschaften, das heiit fiir den Menschen
unbegreiflichen, ausgeriistet und dennoch
handelt er immer als Mensch.

89. Ja, was noch mehr ist: betrdgt er sich
hinsichtlich der Offenbarungen, die man
ihm an allen Enden der Welt beilegt, als
ein hochst weiser, vollkommen guter, ge-
rechter, maichtiger, allwissender und un-
verianderlicher Gott?

90. Ohne Zweifel nicht.

91. Er redet, um nicht verstanden zu
werden.

92. Er erwihlt eine kleine Anzahl Men-
schen und verwirft alle anderen.

93. Er handelt wie ein Sultan, der keine
Pflichten kennt.

94. Unterdessen verhindert seine All-
macht nicht, daf} alle seine Projekte schei-
tern.

95. Der Mensch hat die Gewalt, ihn zu
beleidigen, die Ordnung, die ihm gefillt,
zu storen, ihm ungehorsam zu sein und sich
gegen ihn aufzulehnen.

96. Uberhaupt ist dieser Gott bei aller
seiner Unveranderlichkeit bestindig damit
beschiftigt, sein eigenes Werk zu machen
und zu vernichten.

97. Der Mensch zwingt ihn alle Augen-
blicke, seine MaBregeln zu dndern.

98. Das menschliche Geschlecht, das er
zu seiner Ehre erschaffen hat, ehrt ihn

nicht, sondern tut weiter nichts, als ihn
zum Zorn zu reizen und ihn zu besinftigen,
seine Wut durch seine Werke aufzufordern
und sie durch Gebete und Demiitigung zu
stillen.

99. Kurz, Gott wird, durch die ungliickli-
che Freiheit, die er seinen Geschopfen 1aBt,
seinem Willen zuwider zu handeln, das
allerverianderlichste und ungliicklichste We-
sen.

100. Niemals gibt ihnen der Allméichtige
den Willen und die Meinungen, die er ih-
nen wiinscht und die er von ihnen verlangt.
101. Es ist ihm weit leichter, die Elemente
zu verandern, den Lauf der Natur zu hem-
men und Wunder zu tun, als die Herzen der
Menschen zu veridndern, die er doch bei
alledem in seiner Gewalt hat.

102. Sind wohl die im Namen der Gottheit
verkiindeten Offenbarungen auch nur eines
verniinftigen und weisen Menschen wiir-
dig?

103. Sie sind iiberall kindisch und unver-
niinftig.

104. Sie verkiindigen einen Gott, der mit
ausschweifenden Praktiken und lacherli-
chen Zeremonien beschiftigt ist.

105. Sie stellen uns einen ehrgeizigen Gott
vor, der viel Sinn fiir Erniedrigungen und
Schmeicheleien seiner Giinstlinge hat, und
der seinen Freunden nichts bewilligt, als
was sie ihm mit ungestiimen Bitten ab-
zwacken.

106. Stellen uns diese Offenbarungen einen
guten, moralischen Gott vor, der den Men-
schen zum Muster dienen konnte?

107. Ach nein.

108. Sie zeigen ihn als einen Verfiihrer,
der Schlingen legt, als einen unbilligen
Richter, der Fehler bestraft, wozu er selbst
aufgemuntert hat, oder die zu begehen er
erlaubt hat, als einen Zerstorer der Volker,
als einen Récher der notwendigen Unwis-
senheit der Menschen, und der sie straft,
daB sie das Licht und die Stirke nicht ge-
habt haben, die er ihnen nicht hat geben
wollen, als einen Feind der menschlichen
Vernunft, als den unverniinftigsten aller
Tyrannen, und nach einer volligen Umkeh-
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rung aller Begriffe der Sittenlehre, lehren
sie, daB man dasjenige an Gott loben muB,
was man an einem Menschen verabscheut,
und dasjenige an den Menschen tadeln, was
man an seinem Gott verehrt.

109. Alle Religionen reden von einem
Gott, den sie zu kennen vorgeben, den sie
der einzig Wahre zu sein, versichern, und
der allein der Liebe und Anbetung wiirdig
sein soll.

110. Sobald aber die Vernunft die Griinde
und die besonderen AnmaBungen dieses
Gottes priifen will, so findet sie iiberall
eine gleiche Torheit.

111. Uberall nimmt sie die auffallendsten
Widerspriiche, die fehlerhaftesten Schliisse
und das unregelmiBigste Betragen gewahr.
112. Sie sieht, daB die Religion in allen
Landern zur Zeit der Unwissenheit und der
Barbarei geschmiedet worden ist.

113. Sie findet, daB die Religion der Kin-
der weiter nichts als die Wirkung der Tor-
heit der Viter ist.

114. Sie merkt in allen Lindern, da En-
thusiasmus, Ansehen und Betriigerei, von
Tyrannen unterstiitzt, der Wahrheit, der
Erfahrung und dem gesunden Menschen-
verstand, den Mund stopfen.

115. Wenn wir diese Religionen, die die
Aufmerksamkeit der Volker und Regenten
auf sich ziehen, ohne Vorurteile betrachten,
so werden wir in allen ihren Gottern den
Pinsel der Furcht, der Torheit und der Be-
triigerei wahrnehmen.

116. In den Lehren, die man von ihnen
haben will, finden wir nichts als Dunkelheit
und Geheimnisse in dem Dienst, den sie
ihnen erzeigen, nichts als Unsinn, und in
ihren Folgerungen nichts als Ungereimt-
heit.

117. Alles stimmt iiberein, zu beweisen,
daB die Religion, weit entfernt, ein Werk-
zeug zur Gliickseligkeit der Menschen zu
sein, die vergiftete Quelle ist, aus der alles
Elend und Ungliick geflossen ist.

§ 5 Alle Religionen geben uns gleich wi-
dersprechende und schiefe Ideen von der
Gottheit. Vom Gotzendienst. Von der
Vielgotterei und Eingotterei oder der
Lehre, daB nur ein Gott sei.

1.  Ein jedes Volk hatte seine Gesetzge-
ber und seine Apostel und jeder Gesetzge-
ber und Apostel brachte einen Gott, einen
Gottesdienst und eine Religion, die nach
seinem Gehirn, nach seinen Vorurteilen,
nach seinem Eigennutz, nach den Gesin-
nungen derer, deren Zutrauen und Ehr-
furcht er sich erworben hatte und denen er
sie einfl6Ben wollte, gebildet war.

2. Der Schwirmer oder Betriiger, und
oft beides zusammen, zog bei dem Gemail-
de, das er von der Gottheit machte, bei den
Fabeln, die er von ihr erzihlte, bei den
Verordnungen, die er von ihrer Seite be-
kannt machte, bei den Mitteln, die er, ihr
Gefallen zu erhalten, verkiindigte, seine
Einbildungskraft, seine eigenen Triumerei-
en, seinen Eigennutz und die schon ange-
nommenen falschen Meinungen derer, die
er mit der neuen Religion beschenken woll-
te, zu Rate.

3. Es gab daher so viele Gottheiten und
Religionen wie es Gesetzgeber und Inspi-
rierte gab.

4.  Die Gotter hatten immer den Charak-
ter und die Absichten und Zwecke derjeni-
gen Personen, von denen sie den Volkern
verkiindigt wurden.

5. Ein ehrgeiziger, grausamer und be-
triigerischer Gesetzgeber mufite den Skla-
ven oder Riaubern, die ihn zu ihrem Heer-
filhrer erwahlten, einen Gott nach seinem
schiindlichen Charakter anbieten.’

6. Ein galliger, miirrischer, eigensinni-
ger und zorniger Gesetzgeber machte aus

® Wer die Bibel liest, wird wohl merken, daB das
judische Volk aus einem Haufen Ré&uber und Bandi-
ten bestand, den Moses gegen seinen Monarchen zur
Rebellion verleitete, dem er mit Hilfe der Grausam-
keit einen ebenso wilden und boshaften Gott gab wie
er war und der mit den Juden sehr iibereinstimmend
dachte.
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seinem Gott ein ebenso unangenehmes We-
sen wie er war.

7.  Ein Krieger, ein Eroberer stellte das
hochste Wesen als einen tapferen Monar-
chen vor, der bloB Tapferkeit schitzte.

8.  Ein wolliistiger Betriiger machte aus
seinem Gott einen Freund der Wollust und
der sinnlichen Vergniigungen.

9. Ein Inspirierter, dessen Sitten rauh
und wild waren, hatte einen Gott, der ein
Feind aller Vergniigungen war.

10. Auch die Neigungen der Volker und
ihre Denkungsart mufiten um Rat gefragt
werden.

11. Orientale, die an Sklaverei gewohnt
und von allen Zeiten her strengeren und
unerbittlicheren Tyrannen, die den gering-
sten Ungehorsam mit der duBersten Harte
bestraften, unterworfen waren, hatten eben-
so uneingeschriankte Gotter wie ihre Konige
waren.

12. Sie waren Sklaven ihrer Priester und
ihrer Souverdne, von denen sie um die
Wette mit Aberglauben und erniedrigenden
Vorurteilen angesteckt wurden.

13. Die abendlidndischen und mitternicht-
lichen Volker, die kriegerischer, robuster
und gesiinder waren, hatten kriegerische
Gotter, weil der Krieg ihr Element war.

14. In allen Religionen hatten die Gotter
und ihr Gottesdienst blof den Charakter der
Menschen, die sie reden lieBen, zur Grund-
lage.

15. Bei ihrem Ursprung waren sie nach
besonderen Neigungen und physischen und
moralischen Umstinden der Volker, denen
man sie predigte, eingerichtet.

16. Diese Neigungen hingen vom Tem-
perament und Klima, von der Nahrung und
der Lebensart, von den Bediirfnissen, Re-
gierungsformen, Sitten und Vorurteilen der
verschiedene Bewohner unseres Erdballs
ab.

17. Und so wie diese Neigungen selten
die gleichen sind, so muBiten auch die Got-
ter und deren Dienst verschieden sein.

18. Indessen gab es, wie ich schon gesagt
habe, gewisse allgemeine Ahnlichkeiten.

19. Uberall waren die Gotter Konige,
iiberall waren sie zu fiirchten, und tberall
war die Religion niedertrichtig und krie-
chend.

20. Die unwissendsten und ungliicklich-
sten Volker waren die abergldubischsten:
Denn in Ansehung des Aberglaubens muf}
der narrischste und am meisten ergriibelte
den Sieg davon tragen.

21. So konnen Agypten, Syrien, Judia,
Phonizien und Indien als groBe Riisthduser
der Gotter und Religionen betrachtet wer-
den.

22. Aus diesen Gegenden kamen die
Apostel, die von dort sehr weit ihre Gott-
heiten, ihre Gebriuche, ihre Geheimnisse
und ihre Fabeln herumtrugen.

23. Besonders kamen in Agypten die nir-
rische Astrologie, Zauberei, Beschworung,
Kunst zu weissagen, Triumerei und endlich
Metaphysik oder die Wissenschaft von dem
Wesen und den Eigenschaften der Geister
und von den tiefen Geheimnissen der Theo-
logie zur Geburt.

24. FEin ungesundes Land wie Agypten,
dessen Bewohner vielen schmerzhaften und
grausamen Krankheiten unterworfen waren,
war dem Aberglauben sehr giinstig.

25. Das heiBe Klima muBte auBerdem
unter den miifigen Priestern Tiefsinnige
ohne Zahl, Hexenmeister, Seher, Prophe-
ten, Inspirierte und Triumer, die ein un-
gliickliches und zur Melancholie geneigtes
Volk mit ihren Torheiten begabten, in
Menge zur Welt bringen.

26. Wir finden daher auch, daB Agypten
das ausschweifendste religioseste und den
Priestern am meisten unterworfene Land
gewesen ist, das seine Nachbarn gleichfalls
angesteckt und endlich die ganze Welt mit
seinem Aberglauben und mit seinen Trau-
mereien erfiillt hat.'

1 Die alte Geschichte lehrt sehr klar, daB Agypten
die Wiege aller Religionen gewesen ist. Der Adonai
der Hebréer oder der Jahwe, dessen Reich sich jetzt
so weit erstreckt, ist offenbar der Gott Adonis der
Syrer und der Phonizier und der Alys der Phrygier.

Alle diese Gotter wurden nach dem Modell des
agyptischen Gottes Osiris zurechtgestutzt, der bei
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27. Diese Neigungen und Umstinde wa-
ren es, die die Volker veranlaBten, den
Aberglauben und theologische Ideen anzu-
nehmen, und diese werden es auch immer
bleiben.

28. Da aber diese wunderbaren Begriffe
bloB Einbildungen und Traumereien einiger
Menschen und Leichtgliubigkeit und Un-
wissenheit derer, denen sie beigebracht
werden, zum Grunde haben, so konnen sie
nicht unveranderlich sein.

29. So wie die Friichte der Biaume, die
man verpflanzt, nicht ihren Geschmack
behalten, so verindern sich auch die Reli-
gionen, sozusagen nach ihrem Boden.

30. Die ersten Gotter verandern ihr Ge-
sicht und die Religionssysteme sind geno-
tigt, sich nach den Umstinden, den Ideen,
den Sitten, den Gewohnheiten, den politi-
schen Grundsitzen und Meinungen der
Fihrer, der Anfithrer und Leiter der Volker
zu bequemen.

31. Der Gott der Agypter erhilt auf diese
Art in den Hinden des hebriischen Gesetz-
gebers eine ganz andere Gestalt und dersel-
be Gott nimmt bei den Christen, deren Got-
tesdienst von jenen ganz verschieden ist,
und der ihm ehemals gefiel, ein ganz ande-
res Ansehen an.

32. Derselbe Gott und dasselbe Religi-
onssystem bekommen bei verschiedenen
Volkern auch verschiedene Schattierungen.

seinem Ursprung ein Sinnbild der schlafenden Natur
im Winter und der wieder aufwachenden und wach-
senden im Frithjahr war. Das ist der wahre Grund
der Ubereinstimmung der alten Mythologie mit der
neueren: Agypten war es, wo Orpheus seine Theo-
logie geschopft hatte. Die Telchinen (Schmiededi-
monen aus der griechischen Mythologie, sie sind
heimtiickisch und haben den bosen Blick) miissen
als Missionare betrachtet werden, die nach Grie-
chenland Géotter, Gottesdienst, Mythologie und
Theologie brachten. Von den damals noch wilden
Griechen, die noch in keiner Gesellschaft vereinigt
waren, wurden sie mit vielem Eifer aufgenommen.
Die Juden nahmen offenbar ihre Religion und ihre
Zeremonien von den Agyptern. Die Christen sind
bloB abtriinnige Juden, welche die von Plato aufge-
warmte und nachher von einem Haufen tiefgelehrter
Theologen mehr zugespitzte dgyptische Metaphysik
und Theologie angenommen hatten.

33. Der Englinder betrachtet ihn jetzt
nicht mehr mit denselben Augen, mit denen
er ihn sonst ansah.

34. Er hat nicht mehr die strengen Begrif-
fe seiner Viter oder seiner Nachbarn, die
geduldig fortfahren im priesterlichen Joch
zu seufzen.

35. Kurz die unverdnderlichen Willens-
meinungen des hochsten Gottes des Welt-
alls sind modifiziert und gezwungen, sich
nach Zeit und Umstinden zu richten, sich
nach den Fortschritten der Aufklirung und
dieser oder jener Religionen der Menschen
zu bequemen.

36. Ihre Lehrsatze, ihr Gottesdienst, ihre
Liturgien, ihre Religionsmeinungen werden
bestindig durch die gegenwirtigen Um-
stinde, die stirker als ihre wunderlichen
Spekulationen sind, verandert.

37. Thre Priester, die niemals lange unter
sich einig sind, haben selbst zu der Verin-
derung ihrer Religionssysteme beigetragen.
38. Das ist die Art, wie Gotter ihre Phy-
siognomie verandern.

39. Die Menschen konnen nicht lange
iiber Meinungen einstimmig denken, die
weder Erfahrung noch Vernunft zur Unter-
lage haben.

40. Thre Hirngespinste
schlechterdings verandern.
41. Man kann sich daher nicht wundern,
daB eine von Schwirmerei geborene, dem
Eigennutz und den Leidenschaften der
Menschen unterworfene Religion so verin-
derlich wie sie gewesen ist.

42. Nur Werke der Vernunft sind imstan-
de, ihrem Eigensinn zu widerstehen und
nur die Wahrheit bleibt bis in Ewigkeit.

43. Aller dieser bei den Religionsideen
sich zugetragenen Verdanderungen und
schlechten Ubereinstimmung in den Mei-
nungen und Lehren ungeachtet, war doch
der Aberglaube darin iiberall mit sich einig,
daB er verdrieBliche, leicht zum Zorn reiz-
bare, und die Menschen beunruhigende
Gotter lehrte.

44. Die Gottheit war allzeit eine Feindin
der Ruhe der Menschen.

missen sich
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45. Thre Diener malten sie immer als sehr
streng.

46. Die Religion war das Reich der Fin-
sternis und des Ungewitters, in dem man
nur im Wetterleuchten einher ging.

47. Thre Untertanen waren blind, und ihre
Befehle wurden, so unverniinftig, naturwid-
rig und so nachteilig sie auch der Ruhe der
Menschen waren, vollzogen.

48. Die beschwindelten Volker unterstan-
den sich nicht, die Befehle ihrer Gotter zu
priifen.

49. Sie glaubten, daB sie nur gehorchen
miiBten.

50. Sie schmeichelten sich, ihr Wohlge-
fallen und ihre Gnade zu erhalten, wenn sie
die Natur beleidigten, die heiligsten Geset-
ze der Menschheit verletzten und ihre eige-
ne Gliickseligkeit vernichteten.

51. ,Ich bin“, sagt Jahwe, ,ein eifersiich-
tiger, rachgieriger, unerbittlicher Gott, He-
bréer!

52. Ich habe euch aus der Knechtschaft
gezogen, um euch zu Dienern meiner Wut
zu machen.

53. Eurer rasenden Wut iibergebe ich die
Menschen und die Giiter des gottlosen Ca-
naan.

54. Pliindert, rottet die Nationen aus, die
mich mit ihrem Gottesdienst erziirnen.

55. Es sterbe alles, was mich nicht kennt.
56. Das Kind an der Brust, das jammern-
de Weib, der schwache Greis und selbst
das Vieh muBl ohne Erbarmen erwiirgt wer-
den.

57. Fiirchtet euch nicht, ich gehe vor
euch her.

58. Ich regiere eure Streiche.

59. Ich lobe und belohne eure Unmensch-
lichkeit.

60. Ich bin es, der das Recht und das
Unrecht schafft.

61. Tod und Leben sind in meiner Hand.
62. Die ganze Welt ist mein.

63. Gehorcht und zittert, denn ich bin der
Herr.

64. Ich riche den Ungehorsam der Viter
an ihren unschuldigen Kindern. “

65. ,Hort“, ruft Moloch, ,ihr Tyrer und
Karthager! Ich bin ein blutdiirstiger Gott.
66. Mein Altar muB im Blut schwimmen.
67. Um meine Gnade zu erhalten, muf
das Feuer eure Kinder verzehren und die
verhirtete Mutter mir ihren an der Brust
liegenden Sohn mit trockenen Augen op-
fern.

68. Mein Ohr Kkitzelt das Geschrei der
Unschuld und meine Nase vergniigt sich an
dem Geruch und dem Dampf des verbrann-
ten Fleisches.

69. Durch vollige Erstickung der Natur
werdet ihr mein Wohlgefallen erhalten. “
70. ,Romer! Streitet mit Wut®, sagten zu
ihnen ihre ungerechten Gotter, die ihnen
die Erde zum Verwiisten iiberliefen, ,der
Soldat opfere sich auf und sterbe mit Tap-
ferkeit.

71. Wildheit sei eure erste und vornehm-
ste Tugend.

72. Eure Gotter billigen den Raub und
den Mord.

73. Erfillt ihre grausamen Gotterspriiche.
74. Eure siegende Hand mache aus der
ganzen Welt einen Ort der Niedermetze-
lung.

75. Das menschliche Geschlecht sei auf
dem Altar des Vaterlandes geopfert und die
Natur selbst werde mit ihm aufgeopfert.
76. ,Mexikaner!“ sagt ein wilder Gott,
»flieht zu Eroberungen; greift eure fried-
liebenden Untertanen an, macht Gefangene,
um sie mir zu erwiirgen.

77. Bringt mir ihre rauchenden Herzen.
78. Ich bin gierig nach Menschenfleisch,
denkt an meine Sattigung oder fiirchtet
meinen Zorn. “

79. ,Im Zorn geschaffene Sterbliche!*
sagt der Gott der Christen, ,,werft euch vor
mir nieder in den Staub.

80. Opfert mir eure angenehmsten Nei-
gungen.

81. Opfert mir eure Vernunft auf.

82. Flieht die Vergniigungen des Lebens.
83. Macht euch von euch selbst und von
den Gegenstinden los, die euch die Natur
lieb und wert macht.

84. Habt eine verkehrte Welt.
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85. Ich bin eifersiichtig auf euer Herz.

86. Macht euch elend und Bitternis und
Traurigkeit vergifte eure Tage.

87. Ich habe euch das Leben gegeben, um
mich an eurer Traurigkeit und an eueren
Schmerzen zu weiden.

88. Diese Welt ist nur ein Weg, auf dem
ich euch priifen will.

89. Leidet, betet, seufzt.

90. Plagt euch in diesem irdischen Jam-
mer- und Trénental.

91. Ich sehe gern eure Trinen flieBen.

92. Mit Vergniigen hore ich das angstli-
che Schluchzen und eure tief aus der Brust
geholten Seufzer.

93. Euer Geheul wird vielleicht meinen
Grimm aufhalten.

94. Wie gliicklich seid ihr, daB ihr mich
kennt.

95. WiBt, daB ich all denjenigen eine
ewige Pein zubereitet habe, die meinen
ratselhaften Willen nicht kennen.

96. Vernunft ist mir ein Abscheu.

97. Ich verbiete euch, sie jemals zu ge-
brauchen.

98. Lebt in Schrecken, nidhrt euch mit
Furcht, und denkt nach iiber meine Gerich-
te.

99. Die Zeit wird meiner Rache, die
ebenso grausam wie dauerhaft ist, keine
Grenze setzen. “

100. Das ist so ungefahr die Sprache, die
alle Religionen ihre Gotter fiihren lassen.
101. Sie hatten die unabédnderliche Regel,
das Beurteilungsvermogen der Menschen
zu betiuben, sie in Furcht zu begraben und
den Gebrauch der Vernunft zu hindern.
102. Wenn der Mensch in Unruhe und
Furcht ist, so braucht es keiner Beweise,
ihn glauben und tun zu lassen, was man nur
immer haben will.

103. Doch dies beiseite gesetzt, taten die
Erfinder der Gottheit und der Religionen
anfanglich weiter nichts, als die Natur zu
personifizieren und ihre Operationen unter
dem Schleier des Geheimnisses und der
Allegorie zu verbergen.

104. Man begniigte sich nicht blo8, sie mit
Hilfe der Poesie zu malen, man mufite auch

zu dem sinnlichen Volk reden und ihm ma-
terielle Gegenstinde zeigen, die seine Blik-
ke auf sich hefteten und ihm diejenigen
unsichtbaren Michte vorstellten, deren An-
betung man von ihm verlangte.

105. Die Gotter erhielten also gewisse Ge-
stalten und das Sinnbild oder die Figur, die
eine Nation zu verehren iibereinkam, wur-
de sein Gott.

106. Das ist der Ursprung der absurden
Figuren, die die Gegenstinde des verschie-
denen Gottesdienstes der Volker waren.
107. Dessen ungeachtet finden wir immer
darin die Natur und ihre verschiedenen
Wirkungen wieder, wie die Zeit, den Friih-
ling, den Sommer, den Herbst, den Winter,
die periodischen Abwechslungen der Ge-
stirne, die Fruchtbarkeit, die Zeugung, das
Alter etc.

108. Diese sind der Grundstoff, aus dem
man die Gotter bildete, die fiir das mensch-
liche Geschlecht immer schrecklich waren
und immer fiirchterlich sein werden, weil
der Mensch sich bestrebt, demjenigen, was
auf ihn Eindruck macht, und allen Ursa-
chen, die er nicht begreifen kann, Leben,
Verstand, Ratschliisse und Projekte zu ver-
leihen.

109. So legten die Menschen der Kraft und
den verborgenen Ursachen, deren Art zu
handeln ihnen unbekannt war, menschliche
Eigenschaften bei.

110. Man kann also leicht erraten, warum
die Verkiindiger der Gotter sie gewohnlich
unter einer menschlichen Gestalt vorgestellt
haben.

111. Der in den Jupiter verwandelte Him-
mel wurde unter der Gestalt eines mit dem
Donner bewaffneten Monarchen, der von
einem Adler, der oben in der Luft schweb-
te, getragen wiirde, angebetet.

112. Die in den Saturn verdnderte Zeit
nahm die Gestalt eines unerbittlichen Alten
an, der nichts schont.

113. Die in eine Venus verwandelte Zeu-
gung wurde ein mit allen Schonheiten ge-
schmiicktes Frauenzimmer.

114. Aber der Pobel wullte entweder nie-
mals oder vergaBl doch sehr bald den Ge-
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genstand, dem man ihm unter diesen Bil-
dern und Figuren vorstellte.

115. Er glaubte, daB die Gottheit selbst
oder doch eine von ihr ausgegangene ge-
heime Kraft in der groben Materie oder in
der Figur, die man ihm zeigte, residierte.
116. Er betete immer Steine, Marmor,
Holz und Sand an.

117. Seine Wiinsche wurden an diese in
die Sinne fallenden Figuren gerichtet, ohne
daB er bis zu dem Objekt, das sie vorstell-
ten, zuriickging.

118. Es entstand also der Gotzendienst.
119. Die meisten Menschen wurden Got-
zendiener und werden es immer sein.

120. Einige geiibte Denker sahen freilich
in den Figuren, die man ihnen zeigte, nur
Sinnbilder der Gotter, indessen sah der
Pobel in ihnen die Gotter selbst.

121. In einigen mehr verfeinerten Religio-
nen haben zwar einige spitzfindige Kopfe
die Gottheit vergeistigt, indessen das Volk
betet noch immer die Zeichen und Figuren
an, die man ihm darbietet.

122. Die groBten Feinde des Gotzendien-
stes beten mit Herz und Mund ein heiliges
Brot an, in dem der allmichtige Gott selbst
verborgen sein soll.

123. Diejenigen, die das Volk aus seinem
Irrtum hitten reifen und es auf den Ur-
sprung der Sinnbilder zuriickfiihren kénnen
und ihm zeigen sollen, daB diese Figuren
nicht die Gotter selbst, sondern nur dazu
bestimmt wéren, auf eine sinnliche Weise
die unsichtbaren Ursachen und die natiirli-
chen Krifte vorzustellen, vergafen entwe-
der selbst die Wahrheit oder waren nicht
ehrlich genug, sie dem Volk zu entdecken.
124. Es erforderte ihr Vorteil, den Pobel
zu betriigen, seine Irrtiimer zu verdoppeln,
ihn zu iberreden, dal sie Besitzer, Diener
und Ausleger nicht einer unbeseelten Sta-
tue, sondern der Gottheit selbst, eines all-
machtigen und schrecklichen Wesens wi-
ren.

125. Der Nutzen der Diener der Gotter
erfordert es, die Blindheit und das Erstau-
nen der Menschen zu vermehren, um sich

in ihren Augen ein groBeres Ansehen zu
geben und desto wichtiger zu machen."
126. Die so beschrinkten Einsichten des
Pobels erlaubten ihm nicht, ein groBes und
mit so vielen Eigenschaften versehenes
Wesen zu fassen.

127. Er konnte nicht begreifen, wie ein
einziger Gott alles regieren konnte.

128. Um sich also Eingang in seine Ideen
zu verschaffen muBte man die Gotter und
ihre Sinnbilder oder Figuren vermehren.
129. Luft, Erde, Wasser, Feuer, Gestirne,
Zeit, Jahreszeiten etc. wurden vergottert
und personifiziert.

130. Krieg und Frieden, Gesundheit und
Krankheit, Trunkenheit, Wollust, Traurig-
keit und Tapferkeit hingen von besonderen
Gottheiten ab und wurden fiir iibernatiirli-
che Wirkungen gehalten.

131. Endlich hatte jede Stadt, jede Fami-
lie, jeder Mensch seine besonderen Gotter,
seine Laren, seine Penaten, seine Schutz-
engel, seine Patrone und seine Heiligen.
132. Einige Gesetzgeber verordneten in-
dessen nur die Anbetung eines einzigen
Gottes und aus Furcht, daB die Menschen
nicht statt seiner ein Bild anbeten, verboten
sie, ihn unter einem Sinnbild oder irgend-
einer Figur vorzustellen.

133. Einige dieser Gesetzgeber gaben sich
unendlich viel Miihe, ihre Nachfolger zu
zwingen, einem metaphysischen und ver-
borgenen Gott, der besonders sehr ge-
schickt war, ithrem Gehirn unniitzer Weise
Beschiftigung zu geben, ihre Verehrung
und ihren Dienst zu erzeigen.

134. Nur mit der grofiten Strenge und nach
wiederholten Niedermetzelungen brachte

! Dieser Politik muB man die Wut beilegen, mit der
die Priester der romischen Kirche anfinglich dieje-
nigen verfolgten, welche die Lehre von der wirkli-
chen Gegenwart der Gottheit im heiligen Abendmahl
untersuchen wollten. Das priesterliche Interesse
wird immer fiir diejenige Meinung seinen entschei-
denden Ausspruch tun, die ihm am giinstigsten ist.
In den Lindern, wo das Abendmahl nur als ein
Zeichen betrachtet wird, hat die Kirche weit weni-
ger Gewalt als in den Landern, wo dieses Brot Gott
selbst ist.
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der Heerfiihrer der Hebréer sein Volk von
dem agyptischen Gotzendienst ab.

135. Die Jahrbiicher dieses dummen und
fleischlich gesinnten Volks zeigen, daB es
immer sehr geneigt gewesen ist, wieder in
den Gotzendienst zuriickzufallen.

136. Die menschliche Vernunft gewann bei
der Einheit einer von aller Figur entbloften
Gottheit nichts.

137. Dieses schwankende Wesen war blof
geschickt den menschlichen Verstand zu
quélen.

138. Anbeter dieses unsichtbaren Phan-
toms machten sich davon widersprechende
und absurde Begriffe, iiber die bis in Ewig-
keit gestritten werden kann.

139. Der Pobel hielt seinen Gott immer fiir
einen eifersiichtigen und hochmiitigen Sou-
verdn, der die Leidenschaften irdischer
Tyrannen an sich hat.

140. Diejenigen, die bloB einen Gott ver-
ehrten, zogen aus dieser Einheit sehr ge-
fahrliche Folgen.

141. Sie wollten, daB er allein regieren
sollte; sie stritten, um sein Reich auszubrei-
ten, und liberredet, daB ihr Gott der einzige
rechtmaBige Konig sei, hielten sie alle an-
deren Gotter fiir Thronrduber und ihre An-
beter fiir Rebellen, die ausgerottet werden
miBten.

142. Die Polytheisten waren viel vertragli-
cher.

143. Sie glaubten, daB jeder Gott seinen
Distrikt hétte, und da man, ohne ihn zu
beleidigen, andere ihm gleiche Gotter dul-
den und selbst aufnehmen konnte.

144. Der Lehrsatz, daB nur ein einziger
Gott sei, machte aus diesem argwohnischen
Wesen einen natiirlichen Feind derer, die
mit ihm seinen Thron teilen wollten.

145. Die Vielgotterei hingegen setzte vor-
aus, daB die Gotter der Volker eine Aristo-
kratie oder Republik von Souverdnen aus-
machten, die, ohne das gute Vernehmen
unter sich zu storen, sich in der Regierung
der Welt geteilt hitten, so daB keiner ver-
langte, sich in das Departement seines
Nachbarn zu mischen.

146. Wenn die Anhdnger dieser verschie-
denen Gotter untereinander Krieg bekamen,
so geschah es selten der Religion wegen;
gewohnlich aus anderen politischen Ursa-
chen.

147. Der Gott des unterjochten Volkes
nahm das Gesetz des siegenden an und oft
wurde auch jener von diesem verehrt.

148. Polytheisten waren daher gewohnlich
weniger eifrig und viel toleranter als die
Anbeter eines einzigen Gottes.

149. Der Eifer ist niemals etwas anderes
als eine Leidenschaft, den Ehrgeiz und
Hochmut eines Gottes zu unterstiitzen, der
allein regieren will.

150. Intoleranz, HaB und Verfolgung sind
viel notwendiger Folgen eines Religionssy-
stems, das nur einen Gott, als das viele
Gotter lehrt."

151. Die Religion mochte nun einen Gott
oder mehrere Gotter lehren; so wurden
doch dieser Gott oder die Gotter immer als
Konige behandelt.

152. Die Ehrfurcht, die man gegen diese
unsichtbaren Fiirsten, oder gegen ihre Sinn-
bilder und Figuren hatte, machte, daB die
Gesellschaften sie bedienen lieBen.

153. Man baute diesen verborgenen Sou-
veridnen Paldste, die man Tempel nannte.
154. Man setzte sie in geheime Kammern,
denen sich der Pobel nicht zu nahen getrau-
te und die man das Heilige nannte, auf
Throne.

155. Man fertigte ihnen Tische oder Altére
an.

2 Magier, Juden, Christen und Mohammedaner,
kurz alle Unitarier waren immer intolerant und
aufgelegt, Proselyten zu machen. Im Gefolge seiner
Religion zerstorte Kambyses die Tempel der Agyp-
ter und aus eben diesem Grund totete er den Gott
Apis. Die Trunkenheit hatte seinen Eifer noch mehr
angefeuert. Die Romer, die Polytheisten waren,
opferten den Gottern des Landes, durch das sie
marschierten oder das sie besiegt hatten. Sie mach-
ten sich ein Gewissen daraus, sie zu verspotten. Erst
in den Zeiten, da der Geiz den Aberglauben besieg-
te, gab es einige unter ihnen, die sich kein Gewissen
daraus machten, die Tempel zu pliindern.
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156. Man gab ihnen einen Hofstaat, der
aus Ministern, Offizianten, und Dienern
bestand, die man Priester nannte.

157. Endlich sdumte man nicht, diese Sou-
verane mit Geschenken zu iiberhidufen, und
diejenigen, die mit ihnen so genau verbun-
den waren und von denen man glaubte, dafl
sie ihres Vertrauens gewiirdigt wiirden.
158. Nach den von der Gottheit gegebenen
fiirchterlichen Begriffen, und um in den
Herzen der Volker Furcht, Unterwiirfig-
keit, Unwissenheit und Leichtglaubigkeit zu
nihren und zu erhalten, brachte man die
Gotter oder ihre Bilder gewohnlich an sol-
che Orte, die sehr geschickt waren, diese
Neigungen und Richtungen der Seele zu
erwecken und zu unterhalten.

159. Finstere Hohlen, dunkle Wélder und
Grauen erregende Kliifte waren es, wohin
man die Sterblichen fiihrte, ihre Gotter an-
zubeten und ihre Gotterspriiche zu verneh-
men.

160. Der Aberglaube, dessen wahre Nah-
rungsmittel  Unruhe, Schrecken und
Schwermut sind, muB das helle Licht
scheuen.

161. Gotter miissen sich nicht mit Men-
schen gemein machen.

162. Sie miissen mit ihnen nur dunkel re-
den und zwar an Orten, die ihnen Schrek-
ken und Furcht einjagen.

163. Nur in der Finsternis mu man die
Wesen, die man nicht begreifen kann und
deren Natur und Ratschliisse zu erforschen
nicht erlaubt ist, anbeten. '

164. Da die Menschen einmal den Gegen-
stand ihrer Hoffnung und Furcht auf die
Erde herab gebracht hatten; so wollten sie
auch die Friichte ihrer Unternehmungen
geniefen.

13 Unsere gotischen Kirchen sind sehr geschickt, den
Aberglauben zu nahren. Ein italienischer Schriftstel-
ler sagt sehr wohl, daB der heilige Schauder, den
eine Hohle, eine religiose Dunkelheit, ein von der
nacht wenig unterschiedener Tag, einfloBen, sehr
geschickt sind, Ehrfurcht bei dem Anbeter zu erre-
gen und das Ansehen einer in eine Wolke gehiillten
Majestit, die man nur halb sieht, zu vermehren. Die
Orakel wurden gewodhnlich an finsteren und fiirch-
terlichen Orten gegeben.

165. Die Besitzer der Gottheit oder der
Allmacht glaubten nunmehr imstande zu
sein, sich alles zu verschaffen, was sie
wollten, alles aus dem Wege zu riumen,
was ihnen schadlich wire und selbst das
zukiinftige Verhingnis der Sterblichen er-
fahren zu konnen.

166. Die Hoflinge und Minister der Gotter
saumten nicht, ihrem Verlangen Geniige zu
tun.

167. Man fragte sie {iberall um Rat.

168. Man glaubte, daB Menschen, die des
Vertrauens und des Umgangs des verbor-
genen Souverdns genossen, seinen Willen
wissen und auch seine Vorhaben und seine
kiinftigen Projekte nicht ignorieren konn-
ten.

169. Die Priester wurden also iiberall die
Ausleger der Gotter, die ihre Orakel ver-
kiindigten, das Zukiinftige vorhersagten,
und die, da sie selbst Teil an ihrer Allmacht
genommen hatten, ungewoOhnliche Dinge
taten, wodurch sie den Pobel in Verwunde-
rung, Schrecken und Ehrfurcht setzten.

170. Die demiitigen Volker vernahmen
zitternd ihre Befehle.

171. Ohne Murren unterwarfen sie sich
ihnen und ohne Untersuchung taten sie al-
les, was man von ihnen verlangte, um den
Himmel zu besénftigen und um seine Gna-
de zu erhalten.

172. Wirkungen, die man fiir iibernatiirlich
hielt, weil man die Art, wie sie hervor ge-
bracht wurden, nicht wullte, setzten sowohl
die RechtmiBigkeit und Authentizitit der
Befehle, die man verkiindigte, als auch,
daB die Gottheit deren Befolgung verlangte,
auBer Zweifel.

173. Es entstand also eine groBe Menge
geheimer Kiinste, die auf den genauen Um-
gang der Priester mit den Gottern gegriin-
det waren, wie Sterndeuterei, Sehereli,
Zauberei etc.

174. Alle Priester der Welt gaben sich mit
diesen Kiinsten ab und diese Wunder wer-
den immer imstande bleiben, die Leicht-
glaubigkeit der Volker zu betriigen.

175. Thre Unwissenheit, ihre Furcht, ihre
Liebe zum Wunderbaren und ihre Neugier-
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de werden sie bis in Ewigkeit geneigt ma-
chen, Betriiger zu horen und zu bewundern
und alles das fiir gottlich zu halten, was sie
nicht begreifen konnen.

176. Das Volk, das immer von der Idee
eingenommen ist, daB sein himmlischer
Monarch ein fiirchterliches Wesen ist, un-
tersteht sich nicht, ihm nahe zu kommen,
noch mit seinen eigenen Augen zu sehen.
177. Es verhilt sich wie ein Sklave, der
sich fiirchtet, vor den Augen eines zornigen
und eigensinnigen Herrn zu erscheinen.
178. Es trug seinen Dienern auf, die es fiir
seine Giinstlinge hielt, ihn statt seiner zu
sehen.

179. Dieser der ganzen Welt verborgene
Gott zeigte sich diesen anfanglich nur auf
rauchenden Bergen, im Donner und Blitz,
in finsteren Waildern, fiirchterlichen Ein-
O0den und Grausen erweckenden Hohlen.
180. Danach zeigte er sich bloB den Prie-
stern, die in sein Allerheiligstes gehen
konnten.

181. Diese Orte, wohin kein Profaner
kommen durfte, waren es, wo die Gottheit
ihre Gesetze abfafte, ihre Lehren verkiin-
digte, die Zeremonien ihres Gottesdienstes
regulierte, die Gebriduche anordnete, die
Opfer und Siihneopfer vorschrieb und
iiberhaupt das Auskommen und das Anse-
hen ihrer geliebten Diener festsetzte.

182. Bei Donner und Blitz pragte man den
Menschen die Art und Weise ein, wie sie
ihrem Gott dienen sollten und durch Ge-
heimnisse erhielt man sie im Joch.

183. Alle Religionen rithmen sich, einen
Gott zum Stifter zu haben.

184. Alle griinden sich auf gottliches An-
sehen.

185. Alle untersagen den Gebrauch der
Vernunft, wenn man die Beweise, worauf
sie sich stiitzen, untersuchen will.

186. Alle drohen denjenigen die schreck-
lichsten Strafen an, die so verwegen sind,
ihre vorgegebenen Wahrheiten zu bezwei-
feln.

187. Kurz, die Menschen, die den Gottes-
dienst lehren und gelehrt haben, haben sich
iiberall das besondere Recht angemaBt, sich

selbst die Kreditive zu machen und den
Menschen zu verbieten, sie zu untersuchen.
188. Sobald sich die Vernunft nur ein we-
nig horen lassen darf, so merken wir
gleich, daB alle Religionen ungestaltete
Werke der Schwirmerei, des Ehrgeizes,
des Eigennutzes und der Betriigerei derje-
nigen sind, die sich zwischen den Men-
schen und ihren Gottern in die Mitte ge-
stellt haben.

§ 6 Vom Priestertum

1.  Nichts wiirde den Volkern vorteilhaf-
ter gewesen sein als die Unterweisung eini-
ger ehrlicher Biirger, die, nachdem sie ihre
Zeit dem Studium der Natur gewidmet,
tiber ihre Zwecke nachgedacht, Erfahrun-
gen gesammelt, sich reelle Wissenschaften
und mniitzliche Kenntnisse erworben hatten,
solche danach denjenigen offenherzig mit-
geteilt hitten, die ihr Zustand und Gewerbe
hinderte, sich selbst mit diesen Gegenstin-
den zu beschiftigen.

2. Wenn, statt sich mit gefdhrlichen und
ausschweifenden Hirngespinsten zu bela-
den, eine gewisse Anzahl Menschen sich
mit der Sittenlehre, mit den Verhiltnissen
der Menschen untereinander, mit den dar-
aus entspringenden Pflichten beschéftigt
hétten, so wiirden Moral, Gesetzgebung,
Politik, Naturwissenschaft sich vervoll-
kommnet und die Summe der Ubel des
menschlichen Geschlechts gewifl verringert
worden sein.

3. Naturwissenschaft und eine auf die
Natur gegriindete Moral sind die einzigen
Gegenstiande, die der Aufmerksamkeit der
Menschen wiirdig sind.

4. Die erste lehrt, das Gute, das sie
schon genieBen, zu vervielfiltigen, und die
Ubel, die sie betreffen und bedrohen, zu-
riickzutreiben oder wenigsten zu vermin-
dern.

5. Die andere lehrt die Tugend und be-
weist, daB sie die einzige Stiitze der Rei-
che, der Gesellschaften, der Familien, und
die wahre Quelle der allgemeinen und be-
sonderen Gliickseligkeit der Menschen ist.
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6. Weil sich aber die Menschen einmal
in den Kopf gesetzt hatten, daB sie ein stir-
keres Interesse als dasjenige hitten, sich
jetzt in ihrer Existenz gliicklich zu machen;
da sie diese Welt nur als einen Weg be-
trachteten, der sie zu einem weit wichtige-
ren Leben, als sie jetzt genossen, fiihren
sollte; da Phantome die einzigen Gegen-
stainde ihrer Sorge wurden; so wurde das
Reelle und Wahre vernachldssigt und man
machte sich ein Verbrechen daraus, einen
Augenblick seine Augen von diesen prich-
tigen Hirngespinsten, auf die man seine
Hoffnung und Furcht setzte, wegzuwenden.
7. Da die Gotter als Herren des Schick-
sals und der Verhingnisse der Sterblichen
betrachtet wurden; so bildeten sich diese
ein, fiir ihre Wohlfahrt genug getan zu ha-
ben, wenn sie die ihnen vorgeschriebenen
Mittel, diese Michte giinstig zu machen
oder ihren Zorn abzuwenden, fleiig ge-
brauchten.

8. Auf diesem Weg waren die Diener
der Gotter die einzigen Lehrmeister der
Volker, die ihren Kopf mit unsichtbaren
Wesen, deren Ausleger sie waren, beschaf-
tigten, sie mit dunklen Begriffen, die sie
sich selbst formiert hatten, beschenkten und
so die mit Aberglauben und Furcht vergif-
teten VoOlker keinen Schritt ndher zur
Gliickseligkeit brachten.

9. Waren sie gliicklich, so sagte man
ihnen, daf solches eine Wohltat des Him-
mels wire, wofiir man ihm danken miifite.
10. Waren sie ungliicklich, so sagte man
ihnen, daB ihr Ungliick eine sichtbare Stra-
fe der Gotter wire, deren Gerichte sie mit
Furcht und Zittern anbeten miiten.

11. Wollten sie den Hindernissen, die
ihrer Gliickseligkeit im Wege standen, ent-
gegen arbeiten, so sagte man ihnen, daf
das dem Willen des Allerhochsten wider-
streben hiefe.

12. Wollten sich aber einige Biirger mit
niitzlichen Wissenschaften abgeben, so hielt
man solche fiir unniitze, verachtungswiirdi-
ge und Sterblichen, die bloB das zukiinftige
Leben vor Augen haben sollten, unnotige
Dinge.

13. Wollten gliickliche Nationen die
Sphire ihrer Vergniigungen erweitern, so
sagte man ihnen, daB alles, was ihnen ge-
fallen konnte, den Zorn ihres Gottes erre-
gen wiirde, der sie in dieser Welt blof zu
Trédnen und Seufzern verdammte.

14. Auf diese Art wollte die Religion, die
auf alles, was die Aufmerksamkeit der
Menschen von ihr abziehen konnte, hochst
eifersiichtig war, sie allein beschéftigen.

15. Der Erziehung beméchtigte sie sich
ganz allein.

16. Auf die Gesetzgebung hatte sie Ein-
fluB.

17. Die Politik war ihr untergeordnet.

18. Die Moral wurde nach ihrem Eigen-
sinn reguliert.

19. Der gesellschaftliche Friede wurde
durch die aus ihr entstehenden notwendigen
Streitigkeiten gestort und Vernunft und
Erfahrung wurden auf immer verbannt.

20. Der wahren Wissenschaft wurden
entweder Fesseln angelegt oder sie wurde
verscheucht, und die allen Lichts und aller
Tatigkeit beraubten Volker wurden in einer
Unwissenheit und Betdubung erhalten, von
der man sie nur, um sich zu schlagen und
die absurde Entscheidung ihrer geistlichen
Fiihrer zu unterstiitzen, erweckte.

21. Der bloB mit seinen Hirngespinsten
beschiftigte Aberglaube zeigte den Men-
schen niemals Gegenstinde, die sie wirk-
lich interessierten.

22. Seine Unterweisungen bildeten blof
unwissende, furchtsame und unruhige Skla-
ven, die keine Tatigkeit hatten als nur sich
zu schaden, und die immer bereit waren,
die heiligsten Pflichten mit Fiilen zu treten,
so oft man ihnen sagte, dal der Himmel es
so haben wollte.

23. Das waren die Friichte, die die Na-
tionen von ihren heiligen Lehrern ernteten.

24. Diese geborenen Feinde der Wahr-
heit, der Vernunft und der Wissenschaft
waren selbst blind, und verlangten die
Blinden zu leiten, die sich angelegen sein
lieBen, noch blinder zu machen.

25. Wiren Vorteil, Vernunft und
Verstand befragt worden; so wiirden die
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Kiinste vervollkommnet, die Arbeiten er-
leichtert worden sein und die titigen Volker
auf dem Weg zur Gliickseligkeit gewesen
sein.

26. Hitte man die Politik zu Rate gezo-
gen, so wiirde man bald gefiihlt haben, daf3
wenn eine Regierung niitzlich sein soll, sie
auch gerecht sein miisse und daB die Ge-
sellschaften nicht gliicklich sein konnten,
wenn sie nicht Freiheit, Sicherheit und
Frieden geniefen.

27. Hitte man die Vernunft gefragt, so
wiirde man gefunden haben, daB ohne Sit-
ten und ohne Tugend kein Volk bestehen
konne, und daB Religion, Regierung und
Gesetze bestindig unniitz sein werden, um
die Leidenschaften der Menschen in Ord-
nung zu halten, wenn Erziehung, Gewohn-
heit, Vorurteil, religiose und politische
Tyrannei sich immer anstrengen, sie zu
verderben, ihren Kopf zu verwirren und
ihren Korper zu fesseln.

28. Denen, die liber diese wichtigen Ge-
genstinde nachgedacht haben, gebiihrt die
Unterweisung der Volker.

29. Diese allein verdienen den Namen der
Weisen, und sie sind die Weisen, die die
einzigen Priester der Volker sein sollten.
30. Statt Abergldubische, Feige, Trige
und Schwirmer zu bilden, wiirden ihre
Unterweisungen groBmiitige, fleiBige, auf-
geklarte und verniinftige Biirger hervor-
bringen.

31. Auf diesem Weg wiirde die Erzie-
hung nach und nach Licht, Kenntnisse und
wahre Tugend verbreiten.

32. Eine so erzogene Jugend wiirde eine
tugendhafte, aufgekliarte und freie Nach-
kommenschaft hinterlassen.

33. Jeder Hausvater pflanzte in seinen
Kindern die Grundsitze, Gesinnungen und
Tugenden, die er selbst erlangt hitte.

34. Er wirde ihre Vernunft aufkliren,
ihnen ihr wahres Interesse zeigen und ihnen
bei guter Zeit die Geschicklichkeit geben,
niitzlich zu sein.

35. Er wiirde sie den wahren Wert der
wahren Ehre fiihlen lassen, ihnen Begierde
einflofen, die Gewogenheit derer zu erhal-

ten, deren Hilfe und Ansehen ihnen der-
einst niitzlich sein konnte.

36. Er wiirde ihnen beweisen, daB es ihr
eigener Vorteil sei, dem Vaterland zu die-
nen, sich an die groBe Familie zu hdngen,
zu deren Glied sie die Verbindung gemacht
hat und sich den Gesetzen zu unterwerfen,
die keinen anderen Endzweck als das Beste
aller haben.

37. Kurz er wiirde sie die heiligen Namen
Tugend und Vaterland lehren.

38. Bei Biirgern von diesen Grundsitzen
wiirde eine verniinftige und gerechte Regie-
rung, mit Hilfe der Belohnungen und Stra-
fen, den hauslichen und viterlichen Unter-
weisungen neue Stirke geben.

39. Die Gesetze wiirden der Erziehung zu
Hilfe kommen, die Vorschriften der Moral
verstirken, die Talente aufmuntern, die
Tugend notwendig zu machen, und der
Souverdn selbst, der aus Eigennutz Gutes
tun mifte, wiirde der Priester der Ver-
nunft, der wahre Fiihrer seines Volkes und
der Mittelpunkt aller Bewegungen der ge-
sellschaftlichen Sphire sein.

40. Aber so war es nicht bei den Volkern
beschaffen, wo sich alles vereinigte, sie mit
Schrecken und Aberglauben zu begaben.
41. Die Religionslehrer schlugen ihren
Mut danieder.

42. Sie lehrten sie bloB vor ihren Gottern
zu zittern, sie durch Geschenke zu besinf-
tigen, und sie als Konige zu behandeln,
deren Macht zu fiirchten wére.

43. In diesen Ideen versunken, glaubten
die Volker, nachdem sie ihren himmlischen
Monarchen einen Hofstaat angeordnet hat-
ten, daB die Gotter diejenigen vor allen
anderen liebten, von denen sie insbesondere
bedient wiirden und die ihnen am nachsten
waren.

44. Man bildete sich also ein, dafl die
Minister und Hofleute der Gotter, die Die-
ner ihrer Paliste und die Personen, die zu
ihrem Aufzug und Staat gehorten, vor an-
deren begnadete Menschen wiren, die den
Gottern viel angenehmer wéren als die iib-
rigen Sterblichen und die durch ihren Kre-
dit alles von ihren Herren erhalten kdnnten.
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45. Beim Ursprung der Gesellschaften
waren die Priester die ersten Gesetzgeber.
46. Sie waren es, die ihnen Gottheiten,
Religionen, Gotterlehren schenkten, wofiir
sie in dem Besitz blieben, den Willen der
Gotter zu verkiindigen und auszulegen.

47. Das Priestertum gehorte von Rechts
wegen diesen wohltitigen oder verschlage-
nen Ehrgeizigen, die, nachdem sie das Ver-
trauen des Volkes erworben hatten, sich
seiner Unterweisung bemichtigten.

48. Durch auserwdéhlte und bewéhrt ge-
fundene Personen, denen sie das Detail des
heiligen Dienstes anvertrauten und die mit
ihnen die Ehrfurcht der Volker teilten,
wurden sie in ihren Funktionen unterstiitzt.
49. Die Priester machten eine Hierarchie
aus und nahmen nach Verschiedenheit der
Wichtigkeit der Dienste bei ihren Gottern
Anteil an dem Glanz der gottlichen Maje-
stat.

50. Bei allen Volkern machten sie eine
besondere Klasse von Menschen aus, die
mit dem Volk nicht vermischt werden durf-
te, weil vertrauter Umgang die Ehrfurcht
vermindert haben wiirde.

51. Menschen, die blof bestimmt waren,
den Goéttern zu dienen, wurden als Heilige
betrachtet, die mit den anderen, in ihren
eigenen Augen heruntergesetzten und sich
selbst fiir Unheilige haltenden, nicht auf
einer Stufe stehen konnten.

52. Die mit ihren wichtigen Funktionen
allein beschéftigten Priester schlossen sich
mit ihren Gottern in ihren Tempeln ein,
lebten in der Einsamkeit, machten sich dem
Pobel unzuginglich, und ihr Allerheiligstes
undurchdringlich.

53. Was man alle Tage sieht, verliert gar
bald die Gewalt zu betriigen."

" Der Hohepriester der Juden ging nur alle Jahre
einmal in das Allerheiligste. Er zeigte sich dort ganz
allein und nicht ohne eine wahre oder verstellte
Furcht zu sterben. Was muBten die Israeliten von
ihrem Gott fiir einen Begriff haben, da er selbst dem
Hohepriester so fiirchterlich war? Die Heiden hatten
gleichfalls Tempel, die sich nur alle Jahr einmal
Offneten. In Ansehung der Religion wurden die
Menschen immer wie Kinder behandelt.

Zittert vor mir, sagt Jahwe. (3.Mose 19).

54. Vor seinem Gott nichtig und als der
Gegenstand seines Unwillens glaubte das
Volk nicht wiirdig zu sein, seine Opfer
diesem fiirchterlichen Monarchen, den es
mit seinen Priestern in dem Allerheiligsten
eingeschlossen sah, selbst zu bringen.

55. Es hielt sich fiir verpflichtet, seine
Zuflucht zu der Fiirbitte seiner Giinstlinge
zu nehmen.

56. Diese hatten allein das Recht, mit ihm
zu reden, ihm die Gaben des Volkes darzu-
bringen, fiir dasselbe zu beten, zu opfern
und seine Vergehen auszusohnen.

57. Diejenigen, die das ausschlieBliche
Recht hatten, die Gottheit zu sehen, sich
mit ihr zu unterhalten, oder von ihr inspi-
riert zu werden, waren ohne Zweifel die
einzigen, die seinen Willen wuften und den
wahren Sinn seiner Befehle verstanden.

58. So ehrenvolle und wichtige Dienste
erwarben den Priestern einen Teil der Ver-
ehrung des unsichtbaren Wesens, dessen
Werkzeuge sie waren.

59. Als Mittler zwischen ihm und den
Menschen beherrschten sie die Volker.

60. Thre Befehle fanden keinen Wider-
stand, und wer wiirde sich auch unterstan-
den haben, ihnen zu widerstehen.

61. Die Konige, die wie ihre geringsten
Untertanen der Herrschaft der Unsterbli-
chen unterworfen waren, wurden immer
gezwungen, den Nacken ins priesterliche
Joch zu schmiegen.

62. Konnte die Wahl eines abergliubi-
schen Volkes zwischen seinem himmlischen
Herrn und dessen Diener und zwischen
seinem profanen Souverin, dessen Ansehen
und Ehre durch den Glanz des Allerhoch-
sten verschlungen wurde, wohl im Gering-
sten zweifelhaft sein?

63. Kenntnisse, Talente und Wissenschaf-
ten gaben ihren Besitzern notwendig ein
Ansehen.

64. Durch niitzliche Entdeckungen ver-
dienten sich die Gesetzgeber das Vertrauen
der Volker, daB sie von ihnen Gottesdienst

Wer sich der Hiitte des Herrn néhert, soll des Todes
sein. (4.Mose 18,31).
Euer Gott ist ein verzehrendes Feuer. (5.Mose 5,24)
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lernten, Gesetze annahmen und sich von
ihnen unterjochen liefen.

65. Da der Gottesdienst einmal eingerich-
tet war, die Priester vom Volk unterhalten
wurden, diese ihre Sorge auf den Altar
einschriankten und wegen der GrofSmut der
Volker von der Sorge fiir ihren Unterhalt
befreit waren; so hatten sie MuBe zum Stu-
dieren und fiir andere zu denken.

66. Daher geschah es dann, daB sie ofters
der Gesellschaft niitzliche Entdeckungen
machten.

67. Einige studierten die geheimen Krifte
der Pflanzen, die Krankheiten des mensch-
lichen Korpers, die Mittel sie zu heilen;
andere beobachteten den Lauf der Sterne
und glaubten gar bald in ihnen das Ver-
hingnis der Sterblichen zu lesen.

68. Noch andere fanden in der Natur Mit-
tel, ihre Mitbiirger in Erstaunen zu setzen
und ihre Leichtgldubigkeit zu betriigen.

69. Priester waren die ersten Arzte, die
ersten Rechtsgelehrten, die ersten Gesetz-
geber, die ersten Richter, kurz die ersten
Gelehrten einer entstehenden Gesellschaft.
70. Sie tiibten sich in der Poesie und in
der Musik und gaben sich mit Sterndeutung
und Zauberei, ja selbst bisweilen mit der
Moral und Philosophie ab.

71. Thre Gelehrsamkeit erwarb ihnen die
Hochachtung der Welt.

72. Der Fiirst bediente sich ihrer bei sei-
nen Unternehmungen.

73. Der Soldat ehrte sie, selbst bei der
Niedermetzelung.

74. Jeder bedurfte ihrer Hilfe und ein
jeder fand bei seinem Priester Rettungsmit-
tel und hielt ihn fiir einen gottlichen Men-
schen, weil er die Geheimnisse seiner
Kunst nicht wuBte. "

" In Indien haben die Priester so viel
Macht iiber die Ungliicklichen, die sie be-
herrschen, daB sie ihnen einbilden, daf es
ein unverzeihliches Verbrechen sei, wenn
jemand es wagen sollte, sich nur die min-
deste Miihe zu geben, den Inhalt der Veden
(der vier Biicher, in denen die Gesetze und
gottlichen Anordnungen enthalten sind) zu

75. Das Priestertum wandte also alle Sor-
ge an, die Wissenschaft nicht allgemein zu
machen.

76. Weil sie nur durch ihre Hinde ging,
so nahmen die einfachsten Wahrheiten ei-
nen ritselhaften und geheimnisvollen Ton
an, der ganz offenbar die Fortschritte darin
aufhielt.

77. Niemals waren die Priester willig, die
Wabhrheit nackt vorzutragen.

78. Immer wurde sie von ihnen unter
Allegorien verschleiert, in Hieroglyphen

erforschen. Der Brahmane, der diese Ge-
heimnisse entdecken wollte, wirde auf
ewig ehrlos sein. Der Kaiser Akbar konnte
trotz aller Miihen nicht hinter diese Ge-
heimnisse kommen. Auf sein Anstiften
libergab man einem Brahmanen einen ge-
wissen Feisi, um ihn auf seine Kosten als
eine verlassene Waise zu erziehen. Nach-
dem Feisi zehn Jahre mit dem Brahmanen
umgegangen war und mit ihm studiert hat-
te, kannte er die Geheimnisse der Priester,
so wie er sich auch wihrend dieser Zeit in
seine einzige Tochter verliebt hatte. Der
alte Brahmane bot sie ihm zur Ehe an, und
Feisi, von Liebe und Dankbarkeit durch-
drungen, konnte sein Vorhaben nun nicht
langer verbergen. Er warf sich dem Brah-
manen zu Fifen und entdeckte ihm seinen
Verrat. Der Brahmane verstummte vor
Schrecken, zuckte seinen Dolch und wollte
sich das Leben nehmen. Feisi hielt seinen
Arm auf und versicherte, dal, wenn es ein
Mittel gibe, seine Schandtat zu entsiindi-
gen, er entschlossen wire, alles zu tun, was
er nur wollte. Der Brahmane wandte sich
mit trinenden Augen zum Feisi und sprach:
,wenn du mir zwei Dinge versprichst, so
will ich dir vergeben und mein Leben er-
halten.“ Feisi versprach alles. Diese zwei
Dinge waren, daB Feisi nie die Veden
iibersetzen, noch den Indern ihre Leicht-
glaubigkeit einleuchtend machen sollte.
Feisi hielt wirklich sein Wort. Aus ,,Ge-
genwartiger Zustand von Bengalen®, Leip-
zig, 1780, Kapitel 1.
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ausgedriickt und mit dem Schatten des Ge-
heimnisses bedeckt.'

79. Nur einer kleinen Anzahl gepriifter
und von den Priestern bewéhrt befundener
Menschen wurde die Wahrheit gezeigt."”
80. Wenn man iiberlegt, daB das, womit
man vertraut umgeht, leicht sein Recht auf
die Bewunderung der Menschen verliert,
hingegen ein Geheimnis die Neugierde
reizt, das Wunderbare ihre Einbildungs-
kraft verwirrt, und alles, was ihren
Verstand ibersteigt, sie in eine dumme
Verwunderung versetzt, so kann man den
Grund des priesterlichen Betragens sehr
leicht entdecken.

81. Ein jeder Mensch, der ein wichtiges
Geheimnis zu besitzen vorgibt, ist in den
Augen des Pobels ein achtenswerter Mann,
der von dem Himmel begiinstigt wird und
dem er gern ein Ansehen {iber sich ein-
raumt.

82. Auf diese Neigungen wurden die Ge-
heimnisse gegriindet.

83. Die Priester setzten sich durch sie in
Achtung und waren sehr besorgt, sie bloB
solchen bekannt zu machen, die entweder

' In Agypten waren die Priester Richter. Thr Chef
trug einen Saphir am Hals, den man die Wahrheit
nannte. Die Druiden waren die Richter der Kelten.

' Die Allegorie und die Hieroglyphen wur-
den in Agypten erfunden. Die auf ihre Ent-
deckung eifersiichtigen Priester stellten die
Sache unter solchen Bildern vor, die sie nur
auf ihre Nachfolger im Amt, niemals aber
auf das Volk bringen konnten. Die Priester
waren allezeit geheimnisvoll. Bei den
Druiden war es verboten, ihre heiligen
Lehren aufzuschreiben, aus Furcht, sie
mochten untersucht werden. Aus eben die-
sem Grund haben die feinsten und ver-
schmitztesten christlichen Priester dem
Volk das Buch, in dem sein Glaube be-
griindet sein soll, aus den Hinden nehmen
wollen. Es kann nichts Absurderes erdacht
werden, als daB ein guter und weiser Gott,
da er die Menschen hat unterrichten wol-
len, in Allegorien, das heifit in einer Spra-
che habe reden wollen, die dem aller groB-
ten Teil der Menschen unbekannt ist.

ihre Nachfolger werden sollten, oder deren
Bescheidenheit und Verschwiegenheit sie
versichert waren.'®

84. Da die Gotter fiir die Urheber aller
Begebenheiten der Welt gehalten wurden;
so war es natiirlich, ihre Diener bei allen
Unternehmungen um Rat zu fragen und
ohne ihren Rat nichts zu tun.

85. Die Priester wurden also die Herren
des Schicksals der Volker, die sie bald
durch giinstige Orakel anfeuerten, bald
durch widrige Weissagungen niederschlu-
gen.

86. Daher der Haufe Inspirierter, die un-
ter dem Namen Seher, Propheten, Auguren
bei allen Unternehmungen ihren Ausspruch
taten, oft niitzliche Projekte vereitelten und
immer im ruhigen Besitz blieben, die Vol-
ker in Harnisch zu jagen und ihnen die der
Gesellschaft schadlichsten Leidenschaften
einzufloBen. "

87. Die erhabenen und verschiedenen
Kenntnisse der Priester erwarben ihnen bei
den Nationen Liebe, Schitzung und Ehr-
furcht.

88. Die Rettungsmittel, die sie bei ihnen
zu finden glaubten, ihr Ansehen bei den
Gottern, und die notwendige Superioritit,

'8 Strabo sagt, daB Plato und Eudoxes nach
einem dreizehnjidhrigen Aufenthalt in
Agypten, wihrend welcher Zeit sie nicht
aufgehort hitten, die Priester in Heliopolis
zu verehren und vor ihnen zu kriechen,
weiter nichts gelernt hitten, als dafl die
wahre Dauer eines Jahres noch sechs Stun-
den langer wire, als man in Griechenland
glaubte. Der geheimnisvolle und schwir-
merische Ton der pythagoreischen und pla-
tonischen Lehren kommt ohne Zweifel von
den &gyptischen Priestern her, bei denen
beide in der Schule gewesen waren.

' Euripides sagt, daB derjenige, der am
besten raten kann, der beste Prophet ist.
Die Propheten der Hebrider waren, wie man
augenscheinlich sieht, Gaukler, Possenrei-
Ber, Neuigkeitenkrdmer und kurz Leute,
die von der Einfalt der Volker lebten. Der-
gleichen gibt es iiberall.
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die ihnen ihre Erfahrung iiber andere Biir-
ger gab, machte aus ihnen die wichtigste
Klasse in der ganzen biirgerlichen Gesell-
schaft.

89. Das Wunderbare kam ihnen zu Hilfe.
90. Einige von ihnen studierten die Natur
und wuBten ihre Erscheinungen, um den
Pobel in Furcht und Schrecken zu setzen,
zu benutzen.

91. Dieser, der allezeit unwissend ist,
hielt diese Wirkungen fiir iibernatiirlich;
und da seine Einbildungskraft schon vorher
eingenommen war, so sah er unaufhorlich
alles, was die Priester wollten, daBl er se-
hen sollte.”

92. Daher die Menge auBerordentlicher
Taten, Verblendungen und Wunder, die
man fiir unzweifelhafte Zeichen des gottli-
chen Willens hielt und die man durch eine
Unordnung oder Abédnderung oder Aus-
nahme von der gewohnlichen Regel erklart,
die Gott nach den Wiinschen seiner Priester
macht.

93. Diese vorgegebenen Wunder befestig-
ten immer mehr und mehr die priesterliche
Gewalt, indem sie der Vernunft der Volker
ein Schweigen aufzwangen und sie geneigt
machten, alles blind zu glauben, was man
nur verlangen konnte.

2 Alle Gaukeleien oder Wunder, welche
die Bibel dem Moses und den dgyptischen
Zauberern beilegt, beweisen, daB die agyp-
tischen Priester eine grofie Anzahl physi-
scher und auch chemischer Geheimnisse
gekannt haben, die nachher verloren ge-
gangen sind. Vielleicht hatte Moses, dessen
Angesicht glianzte, Kenntnisse vom Phos-
phor. Was fiir Wunder hitten nicht die
heidnischen Priester tun konnen, wenn sie
den Magnetismus und das Pulver gehabt
hitten. Moses trieb vermutlich mit den Is-
raeliten Kurzweil, wenn er ihnen sagte, daf3
sie in der Nacht durch eine Wolkensiule
geleitet wiirden, indem diese Saule ein
Kohlenfeuer war, das er nach der Gewohn-
heit der Orientalen vor der Spitze der Ar-
mee hertragen lief3.

94. Wie konnten ihnen auch Menschen
widerstehen, da die Natur selbst gezwungen
wurde, ihnen zu gehorchen?

95. Wie konnten sie an der Wahrheit der
Worte zweifeln, da ihnen Himmel und Erde
die herrlichsten Zeugnisse gaben?

96. Wie konnten sie sich weigern, ihre
Vernunft unter den Glauben an Menschen
gefangen zu nehmen, die Dinge tun konn-
ten, durch die die Vernunft in Unordnung
gesetzt wurde?

97. Mit Hilfe der Wunder konnte man zu
seinem Zweck kommen, die Vernunft zu
unterjochen.

98. Eine {bernatiirliche Wirkung, die
niemals etwas anderes als eine Wirkung
einer dem Volk unbekannten Ursache ist,
wird fiir ihn immer ein stirkerer Beweis als
alle Demonstrationen bleiben.

99. Die Vernunft redet oft nur mit Leu-
ten, die sie nicht verstehen und ihre Bewei-
se nicht einsehen konnen.

100. Ein Wunder hingegen redet mit den
diimmsten Menschen und fiihrt die Uber-
zeugung gleich bei sich.

101. Die meisten Religionsstifter haben
ihre gottliche Sendung durch Wunder er-
wiesen.

102. Aber auch alle Religionen der Welt
schreiben sich aus den Zeiten der Unwis-
senheit her.

103. Je unwissender die Menschen sind,
desto mehr Gewalt hat das Wunderbare und
man hat also ein Recht, ihr Zeugnis zu
verwerfen.

104. Zweifeln wir indessen an der Wahr-
heit einer Religion; so bringt man uns da-
mit zum Schweigen, daB man uns die
Wunder anfiihrt, die die Stifter in Gegen-
wart und vor den Augen des Pobels getan
haben, dessen Unwissenheit und Dummbheit
man zugibt.

105. Man will, daB Gaukeleien, die der
dumme und blinde Pdbel bezeugt hat, auch
jetzt noch fiir aufgeklarte Menschen, die
Nachdenken und Erfahrung in Ansehung
des Wunderbaren aus dem Irrtum gerissen
hat, Wunder sein sollen.
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106. Nur in den Zeiten der Finsternis hat-
ten die Priester die Macht, die Griinde ihrer
GroBe vom Himmel kommen zu lassen,
aber diese Rechtsgriinde verloschen und
konnen sich schwerlich, wenn die Nationen
sich aufkldren, wieder erneuern.

107. In aufgeklarten Gesellschaften weif3
man nichts mehr von Wundern, und die
Priester sind, in Ermangelung der Macht,
neue Wunder zu tun, gezwungen, von den
alten Wundern Gebrauch zu machen.?

>l Aus diesem Grund waren die Priester
immer Feinde neuer Entdeckungen. Nach
dem Verhiltnis der Aufklarung steigt und
fallt das Ansehen der Priester. Das Studium
der Natur muB} insbesondere den Priestern
mifBfallen, da sie ihr ganzes metaphysisches
System umzustofen und ihnen die Macht
Wunder zu tun auf immer zu nehmen im-
stande ist. Das Geheimnisvolle, das in allen
Religionen herrscht, griindet sich, wie
schon gesagt, darauf, daB die Menschen
sich gewohnlich von demjenigen, was sie
nicht verstehen, eine hohe Idee machen.
Dinge, die man ihnen verbirgt, beschifti-
gen ihre Einbildungskraft am meisten. Si-
nesius sagt sehr wohl, ,daB das Volk im-
mer das verachte, was leicht zu begreifen
ist und daB ihm daher die Religion etwas
Wunderbares und Geheimnisvolles, das ihn
in Erstaunen setzt und seine Neugierde er-
regt, darbieten miisse.“ Die romische Reli-
gion ist viel populdrer als die protestanti-
sche, indem sie viel ungereimter und my-
steri0ser ist, und jene gegen einige verniinf-
tige Lehren schwierig ist, obwohl sie ande-
re der Vernunft ebenso widerstrebende
Lehren willig annimmt. Vielleicht waren
Dunkelheit, Widerspruch, geheimnisvolle
Ungereimtheiten die wahren Ursachen der
Begierde, mit der diese Religion aufge-
nommen wurde. Die gottlichste Religion ist
die wundervollste und die unbegreiflichste
die beste.

§ 7 Von der Theokratie oder der Prie-
sterherrschaft.

1. Das sind die Waffen, mit denen das
Priestertum die Volker liberwunden und
sich auf den Thron der Welt neben seinen
Gottern geschwungen hat, vor denen es die
Menschen in Furcht gesetzt hatte.

2. Die Irrtiimer des menschlichen Ge-
schlechts wurden auf verschiedene Weise
verdndert.

3. Alte und verichtlich gewordene Reli-
gionen machten neuen Torheiten Platz.

4.  Die Gotter selbst wurden verdndert.
5. Nur das Ansehen, die Verschlagen-
heit, die Gewalt und die {ibrigen Kiinste der
Priester blieben sich allezeit gleich.

6. Hoffnung und Furcht, Unwissenheit
und Leichtglaubigkeit, und Neigung zum
Wunderbaren machten die Priester immer
zu Herren und Fiihrern der Volker.

7. Sie geboten ihrer Einbildungskraft,
fesselten ihren Verstand und teilten mit den
Gottern, die zu der Zeit regierten, Gewalt
und Majestit.

8. Da, wie ich im vorhergehenden Ab-
schnitt gezeigt habe, die Priester die ersten
Gesetzgeber der Volker waren, so muften
sie auch notwendig die ersten Souverine
werden.

9. Je tiefer man in das Altertum ein-
dringt, je mehr sieht man auch das Priester-
tum mit der hochsten Macht vereinigt und
von denselben Menschen ausgeiibt.

10. Nichts war natiirlicher, als sich dem
Ansehen der ehrwiirdigen Personen, von
denen man so viele Wohltaten erhalten hat-
te, die man fiir die Giinstlinge der Gotter
hielt, die so viele Wunder taten, und durch
die man den Willen des Himmels erfuhr,
ohne alle Einschrinkung zu unterwerfen.
11. Was waren das nicht fiir triftige
Griinde, ihnen den blindesten Gehorsam zu
erweisen, das vollige Vertrauen auf sie zu
setzen und ihnen die tiefste Verehrung zu
zeigen?

12. Was fiir einen Vorzug und was fiir
ein Ansehen miissen nicht diejenigen bei
einem unwissenden Volk haben, die die
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Geheimnisse der Natur kennen, beredt
sind, die Kunst verstehen, die Imagination
in Glut zu setzen, das Geheimnis kennen,
die Volker verzagt und kleinmiitig zu ma-
chen, und vor allen Dingen das Vorrecht
besitzen, die Gotter reden lassen zu kon-
nen?

13. Der Gewalt, die ein verschlagener
und tapferer Mensch mit Hilfe der
Schwiarmerei und der Gaukeleien oder
Wunder iber schwache, furchtsame, uner-
fahrene und unwissende Menschen erhalten
kann, kann nichts gleichkommen.

14. Wir diirfen uns also nicht wundern,
daB wir fast iiberall mehr oder weniger
Spuren der priesterlichen Regierung erken-
nen.

15. Sie muBte unumschriankt und despo-
tisch sein, weil der Wille der Gotter, der
nicht dazu gemacht ist, sich Hindernisse in
den Weg legen zu lassen, die Regel fiir die
Menschen war.

16. Dieses Regiment muBte eine uneinge-
schrinkte Gewalt haben, weil es ein Ver-
brechen sein wiirde, wenn man sich unter-
stehen wollte, mit seinem Gott, den seine
Allmacht von aller Verbindlichkeit befreit,
und der sich keiner Schuldigkeit unterwer-
fen kann, in Traktaten oder Biindnisse zu
treten.

17. Die Kriminalgesetze mufiten grausam
sein, weil es kein groBeres Verbrechen gibt
als den Ungehorsam und das Auflehnen
gegen Gott.

18. Diese Regierung muBte gewaltsam
und tyrannisch sein, weil sie sich auf
Schrecken griindete.

19. Sie muBte unverniinftig sein, weil sie
sich eigensinnige und unverniinftige We-
sen, die das Abbild der boshaftesten Men-
schen waren, zum Modell und zur Regel
genommen hatte, und der schrecklichsten
MiBbrauche voll sein, da Straffreiheit ihre
Frechheit und Ausgelassenheit noch verwe-
gener und kiihner machten.

20. Solange das Priesterregiment keinen
Nebenbuhler hatte, solange nannte man es
Theokratie oder gottliche Regierung.

21. Gott wurde fiir den Regenten selbst
gehalten, der bloB seine Diener als Repri-
sentanten und als Ausleger seines Willens
hatte.

22. Da aber mit der Zeit einige ehrgeizi-
ge Laien die Rechte des Priestertums wenig
achteten; so verlor das priesterliche Re-
giment fast allenthalben einen Teil seiner
gottlichen Gewalt.

23. Ohne Zweifel waren MiBbrauch der
Gewalt der Reprisentanten der Gottheit, ihr
Stolz und ihre Ausschweifungen die Ursa-
chen, die die Volker und die Soldaten ver-
anlaBten, in die Teilung der hochsten Ge-
walt einzuwilligen.?

24. Das Priestertum machte einen uner-
setzlichen Fehler, daB es nicht darauf be-
dacht gewesen war, die Stirke der Waffen
mit der Stirke der Meinungen und Lehren
zu verbinden, wodurch es sich ein ewiges
Reich geschaffen haben wiirde.

25. Die priesterliche Tyrannei zerstorte
sich groBtenteils selbst.

22 Nach der Bibel war Moses ein von einem priester-
lichen Gott gesandter Gesetzgeber, der sich blof mit
seinen Priestern beschiftigte und schlechterdings
haben wollte, daB sein erwihltes Volk immer den
Priestern gehorsam sein sollte. Erst zu der Zeit, als
die Hebréer kriegerischer zu werden anfingen, ris-
sen sie den Priestern ihre Gewalt aus den Hénden
und erst zu dieser Zeit zwangen sie Gott und seine
Propheten, ihnen einen Konig zu geben, der an ihrer
Spitze stritte. Die Dairi der Japaner waren solange
die Hohenpriester und Konige dieses Landes, bis
ihnen endlich ein ehrgeiziger General die weltliche
Macht aus den Hénden ri. Die Mohammedaner
lebten sehr lange in einer Theokratie. Die Kalifen
oder Nachfolger des Mohammed waren geistliche
und weltliche Despoten, bis ihnen die biirgerliche
Gewalt des MiBlbrauchs und der Schlifrigkeit wegen
genommen wurde. In Indien verlangen die Brahma-
nen oder Priester den Rang iiber die Fiirsten und es
gab eine Zeit, in der das Zepter in den Hinden
dieser Priester war. In Europa bestand die Theokra-
tie sehr lange. Der Papst iibte im Namen seines
Gottes, fiir dessen Vikar er sich ausgab, eine unein-
geschriankte Gewalt iiber die Konige und Souveridne
seiner Sekte aus. Sein Geiz und seine Unverschiamt-
heit brachten die Souverdne nach und nach gegen
ihn auf und einige Volker schiittelten sein Joch ab.
Indessen ist die christliche Regierung noch iiberall
zu ihrer Schande den Priestern unterworfen.
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26. Tatige Krieger und Ehrgeizige rissen
das Zepter aus den Hinden derer, die ent-
weder zu schwach waren, es zu halten oder
die es offenbar mibraucht hatten.

27. Sie nahmen den Gottern und ihren
Dienern die unumschriankte Gewalt, unter-
zogen sich selbst der politischen Verwal-
tung und lieBen jenen die Sorge, den
Verstand zu leiten.

28. In allen Staaten entstanden also zwei
Gesetzgeber und zwei Méchte.

29. Das Priestertum behielt jedoch immer
das Recht, im Namen Gottes zu reden und
selbst die Konige auf ihrem Thron zittern
zu lassen.

30. [Thre geistliche Macht, die sich auf
Religion griindet, war immer stark genug,
die Staaten vom Grunde aus zu erschiittern.
31. Die mit der ihnen {ibrig gebliebenen
Gewalt nicht zufriedenen Priester suchten
bestindig den Thron wieder zu ersteigen,
von dem sie durch eine unheilige Hand
getrieben waren.

32. Die geistliche Gewalt war bei allen
Volkern die Nebenbuhlerin und Feindin der
weltlichen.

33. Niemals vergaB der Priester, daB sei-
ne Rechte vom Himmel kidmen und niemals
war er wirklich den Fiirsten der Erde un-
terworfen.

34. Fihlte er sich zu schwach, der weltli-
chen Gewalt zu trotzen, so machte er heim-
lich Intrigen gegen sie.

35. Bestindig sah er die profanen Konige
als Thronrduber an, denen er ihr Verbre-
chen nicht vergab, wenn sie sich nicht von
ihm leiten und ihm die Oberherrschaft iiber
sich selbst einrdumten.

36. Die Jahrbiicher der Volker liefern
merkwiirdige Beispiele der Autoritit, deren
sich das Priestertum iiber die Konige an-
zumaBen gewuBt hat.

37. Diodorus von Sizilien erzihlt, daB die
Priester in Meroa ihrem Monarchen befah-
len, sich umzubringen, wenn dieser etwa
das Ungliick haben sollte, der Gottheit zu
miBfallen.

38. Der Souverin war ohne Widerrede
verpflichtet, sich diesem fiirchterlichen
Urteil zu unterwerfen.

39. Bei den Hebriern nehmen wir einen
immerwahrenden Streit zwischen den Ko-
nigen einerseits und den Inspirierten, Prie-
stern und Propheten andererseits wahr.

40. Jeder Fiirst, der nicht ganz blind den
Dienern des Allerhochsten zugetan war,
war gewohnlich in seinen Unternehmungen
ungliicklich und nahm ein tragisches Ende.
41. In der Christenheit gab das Priester-
tum alle Jahrhunderte hindurch sehr viele
Beweise seiner Gewalt.

42. Oft haben die Menschen dieser Klasse
iiber ihren Souverdn geurteilt und ihn sei-
nes Throns entsetzt.

43. Noch heutzutage ist der Sauerteig des
Aberglaubens, selbst in den Landern, die
sich vor anderen aufgeklart zu sein schmei-
cheln, stark genug, die Imagination
schwirmerischer Menschen zu beriicken
und sie geneigt zu machen, die vorgebli-
chen Eingriffe der weltlichen Macht in die
Macht Gottes zu rachen.

44. Dieser Gott macht mit seinen Dienern
gemeinschaftliche Sache und selten 148t er
das seinen Priestern zugefiigte Unrecht
oder die Verachtung ihres Ordens und ihrer
Wiirde unbestraft.

45. Dem Priestertum bot bei seinen Un-
ternechmungen, Forderungen und Eingriffen
alles die Hand.

46. Die Vorurteile, die den Pobel an ihn
hefteten, waren viel stirker und viel einge-
wurzelter als diejenigen, um derentwillen
sie sich der weltlichen Macht unterwarfen.
47. Es gibt fast keinen Fleck auf der Er-
de, wo nicht der Eigennutz der Priester
Stréme von Blut der Volker vergossen hét-
te.

48. Die in Unwissenheit begrabenen Vol-
ker hatten zu ihren geistlichen Fiihrern ge-
wohnlich ein hartnidckiges und ihrer Ruhe
hochst schadliches Vertrauen.

49. Das Interesse des Priesters war das
Interesse seines Gottes, und die Rechte des
Priesters die Rechte dieses Gottes.
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50. Seine AnmaBungen wurden auf gottli-
ches Ansehen gegriindet.

51. Seine Meinungen passierten allezeit
als Orakel des Himmels.

52. Seine Verbrechen selbst waren gehei-
ligt.

53. Die biirgerlichen Gesetze hatten nicht
das Recht, ihn zu strafen.

54. Himmel und Erde bewaffneten sich
also gemeinschaftlich, wenn von dem Inter-
esse des Priestertums die Rede war.

55. Die Konige selbst durften ihm unge-
straft nicht zu nahe kommen.

56. Sie waren verpflichtet, gleich wie
ihre Untertanen, sich seinen Entscheidun-
gen zu unterwerfen und sie setzten sich
einem gewissen Untergang aus, wenn sie
ihm widerstehen wollten.

57. Was kann es fiir unstreitigere und
gewissere Rechte geben, als diejenigen, die
die Gottheit selbst formlich gegeben hat?
58. Welche Kraft kann dem Herrn wider-
stehen?

59. Sobald die Souverine die Gewalt die-
ser unbindigen Menschen einzuschrinken
versuchten, ihre absurden Meinungen ver-
achteten, ihren Ausschweifungen Einhalt
tun und ihre Hartnickigkeit zdhmen woll-
ten, kurz, wenn sie es fiir ihre Pflicht hiel-
ten, den MiBbrauch ihrer Macht zu hin-
dern, so erhoben sich gleich von allen Sei-
ten tausend Klagen und Forderungen vor
Gottes Gericht.

60. Die Majestit des hochsten Wesens
fand sich beleidigt, der Gottesdienst war in
Gefahr, die Tempel waren erschiittert, und
die Nationen mit dem groBten Ungliick
bedroht.

61. Die Namen Gottlose, Gotteslésterer,
Feinde des Himmels, Thronrauber, Tyran-
nen wurden Monarchen gegeben, die nicht
die Ehrerbietigkeit hatten, die der heilige
Orden verlangte.

62. Alles ist in Gefahr!

63. Der Himmel ist erziirnt!

64. Die Gotter sind beleidigt!

65. Die Tempel entheiligt!

66. Die weltliche Macht mischt sich in
geistliche Dinge!

67. Das ist das Feldgeschrei des priester-
lichen Krieges.

68. Auf diese schrecklichen Worte wetzte
in den Zeiten der Unwissenheit und Dumm-
heit der Pobel das Schwert.

69. Auf diese Worte emporten sich die
Volker und unter diesen Ausrufen folgten
sie, unter Anfithrung ihrer geistlichen Her-
ren, der Fahne der Emporung und tausend
Hinde boten sich an, die Diener des Altars
wider den Thron zu richen.

70. Der Himmel war bestindig bereit, fiir
seine erziirnten Diener Partei zu nehmen.
71. Jeder First, der ihnen widerstand,
rebellierte gegen Gott selbst und war also
entweder des Lebens oder doch des Thro-
nes fernerhin nicht wiirdig.

72. Sowohl diese der Ruhe der Staaten so
nachteiligen Maximen als auch die daraus
notwendig entstehenden Folgen waren sehr
natiirlich.

73. Wenn die Gotter sowohl Herren der
Konige als auch deren Untertanen sind,
wenn in der Welt nichts wichtiger als der
Gottesdienst ist, wenn die Religion von der
Gottheit selbst herrithren soll, wenn die
Priester die einzigen Bewahrer der Wil-
lensmeinungen des Allerhochsten sind, so
muB die weltliche Gewalt der geistlichen
untergeordnet sein und jeder Fiirst, der sich
ihr widersetzen will, notwendig ein unver-
niinftiger Rebell sein, der die Quelle seiner
eigenen Autoritdt nicht kennt.

74. Wenn die Gewalt der Konige ein
AusfluB der Gewalt des Allerhochsten ist,
wenn sie Gott allein ihre Gewalt schuldig
zu sein glauben, wie so viele Souveridne
sehr toricht behauptet haben, und wenn
andererseits die Priester die einzigen Aus-
leger des gottlichen Willens sind, so hat es
gar keinen Zweifel, daB nach diesen
Grundsitzen die Gewalt des Monarchen
suspendiert ist, sobald der Himmel durch
den Mund seiner Diener seinen Willen ver-
kiindigt.

75. Weigert er sich auf ihren Befehl Kro-
ne und Zepter niederzulegen, so ist er wei-
ter nichts mehr als ein Thronréduber.
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76. Wenn Gott die Konige macht, so hat
er auch allezeit das Recht, sie abzusetzen.
77. Man sieht hieraus, daB sich die Sou-
verdne durch die Behauptung, daB sie ihre
Macht und Gewalt von Gott allein haben
und weiter niemanden von ihren Handlun-
gen Rechenschaft abzulegen schuldig sind,
sich in eine wahre Abhingigkeit von dem
Eigensinn der Priester, die immer allein das
Recht besitzen, die Gottheit reden zu las-
sen, gesetzt haben.

78. Wenn nun diese einmal erklirt und
den Souveridn, der ihr miBfillt, verworfen
oder des Throns unwiirdig geachtet hat,
welche Partei sollen dann die Volker er-
greifen?

79. Sollen sie sich dem ewigen Zorn aus-
setzen?

80. Ohne Zweifel nicht: denn es ist bes-
ser Gott als dem Menschen zu gehorchen.
81. Die Konige sind nur in dieser Welt zu
fiirchten.

82. Die gottliche Rache aber erstreckt
sich bis jenseits des Grabes.

83. Nach diesen Vorstellungen konnen
also die Volker keinen Augenblick Anstand
nehmen, sich fiir ihre Priester zu erkliren
und jeder religioser Schwiarmer mufl glau-
ben, ein verdienstliches Werk zu tun, wenn
er den Fiirsten durchbohrt, den ihn seine
Priester als einen Rebellen, als einen Ty-
rannen und von Gott verworfenen Fiirsten
schildern.

84. In einem abergldubischen Land muf
das Schicksal der Konige bestindig in der
Hand der Priester sein.

85. Folgten die Volker allezeit ihren
Prinzipien, so wiren die Theologen die
einzigen Herren der Reiche und derer, die
sie beherrschen.

86. Diejenigen, die im Namen des Herrn
reden, sind dazu gemacht, die wahren Her-
ren der Volker zu sein.”

2 Die Priester tragen jetzt keine Waffen. Das Papst-
tum hat zur Regel, daB die Kirche das Blut verab-
scheue, (,,Die Kirche vergieBt kein Blut“), und es
hat auch seine Richtigkeit, daB sie es selbst nicht
mehr vergiefen. Gewohnlich stehen ihnen die Fiir-
sten und Obrigkeiten zu Befehl, von denen sie dieser

87. Die priesterliche Macht beruht in der
Tat tiberall auf sehr guten Stiitzen.

88. Sie griindet sich auf Hoffnung und
Furcht.

89. Erziehung, Gewohnheit, Unwissen-
heit und Schwachheit kommen ihr bestdn-
dig zu Hilfe und befestigen ihr Reich.

90. Ceres stellt uns die Betriigerei als
sitzend an dem ins Leben fithrenden Tor
vor, wo sie allen, die ankommen, den Be-
cher des Irrtums zu trinken darreicht.

91. Dieser Becher ist der Aberglaube.

92. Seine Diener bemichtigten sich der
ersten Jahre der Jugend.

93. Denn die Erziehung der Biirger ist
iberall den Auslegern der Gotter anver-
traut.

94. Diese lauft nun auf nichts weiter hin-
aus, als sie mit der heiligen Seuche anzu-
stecken, sie wider alle Gegenmittel zu ver-
wahren, um sie ihr ganzes Leben in die
Abhéngigkeit von ihren geistlichen Scharla-
tanen zu setzen.

95. Der Mensch gewohnt sich also von
Jugend auf, nichts so groBies als seinen
Priester zu sehen.

96. Die vornehmste Sorge der Erzieher
der Kinder besteht darin, ihnen eine knech-
tische Anhinglichkeit an die dem Priester-
tum niitzlichen Hirngespinste, eine tiefe
Ehrfurcht gegen seine Befehle, ein blindes
Vertrauen zu seinen Entscheidungen, eine
unterwiirfige Ehrerbietigkeit gegen seine
Geheimnisse und eine starke Abneigung
gegen die Vernunft einzufloBen.

97. Diese Lehrmeister merken wohl, daB
man im zarten und aller Erfahrung beraub-
ten Alter die Ideen pflanzen muf}, auf die
sich dereinst die Wichtigkeit des Priester-
tums griinden soll.

98. In allen Landern sind daher die Schu-
len bloS Pflanzschulen priesterlicher Skla-

Miihe enthoben werden und die sich sehr gliicklich
dabei befinden, niedertrachtige Vollstrecker der
priesterlichen Rache zu sein. Die Druiden bei den
Galliern und Germanen opferten sie den Géttern.
Die Priester des Heiden- und Judentums waren
Schlédchter, die ihre absurden Opfer mit der Grau-
samkeit vertraut machen muBten.
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ven, die im mannlichen Alter bereit sind,
ihre Sache zu verfechten, ihre Leidenschaf-
ten zu unterstiitzen und diejenigen Revolu-
tionen hervorzubringen, die der Priester
seinem Interesse nach fiir die niitzlichsten
halt.

99. Nach unserer unbesonnenen Politik
besteht die Erziehung in der Kunst, Aber-
glaubische, Schwirmer und bose Biirger zu
bilden.*

100. Die Ehrfurcht der Volker gegen die
Diener der Gottheit war niemals unfrucht-
bar.

101. Jene sidumten nicht, die Giinstlinge
des Himmels mit Geschenken, Schenkun-
gen und Belohnungen fiir die herrlichen
Unterweisungen, kriftigen Firbitten und
wichtigen Dienste, denen sie die Gliickse-
ligkeit der Staaten schuldig zu sein glaub-
ten, zu iiberhaufen.

102. Man darf sich also iiber die erstaunli-
chen Reichtiimer nicht wundern, mit denen
iiberall der groBmiitige Aberglaube der
Monarchen und ihrer Untertanen von Jahr-
hundert zu Jahrhundert die Priester iiber-
schiittete, deren Opfer, Gaukeleien, doch
was sage ich, deren Nichtstun und MiiBig-
gang fiir Ursachen der Gnade des Aller-
hochsten gehalten wurden.

103. Man glaubte Gott selbst zu berei-
chern, wenn man seine Freunde, seine Die-
ner mit Pfriinden iiberhdufte und sie in der
argsten Schwelgerei und dem groBten
UberfluB schwimmen lieB.

104. Man konnte sich nichts RechtmiBige-
res vorstellen, als sie in einer Herrlichkeit
leben zu lassen, die der Wiirde des Herrn,
dem sie dienten, entspriche.”

2 Unsere beiden Universititen Oxford und Cam-
bridge haben, wie man weif}, unermeBliche Einkiinf-
te, die sich beinahe auf 222.000 Pfund Sterling
belaufen sollen. Indessen weif jedermann, dafl diese
beiden Schulen in ihren Grundsidtzen dem Interesse
unserer Nation gerade entgegengesetzt, und blof
Pflanzschulen von Jakobiten und Sklaven sind.

¥ Die meisten geistlichen Stiftungen in Europa ge-
schahen in den Zeiten der Unwissenheit und des
Aberglaubens von michtigen Boésewichtern, die,
nachdem sie als Tyrannen und reifende Tiere gelebt
hatten, um ihre Siinden freizukaufen, die Priester

105. Der ruhige, im UberfluB lebende und
geehrte Miiiggang, den das Priestertum
wegen der Wohltaten der Konige und der
Volker genoB, gab ihm bequeme Zeit zu
griibeln.

106. Ein von allen Sorgen und Arbeiten
befreites Leben war den Trdumen und Gril-
len sehr giinstig.

107. Die Gottheit war ohne Zweifel der
vornehmste Gegenstand, dem die Priester
ihr Dasein, ihre Achtung und ihre Reich-
tiimer schuldig waren.

108. Man mubBte sich mit ihr beschéiftigen,
um den Volkern vorschreiben zu konnen,
was sie tun und denken sollten.

109. Wie konnten sie sich aber iiber Dinge
einigen, die einen so wankenden Gegen-
stand hatten wie die Religion, die alle Men-
schen auf eine so verschiedene Art zu se-
hen gezwungen sind?

110. Unter den Systemen, die aus den
priesterlichen Gehirnen hervor krochen,
war daher keine Harmonie.

111. Sie waren ewigen Zinkereien unter-
worfen und man konnte {iber nichts einig
werden, es sei denn, die Gewalt setzte den
Zinkereien ein Ziel.

112. Die Diener des Aberglaubens raso-
nierten und disputierten bestindig unter
sich iiber den Gott, den sie verkiindigten,
iiber seine Eigenschaften, iiber den Sinn
seiner Worte, iiber den ihm gefilligsten
Gottesdienst und tiber die Art zu handeln.
113. Diese Objekte nahmen in jedem Kopf
verschiedene Modifikationen an.

114. Da die Priester bloB in der Notwen-
digkeit, die Vernunft zu verbannen, einig
waren; so konnten sie auch iiber keinen
anderen Punkt einig werden.

115. Thre torichten Hypothesen zeigten
immer ein Meer von MutmaBungen und

reichlich beschenkten. Bei uns hat sich durch seine
Schenkungen an die Kirche besonders Ossa, ein
ganz abscheulicher Prinz, hervorgetan. Der Kaiser
Constantin, der ein Erzbosewicht war, war der
grofite  Wohltiter der christlichen Geistlichkeit,
wofiir ihn diese zur Belohnung fiir einen Heiligen
halt.
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UngewiBheiten, auf denen die Menschen
herumgetrieben wurden.

116. Eitelkeit, Interesse und Eigensinn
sind die wahren Quellen der Sekten, der
Ketzereien und der Spaltungen unter den
Priestern.

117. StraBenrduber schlagen sich gewohn-
lich, wenn es an die Teilung der Beute
geht.

118. Diese bosen Folgen wiirden nicht so
schidlich gewesen sein, wenn die Zinke-
reien des Priestertums, die blof dieser
Klasse von Menschen vorbehalten waren,
nicht die Ruhe der Volker gestort hitten;
indem nichts, was den Himmel betrifft, den
Sterblichen gleichgiiltig sein kann.

119. Souverdne und Untertanen hielten
sich also fiir verpflichtet, Anteil an den
Disputen ihrer geistlichen Fiihrer zu neh-
men.

120. Sie glaubten, daB von ihrer eigenen
Wohlfahrt die Rede wire, obgleich die
ganze Streitigkeit bloB den Ehrgeiz der
Priester, ihre kindliche Eitelkeit und ihre
Pfriinden zum Gegenstand hatte.

121. Man setzte torichterweise voraus, dal
die Gliickseligkeit der Staaten notwendig
von ihren Meinungen abhinge.

122. Worte, selbst den Erfindern unver-
stindliche Worte, willkiirliche Erklarun-
gen, lacherliche Zeremonien waren zu allen
Zeiten Grund genug, Unruhen anzuspin-
nen.

123. Das Blut der Untertanen wurde ver-
gossen, um die wunderlichen Systeme eini-
ger unwissender Schurken, die niemals in
Frieden unter sich den Raub der Nationen
teilen konnten, zusammenzukitten.

124. Gottesfiirchtige Souverdne glaubten
verpflichtet zu sein, die Meinungen ihrer
Priester durchzusetzen, und sich nach ihren
Absichten zu bequemen.

125. Sie lieBen sich schiandlicherweise als
Werkzeuge der Leidenschaften, des Hoch-
muts und der Rache ihrer allerunniitzesten
Biirger gebrauchen.

126. Sie wurden die Beschiitzer ihrer Tor-
heiten, die Verteidiger ihrer Zinkereien,
die Diener ihrer Leidenschaften, die Ver-

folger und die Henker vieler ihrer niitzli-
chen, tugendhaften und ruhigen Biirger,
deren ganzes Verbrechen darin bestand,
daB sie sich den hochmiitigen Entscheidun-
gen, den eigensinnigen Zeremonien und
den sonderbaren Meinungen, die ihnen die
Priester mit Gewalt aufzudringen suchten,
nicht unterwerfen wollten.

127. Die Menschheit emport sich iiber die
Neckereien, Verbannungen und Niedermet-
zelungen, die der Ehrgeiz, der Hochmut
und die Hartnickigkeit der Priester verur-
sacht haben.

128. Die Vernunft ist aus den Geschichten
und Taten dieser Grillenfinger verbannt,
die, bedeckt mit dem Schild der Gottheit,
seit einigen tausend Jahren die ungliickli-
chen Bewohner der Erde beunruhigt, ver-
folgt und massakriert haben und die bestdn-
dig die GeiBel der Fiirsten und ihrer Unter-
tanen gewesen sind.

129. Von Jahrhundert zu Jahrhundert gin-
gen aus dem priesterlichen Orden aus-
schweifende Grillenfinger hervor, die vor-
gaben, neue Entdeckungen iiber die Gott-
heit und ihre Absichten gemacht zu haben.
130. Sie taten weiter nichts, als die Irrtii-
mer und Traumereien der Menschen zu
vervielfaltigen und die Nationen bezahlten
mit ihrem Blut die unbegreiflichsten Syste-
me, die diese ihnen als hochst notwendig zu
ihrer Seligkeit verkiindigten.

131. Die Volker waren immer blinde und
feile Instrumente ihrer Priester, die sie mit
ihren eigenen Leidenschaften, Torheiten
und Betriigereien berauschten.

132. Sie hielten sich fiir sehr gliicklich, fiir
eine so schone Sache zu sterben.

133. Sie merkten niemals, daB dasjenige,
was man ihnen als Gottes Wort verkaufte,
weiter nichts war als Narrheit einiger bo-
ser, schwarmerischer, halsstarriger, ehrgei-
ziger und schelmischer Menschen.

134. Unter allen Wegen, die die Priester-
schaft versucht hat, um die Volker in ihrem
Joch zu erhalten, war kein sicherer, als die
Unwissenheit, die Verachtung der Vernunft
und die schiandliche viehische Dummheit,
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worin sie sich mit allen Kréften bemiihte,
sie zu stofen oder zu erhalten.

135. Wenn die Diener der Gotter jemals
iiber eine Sache einig gewesen sind, so
waren sie es gewi} in dem Projekt, diejeni-
gen blind zu machen, deren Fiihrer sie sein
wollten.

136. Thr erstes Prinzip war daher die
Verschreiung der Vernunft, das Untersagen
ihres Gebrauchs und ihre Unterwerfung
unter das priesterliche Ansehen.

137. Das Priestertum braucht Sklaven, die
bloB mit seinen Augen sehen.

138. Es schlug also den Menschen eine
tiefe und unheilbare Wunde.

139. Als diese einmal gelernt hatten, sich
gegen das einzige Licht, das ihnen die Na-
tur gegeben hat, um das Wahre vom Fal-
schen, das Bose vom Guten, das Niitzliche
vom Schidlichen zu unterscheiden, aufzu-
lehnen, und da sie keine andere Regel als
den Eigennutz der Priester kannten; so wa-
ren sie auch geneigt und bereit, alle dieje-
nigen Verbrechen zu begehen, die ihnen
von Seiten ihrer Geistlichen zu begehen
befohlen wurden.

140. Wir wollen also weder iiber die Hin-
dernisse erstaunen, die das Priestertum von
allen Zeiten her den Fortschritten in den
Wissenschaften in den Weg gelegt hat,
noch uns wundern iiber den eingewurzelten
HaB gegen die Philosophie und die Verfol-
gungen, die es in allen Jahrhunderten gegen
diejenigen erregte, die ihre Mitbiirger un-
terrichten, aufkliren, ihnen die Binde der
Vorurteile und des Aberglaubens abnehmen
und zur Vernunft zuriickfithren wollten.
141. Die wahren Menschenfreunde hatten
immer an den Priestern unversohnliche
Feinde, die entweder mit ihrem Geschrei
oder mit Gewalt die Klagen der Weisheit
und der unterdriickten Freiheit erstickten.
142. Thre Freundschaft schenkten sie bloB
den Mithelfern ihrer schandlichen Entwiirfe
oder den verworfenen Kreaturen, die gegen
ihren Orden einen ehrfurchtsvollen Gehor-

sam zeigten, der die Stelle der Talente und
Tugenden vertritt.*

143. Jeder Mensch, der selbst denkt, oder
andere denken 14dBt, ist ein natiirlicher
Feind aller derjenigen, deren Macht blof
auf Nichtdenken gegriindet ist.

144. Die dem Priestertum erwiinschtesten
Zeiten waren die, in denen die bis zum
Vieh dumm gemachten Volker bloB mit den
Augen der Priester sahen.

145. Diese gliicklichen Zeiten waren ihr
goldenes Zeitalter.

146. In diesen Zeiten der Finsternis und
des Aberglaubens sieht man hochmiitige
Priester, die zu ihren FiiBen erniedrigte
Monarchen mit Fiien treten, ihre Unterta-
nen des Eides der Treue gegen sie entbin-
den, dem Monarchen befehlen, vom Thron
zu steigen, die Volker zur Rebellion gegen
Fiirsten bewegen, die verwegen genug
sind, dem Priester nicht zu gehorchen, end-
lich in ihre Schatzkammer die Reichtiimer
und die Substanz der Volker, die um die
Glinstlinge ihres Gottes zu bereichern, in
die groBte Armut versetzt werden, zusam-
menscharren.”’

%6 Sokrates starb als ein Opfer der Priester; Aristote-
les wurde gezwungen, sich in das Exil zu begeben,
weil ihn Eutymedon, ein Priester der Ceres, des
Atheismus beschuldigte. Descartes wurde gezwun-
gen, sein Vaterland zu verlassen. Thomasius und
Wolff etc. hatten ein gleiches Schicksal. Mohammed
riihmte sich, der Prophet ohne Wissenschaft zu sein.
Sein Nachfolger Omar lieB die alexandrinische Bi-
bliothek verbrennen. Papst Gregor vernichtete, so
viel in seinen Kriften stand, die Werke der Alten.
Aberglauben und Politik fiihrten einen ewigen Krieg
mit den Verfassern und ihren Biichern, welche die
Menschen aufkldren konnten.

" Papst Alexander III. trat dem Kaiser Friedrich I.
mit dem FuB auf den Hals. Eben dieser Papst lief
den Konig Heinrich II. von England peitschen.
Papst Colestin III. lieB sich eine Krone zwischen die
Beine setzen, die er darauf Heinrich IV., der zu
seinen FiiBen lag, aufsetzte. Er warf sie ihm aber
gleich wieder herunter, um ihn zu lehren, was ihm
widerfahren wiirde, wenn er nicht dem heiligen
Stuhl unterwiirfig wire. Samuel setzte den von ihm
gemachten Konig Saul ab und gab die Krone dem
David. Die franzésischen Bischofe setzten auf einer
Kirchenversammlung in Soissons Ludwig den
Frommen ab. Der Hohepriester im Kongo hat das
Recht, die Souveriane des Landes abzusetzen.
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147. MiBbrauch folgt der Gewalt immer
nach und Ausgelassenheit ist die treue Ge-
fahrtin der Unstrafbarkeit.

148. Der fiiberall fiir ein Werkzeug des
Himmels angesehene Priester war niemals
ein Werkzeug der Vernuntft.

149. Hochmut, Geiz, Rache, Betrug dik-
tierten bestindig seine Befehle.

150. War die priesterliche Gewalt einmal
festgesetzt, so hatte die Gottheit weiter
nichts zu tun, als das Ansehen ihrer Diener
zu vergroBern, ihre Reichtiimer zu vermeh-
ren und diejenigen zu massakrieren, die
sich in den Weg stellen wollten.

151. Was sage ich!

152. Die Giite der Gotter ging so weit, daBl
sie gar fiir ihre Vergniigungen sorgten.

153. In vielen Léndern wurde ihnen die
Hurerei in ihrem Namen befohlen.

154. Die groBSten Abscheulichkeiten wur-
den mit dem Mantel der Gottheit bedeckt.
155. Die Menschen horen auf, verniinftig
zu sein, und unterwerfen sich allem, wenn
man ihnen im Namen der Gottheit ein Still-
schweigen auferlegt.?®

156. Kurz, wenn der Ehrgeiz der Konige
dem Priestertum den Glanz der Souverini-
tit raubte; so bliebe diesem doch noch im-
mer Gewalt genug librig, die Monarchen
selbst zu beherrschen.

¢ Die Religion der Babylonier erforderte, daB sich
jede Frau einmal im Jahr im Tempel einfand, um
mit den Priestern zu huren. Die Mysterien der Hei-
den waren oft nichts weiter als Szenen der Un-
keuschheit und Unreinheit. Der Priester von Kalikut
hatte das Privileg, fiir seinen Gott die Gemahlin des
Souverins zu entjungfern. Uberall wo Priester herr-
schen, da verderben sich auch die Sitten. Bei den
Juden schliefen die Priester, die Kinder Elis, mit
den Frauen, die da kamen, dem Herrn zu opfern.
Ein jiidischer Prophet Hosea legte sich auf gottli-
chen Befehl Huren zu und trieb auf ausdriicklichen
Befehl des Jahwe Ehebruch. Die portugiesischen
und spanischen Priester leben in der groften Ausge-
lassenheit, ohne daf die eifersiichtigen Eheménner
sich einmal unterstehen, ihnen die Ehebriiche, die
diese geistlichen Fiihrer mit ihren Frauen begehen,
vorzuhalten. Bei den Katholiken verschafft die Oh-
renbeichte den Priestern tausend Gelegenheiten, die
Frauen zu verfiihren.

157. Diese mufBiten vor Menschen, die
michtig genug waren, sie vom Thron zu
stofen, ihre Untertanen gegen sie zu be-
waffnen, oder ihre Vorhaben zu vereiteln,
immer zittern.

158. Fast in allen Lindern der Erde be-
durften die Regenten, um zu regieren, des
Bandes der Religion.

159. Die Volker sahen in ihren weltlichen
Fiirsten nur Laien, die sie fiir nicht ge-
schickt hielten, zu herrschen, wenn nicht
die Gottheit durch ihre Priester verkiindigt
hatte, daB ihr die Wahl gefalle, daher sie
diesen durch Zeremonien in der konigli-
chen Wiirde bestitigt und also durch die
Priester in den Augen der Volker vereh-
rungswiirdiger gemacht wurden.”

160. Diese Reflexionen zeigen uns den
wahren Ursprung der Macht, die der prie-
sterliche Orden mit Einwilligung der welt-
lichen Herren selbst immer zu erhalten ge-
wuf}t hat.

161. Die Starke der Vorurteile ist viel gro-
Ber als die Gewalt der unumschrinktesten
Regenten.

162. Die Fiirsten hielten sich fiir verpflich-
tet, vor dem Priester die Knie zu beugen,
iiber seine Ausschweifungen die Augen zu
schlieBen, seine Verbrechen unbestraft zu

» Die Salbung der Konige, die bei einigen Volkern
fiir unumginglich notwendig gehalten wird, ist ein
sicheres Merkmal ihrer Abhingigkeit vom Priester-
tum. Diese Zeremonie verkiindigt dem Volk, daf
die Gottheit ihre Wahl genehmigt und sie fiir giiltig
anerkennt. Dieser bei den Hebridern verordnete
Brauch ist auch bei uns iiblich. Der Koénig von
Athiopien ist verpflichtet, ehe er zur koniglichen
Krone gelangen kann, in den Priesterorden einzutre-
ten. Der Sultan der Tiirken erhilt von dem Mufti
das Recht, iiber die Muselmanen zu herrschen.
Dieser Priester giirtet ihm das Schwert um. Plato
sagt, daB in Agypten die Konige anfangs aus dem
Priesterorden erwihlt wurden und daB nachher, als
man kriegerische Manner zu Kénigen wihlte, diese
doch alsbald mit dem Priesterorden verbunden sein
miissen. Eben dies fand auch in Persien statt. Die
Konige waren bei den Magiern eingefiihrt. Man
versichert, daB der deutsche Kaiser das Recht hat,
die Dienste eines Diakons bei einer vom Papst ge-
haltenen Messe zu verrichten. Die rdmischen Kaiser
nahmen den Titel Pontifex Maximus an.
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lassen, und ihm sogar oft eine dem Staat
hochst nachteilige Gewalt einzurdumen.
163. Wenn die Diener des Himmels Ge-
walt in Hianden haben, so zaudern sie nicht
lange, die unertraglichsten Tyrannen zu
werden.

164. In den Gegenden, wo der Aberglaube
herrscht, ist der Priester argwohnisch und
grausam.

165. Sein Interesse erfordert Unmensch-
lichkeit und Unerbittlichkeit.

166. Er maft sich das Recht an, die Ge-
danken der Menschen zu erforschen, weil
darauf sein Reich gegriindet ist.

167. Er ist ein Feind der Denkfreiheit, die
er niemals dulden kann.

168. Nur ein wenig zweideutige Reden
erregen seinen Argwohn.

169. Bestindig miftrauisch, muf er mit
der groften Geschwindigkeit den Funken
des Lichts, der seine Betriigereien aufkli-
ren konnte, ersticken.

170. Nach seinem Interesse vernichtet und
zerstort er alles, wogegen er miBtrauisch
ist.

171. Thm verdichtig werden, ist Verbre-
chen genug, den Tod zu verdienen.*

172. Mitleiden, Gerechtigkeit, Nachsicht
wiirden dem Interesse dieser Schurken sehr
schidliche Eigenschaften sein, deren Da-
sein, Achtung und Gewalt mit der Unwis-
senheit ihrer Mitbiirger steht und fallt.

173. Thre Politik erfordert, Gefithl und
Gewissen zu ersticken.

174. Die Diener eines zornigen Gottes
miissen ebenso fiirchterlich sein wie er.
175. Wird der Priester verachtet, so wird
sein GoOtze auch nicht geehrt und sein Tem-
pel steht leer.

* Die Jurisprudenz der Inquisition zielt weiter auf
nichts, als Schuldige zu finden, und ist also der
gewoOhnlichen Rechtsgelehrsamkeit, die den Ange-
klagten giinstig ist, ganz entgegengesetzt. Sie ist
auch ebenso sehr der natiirlichen Gerechtigkeit zu-
wider, da diese will, daB man lieber einen Schuldi-
gen durchschliipfen lasse, als einen Unschuldigen
strafe. Das hollische Gericht der Inquisition wurde
vom Papst und vom Klerus, die mit dem geringen
Eifer, den die weltlichen Herren gegen die Feinde
der Kirche zeigten, nicht zufrieden waren, erfunden.

176. Das sind die Maximen, die die Diener
der Gottheit in den Staaten zur Ausiibung
bringen, in denen entweder religiOse
Dummbheit der Untertanen oder die falsche
und barbarische Politik der Souveridne der
Priesterschaft das Recht lassen, Richter in
ihrer eigenen Sache zu sein.

177. Das Leben eines jeden Biirgers steht
in der Hand einiger unerbittlicher Tyran-
nen, die selbst wachsam und mit Aufpas-
sern versehen, oft auf die geringste Vermu-
tung hin, alle diejenigen verderben, die
ihnen verdachtig sind.

178. Mit Zustimmung der Konige, der
sogenannten Viter der Volker, schalten und
walten diese Ungeheuer iiber die Giiter und
das Leben der Untertanen, die sie ihrer
eigenen Sicherheit aufopfern.

179. Aus diesem Grunde sehen wir die
Diener eines Gottes, der gerecht und giitig
sein soll, durch Gefingnisse, Torturen und
Feuer regieren und in aller Herzen einen
traurigen Schrecken verbreiten, was die
Volker feig und unmenschlich macht und
ihnen alles Verlangen nach Aufklirung
nimmt.

180. Doch was geht es den Aberglauben
an, daB die Nationen menschlich, fleiBig
und gliicklich sind, daB die Staaten bliithen
und bevolkert sind, daB die Konigreiche
geachtet und reich sind, was alles sie durch
Wissenschaft, Tatigkeit und Macht erhalten
wiirden?

181. Sind die Vorteile des Himmels dazu
gemacht, daB} sie solchen torichten Absich-
ten weichen sollen?

182. Was schert sich der Priester darum,
ob die Volker unwissend, arm und hungrig
sind, wenn er nur geachtet und reich ist?
183. Priester und Tyrannen haben einerlei
Politik und einerlei Interesse.

184. Der eine wie der andere bedarf
schwacher und kriechender Untertanen.
185. Glick, Freiheit und Wohlfahrt der
Volker jagen ihnen Unruhe ein.

186. Sie vergniigen sich, durch Furcht,
Schwachheit und Elend zu regieren.
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187. Sie halten sich nicht fiir stark, wenn
nicht diejenigen, von denen sie umgeben
werden, entnervt und ungliicklich sind.

188. Beide sind durch ihre unumschrinkte
Gewalt, Ausgelassenheit und Unstrafbarkeit
verdorben und beide verderben die iibrigen,
der eine, um zu regieren, der andere um zu
versohnen.

189. Beide vereinigen sich, alles Licht zu
ersticken und die Vernunft zu verbannen,
um auch selbst das Verlangen nach Freiheit
in den Herzen der Menschen zu l16schen.
190. Das sind die wahren Ziige, unter de-
nen sich von allen Zeiten her und in allen
Lindern, wo der Aberglaube geherrscht
hat, die Priesterschaft gezeigt hat.

191. Man konnte sie fiir eine von einigen
Betriigern wider die Freiheit, das Gliick
und die Ruhe der Menschen geschlossene
Bande erkliren.

192. Liigen, Schrecken, Unwissenheit und
Leichtglaubigkeit waren die Stiitzen ihrer
Macht und Herrschsucht, Geiz, Hochmut
und Rache waren ihre wahren Triebrider.
193. Freilich mufite sich bisweilen ihre
Politik nach den Umstinden richten, auch
mubBten sie dann ihre wahren Herzensmei-
nungen verbergen.

194. Der Priester war ein wirklicher Pro-

teus.
195. Bald wollte er durch seine Sanftmut,
Uneigenniitzigkeit, Armut, Widerwillen

gegen Vergniigungen, Fleischeskreuzigun-
gen und harte Lebensart die Menschen ver-
fithren; bald verblendete er das Volk durch
seine angeblichen Wunder, Gottesspriiche,
Entziickungen, Visionen, Eingebungen und
Weissagungen, bald betrog er es durch sei-
ne Schwelgereien, Reichtum und Pracht
seiner Zeremonien.

196. Aber unter welcher Gestalt sich auch
das Priestertum zeigen mochte; so war ein
sichtbarer Zweck doch immer, die Men-
schen zu betriigen und sie zu Sklaven zu
machen.

197. Seine enthusiastischen, schwirmeri-
schen und von eigener Imagination betro-
genen Mitglieder waren sehr geschickt da-
zu, die Menschen zu Mitschuldigen ihrer

Possen zu machen, so wie auch diejenigen,
die blo Heuchler und Schelme waren, die
im Grunde ihres Herzens die Gotter, die sie
verkiindigten, verachteten, und sich iiber
die Einfalt der ungliicklichen Menschen,
die sie bestahlen und betrogen, lustig mach-
ten.

198. Fertigkeit zu liigen vereinigten sie mit
dem Betrug.

199. Interesse zwang sie, die Wahrheit zu
verabscheuen.

200. Unstrafbarkeit feuerte sie an, die
schindlichsten Verbrechen zu begehen.

201. Weil sie oft selbst keine Vernunft
hatten, so setzten sie an die Stelle der Sit-
tenlehre einen Haufen Zeremonien, Bufien,
Lehren und Praktiken, die aber sonst nie-
manden als ihnen niitzlich waren.

202. Systeme und Meinungen setzten sie
an die Stelle der Handlungen.

203. Die mit ihnen verbundenen und ihren
Leidenschaften fronenden Gotter hatten
weiter nichts zu tun, als ihre Schandtaten
zu bedecken, ihre Betriigereien zu heiligen,
ihre Verbrechen zu rechtfertigen und sie
der Gerechtigkeit zu entziehen.

204. Souveridne und Volker stritten fiir sie,
nahmen sich ihrer Sache an, und machten
sich eine Ehre und Pflicht daraus, ihre 1a-
cherlichen Meinungen zu unterstiitzen.

205. Sie lieBen sich dadurch nicht irre ma-
chen, daf die durch ihren Mund redende
und sich oft widersprechende Gottheit zu
einer Zeit lobte und befahl, was sie zu ei-
ner anderen Zeit verboten und verdammt
hatte.

206. HaB, Uneinigkeit, Verfolgung und die
durch magische Gewalt der Diener des
Himmels aus der Holle berufenen Furien,
breiteten sich iiberall aus und verbannten
von der Erde die Zuneigung, die Gerech-
tigkeit, die Einigkeit und den Frieden.

207. Von den blinden Volkern wurden
diese Wohltiter des menschlichen Ge-
schlechts mit Reichtiimern und Ehren iiber-
hauft, weil sie die Bewahrer des sich nie-
mals stimmig erklirenden Willens Gottes
waren.
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208. Die Nationen gerieten an den Bettel-
stab, um nur die betriigerischen Spekulatio-
nen, die unfruchtbaren Gebete, die verin-
derlichen Meinungen, die unverstindlichen
Spitzfindigkeiten, die  uniiberwindliche
Hartnickigkeit, die haufigen Emporungen
und Aufwiegelungen dieser Menschen be-
zahlen zu konnen.

209. Durch Priestererfindungen wurde die
Einigkeit politischer Gesellschaften zerris-
sen und die Volker zwei unvereinbaren
Gesetzgebungen unterworfen.

210. Die Gewalt der Souverdne war fast
immer mit der Gewalt der Gotter im Krieg,
und ihr Friede war das Ungliick der Unter-
tanen.

211. Die Moral war ungewi}, da sie sich
mit der Sittenlehre der unmenschlichen
Diener der Gottheit nicht vertragen konnte.
212. Das offentliche Wohl war ein bloBes
Spiel einiger boser Menschen, die behaup-
teten, daB die ihnen von den Vdlkern ge-
schenkten oder durch Betrug erhaltenen
Reichtiimer Gaben des Himmels wéren.
213. Diese undankbaren Kinder zerrissen
tausendmal den SchoB ihres Vaterlandes.
214. Als Tyrannen, bei der Gewalt, und
als Rebellen, wenn sie unterdriickt waren,
sah man sie nach ihrem verschiedenen In-
teresse wechselweise Untertanen wider ihre
rechtmifige Gewalt bewaffnen, und wenn
diese in Tyrannei ausartete, die Untertanen
verfolgen und massakrieren.

215. Diese himmlischen Mianner begingen
die Niedertriachtigkeit, die ungerechten
Absichten der Despoten zu beférdern, die-
sen Tigern zu schmeicheln und ihrer Ge-
fraBigkeit Nahrung zu geben, wenn diese
dafiir wiederum geneigt waren, ihre Feinde
auszurotten.

216. Einem abergldubischen Tyrannen
erlaubten sie alles und das Volk wurde im
Zaum gehalten.

217. Wollten hingegen weise Monarchen
ihre Gewalt vermindern, ihrem zerstOren-
den Eifer Einhalt tun, ihrer giftigen Zunge
ein SchloB anlegen, sie in Ordnung halten;
so wurden die Volker gleich aufriihrerisch
und Rebellen gegen ihre Obrigkeit.

218. Aufruhr, Meuchelmord, Gift und
Verrat rachten den Himmel wegen des sei-
nen Dienern zugefiigten Unrechts.

219. Die groften Schandtaten geschahen
gewohnlich im Namen Gottes und zur Ra-
che seiner Ehre.’’

220. Gesunde Vernunft und Politik bewei-
sen, daB das Niitzliche der einzige bestdn-
dige und sichere MaBstab der Zuneigung,
der Dankbarkeit, der Vorziige und der Be-
lohnungen sein miisse, nach denen die Ge-
sellschaft ihre einzelnen Mitglieder zu
schitzen habe.

221. Aber dieser Nutzen ist nur relativ.
222. Solange die Nationen im Joch des
Aberglaubens liegen, solange kennen sie
nichts Niitzlicheres als den Dienst ihres
Gottes, und die Personen, die sie fiir seine
Diener, seine Werkzeuge, seine Ausleger
und seine Giinstlinge halten.

223. Diese sind so lange, ihrer Ausschwei-
fungen ungeachtet, die Geliebtesten und die
Geachtesten, die am reichlichsten Besolde-
ten und denen man am willigsten folgt.

224. Man glaubt, daB ihre Verbrechen
selbst vom Himmel genehmigt sind und
unterscheidet niemals den Priester von sei-
nem Gott, sowenig man zugeben kann, dafl
die geistliche Macht durch die weltliche in
Schranken gehalten werde, weil man sich
dadurch ohne Zweifel den Zorn des Aller-
hochsten zuziehen wiirde. ™

31 Wie viele Fiirsten sind nicht durch das heilige
Schwert hingerichtet worden? Kaiser Heinrich IV.
wurde von einem Dominikanerménch durch eine
vergiftete Hostie um das Leben gebracht. Dieser
Fiirst hatte das Ungliick, dem Papst Clemens nicht
zu gefallen. Papst Sixtus V. hielt in Gegenwart
seiner Kardindle dem Meuchelmdrder Konig Hein-
richs III. eine Lobrede. Baronius versichert, daf der
Dienst des Papstes doppelt ist, ndmlich zu weiden
und umzubringen. Diese Maximen sind sehr alt
unter den Priestern. Samuel hieb den Konig Agag
selbst in Stiicke.

32 Nur mit einer ganz unbeschreiblichen Miihe und
unverdrossenem Mut kdnnen Souverdne dazu gelan-
gen, ihre Priester in Ordnung zu halten. Die Mau-
ern, welche die Politik niemals zu durchbrechen
wagte, waren die Worte Zehnter und gottliche Rech-
te. Die geistlichen Freiheiten und Immunititen be-
stehen in dem Recht, zu den Bediirfnissen des Staa-
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225. Bei einer abergliubischen Nation
wird der Monarch immer der erste Sklave
des Aberglaubens oder seiner Diener sein.
226. Der Nutzen des Staats muB dem In-
teresse der Religion oder ihrer Diener wei-
chen und diese behalten immer das Recht,
unniitz und schidlich zu sein.

227. Sie sammeln Friichte, wo sie nur
Dornen und Disteln gesit haben.

228. Ihre Faulheit, ihre fehlende Niitzlich-
keit, selbst ihre angerichteten Unruhen und
Meutereien werden ihnen herrlich bezahlt.
229. Verblendete Volker!

230. Wie lange werdet ihr undankbare
Kinder, die euch =zerfleischen, erndhren,
lieben und als euere Busenfreunde an eure
Brust driicken?

231. Wie lange werdet ihr die Schlachtop-
fer eurer Schwachheit sein und in euren
Mauern dem Staat fremde Menschen dul-
den, die keine Biirger sein wollen und nur
leben, um euch arm und ungliicklich zu
machen?

232. Was fiir reelle Vorteile kann sich die
Politik von einem Haufen Menschen ver-
sprechen, der auf Kosten der Gesellschaft
lebt, aber nichts fiir sie tut?

233. Wollt ihr niemals miide werden, fiir
den Ehrgeiz, den Hochmut und die Hab-
sucht einiger stolzer Priester zu streiten,
die euch fiir euer Blut und fiir euer Geld
seit so vielen Jahrhunderten weiter nichts
als unverniinftige Unterweisung, dunkle
Systeme, undurchdringliche Geheimnisse,
eitle Zeremonien und Gebete gegeben ha-
ben, von denen ihr nicht den geringsten
Nutzen gespiirt habt?

tes nichts beitragen zu diirfen und die Gesellschaft
ungestraft storen zu konnen. Der beriihmte Streit
des Papstes Paul V. mit der Republik Venedig
griindete sich darauf, daB der Senat den Priestern
verboten hatte, neue Akquisitionen zu machen und
weil er einen Monch bestrafen wollte, der ein Mad-
chen von elf Jahren geschindet und nachher umge-
bracht hatte. Man weifl, mit wie vielen Schwierig-
keiten die franzosische Nationalversammlung zu
kédmpfen hat, um die Priester zu tiberzeugen, daf sie
Biirger sind, die an dem Wohl des Vaterlandes
gleich den iibrigen Franzosen Anteil nehmen sollen.

234. Haben die vervielfiltigten Opfer, die
heien Wiinsche und die Gaukeleien dieser
sogenannten Mittelsmanner zwischen euch
und dem Himmel euer Schicksal ertrigli-
cher gemacht?

235. Haben sie aus euren Gegenden Un-
fruchtbarkeit, Pest und Hunger verbannt?
236. Haben sie die Menge und die Wut
eurer Kriege vermindert oder vielmehr
vermehrt?

237. Haben euch ihre Ermahnungen und
ihre so hoch geriihmte Moral wirklich er-
leuchtet?

238. Haben sie euch menschlicher, gerech-
ter, nachgebender und weiser gemacht?
239. Sind eure von ihnen erzogenen Kin-
der gehorsamer, dankbarer, mehr an das
Vaterland gekniipft und bereit, diesem zu
dienen?

240. Haben diese ehrwiirdigen Diener der
Gottheit, die dazu autorisiert sind, mit den
Souverdnen zu reden, diese billiger, titiger
und tugendhafter gemacht?

241. Haben sie die Stimme der Wahrheit
in ihre verhirteten Ohren donnern lassen?
242. Haben sie die Ketten der Sklaverei,
der Ungerechtigkeit und der Tyrannei zer-
brochen?

243. Ach leider! Keines von allem.

244. Diese Menschen, die ihr verehrt, tun
weiter nichts als eure Vernunft verwirren,
euch verblenden und das schindliche Joch
des Despotismus euch alsdann etwas er-
leichtern, wenn es ihr Interesse erfordert.

§ 8 Unzertrennlichkeit der Tyrannen und
des Aberglaubens.

1.  Schwachheit, Unwissenheit, Laster
und Bosheit waren es gewohnlich, die die
Fiirsten in die Notwendigkeit setzten, sich
vom Priestertun unterstiitzen zu lassen.

2.  Sie benutzten es, um desto sicherer
tyrannisieren und ihre Untertanen, die unter
ihrem Eigensinn und ihrer Torheit bestin-
dig seufzten, im Joch erhalten zu konnen.

3. Ohne Verstand und ohne Talente,
erzogen in Weichlichkeit, eingeschliafert
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von der GroBe, hintergangen und betrogen
von Schmeichlern, noch oOfter aber von
Leidenschaften aufgebracht, denen sie kei-
nen Widerstand zu tun gelernt hatten, kann-
ten die Souverdne fast nie weder ihre
Pflichten und ihre Verhiltnisse gegen ihre
Untertanen, noch die Triebridder, gute poli-
tische Entwiirfe auszufithren noch das In-
teresse ihrer Volker, noch die sich fiir sie
und ihr Land am besten schickenden Geset-
ze.

4.  Kurz, sie wulliten gar nicht, worin die
wahre Macht des Staates und die wahre
GroBe eines Souverédns bestehen.

5.  Sie regierten durch das von der Ge-
walt unterstiitzte Vorurteil.

6. Eigensinn war ihr einziges Gesetz,
und eine Gewalt ohne Schranken der Ge-
genstand ihrer heiBesten Wiinsche.

7.  Weil sie die grausamsten Feinde ihrer
eigenen Volker geworden waren, so mufB-
ten sie zu unnatiirlichen Mitteln greifen,
um sie im Zaum zu halten, um sie uneinig
zu machen, um sie zu hindern, dem Bdsen,
das man ihnen antat, zu widerstehen und
um tiiberhaupt aus ihren Herzen die Liebe
zur Gliickseligkeit und Freiheit zu reiflen.
8.  Diese Wunder konnte nur die Religi-
on tun.

9.  Ihr allein kommt es zu, iiber die Ver-
nunft zu triumphieren, die Natur zu erstik-
ken und die Volker selbst zu Mitschuldigen
ihres Ungliicks und Elends zu machen.

10. Durch ihre Hilfe wurden gewdhnlich
die Souverdne Tyrannen, da sie von der
Tyrannei keine bosen Folgen erfahren zu
konnen glaubten.

11. Die bosen Regenten waren immer die
GeiBlel der Nationen, die Feinde ihrer Ru-
he, die Zerstorer ihrer Gliickseligkeit und
die wahren Quellen ihres Elends.

12. Bei diesen Umstinden hitte fiir die
Staaten nichts erwiinschter sein konnen, als
ein Orden ihrer Biirger, den die Tyrannen
selbst gefiirchtet und der ohne Gefahr ihnen
die Wahrheit verkiindigt, ihre Ausgelassen-
heit durch die Furcht vor dem Allerhéch-
sten gezdahmt, und die Rechte der Mensch-
heit und des Volkes gesichert hitte.

13. Ein so wirdiges Amt schien mit
Recht denen zu gehoren, die sich fiir
Werkzeuge eines gerechten und fiirchterli-
chen Gottes ausgaben.

14. Wie lieb und wert wiirden sie sich bei
ihren iiberdies schon vorher von ihnen ein-
genommenen Mitbiirgern gemacht haben,
wenn sie ihnen als ein Schild wider Unge-
rechtigkeit und Tyrannei hitten dienen wol-
len.

15. Was fiir eine Achtung wiirden sie
nicht erhalten haben, wenn sie, statt mit
Traumereien sich zu beschiftigen, mit
Nachdruck Billigkeit, Menschlichkeit und
Frieden gepredigt und die Rechte der
Menschheit mit der Autoritit des Himmels
unterstiitzt hitten!

16. Wer wiirde ihnen ihre Macht, ihre
Vorziige, ihre Reichtiimer miBgdnnt haben
konnen, wenn sie solche zum Besten der
Gesellschaft verwendet oder dazu gebraucht
hitten, trotzige Despoten, deren Leiden-
schaften keine Gewalt Einhalt tun kann, in
den Schranken zu halten?

17. Der Weise wiirde gezwungen gewe-
sen sein, ihnen ihre Irrtimer, ihre Fabeln
und selbst ihre Liigen zu verzeihen, wenn
sie sich ihrer bedient hétten, Monarchen zu
erschrecken, die ihrer Unerfahrenheit und
Blindheit wegen in einer immerwéhrenden
Kindheit blieben.

18. Ach leider!

19. Das war nicht der Geist des Priester-
tums.

20. Zufrieden, fiir sich allein Reichtiimer,
Achtung und Unabhingigkeit zu haben,
bediente es sich der gottlichen Waffen bloB
zur Befriedigung seiner eigenen Leiden-
schaften.

21. Das Priestertum fand es viel geméach-
licher, den Tyrannen zu schmeicheln, um
ihr Vertrauen und ihre Gunst zu erhalten.
22. Es half ihnen treulich in ihren Unter-
nehmungen die Volker zu zertreten, und sie
den unwiirdigsten Regenten zu unterwer-
fen.

23. Der Nutzen des verachteten Volkes
wurde ihrer unsinnigen Politik, ihrem Ehr-
geiz und ihrer Gier aufgeopfert.
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24. Das des Throns beraubte Priestertum
verlor, wie ich gezeigt habe, niemals die
Hoffnung, ihn wieder zu besteigen.

25. Es verdnderte nur die Batterien.

26. Laster, Leidenschaften und Torheiten
schlechter Regenten machten ihnen die
Priester niitzlich und der Aberglaube der
Tyrannen gab den Dienern der Gotter Mit-
tel, sie selbst zu tyrannisieren.

27. Sie regierten {iber sie wegen ihrer
Schwachheit und Leichtglaubigkeit und
waren dadurch auch versichert, iiber ihre
Untertanen zu regieren.

28. Sie schmeichelten der Grofie, sie hat-
ten eine niedertrichtige Gefilligkeit gegen
sie, und heiligten ihre hochmiitigen Anma-
Bungen, wodurch sie diese zu Ausschwei-
fungen anfeuerten.

29. Statt sie durch Drohungen der Religi-
on zu schrecken, versprachen sie ihnen in
ithrem Namen fiir Verbrechen, die die
Furcht und das Gewissen der Despoten
hitten erwecken konnen, Vergebung.

30. Das Priestertum streute also aus Ei-
gennutz der Tyrannei Blumen auf den Weg.
31. Es rdumte die Zweifel aus dem Weg,
besinftigte die Stimme des Gewissens und
befestigte sie wider das Murren der Volker,
indem es diesen verkiindigte, daB der
Himmel befehle, alle Unterdriickung ohne
Murren zu ertragen.

32. Die Untertanen wurden also den Des-
poten preisgegeben, von denen sie wie
Sklaven behandelt wurden, die die Gotter
bloB zu ihrer Lust und zur Vergniigung
ihres Eigensinns gebildet hatten.

33. Man lieB die Gotter selbst reden und
siehe; sie autorisierten die Ungerechtigkeit,
sie erlaubten Gewalttitigkeiten und schrie-
ben den Nationen vor, insgeheim zu seuf-
zen.

34. Kurz, die Konige wurden die Gotter
der Erde und ihre unbilligsten Befehle wur-
den fiir ebenso heilig gehalten wie diejeni-
gen, die vom Himmel herab gekommen
sein sollen.

35. Aus Erkenntlichkeit gegen diese
wichtigen Dienste wurden die Despoten die

Beschiitzer und die Stiitzen des Aberglau-
bens.

36. Zwischen ihnen und dem Priestertum
waltete immer ein sehr enges Biindnis.

37. Sie verbanden sich wider die Volker
und ihren vereinten Kréften konnte nichts
widerstehen.

38. Die schlechten Konige, die Tyrannen,
die Eroberer, alle unmenschlichen Krieger,
unter deren Verbrechen die Erde seufzte,
alle wolliistigen, unempfindlichen, verdor-
benen Souverine, deren Laster und Torhei-
ten die wahren Ursachen des Elends der
Nationen waren, kurz alle diese schwachen
und verkehrten Fiirsten, die die offenbaren
Quellen des Ungliicks, der Unfruchtbarkeit,
der Pest, der Hungersnot und der verhee-
renden Kriege waren, waren sehr geneigt,
ihr Ohr Schmeichlern zu leihen, die, ohne
ihre Leidenschaften zu genieren, alle ihre
Verbrechen aussohnten, ihre Unruhen still-
ten, sie mit dem Himmel aussOhnten und
den armen VOlkern weismachten, daf die
Gotter die Urheber der Ubel wiren, die sie
einzig und allein den grausamen Aus-
schweifungen oder der Unfidhigkeit der
Regenten verdankten.

39. Man setzte das auf Rechnung der
Gottheit, was offenbare Wirkung einer ver-
kehrten und ungerechten Regierung war.
40. Der ungliickliche Ausgang ganz un-
besonnen angefangener Unternechmungen,
der unterdriickte Ackerbau, durch Elend
und Erpressung verheerte Gegenden, wur-
den niemals ihren wahren Urhebern beige-
legt.

41. Man verleumdete die Gotter und
machte sie zu Urhebern dieser Ubel.

42. Diese Ereignisse wurden als Strafen
des Himmels verkiindigt.

43. Die durch ihre religiosen Ideen ganz
blind gewordenen Volker verkannten die
offenbare Ursache ihres Unsterns.

44. Sie sahen niemals, daB sie ihr Un-
gliick bloB ihren Oberherren, unverniinfti-
gen Ratschligen und Leuten ohne Einsich-
ten, die aber ihr Schicksal entschieden,
schuldig waren.
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45. Da sie sich torichter Weise tiberredet
hatten, daB ihr Ungliick die Wirkung des
Zorns des Allerh6chsten wére, so sahen sie
nicht, daB alles das Unglick von dem
Thron herabstromte, auf dem so oft ein
unwiirdiger Regent saf.

46. Sie waren so einfiltig, daB sie die
Verbrechen und Torheiten ihrer Souverine,
die allein schuldig waren, ausséhnen woll-
ten und daB sie in der Tat selbst auch die
Schlachtopfer waren.

47. Selten 146t der Himmel seinen Zorn
diejenigen Volker lange fiihlen, deren Re-
genten gerecht, aufgekldrt und wachsam
sind.

48. Solche Fiirsten wissen entweder dem
Ungliick vorzubeugen oder, wenn es aus-
gebrochen ist, in seinen Wirkungen zu
hemmen.

49. Je ungliicklicher die Volker und je
verkehrter die Souverine sind, desto mehr
bedarf es Opfer, Aussohnungen, Fastentage
und BuBtage.

50. Der Vorteil der Priester erfordert also
die Bosheit der Herren, um das Elend der
Sklaven dauerhaft zu machen.

51. Der Priester ist nirgends gliicklicher
als im SchoBe des Elends.

52. Auf diese Art wurden die Schandtaten
der Tyrannei von der Religion und deren
Dienern fast immer gerechtfertigt.

53. Sie wollten lieber die Gotter schwarz
machen und anklagen, als es mit den Ty-
rannen verderben.

54. Und weil nach einer fast allgemeinen
Fatalitit die Volker gewohnlich sehr un-
wiirdigen Fiirsten anvertraut waren, die
nicht imstande waren, sie gliicklich zu ma-
chen, so hatte ihr Elend kein Ende.

55. Despotismus und Aberglaube reichten
sich also wechselseitig Nahrungsmittel.

56. Die immer ungliicklichen Volker hiel-
ten die Gottheit bestdndig fiir erziirnt.

57. Sie besanftigten ihren Zorn, sie wur-
den genétigt, zu opfern, sie wurden aber-
glaubisch, um Ubel aufhoren zu lassen, die
ihnen der Despotismus mit Hilfe des Aber-
glaubens zufiigte.

58. Sie wurden nur immer auf eine sehr
kurze Zeit mit den Gottern ausgesohnt,
namlich wenn erleuchtete und verniinftige
Regenten ihren Untertanen die Erlaubnis
erteilten, sich zu erholen und gliicklich zu
sein.*

59. Die Erziehung, die diejenigen ge-
wohnlich geniefen, die von der Geburt an
zum Thron bestimmt werden, kiimmert sich
weit weniger um die Pflichten, die sie ein-
mal erfiillen sollen, als um die eitlen Hirn-
gespinste der Religion.

60. Voll von Vorurteilen, beraubt aller
Grundsitze, unbekannt mit den Vorschrif-
ten der Sittenlehre und unwissend in ihren
Pflichten, haben sie Religion, aber keine
Tugend.

61. Die Schrecken und die Drohungen,
mit denen sie in ihrer Jugend im Zaum
gehalten werden, sind viel zu schwache
Diamme in ihrem ménnlichen Alter, wenn
Gewalt und Schmeichelei sie in den Stand
setzen, ihren Leidenschaften freien Lauf
lassen zu konnen.

62. Sie liberlassen sich also dem Bosen.
63. Und wenn sie bisweilen von Gewis-
sensbissen gequilt werden, so geschieht
solches weit mehr wegen einiger Religions-
fehler, als wegen der wirklichen Ungerech-
tigkeiten, strafbaren Faulheit und schiandli-
chen Nachldssigkeit, liber die die Nation
seufzt und in das Elend gebracht ist.

64. In der Tat, worin bestehen die
Verbrechen, wegen derer der Aberglaube
das Gewissen der Regenten rege macht?

65. In Lastern, die im Temperament ih-
ren Grund haben, in der Wollust, die frei-
lich nicht zu entschuldigen ist, weil sie ei-

3 Wenn die Nationen im Ungliick sind, dann neh-
men sie ihre Zuflucht zum Aberglauben und zu
Priestern, die durch offentliche Gebete, wofiir sie
bezahlt werden, dem Ubel abhelfen. Die Vergeb-
lichkeit dieser vorgeblichen Gebete hat die Volker
noch nicht von ihrem Wahn abgebracht. ,Durch
Geliibde und Gebete, ,, sagte Cato, ,,erhilt man den
Beistand der Gotter nicht, sondern nur wenn man
wachsam, arbeitsam ist und seinen Geschaften wohl
vorsteht. In der Faulheit ruft man die Gotter um-
sonst an, sie sind zornig, sie sind taub und hassen
die Menschen. “
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nen Souverdn von der Wachsamkeit iiber
seine Untertanen abzieht; aber diese Laster
sind doch weit weniger strafbar als die un-
niitzen Kriege, die bestindigen Riubereien,
die vervielfiltigten Plackereien, die ewigen
Eingriffe in die Freiheit und das Eigentum
ihrer Untertanen.

66. Man lehrt sie, nicht zu erroten oder
zu seufzen iber die traurige Willfahrigkeit
gegen einige Glinstlinge, selbst nicht iiber
Schandtaten, wegen der das Blut und das
Vermogen der Untertanen nutzlos ver-
schwendet sind.

67. Die Religion oder ihre Diener werfen
Ihnen nicht die Unbilligkeit ihrer Beloh-
nungen, den ErlaB der Strafen derer, die
am ndchsten um sie sind, die Ungerechtig-
keiten in ihren Gnadenbezeugungen, die
iiber Verdienst gereichten Belohnungen und
diejenigen guten Taten vor, die gewdhnlich
das Laster der Tugend raubt.

68. Aus den immerwidhrenden Eingriffen
in die Rechte der Nachbarn wird ihnen kein
Verbrechen gemacht, so wenig wie aus der
scheuBlichen Politik, die weiter keinen
Zweck hat, als zu zertreten und zu verhee-
ren, so wenig wie aus den gewalttitigen
und hinterlistigen Raubereien, die mit dem
Namen von Eroberungen beschonigt wer-
den, und so wenig wie aus den verletzten
Biindnissen und Meineiden, die ihnen zur
hochsten Schande gereichen.

69. Dieses sind Verbrechen, die die Ver-
nunft verdammt und deren Folgen der gan-
zen Nation hochst nachteilig sind, die in-
dessen andichtige Fiirsten, die sich ein
groBes Gewissen daraus machen wiirden,
abergldubische Zeremonien zu unterlassen,
ohne alle Gewissensbisse begehen.

70. Das Priestertum entschuldigt und
vergibt den Fiirsten die Fehler, die EinfluB
auf die Gesellschaft haben, sehr leicht.

71. Es vergibt sie im Namen der Gott-
heit.

72. Ist aber von seinen angemaften Rech-
ten oder von einer Uberschreitung der von
ihm selbst erfundenen Pflichten die Rede,
dann ist es nicht so nachsichtig.

73. Ein abergldubischer Monarch glaubt
sich nichts vorwerfen zu diirfen, wenn er
nur keine der Ubungen unterlift, die ihm
der Aberglaube auferlegt.

74. Er ist versichert, mit seiner Hilfe
seine schwirzesten Verbrechen und seine
grausamsten Eingriffe in die Rechte der
Menschheit wegwischen zu konnen.

75. Erleuchtete, billige und tugendhafte
Regenten, die ernsthaft an dem Wohl ihrer
Volker arbeiten, bediirfen bei ihrer Regie-
rung weder der Religion, noch der Priester,
noch der Opfer.

76. Sie wissen, daB es ihre erste Pflicht
ist, gerecht zu sein und daB ihr groBSter
Ruhm ist, gliicklich zu machen.

77. Versichert der Zuneigung der Volker,
werden sie von der Feindschaft der Gotter
nichts zu besorgen haben, und da sie immer
auf ihren Wegen durch aufrichtige Liebe
zum allgemeinen Besten geleitet werden; so
werden sie auch nicht notig haben, die
Menschen zu betriigen, deren wahres Wohl
sie beabsichtigen.

78. Gotter, Priester und Betriigereien sind
nur denjenigen Fiirsten niitzlich, die weder
den Willen noch das Talent, Gutes zu tun,
besitzen.

79. Unterdriickte, miBvergniigte und un-
gliickliche Untertanen bediirfen des Zaumes
des Aberglaubens.

80. Diese miissen mit Fabeln eingewiegt
werden, um sie iiber ihrem Elend einschla-
fen zu lassen.

81. Schwache, unwissende, verachtete,
boshafte und von ihren Untertanen verab-
scheute Fiirsten miissen, um Gehorsam und
Respekt zu erhalten, zur gottlichen Autori-
tat flichen.

82. Sie bediirfen des Priestertums, um die
Untertanen zu verblenden, und sie sind
genodtigt, sie durch einen verstellten oder
wahren Respekt gegen die Religion zu
betriigen.

83. Vereinigen sie mit ihren Lastern Un-
terwiirfigkeit, so werden sie glauben, die
Gotter besdnftigen zu miissen und sich
schmeicheln, daB sie diese durch die Ge-
schenke, Demiitigungen, Zeremonien, oder
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noch besser, durch einen zerstorenden Ei-
fer, der ihnen allezeit weniger als ein billi-
ges Betragen, Wachsamkeit und wahre Tu-
genden kostet, bestechen oder in ihr Inter-
esse ziehen werden.

84. Wenn wir die Dinge ohne Vorurteile
untersuchen; so wird uns alles iiberzeugen,
daB die Religion bloS erfunden wurde, den
Mangel der Talente und der Tugenden der
Souverdne zu ersetzen.

85. Unfihig zu ihren erhabenen Amtsver-
richtungen; wenig unterrichtet von den
wahren Triebfedern, die die Menschen in
Tatigkeit setzen; erzogen in der tiefsten
Unwissenheit der wirklichen Pflichten;
verhirtet durch die Unerfahrenheit des
Elendes; beherzt gemacht durch Unstrat-
barkeit, allen Leidenschaften freien Lauf zu
lassen; unterhalten durch Schmeichelei in
Lastern; verdorben durch Schwelgerei und
Weichlichkeit, und immerfort gezwungen,
zur Ungerechtigkeit Zuflucht zu nehmen,
um die Phantasie und den Geiz der Hoflin-
ge zu vergniigen, muBten die Fiirsten zu
Tauschungen greifen, um die Volker, die
sie weder gliicklich machen konnten noch
wollten, zu verblenden, und in Furcht und
Schrecken zu erhalten.

86. Solche Fiirsten kauften fiir Ehre,
Geld und Gunstbezeugungen die Freund-
schaft des Priestertums, das die Leiden-
schaften der Menschen beherrschte, womit
sodann Vernunft und Gliick der Untertanen
zu Grabe getragen wurden.

87. Das ist die Ursache, warum die Reli-
gion immer fiir die michtigste Stiitze der
Politik gehalten worden ist.

88. Aristoteles sagt sehr wohl, daB ein
Tyrann &duBerst gottesfiirchtig sein miisse
und daB sein Eifer fiir die Gotter die Be-
weise und den Argwohn seiner Ungerech-
tigkeit vertreibe.

89. Diese von Machiavelli angenommene
Maxime wurde immer getreu von denjeni-
gen Prinzen befolgt, die in aller Sicherheit
tyrannisieren wollten.

90. Die ungerechtesten Konige hatten
immer sehr viel Religion.™

91. Mit dem Priestertum einverstanden,
griffen sie die Freiheit ihrer Untertanen an
und endigten damit, ihre willkiirliche
Macht auf die Triimmer der offentlichen
Wohlfahrt zu griinden.

92. Uneingeschrinkte Gewalt oder Ver-
mogen zu tyrannisieren war die Belohnung
fiir ihre niedertrachtige Gefilligkeit gegen
die Priester, fiir ihre schindliche Heuche-
lei, oder fiir ihre kleinmiitige Andacht.

93. Ja; ich wiederhole es, die Religion ist
es allein, der die Sterblichen den Despotis-
mus, der fast iiberall herrscht, und der der
Gegenstand der heifesten Wiinsche der
Souverdane der Welt ist, zu verdanken ha-
ben.

94. Der Mohammedaner ist ein Sklave,
weil er seine Souverine fiir Gotter halt.

95. Die Indianer, Siamesen, Afrikaner
etc. sind Sklaven, weil sie glauben, daf} sie
von ihren Souverdnen nach dem Rechte
Gottes beherrscht werden.

96. Der Brite wiirde noch ein Sklave
sein, wenn er nicht das Joch dieses schind-
lichen Vorurteils abgeschiittelt hitte.

97. Alle Sklavereien halten sich sehr
wohl.

98. Da die Menschen einmal gewohnt
waren, Uber ihre Gotter nicht nachzuden-
ken, unter ihrer Rute zu zittern und ohne
Untersuchung zu gehorchen; so risonierten
sie liber nichts mehr.

99. Uberredet, daB ihre Gotter eifersiich-
tige, grausame, boshafte Wesen sind, denen
Ungerechtigkeit erlaubt ist, glaubten sie,
daB ihre Konige die gleichen Vorrechte
haben.

100. Die ersten Gesetzgeber oder Souve-
rdne der Volker waren, wie wir gesehen

3 Niemand war gottesfiirchtiger und ein groBerer
Freund der Priester als Ludwig IX., Karl V., Phil-
ipp II., Katharina von Medici, die Konigin Maria,
Ludwig XIV. und Jakob II. Sie haben auch in der
Tat ihren Untertanen und ihren Nachbarn das meiste
Bose zugefiigt. Ich glaube, daB iiberhaupt eine Nati-
on keine groBere Plage und kein groferes Ungliick
zu befiirchten hat als einen unwissenden und gottes-
fiirchtigen Despoten.
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haben, Priester, Gesandte oder Reprisen-
tanten der Gottheit.

101. Als die weltliche Macht diesen konig-
lichen Priestern oder ihren Nachfolgern
entrissen wurde; fanden die weltlichen Ko6-
nige die Volker schon seit langer Zeit ge-
wohnt an Despotismus und unverniinftigen
Gehorsam.

102. Sie setzten also ihre Regierung nach
den Grundsitzen des Priestertums fort, und
hatten also, wie jenes, eine uneingeschrank-
te Gewalt, oder aber sie merkten bald, daB
man, um das Volk ungestraft unterdriicken
zu konnen, die michtige Waffe des Vorur-
teils, von dem die Priester immer die ge-
treuen Inhaber waren, gebrauchen miifte.
103. Diese, die der Leichtglaubigkeit der
Volker Befehle geben konnten, griindeten
die Autoritit der Monarchen auf den glei-
chen Grund, auf dem die ihrige stand.

104. Sie umgaben sie mit einem Glanz der
gottlichen Majestit.

105. Sie gaben sie fiir Repriasentanten und
Ebenbilder der Gottheit aus.

106. Sie machten sie zu Gottern der Erde,
sie unterwarfen ihnen die Volker und bilde-
ten ihnen ein, daf die Menschen, die zu
gehorchen sie sich zum Besten der Gesell-
schaft verpflichtet hatten, vom Himmel
begiinstigte, verstindigere und zu einer
hoheren Ordnung gehorige Wesen wiren,
die ihre Gewalt von Gott allein hitten, die
niemanden als ihm Rechenschaft zu geben
schuldig wiren, und deren Befehle, so we-
nig wie die seinigen untersucht und gepriift
werden durften.

107. Mit Hilfe des Aberglaubens wurde
ein jeder Monarch ein Gott.

108. Seine vor ihm im Staub liegende Na-
tion war ein Nichts.

109. Befehlen war Teil des einen und ohne
Murren zu gehorchen Teil des anderen.
110. Die Gotter waren nach dem Modell
uneingeschrankter und oft unverniinftiger
Regenten geformt und die Religion bildete
die Konige der Erde nach dem Modell ihrer
Gotter.

111. Die vergottlichten Monarchen wurden
Despoten wie sie und dhnelten den Wesen,
die sie vorstellen sollten.

112. Gewalt und Unstrafbarkeit gebaren
Zigellosigkeit.

113. Thr Eigensinn und ihre Leidenschaften
wurden immer gehort.

114. Die unter der Last der religitsen und
politischen Macht begrabene Vernunft wag-
te nicht, sich horen zu lassen.

115. Freiheit wurde verbannt, Vorurteil
trat an die Stelle der Wahrheit, religiose
Irrtiimer hatten EinfluB auf die Politik, und
die vom Aberglauben betrogenen Nationen
seufzten unter dem Haufen von Ubeln, die
sie in Geduld ertragen zu miissen glaubten.
116. Sie horten nicht auf, heife Geliibde
gen Himmel zu schicken und die Gotter
wegen der Verbrechen zu besdnftigen, die
ihre ziigellosen Reprisentanten veriibten.
117. Diese, zufrieden mit einer Gewalt,
die Vorurteil unverletzlich und heilig ge-
macht hatte, hatten gar nicht nétig, ein ein-
ziges der zum Regieren notwendigen Talen-
te noch eine einzige dazu erforderliche Tu-
gend zu erwerben.

118. Die Volker waren entweder ein Spiel
ihrer eigenen Phantasie oder der Phantasien
ihrer Glinstlinge, die statt ihrer regierten.
119. Das waren und werden immer die
Wirkungen der grausamen Verbindung der
Tyrannei mit dem Aberglauben sein.

120. Diese beiden GeiBeln haben sich zu-
sammen verschworen, die Volker blind und
ungliicklich zu machen.

121. Beide herrschen durch Furcht, Un-
wissenheit und Vorurteil.

122. Beide sind Feinde der Vernunft und
der Wahrheit.

123. Beide leisten sich wechselseitig Hilfe.
124. Der Aberglaube macht irre und be-
schwindelt den Verstand, und die Tyrannei
unterjocht und zertritt.

125. Ersterer rechtfertigt die Ausschwei-
fungen der anderen, 148t die Nationen die
Verbrechen biien, die er zu begehen er-
laubt und stellt diese Welt als einen Ort
vor, in dem das Los und die Bestimmung
der Sterblichen seufzen und wehklagen ist,
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damit die Tyrannei ganz ungehindert ihre
Réubereien treiben kann.

126. Der Priester jagt dem Untertan Furcht
ein und nimmt ihm die Waffen ab, damit
der Despot ihn wehrlos findet, wenn er ihn
berauben will.*

127. Wenn die Souverdne nicht gewohn-
lich den bestindigen Willen hétten, ihren
Untertanen zu schaden, sie auszupliindern,
sie zu unterdriicken, so hitten sie es auch
nicht notig, sich immerzu mit den Betrii-
gern zu verbinden und die hochste Gewalt
und den Raub mit ihnen zu teilen.

128. Wenn aber ein Prinz seinen wahren
Vorteil nicht versteht; wenn er in Weich-
lichkeit begraben, niemals an seine Pflich-
ten gedacht hat; wenn er trunken von dem
ihm immerwihrend gerducherten Weih-
rauch niemals erfahren hat, einer seiner
Leidenschaften Widerstand zu leisten; wenn
er niemals gelernt hat, was er den Men-
schen schuldig ist noch die Kunst, sie zu
regieren; wenn er glaubt, daB} es sein Vor-
teil erfordere, nach Freiheit schmachtende
Wesen zu unterdriicken; so ist er gendtigt,
sie in Unwissenheit zu stiirzen, sie bei ih-
ren Vorurteilen zu erhalten, und sich der
Schattenbilder und Gespenster zu bedienen,
die der Irrtum ihrer Vorstellung gestellt
hat, um ihren Verstand zu verwirren, um
sie zu schrecken, um sie zu Mitschuldigen
des Ubels zu machen, das man ihnen antun
will und um sie zu hindern, sich gegen eine
sie zertretende Macht zu emporen.

129. Die Religion ist dazu gemacht, die
Konige von den zur Regierung notwendi-
gen Kenntnissen zu befreien.

130. Die angenommene Protektion der
Gottheit ist hinreichend, die Ungliicklichen,
die sie zermalmen, in Respekt zu erhalten.

3 Kaiser Justinian etablierte zuerst einen Inquisitor
gegen die Ketzer, um sich ihres Vermogens zu be-
michtigen. Ferdinand V., Konig von Aragon, er-
richtete 1484 in Spanien, Sizilien und Sardinien das
Inquisitionsgericht, um einen Vorwand zu haben,
sich das Vermogen der Mauren und Juden zueignen
zu konnen, ohne das Ansehen eines Tyrannen zu
haben.

131. Es ist ohne Zweifel leichter, die
Menschen zu betriigen als wachsam zu sein
und die Talente zu besitzen, die gliicklich
machen.

132. Der Despotismus ist von allen Regie-
rungsformen die leichteste.

133. Es gehoren Miihe, Kenntnis und Tu-
gend dazu, wenn man nach den Regeln der
Billigkeit herrschen will.

134. Aber es bedarf bloB der Gewalt des
Despoten und der Unwissenheit der Unter-
tanen, um nach Eigensinn regieren zu kon-
nen.

135. Man sieht also leicht, warum der den
ehrgeizigen Absichten und der Unfahigkeit
der Prinzen so giinstige Aberglaube immer
geliebt und beschiitzt worden ist und war-
um selbst von ihnen sehr viele Verfolger
und Henker ihrer eigenen Untertanen und
niedertrachtige Instrumente der Rache ihrer
Priester gewesen sind.

136. Leichtglidubige, ehrgeizige und geizi-
ge Regenten waren ohne Zweifel interes-
siert, eine Religion zu unterstiitzen, die
ihnen das Recht gab, zu tyrannisieren und
die sie gegen die Folgen in Sicherheit setz-
te.

137. Thr eingeschrinkter Verstand, ihre
feigen und grausamen Seelen, ihr bestindi-
ger Schwindel hinderte sie zu sehen, dafB
der Despotismus ein Ungeheuer ist, das
sich selbst zerreift und an seinen sich selbst
zugefiigten Wunden stirbt.

138. Thre geringe Klugheit erlaubte ihnen
nicht, die zukiinftigen Folgen ihrer vori-
bergehenden Leidenschaften zu lesen.

139. Sie sahen nicht, daf diese auBeror-
dentliche Gewalt, die ihnen der Aberglaube
in die Hande gab, ihnen nur auf eine Zeit
lang den traurigen Vorteil gab, miBver-
gniigte und ungliickliche Bettler zu beherr-
schen, die aber derselbe Aberglaube jeder-
zeit von ihren Fesseln loslassen und gegen
sie aufriihrerisch machen konnte.

140. Sie merkten nicht, daB ein abergliu-
bisches Volk, das bei seinem zahlreichen
Elend wiitend geworden ist, oft ein wildes
Tier wird, das unter Anleitung eines fanati-
schen Priesters bereit ist, seinen strengen
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Herrn, der es in Ketten hilt oder der seine
Wut gereizt hat, vom Thron zu werfen.

141. Diese Politiker sahen nicht, daf iiber-
all dort, wo der Priester Gewalt hat, der
Souveridn niemals mehr ist als sein erster
Untertan, sein Trabant und der Vollstrecker
seiner Befehle.

142. Sie sahen nicht, daf die Volker nur
insoweit der biirgerlichen Gewalt untertanig
waren, als sie der geistlichen Gewalt un-
terworfen waren, dafl das Wohl des Staates
und ihre groften und liebsten Vorteile dem
Priestertum und der Religion untergeordnet
waren, daB der MiBbrauch nicht abgestellt
werden konne, da er einmal geheiligt war,
daB der religiose und politische Despotis-
mus den Nationen Vernunft, Wissenschaft,
Tugend, Starke, Tatigkeit und Fleil raubte
und daB, wo der Aberglaube herrscht, alles
in Mattheit, Kleinmut und Elend falle.

143. In einem aberglaubischen Land ist
bloB der Priester machtig und geachtet und
in einem der despotischen Réiuberei unter-
worfenen Land hat der Tyrann nicht mehr
Rechte, als ihm die Priesterschaft 148t.

144. Thre Einigkeit zermalmt die Volker
und ihre Uneinigkeit endet mit dem Scha-
den des Despoten.

145. Je mehr eine Religion den Menschen
herabwiirdigt, um so besser eignet sie sich
fiir den Sklaven des Tyrannen.

146. Wer tyrannisieren will, der muB
durch Priester regieren und sie in sein In-
teresse ziehen.™

147. Der Despotismus ist das Werk des
Aberglaubens.

% Man weiB, daB auf unserer Insel die hohe Geist-
lichkeit den ausschweifenden Forderungen der Kro-
ne immer giinstig gewesen ist. Die Hochkirche hat
fast immer die Lehren von dem leidenden Gehor-
sam, von der Geduld und von dem goéttlichen Recht
der Konige gepredigt. Unsere Universititen Oxford
und Cambridge standen immer auf der Seite des
Hauses Stuart. Jakob II. wire vielleicht nicht verjagt
worden, wenn er es nicht mit den Bischofen verdor-
ben gehabt hitte. Der Klerus weil von keinem gott-
lichen Recht der Konige, sobald die Konige ihn die
Wirkungen davon fiihlen lassen wollen. Alsdann ruft
er laut, daB er behandelt werden miisse, wie er es
verdiene: Neque enim lex aequior ulla est quam
necis artifices arte perire sua.

148. Aber dieser zerstort ihn, sobald er
sich nicht mehr von ihm leiten lassen will.
149. Es bedurfte nichts weniger als einer
ginzlichen Herabwiirdigung des menschli-
chen Geschlechts, einer schindlichen
Dummbheit, einer volligen Verleugnung der
Natur und der Sinne, um den Menschen,
der nach seiner Natur gliicklich zu sein
wiinscht, dahin zu bringen, in seine Unter-
driickung einzuwilligen, sich die Friichte
seiner Arbeit aus den Hinden reifen zu
lassen, anderen die Erlaubnis zu erteilen,
mit seinem Leben, Vermdgen und der
Freiheit der Person nach Belieben zu wal-
ten und zu schalten, ohne das der geringste
Vorteil fiir ihn daraus entsteht.

150. Nur der Religion war dieses Wunder
vorbehalten.

151. Die schrecklichen Fabeln, die sie auf
Rechnung ihrer grausamen Gotter ver-
schuldeten, iiberredeten den Menschen, dafB
in dieser Welt keine Wohlfahrt fiir ihn sei
und daB er nach den Ratschliissen der Vor-
sehung jammern und leiden miisse.

152. Die Drohungen der Priester schreck-
ten ihn ab, an seinem Gliick zu arbeiten
und nahmen ihm selbst den Gedanken, dem
Ubel, das er erfuhr, zu widerstehen.

153. Die schwankenden Hoffnungen, die
seine Einbildungskraft beschiftigten, lieBen
ihn sein gegenwairtiges Ungliick vergessen.
154. Man zeigte ihm in der Zukunft Be-
lohnungen, die ihn ausreichend wegen des
ihm geschehenen Ungliicks schadlos halten
sollten.

155. Erziehung gewohnte ihn von Jugend
auf das Joch zu tragen; Gewohnheit machte
es ihm notwendig; Tyrannen zwangen ihn,
es sein ganzes Leben lang hindurch zu
schleppen und Unwissenheit hinderte ihn,
seine eigene Wiirde zu erkennen und die
Rechte derer zu untersuchen, die ihn mit
FiiBen traten.

156. Der Aberglaube machte also iiberall
den Menschen zum Sklaven der Goétter und
der Menschen.

157. Despotismus ist das traurige Ge-
schenk, mit dem der Himmel die Erde be-
gabte.
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158. Er ist die Biichse der Pandora, aus
der Hunger, Krieg, Pest und alle Verbre-
chen gekommen sind, die unsere Erde ver-
wusten.

§ 9 Von dem durch Aberglauben und
Despotismus eingerissenem Verderben
der Sitten.

1.  Wenn wir nur einigen Mut haben, bis
zu den wahren Quellen zuriickzugehen, so
werden wir im Aberglauben oder in den
geheiligten Irrtiimern des menschlichen
Geschlechts die einzige Ursache des mora-
lischen Elends, der schlechten Regierun-
gen, von denen die Menschen unterdriickt
werden, der Leidenschaften, die sie quélen,
des Hasses, der sie voneinander trennt, und
der Ausschweifungen, die, da man immer
die wahren Mittel verkannt hat, fast unheil-
bar geworden sind, auffinden.

2. Die Menschen gesitteter und weiser
zu machen zu wollen, ohne die Regierungs-
form zu verdndern, ist ein unmdgliches
Projekt.

3. Diese verkehrten Regierungsformen
sind auf Begriffe gegriindet, die ihnen die
Religion reicht, und die in der Kindheit
eingesogen werden, durch Gewohnbheit tief
einwurzeln, die das Beispiel bestitigt und
befestigt und die durch Gewalt unterstiitzt
werden.

4.  Will man also die Menschen auf den
Weg zum Gliick bringen, so mufl man sie
von den religiésen Irrtlimern, die einen so
sichtbaren EinfluB auf die Politik haben,
befreien.

5.  Die nach und nach verbreitete Wahr-
heit wird sie daran hindern, Vorurteilen,
deren Schlachtopfer sie gewesen sind, wei-
terhin einen Wert beizulegen.

6. Das besser erkannte Interesse der
Menschheit wird Animosititen und den
wiitenden Eifer, die bloS die Ruhe der Ge-
sellschaften storen, verschwinden lassen.

7.  Eine Moral, deren Vorschriften nicht
boshafte Gotter oder verkehrte Fiirsten wi-
dersprechen, wird die Untertanen zu der

Tugend bringen, ohne die die Reiche weder
gliicklich noch michtig sein kdnnen.

8.  Der Mensch machte sich, wie gesagt,
einen Gott von seiner Natur.

9. Aber dieses vermenschlichte Wesen
war nicht wie der Mensch Pflichten unter-
worfen.

10. Es bedurfte keines Menschen und war
mithin auch niemanden etwas schuldig.

11. Dieser Gott hatte keine andere Regel
als seinen Willen und war immer maéchtig
genug, sich ihm Respekt zu erhalten.

12. Das Gute, das der Mensch empfing,
sah er fiir Gunstbeweise von ihm an und
seine am wenigsten verdienten Ungliicksfal-
le leitete er ebenfalls von ihm her.

13. Ja, selbst wenn er vor ihm zitterte,
bemiihte er sich, aller ihm angetanen Unge-
rechtigkeiten, die er sich niemals ihm zuzu-
rechnen unterstand, ungeachtet, ihn zu lie-
ben.

14. Die Religion, die erfunden zu sein
scheint, alle Ideen umzukehren, erlaubte
niemals, daB man ihre Prinzipien nach ge-
wohnlichen Begriffen beurteilte.

15. Die Menschen waren so blind, dafB
sie dasjenige an ihrem Gott lobten, was sie
die Vernunft zwang an ihren Nebenmen-
schen zu hassen.

16. Die riesigen Verhiltnisse dieses Got-
tes oder vielmehr dieser vergottlichte
Mensch entfernte sich ganz von allen ande-
ren Dingen des menschlichen Geschlechts.
17. Indessen hatte er, wie der Mensch,
ein gewisses Interesse, Leidenschaften,
Phantasien und Laster, denen er, nach sei-
ner Allmacht, vollig Geniige tun konnte.

18. Gegen seine Kreatur hatte er weder
notig, ein gewisses MaB noch eine gewisse
Wohlanstindigkeit zu beachten.

19. Er hatte zwar die Menschen gemacht,
um ihn zu ehren; aber ihre Ehrenbezeugun-
gen trugen zur Vermehrung seiner Gliickse-
ligkeit nichts bei.

20. Sie beleidigten ihn zwar alle Augen-
blicke, aber sie waren unvermodgend, sei-
nem Vorhaben Hindernisse in den Weg zu
legen.
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21. Seiner formlichen Versprechungen
ungeachtet hatten sie kein Recht, das Ge-
ringste von ihm zu fordern.

22. Ohne ein Verbrechen zu begehen,
konnten sie sich iiber unverdiente Plagen,
die er ihnen zuschickte, nicht beschweren.
23. Gott gewissen Gesetzen unterwerfen,
seine Macht einschrinken, sich iiber seinen
Eigensinn beklagen, Vernunft von ihm for-
dern, das wurde fiir Emporung, fiir ein
Verbrechen der beleidigten gottlichen Ma-
jestit, fiir den gewaltsamen Eingriff in die
Rechte Gottes gehalten.

24. Die Allmacht stand auf der einen,
und Schwachheit, Unterwerfung und Nich-
tigkeit auf der anderen Seite.

25. Die Menschen waren alles Gott
schuldig und dieser ihnen nichts.

26. Die ersten waren gebunden und der
andere war unabhingig.

27. Dieses so wenig gute moralische We-
sen wurde das Modell der Konige, die sei-
ne Reprisentanten und seine Ebenbilder
waren.

28. Unabhingig wie er, war die Gesell-
schaft alles ihnen und sie nichts der Gesell-
schaft schuldig.

29. Eine kleine Anzahl Sterblicher von
einer besonderen Art erhielt nach gottli-
chem Recht die Macht, ungerecht zu sein
und andere zu beherrschen.

30. Zugunsten ihrer Herren glaubten die-
se gezwungen zu sein, ihrer Wohlfahrt zu
entsagen, bloB fiir jene zu arbeiten, zu
fechten und in ihren Zénkereien ihr Leben
zu lassen, kurz sich ohne Einschrinkung
den ausschweifenden und schidlichsten
Begierden der Herren zu unterwerfen, die
ihnen der Himmel in seinem Zorn gegeben
hatte.

31. Eine Folge dieser falschen Begriffe
war, daf} die Kunst zu regieren weiter in
nichts bestand, als aus der Kunst vom Irr-
tum, Aberglauben und der Niedertrachtig-
keit Nutzen zu ziehen.

32. Die Regierung war ein bloBes Biind-
nis des Souverdns mit einer kleinen Anzahl
begiinstigter Untertanen, alle anderen zu
betriigen und zu berauben.

33. Uberall, wo Monarchen, mit der 6f-
fentlichen Gewalt bewaffnet, die einzigen
Austeiler der Belohnungen und uneinge-
schrinkte Herren der Giiter waren, die die
Menschen sich wiinschten, und allein im-
stande waren, das Verlangen entstehen zu
lassen, und auch das ausschliefliche Recht
hatten, ihm Geniige zu tun, keimten in den
Herzen der Untertanen ein Haufen von
Leidenschaften, wie z.B. der Ehrgeiz oder
der Durst nach GroBie, der Geiz oder der
Durst nach Reichtum, den Luxus, die
Pracht, die Eitelkeit und alle die Torheiten,
die der Neid oder ein gehdssiger Vergleich
seines Zustandes mit dem Zustand dessen,
den man fiir gliicklicher hilt, erzeugt.”’

34. Der Nutzen der Biirger teilte sich.

35. Ein jeder wurde Freund und Feind
des anderen.

36. Das Gefallen des Souveridns war das
grofte Gliick, und der einzige Zweck aller
Anstrengungen ging dahin, sich ihm zu
nihern.

37. Ohnmichtige Eifersucht, Schwachheit
und Elend quilten diejenigen, die sich kei-
nen Weg zum Thron machen konnten.

38. Der Souverin, die einzige Quelle der
Gnade, lief die Gesellschaft verschwinden
und teilte sie, um zu regieren.

39. Die zu einem Nichts gemachte Nati-
on, die durch ihre Unvorsichtigkeit unfihig
geworden war, iiber ihre eigenen Sicherheit
zu wachen, dem Ubel, das man ihr tun
konnte, zu widerstehen, oder die Dienste,
die man ihr leistete, zu belohnen, wurde
von ihren eigenen Kindern vergessen, ver-
nachldssigt und verkannt.

40. Uberall gab es nur ein Ding, einen
Mittelpunkt, der die Leidenschaften aller
anfeuerte, sie in sein personliches Interesse
zog und diejenigen belohnte, die seinen
Absichten niitzlich zu sein schienen.

7 Der Luxus, der die Ursache der Zertriimmerung
der Staaten ist und der die Tugenden mit Fiifien tritt,
nimmt seinen Ursprung an den verdorbenen Hofen,
wo ein jeder den Ton angeben will. Unser groBer
Milton sagt sehr wohl: ,Der iiberfliissige Aufwand
einer Monarchie reicht fiir gewohnlich fiir die not-
wendigsten Kosten einer Republik aus. “
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41. Der Wille der Monarchen trat an die
Stelle der Vernunft.

42. Sein Eigensinn war Gesetz.

43. Seine Gunst war der MaBstab des
Verdienstes, der Ehre und der gemeinen
Achtung.

44. Er schuf das Recht und das Unrecht.
45. Raub horte auf ein Verbrechen zu
sein, sobald er die Erlaubnis dazu gab.

46. Unterdriickung war rechtens, wenn
sie in seinem Namen geschah.

47. Abgaben waren bloB dazu bestimmt,
seine tOrichten Ausgaben bestreiten zu kon-
nen und die GefriBigkeit seiner unersittli-
chen Hofleute zu vergniigen.

48. Das Eigentum wurde von einem
Herrn verschlungen, der behauptete, dafB
alles ihm gehore.

49. Freiheit wurde verbannt, weil sie
seine Ausgelassenheit genierte.

50. Untertanen iiberredeten sich, daf das,
was von ihren Souverdnen autorisiert wur-
de, anstindig und lobenswiirdig sei.

51. Die Begriffe von Billigkeit wurden
erstickt.

52. Die Biirger jauchzten ihrem eigenen
Umsturz Beifall zu.

53. Indem man dem Souverin diente,
glaubte man dem Vaterland zu dienen.

54. Der Soldat hielt sich fiir ein niitzli-
ches Mitglied des Staates, den er im Joch
hielt und den er zwang, den Nacken nach
dem Eigensinn seines Herrn zu schmie-
gen. ™

55. Der Unterdriicker hielt sich fiir einen
sehr notwendigen Menschen.

56. Der Richter, der sein Urteil verkauf-
te, verfiel nicht der Unehre.

3 Unsere eifrigen Patrioten haben sich mit Recht
gegen die stehenden Armeen (standing armies) er-
klart. Die Soldaten sind die Feinde ihres Vaterlan-
des und die Trabanten der Tyrannen, die sie anderen
vorziehen, weil sie ihnen beim Unterjochen helfen.
In einem despotischen Staat, in dem die Regierung
militirisch ist, sind die Soldaten die angesehensten
Leute des Staates und der Adel die Pflanzschule von
Sklaven, die alles fiir den Fiirsten zu unternehmen
bereit sind. Wirklich edle Biirger kann es nur in
einem freien Land geben.

57. Der Reprisentant der Nation verkauf-
te sie fiir Geld und trieb mit ihrem Eigen-
tum Handel.

58. Der Minister wurde nach den Mitteln
geschitzt, die er erfand, die Vorrechte des
Regenten und das Elend der Nationen zu
vergroBern.

59. Die von der Religion zu Goéttern ge-
machten und von den Priestern verdorbe-
nen Fiirsten verdarben ihrerseits alle Her-
zen ihrer Untertanen, teilten das Interesse,
vernichteten die unter ihnen bestehenden
Verhiltnisse, machten sie gegeneinander
feindselig und verkehrten die ganze Sitten-
lehre.

60. Nachdem bei allen Untertanen ein
heifer Durst, den nur sie 16schen konnten,
erregt war, so behielten sich die Obersten
der Nationen Wohlleben, Uberfluf, Grofe
und Vergniigungen fiir diejenigen vor, die
Gnade vor ihren Augen zu finden wuBten.
61. Man gefiel ihnen nur, wenn man ih-
ren Leidenschaften diente, ihren Lastern
schmeichelte und die Gesellschaft ihrem
unregelmiBigen Willen unterwarf.

62. Die Gerechtigkeit war nur fiir den
Elenden gemacht.

63. Die GroBen, die Giinstlinge, die Rei-
chen, die Gliicklichen wurden von ihrer
Strenge befreit.

64. Das ganze Volk seufzte nach Rang,
Gewalt, Titeln, Wiirden und Bedienungen.
65. Alle Mittel und Wege, durch die und
auf denen man hierzu gelangen konnte,
wurden fiir rechtmifig und ehrbar gehal-
ten.

66. Ein jeder wollte sich der Gewalt ent-
ziehen, um sie iiber einen anderen zu exer-
zieren.

67. Ein jeder wollte sich die Mittel er-
werben, ungestraft ein Bosewicht zu sein.
68. Die Biirger wurden also in zwei Klas-
sen geteilt.

69. Die eine nicht so zahlreiche unter-
driickte und die andere, die aus dem ganzen
Volk bestand, wurde unterdriickt.

70. Unverschamtheit,  Ausgelassenheit,
Hochmut, Pracht, Luxus und Vergniigun-
gen wurden Teil der ersten, und Arbeit,
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Verachtung, Kummer, Hunger und Not
Teil der zweiten.

71. Erstere hatte das Recht zu rauben,
Eingriffe zu tun und den Ungliicklichen zu
quélen.

72. Die zweite hatte nicht einmal das
Recht, sich zu beklagen und wurde geno-
tigt, ihren Kummer insgeheim zu ver-
schmerzen.

73. Die an die Furcht vor den Gottern
gewohnten Volker zitterten nicht nur vor
den Konigen, sondern auch vor all denjeni-
gen, die Gewalt hatten.

74. Das Ansehen und die GroBe waren
das Vermogen, zu unterdriicken und zu
schaden.

75. Autoritét hatte die Stelle der Vernunft
und der Gerechtigkeit eingenommen.

76. Diese privilegierten Biirger, die von
ihren Monarchen in den Stand gesetzt wa-
ren, Gnade zu erzeigen oder sich furchtbar
zu machen, wurden gar bald beneidet.

77. So wie sich oft die GroBen selbst
durch Niedertrachtigkeiten, Laster und
Verbrechen in die Hohe geschwungen hat-
ten, so folgten ihnen die Niedrigeren von
ferne nach, die ihnen sehr leicht Gewissen
und Rechtschaffenheit aufopferten, vor
ihnen krochen und gerne Diener ihrer Er-
pressungen und Infamien waren.

78. Ehre, Tugend und Scham wurden
nach und nach aus der Nation verbannt.

79. Der Monarch war mit einem verkehr-
ten Hofstaat umgeben, der immer mehr und
mehr das Volk verdarb.

80. Tugend hatten nur einige wenige
Menschen, die zu stolz waren, vor dem
michtigen Laster zu kriechen oder einige
ehrliche Biirger, die keinen Ehrgeiz besa-
Ben und mit ihrem Schicksal zufrieden wa-
ren und die von der in ihren Augen ver-
dchtlich gewordenen Grofie nichts zu hof-
fen und nichts zu fiirchten hatten.”

¥ Es ist moralisch und physikalisch unmdoglich, daB
in einem tyrannischen, verdorbenen und feilen Land
das Verdienst gliicklich machen kénne. Die Tugend
erhebt die Seele und eine edle Seele kann weder
kriechen noch Gunst kaufen, noch dem Laster und
der Einfalt schmeicheln.

81. Die natiirlichen Folgen der Verkehrt-
heit, die die Ausgelassenheit bei den Vor-
nehmsten erzeugten, waren, da man die
innere Politik entweder ganz vergall oder
sie bloB dazu anwandte, die Nation immer
ungliicklicher zu machen.

82. Die nach der Phantasie eines laster-
haften Hofes entworfenen Gesetze waren
ein betriigerischer Zwang der Freiheit der
Biirger.

83. Die Jurisprudenz wurde die Kunst,
mit Hilfe der dunklen und falschen Begrif-
fe, die sie von der Billigkeit gab, Uneinig-
keit und Zwietracht auszustreuen.

84. Belohnungen wurden der Preis listi-
ger Streiche.

85. Strafen wurden nach der Macht ab-
gemessen.

86. Kurz, die Gesetze, die das Wohl aller
beabsichtigen sollten, dienten bloB dazu,
den Reichen und GroBen die Armen und
Schwachen, die die Tyrannei immer in
Schach und Elend erhalten wollte, ganz
auszuliefern.

87. Der Ackerbau wurde vernachlassigt,
der gedriickte Landmann gezwungen, seine
Arbeit liegen zu lassen, die Provinzen wur-
den entvolkert und der Handel erhielt von
Seiten einer gierigen Regierung einen todli-
chen StoB.

88. Der Despotismus war endlich, statt
die Ruhe und den Frieden seiner Volker zu
suchen, in einem bestindigen MiBtrauen
gegen seine Untertanen.

89. Er fiillte seine Staaten mit Denunzian-
ten, Verleumdern und Verritern an, deren
Geschifte dahin gingen, die Unruhe der
Souverdne, der Minister und der Grofen,
denen der HafB und das Gemurmel, das ihr
Verhalten erregen mufBte, nicht unbekannt
sein konnte, zu stillen.

90. Die duBere Politik war nicht weniger
unverniinftig.

91. Die gegen ihre Untertanen ungerech-
ten Fiirsten waren auch gegeneinander un-
gerecht.

92. Sie waren bestindig auf ihre beider-
seitigen Vorurteile eifersiichtig.
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93. Die Nationen sahen sich bestindig im
Krieg wegen einiger Zinkereien, die sie
gar nichts angingen.

94. Sie schienen blof auf Erden zu sein,
um sich wechselweise aufzureiben.

95. Uberall ereigneten sich unter den
Volkern Kriege und Feindschaften, ohne
daB sie wufiten warum.

96. Durch ihre beiderseitigen Streiche
und durch die unniitzen Niederlagen, die
ihnen der Eigensinn und der Ehrgeiz ihrer
unruhigen und hochmiitigen Befehlshaber
verursachten, gingen sie nach und nach
zugrunde.

97. Die Gewalt und die GroBe der Volker
bestanden in den Reichtiimern ihrer Souve-
rdne, die ihnen jene anvertrauten, um ihnen
die Mittel zu reichen, sie zu verderben und
sie zu unterdriicken.

98. Der Mensch hore denn also auf, in
den Fehlern seiner Viter die Ursache der
Verderbnis der Sitten und des in der Welt
verbreiteten Elends zu suchen.

99. Der geheiligte Irrtum ist die Haupt-
wurzel, aus der Verderbnis hervor sproB
und die dem Ubel Tiir und Tor 6ffnete.

100. Die Wissenschaft von Gott war die
ihm verbotene Frucht; um diese zu
schmecken, hat er sich ungliicklich ge-
macht.

101. Weil er die Gottheit nach dem Muster
boser Menschen geformt, weil er geglaubt,
daB die Konige ihre Ebenbilder wiren, weil
er diesen Konigen uneingeschrankte Gewalt
gegeben und weil er sie zu Herren des Wil-
lens und der Leidenschaften der Volker
gemacht hat, so sind Gliickseligkeit und
Sitten von der Erde verschwunden.

102. Diese vergottlichten Souverdne haben
die Gesellschaft beladen mit Verritern,
Ehrgeizigen, Geizigen und Feinden des
Vaterlandes, iiber die weder Vernunft noch
Moral das Geringste vermogen, weil alles
sie zwingt, entweder boshaft zu sein oder
auf diejenigen Dinge Verzicht zu tun, in
denen, nach ihren Vorurteilen, ihre Gliick-
seligkeit besteht.

103. Das waren die Folgen des Irrtums,
der sie liberredete, daBl die Gotter Konige

wiren und daBl die Konige Gotter wéren,
deren Willen sich die Volker nicht entge-
gensetzen und deren Gewalt sie nicht ein-
schrinken durften.

104. Die Fiirsten sind iiberall Herren der
Sitten und der Gliickseligkeit ihrer Unterta-
nen.

105. Die Sitten sowohl der ersten als auch
der anderen werden nicht ehrbar und die
Staaten nicht bliihend und gliicklich sein,
bis die Souveridne gezwungen sein werden,
sich den unverinderlichen Gesetzen der
Natur, der Billigkeit, der Vernunft und
nicht den unverniinftigen Mustern, die Un-
wissenheit und Betrug in den Himmel ge-
stellt haben, gemaB zu betragen.

106. Die Souverdne haben ihre Gewalt
entweder von Gott oder von den Menschen.
107. Haben sie diese von Gott, so muf sie
uneingeschrinkt sein oder wenigstens miis-
sen nur die Priester sie einschrinken kon-
nen.

108. Ist ihre Gewalt absolut, so muf} sie
notwendig Verstand und Herz verderben.
109. Da blindes Interesse oft das einzige
Triebrad menschlicher Handlungen ist, was
fiir Triebrdder konnen unabhidngige Wesen
haben, Gutes zu tun, die von Seiten der
Menschen nichts zu fiirchten haben, die
ihre Urteile verachten und bei ihrem Elend
unempfindlich sind, die keinen Geschmack
an Tugend haben und noch weniger ihre
Fertigkeit besitzen?

110. Haben die Konige ihre Gewalt von
Menschen, so haben sie diese unter der
Bedingung, sie gliicklich zu machen.

111. Erfiillen sie diese Bedingung nicht, so
sind auch die Menschen nicht weiter an
ihre Schuldigkeit gebunden.

112. Alle Irrtimer stehen miteinander in
Verwandtschaft und entstehen auseinander.
113. Wenn wir bis zu ihrem Ursprung
zuriickgehen, sehen wir sie aus religiosen
Vorurteilen, von denen die Menschen ange-
steckt sind, entstehen.

114. Aus dem Aberglauben kommen also
unsere politischen Vorurteile.

115. Da wir uns einmal in dem Begriff von
den Gottern und den Souverdnen, die jene
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vorstellen, geirrt haben, so ist das ganze
System unserer Meinungen eine lange Kette
von Vorurteilen.

116. Worauf griinden sich unsere Empfin-
dungen der Bewunderung, der Ehrfurcht,
der Liebe zum Rang, die GroBe, die Ge-
burt, die Titel und die Ehre, kurz alle die
Auszeichnungen, die die Regierung ge-
wohnlich ungestiimem Bitten, hinterlistigen
Streichen, Niedertracht und Verrat einigen
mehr als anderen listigen boshaften und
hinterlistigen Biirgern angedeihen 146t?

117. Fast in allen Lindern sind Gunst,
Vorurteile und Interesse des Hofes der ein-
zige MaBstab, nach dem Verdienste gemes-
sen werden.

118. Man schitzt sie niemals nach dem,
was sie sind.

119. Thre Talente, ihre personlichen Ver-
dienste, ihre Tugenden, ihre reellen Dien-
ste, die sie dem Vaterland geleistet haben,
werden fiir nichts geachtet.

120. Man beurteilt und betrachtet sie blof
nach der Stelle, die sie beim Monarchen
einnehmen und nach den oft schindlichen
Diensten, die sie ihm leisten.

121. Was fiir Ubel entstehen nicht aus die-
sen traurigen Vorurteilen!

122. Ansehen besteht in nichts weiter als
in dem Vermogen, ungestraft ungerecht
sein zu diirfen, und die schwache Unschuld
zu unterdriicken.

123. Titel, Bedienungen und Ehrenstellen
sind betriigerische Zeichen, die Unwissen-
heit und Unfihigkeit bedecken und den
Untertanen die Augen verblenden.

124. Bei einigen Biirgern vertritt endlich
das bloBe Gliick der Geburt, ein sogenann-
ter vorgeblicher Adel, die Stelle der Talen-
te und der Tugenden.

125. BloBe Geburt ruft sie zu Ehrenstellen,
gibt ihnen Vorziige und zum Schaden der
anderen heruntergewiirdigten Biirger grofie
Vorrechte.

126. Vorurteil und Parteilichkeit der Fiir-
sten geben ihnen oft die Gewalt, ungerecht
zu sein und die Gesetze zu verachten.

127. Sie geben ihnen das Recht, ihre Ne-
benmenschen zu unterdriicken und zu ver-

achten, die glauben, aus weit schlechterem
Bein gemacht zu sein als diese vornehmen
Toren, die man in den Lindern der Vorur-
teile und des Wahnsinns fiir Halbgotter
ansehen soll.*

128. Die Souverdne wurden durch die
Schmeicheleien des Priestertums und durch
die religiosen Vorurteile frech und die Vol-
ker wurden mit falschen Ideen, deren Fol-
gen sie nicht merkten, tiberhiuft.

129. Diese fanden nichts so GroBes, Ehr-
wiirdiges und Hochzuschitzendes als das,
was ihre Souverdne ihnen zeigten.

130. Sie knieten vor der Dummbheit, der
Unwissenheit und selbst dem Laster, sobald
ihre Vorurteile wollten, daB sie solche ver-
ehren mochten.

131. Wiren die in ihren eigenen Augen so
herabgewiirdigten Volker imstande gewe-
sen, sich an die Vernunft zu wenden; so
wiirden sie ohne Zweifel gefiihlt haben, daB
nur ihr Wille die hochste Gewalt erteilen
konne; sie wiirden gefunden haben, daB
diese Gotter der Erde, vor denen sie im
Staub lagen, im Grunde Menschen wiren,
deren Pflicht es sei, sie gliicklich zu ma-
chen, die aber zu Réubern, Feinden und
Thronrdubern ausgeartet wiaren und die die
ihnen anvertraute Gewalt im hochsten MaB
mifBbrauchten.

132. Wiirde das geringste Nachdenken sie
nicht gelehrt haben, daB die Regierung nur

“ In einigen europdischen Lindern ist zwischen
einem Edelmann und einem Nichtadeligen, zwischen
einem Mann von Stand und einem Biirgerlichen ein
ebenso groBer Abstand wie zwischen einem Men-
schen und einem Hund. In Polen, in Deutschland
etc. sind die Herren Eigentiimer der Giiter und
selbst der Personen ihrer Untertanen. In despoti-
schen Staaten sind die Hofleute und die GroBen eine
Art Priester, die mit Gewalt das profane Volk von
ihrem verehrten Gotzen entfernen und die, eben wie
die Gotter - Priester, die Aufopferung der Natur
und der Vernunft verlangen. Ein jeder ehrlicher
aber niedriger Mann, der sich untersteht, sich gegen
sie auf die Rechte der Natur und der Menschheit zu
berufen, scheint ihnen unverschidmt, unbescheiden,
iibermiitig und frech zu sein. Wie sehr hat man nicht
die franzosische Verfassung selbst in sogenannten
aufgeklarten Lindern getadelt, weil sie die Rechte
der Vernunft und der Natur anerkannt hat.
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zu ihrem Besten und zu ihrer Sicherheit
eingefiihrt worden sei und daB die Konige
der Volker wegen, nicht aber die Volker
der Konige wegen in der Welt seien?

133. Werden die Nationen niemals sehen,
daB die unniitzen Kriege, die traurigen Sie-
ge, die mit ihrem Vermogen und mit ihrem
Blut erkauft werden, zu weiter nichts die-
nen, als ihr Elend zu verewigen, sie zu
erschopfen und sie ganz zu verderben?

134. Werden sie die Augen nicht auftun,
um gewahr zu werden, daB die Erde viel
groBer ist, als zur Erndhrung der Menschen
notig ist; daB sie alle Bewohner fassen und
gliicklich machen kann; und daB der Ehr-
geiz der Fiirsten bloB ihren Besitz zu erwei-
tern, niemals aber das Gliick und die Wohl-
fahrt ihrer Untertanen zu vermehren sucht?
135. In der Tat, was fiir Gutes entsteht aus
den bestindigen Kriegen, durch die unsere
Erdkugel in einen Ort der Niedermetzelung
und in eine Hohle wilder Tiere verwandelt
ist, die immer damit beschiftigt sind, ein-
ander umzubringen?

136. Sehen wir nicht nach und nach einige
Nationen durch den Wahnsinn der Fiirsten
und durch die immerwiahrenden Kriege, die
sie untereinander fithren, ganz von der Er-
de verschwinden?

137. Was fiir Friichte ziehen sie von den
Friedenszeiten, die so kurz sind, dafl kaum
die erhaltenen Wunden zuheilen konnen?
138. Sind sie durch diese so auf Schrauben
gesetzte Vertrdge, die zudem Betrug und
Ehrgeiz immer zu verletzen bereit sind,
fiirs Kiinftige gesichert?

139. Werden sie sich immer als Ball einer
verhaBten Politik, die sie dem niedrigen
Eigennutz einiger Menschen, die niemals
daran denken, sie gliicklich zu machen und
die ohne alle Gerechtigkeit und Ehrlichkeit
aus der Welt eine Schaubiihne ihrer unge-
zahmten Leidenschaften machen, gebrau-
chen lassen?

140. Werden sie, da sie so oft die Torheit
ihrer politischen und religiosen Vorurteile
empfunden haben, nicht endlich dieses
Zauberwerk des Vorurteils, das sie stirker

als alle auBerliche Macht fesselt, zerbre-
chen?

141. Werden sie nicht ihrerseits den
furchtbaren Monarchen die Hinde binden,
um sie daran zu hindern, ihnen zu schaden?
142. Sollten sie von einem Jahrhundert
zum anderen verpflichtet sein, unter den
Torheiten ihrer unsinnigen Herren oder
deren unwiirdigen Ministern zu seufzen,
und sich bemiihen, deren Fehler zu biilen
und den Himmel ihrer Bosheiten wegen, an
denen sie keinen Anteil haben, zu besinfti-
gen?

143. Werden sie nicht endlich von dem sie
so erniedrigenden Vorurteil zuriickkom-
men, daf ihr Blut, ihre Person, ihre Giiter
den vergottlichten Menschen gehéren und
daB der Hochste die Volker der Erde nur
geschaffen habe, um den Hochmut, den
Ehrgeiz und die Pracht einer kleinen An-
zahl Fiirsten zu vergniigen, die die Geifel
des iibrigen Teils der Menschen geworden
sind?

144. Wenn die Souverdne die Natur und
ihr eigenes Interesse zu Rate ziehen und
sich aus dem Taumel begeben wollten, in
den sie der Weihrauch der Diener des
Aberglaubens gebracht hat, so wiirde ihnen
die Vernunft zeigen, daB sie Menschen
wiren, die dem groBen All, das sie regie-
ren, unterworfen seien und daf dessen
Wohlfahrt auch die ihrige sei.

145. Sie wiirden sehen, daf3 ihnen von der
Nation die Pflicht auferlegt worden sei, fiir
ihre Wohlfahrt zu arbeiten, tiber ihre Si-
cherheit zu wachen und ihre Stirke zu er-
halten.

146. Sie wiirden sehen, dafl diese Dienste
allein imstande wiren, ihnen Ehrfurcht,
Zutrauen und Belohnung zu erwerben.

147. Sie wiirden erkennen, daB sie Diener
und Fihrer ihrer Volker, ihre Stellvertre-
ter, aber keine Ebenbilder der Gotter wé-
ren.

148. Sie wiirden sehen, dal3 eine auf Ein-
willigung des Volkes, auf dessen Liebe und
wahres Interesse gegriindete Gewalt weit
besser gegriindet ist, als die, die sich auf
eingebildete AnmaBungen stiitzt.
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149. Sie wiirden finden, daB ihr wahrer
Ruhm ist, Menschen gliicklich zu machen
und ihre wahre Gewalt, ihren Willen und
ihren Vorteil zu vereinigen und daB die
wahre GroBe in der Tétigkeit, in Talenten
und Tugenden besteht.

150. Alles wiirde sie lehren, daf die Ge-
rechtigkeit ein Damm ist, der den Untertan
und den Prinzen gleich gut beschiitzt; daB
diese Gerechtigkeit die Freiheit, aber nicht
die Frechheit und Ausgelassenheit der
Menschen begiinstigte; daB nur die Freiheit
edle Biirger bilden konne; da die Wahrheit
fiir verniinftige Wesen sei; daB die Erzie-
hung sie allein tugendhaft mache; daB das
Gesetz das Verbrechen bestrafe; daff Be-
lohnungen Talente anreizen und daB ein
Konig nur an der Spitze einer edlen und
zufriedenen Nation méachtig sein konne.
151. Endlich wiirden sie, wenn sie statt
Schmeichler und Priester zu fragen, der
Vernunft Gehor giben, finden, daB das
Vaterland, wenn es geliebt sein will, seine
Kinder gliicklich machen muB; daf die Ge-
setze, um in Achtung zu bleiben, niitzlich
und gerecht und daB die hochste Gewalt,
um geliebt zu sein, wohltitig sein miisse.

§ 10 Von Religionskriegen und Verfol-
gungen.

1. Der Aberglaube diente niemals zu
etwas anderem als die Fiirsten zu verderben
und sie zu argwohnischen Tyrannen zu
machen, die seine eifrigsten Verteidiger
wurden.

2. Seine Diener hatten keine andere Be-
schiftigung als den Tyrannen Sklaven zu
bilden, wofiir ihnen diese alle diejenigen
opferten, die sich nicht vor ihnen demiiti-
gen wollten.

3.  Das von der weltlichen Gewalt unter-
stlitzte Priestertum breitete fast iiberall sei-
ne Lehren mit dem Schwert in der Hand
und mit Feuer und Blutvergiefen aus.

4. Ohne des Vorteils zu gedenken, der
den Despoten mit dem Priester verbindet,

findet man in der Religion selbst den Keim
der Zerstorung.

5. Ein jedes Religionssystem, das auf
einen auf seine Rache so eifersiichtigen
Gott gegriindet ist, der durch die Handlun-
gen und die Gedanken der Menschen belei-
digt wird, auf einen so rachgierigen Gott,
der da will, daB man seine Sache verteidi-
ge, eine solche Religion muf ihre Anhén-
ger unruhig, unmenschlich und boshaft aus
Grundsétzen und unversohnlich aus Schul-
digkeit machen.

6.  Sie muB auf der Erde, wo sich immer
spitzfindige Kopfe finden, deren Ideen iiber
die Gottheit niemals einstimmig sein wer-
den, Unruhe erregen; sie muBl die Volker
jedesmal zum Streit rufen, wenn man ihnen
sagt, daB ihn der Vorteil des Himmels er-
fordere.

7. Gott redet aber nur zu den Sterbli-
chen durch seine Ausleger, und diese lassen
ihn nach ihrem eigenen Interesse, das dem
Nutzen der Gesellschaft immer entgegenge-
setzt ist, reden.

8. Der einfiltige Pobel wird niemals
seinen Priester von seinem Gott unterschei-
den.

9. Hintergangen von seinem blinden
Vertrauen, wird er seine Befehle nicht un-
tersuchen.

10. Mit niedergeschlagenem Haupt wird
er auf seine Feinde losgehen, und ohne sich
vom Gegenstand der Streitigkeit unterrich-
tet zu haben, (den er auBerdem auch nicht
verstehen wiirde), wird er, ohne sich die
geringsten Skrupel zu machen, morden und
brennen, oder sich selbst dem Tod fiir die
Verteidigung einer Sache aussetzen, von
der er nicht unterrichtet ist.

11. Seine Wut wird sich nichtsdestoweni-
ger nach der GroBe des Gottes richten, den
er an der Streitigkeit interessiert zu sein
glaubt.

12. WeiB er, daB dieser Gott allméchtig
und daf ihm alles erlaubt ist, so wird er
seinem eigenen HaB und seiner Wildheit
keine Grenzen setzen.
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13. Er wird sie fiir Wirkungen des recht-
miBigen Gottes halten, den sein Gott in
seinen Verehrern erregen mub.

14. Das ist es, warum die Religionskriege
die grausamsten von allen sind.

15. Sobald in den Ohren des Volkes der
Name der Religion erschallt, so beméchti-
gen sich aller Herzen traurige Schrecken
und wankende Unruhe.

16. Der Priester oder Inspirierte wird mit
einer traurigen Stille gehort.

17. Die Furcht ist von allen Leidenschaf-
ten die ansteckendste.

18. Die Furcht gegen die Gotter wird
immer groBer, da sie auf keinen bestimm-
ten Gegenstand gerichtet ist.

19. Jeder zittert, ohne die Ursache davon
Zu wissen.

20. Ein jeder verdoppelt die Schrecken
seines Nachbarn und vervielfiltigt seine
eigenen.

21. Unruhe und Bestiirzung breiten sich
auf allen Gesichtern aus, und wihrend der
Prophet zur Einbildungskraft redet, wetzt
der Schwirmer das Schwert.

22. Vereinigen sich mit diesem Zustand
noch allgemeine Ungliicksfille, MiBver-
gniigen und Elend; so leert der Pobel mit
langen Ziigen den Giftbecher der Schwir-
merei.

23. Er verldBt die Lektionen seines Prie-
sters und geht ohne Untersuchung daran,
die Gegenstinde seines Zorns und seiner
Predigten zu massakrieren.

24. Bei einer abergldaubischen Nation ist
das Priestertum immer in der Lage, die
Ruhe des Staates zu storen und die Leiden-
schaften des Volkes gegen die angeblichen
Feinde seines Gottes in Aufruhr zu brin-
gen.

25. Die Souveridne, deren Untertanen
ungliicklich sind, miissen jedesmal zittern,
so oft ein fanatischer Priester die Kanzel
besteigt.*!

* Die Bestitigung dieser Wahrheit sehen wir jetzt
alle Tage vor uns.

26. Er kann von dort ihre Throne er-
schiittern und ihren Untertanen das Zeichen
zur Rebellion geben.

27. In politischen Kriegen ist das Interes-
se der Streiter viel schwicher als in Religi-
onskriegen.

28. In diesen glaubt jeder Soldat an der
Streitigkeit personlich interessiert zu sein.
29. Er glaubt der Richer seines Gottes zu
sein, unter dessen Augen zu streiten er sich
einbildet.

30. Diesen Gott sieht er bereit, ithn zu
strafen, wenn er Sanftmut zeigte oder wenn
er nicht mit der Hitze stritte, die er dem
himmlischen Souverdn schuldig ist, von
dem seine ewige Gliickseligkeit abhingt.
31. Trunken von diesen maichtigen Be-
weggriinden verkennt der Vater seinen
Sohn und dieser den Urheber seines Le-
bens.

32. Der Bruder erwiirgt den Bruder, der
Biirger seinen Nachbarn; ein jeder Streiter
wird ein personlicher Feind des anderen.
33. Jeder glaubt, Vergebung seiner
Verbrechen zu verdienen und sich der ewi-
gen Belohnungen nach dem MaBe wiirdig
zu machen, in dem er sich hier auf Erden
grausam erweist.

34. Er ist so toricht, daB er glaubt, daB er
seine Siinden in seinem eigenen Blut und in
dem Blut anderer abwéscht.

35. Mord, Verrat, Betrug, Verletzung der
heiligsten Rechte der Natur verwandeln
sich in seinen Augen in Tugenden.

36. Die schwirzesten Handlungen schei-
nen ihm gegen die der himmlischen Rache
bestimmten Schlachtopfer rechtmiBig zu
sein.

37. Er hort auf, seine Nebenmenschen fiir
Menschen zu halten.

38. Er glaubt, daB ihre Emporung gegen
den Himmel sie in Tiere verwandelt, gegen
die man keine Pflichten mehr zu beachten
habe und die man mit der ausgesuchtesten
Grausamkeit behandeln konne.

39. Jeder Mensch, dem die religiose
Schwirmerei nicht den Kopf verriickt und
alle Empfindungen der Menschlichkeit ge-
nommen hat, brennt vor Unwillen und ver-
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geht im Mitleid beim Angesicht der Barba-
rei, der Treulosigkeit und der gesuchten
Qualen, die die religiose Wut erfunden hat.
40. TIhre Grausamkeit war erfinderisch, so
oft von ihrem Gott die Rede war.

41. Die Religion, die sich riihmte, den
Frieden auf Erden zu bringen, hat selbst in
dem SchoB der Nationen Taten und Scheu-
sale bewirkt, die nicht einmal Kannibalen
und Menschenfressern, noch viel weniger
Anhéngern eines gnidigen und barmherzi-
gen Gottes, wiirdig sind.

42. Wir haben gesehen, daB von den Al-
tairen fast aller Gottheiten Menschenblut
gestromt ist.

43. Indessen wurde dieses Blut nicht im-
mer in den Tempeln vergossen.

44. Die Diener eines Gottes, der sich in
einem Atemzug den Gott der Rache und
der Barmherzigkeit nennt, haben viele Jahr-
hunderte hindurch in seinem Namen die
Erde mit Leichnamen bedeckt.

45. GroBe Konigreiche wurden ihre Alta-
re.

46. Souverdne und Untertanen waren
verbunden, fiir sie zu wiirgen.

47. Die heutige Religion, die sich fiir
eine Stiitze der Politik und der Sittenlehre
ausgibt, hat die Bewohner der Welt mehr
Blut gekostet als alle Religionen, die form-
lich die abscheulichsten Opfer geboten ha-
ben.

48. Bis auf unsere Zeiten verewigen die
Priester des Gottes des Friedens, die Die-
ner einer Religion, deren Reinheit so hoch
geriihmt wird, bei einigen Volkern, wenn
sie Macht dazu in den Hénden haben, die
Menschenopfer, die in Ansehung der Grau-
samkeit denen nichts nachstehen, die die
barbarischen Priester bei den Mexikanern
ihren abscheulichen Gottheiten brachten.*

2 Der beriichtigte spanische Inquisitor Torquemada
rihmte sich, mehr als 50.000 Ketzer durch Feuer
und Schwert hingerichtet zu haben. Die Niedermet-
zelung am heiligen Bartholomiustag brachte beinahe
so viele in der einzigen Stadt Paris um. Das Blutbad
in Irland kostete 150.000 Protestanten das Leben. In
dem Kreuzzug gegen die Albigenser verbrannte man
die Einwohner ganzer Stidte. Die auf Befehl der
Fiirsten oder der Geistlichkeit veriibten Gewalttétig-

49. Haben sie nicht das Recht, sich selbst
zu richen, so unterlassen sie nicht, das
Feuer der Uneinigkeit anzublasen und die
Volker fiir ihre Zénkereien in Harnisch zu
bringen und die Biirger an ihren wechsel-
seitigen Untergang arbeiten zu lassen.

50. Ein blutdiirstiger Gott kann keine
sanften Diener haben und ein eifriger Gott
keine friedlichen und ruhigen Untertanen.
51. Sobald von der Religion die Rede ist,
so muf} derjenige alle Bande des Bluts, der
Moral und der Politik zerreifen, der da
glaubt, daB diese Religion wichtiger ist als
Vaterland, Familie und Tugend.

52. Ein abergldubischer Mensch muf
nach seinen Grundsitzen nur auf den Him-
mel sehen, und Vater, Mutter, Verwandte,
Freunde und Mitbiirger mit Fiien treten,
um sich einen Weg zu den Belohnungen zu
bahnen, die nur Vergeltung der Opfer sein
werden, die sein Gott ihm zu bringen an-
weist.

53. Jeder Mensch, der einer Religion
aufrichtig anhédngt, kann sich nicht erweh-
ren, die starkste Abneigung gegen den zu
zeigen, den er fiir einen Feind seiner Reli-
gion, fiir die Ursache des gottlichen Zorns
und fiir ein Hindernis des Ruhms seines
himmlischen Monarchen hilt.

54. Hat er die Macht dazu in Hianden, so
muB er ohne Anstand alle diejenigen nie-
dermetzeln, die sich dem Fortgang seines
Reiches widersetzen.

55. Dieser Monarch muB auf Erden keine
Konkurrenz haben; denn er duldet nicht,
daB sich das Herz zwischen ihm und seinen
Kreaturen teile.

56. Bei einer abergldubischen Nation muf}
daher der Ausleger des Allerhochsten Herr
iiber das Schicksal des Staates und iiber das

keiten gegen die Waldenser, Anabaptisten und Pro-
testanten in Frankreich, Savoyen und Ungarn kann
man nicht ohne Schaudern lesen. Die Priester sind
offenbar die absurdesten und boshaftesten Men-
schen. Durch BlutvergieBen wollen sie ihre Religion
liebenswiirdig machen. IThre Maxime ist die Grund-
regel jedes Tyrannen: sie werden hassen, solange
sie sich fiirchten.

72




Leben des Souverdns und der Untertanen
sein.

57. Er muB nur Ketzer, Gotteslisterer
rufen, um einen jeden Prinzen, der ihm
miffillt, oder einen jeden anderen Men-
schen, der sich seinen heiligen Entschei-
dungen widersetzt, umbringen zu lassen.
58. Wird der Aberglaube seine Befehle
untersuchen?

59. Ohne Zweifel wird er es nicht tun.
60. Fiir ihn ist es genug zu wissen, daf
sein Priester im Namen des Himmels, des-
sen undurchdringlichen Ratschliisse zur
Priifung nicht gemacht sind, redet; der
Staat gehe immerhin zugrunde, der
Schwirmer bringt alles um, was ihm die
gottliche Rache anweisen wird.

61. Auf Befehl seines Gottes muB er ge-
gen die Stimme der Natur taub, gegen das
Elend unempfindlich, gegen das Wohl sei-
nes Vaterlandes gleichgiiltig und bereit
sein, dessen Ruhe zu storen, um seine ei-
genen Vergehen zu biifien.

62. Man darf sich also nicht wundern,
daB die Religion so oft die Menschen in
den Krieg fiihrt und sie aus Andacht zu
Unmenschen macht.

63. Der Aberglaube siegte allezeit iiber
Politik, Moral und Vernunft.

64. Seine Schrecken erstickten die Natur,
zerrissen die heiligsten Bande der Mensch-
heit und verwandelten den Menschen in
hungrige und blutdiirstige Tiger.

65. Um sich zu iiberzeugen, daB ich die
gefahrlichen Wirkungen des Aberglaubens
und die Verheerungen, die er anrichtet,
nicht vergrofert habe, werfe man die Au-
gen auf die Jahrbiicher aller Jahrhunderte.
66. Dort sehen wir ein Volk, das sich
sein Gott erwéhlt, um die Geilel der Nach-
barn zu sein, um die VOlker auszurotten,
ihnen ihr Land zu nehmen und ihre Ruhe
Zu storen.

67. Schlagen wir unsere Jahrbiicher auf,
so sehen wir eine Reihe von Jahrhunderten,
in denen Europa mit dem Blut der Anbeter
desselben Gottes iiberstromt ist.

68. Deutschland und Italien wurden mit
Leichnamen derer bedeckt, die in den Zin-

kereien des Priestertums und der Kaiser
umkamen.

69. Pipstlicher Stolz und religiose Toll-
heit waren die Ursachen der ausschweifen-
den Kreuzziige.

70. Unter dem Vorwand, das heilige
Land zu erobern, bewaffneten sie christli-
che StraBenriuber, die ihre Ubeltaten und
Verbrechen mit dem Blut der Ungldubigen
abwaschen zu konnen tiberredet wurden.
71. Millionen Menschen veriibten ohne
Scham die schiandlichsten Verbrechen, weil
sie versichert waren, daf ihnen die schon
veriibten dadurch vergeben wiirden.

72. Die Folge dieses Unsinns war die
Entvolkerung Europas, indem die unbeson-
nenen, ungerechten und rauberischen Sou-
verane ihre Untertanen nach Asien fithrten,
wo diese das Grab, das ihnen ihre Torheit
gemacht hatte, fanden.

73. Frankreich sehen wir durch Biirger-
kriege zerrissen, seine Hauptstadt in einer
Nacht mit dem Blut von fiinfzigtausend
Biirgern {iberstromt, und zwei seiner Koni-
ge nacheinander durch das Schwert der
Religion ermordet.

74. In unserem Vaterland sehen wir einen
von der Religion und seinen falschen Vor-
rechten verblendeten Konig das Schafott
besteigen und ein merkwiirdiges Schlacht-
opfer seiner Halsstarrigkeit fiir Unwillen
verdienende Vorurteile werden.

75. Unter dem Mantel der Religion befahl
die Tyrannei den Niederlindern die Verfol-
gung, und auch zugleich gegen den verhal3-
ten Tyrannen das Schwert zu ergreifen.

76. Die Religion war es, die dem Geiz
zum Schleier diente, um in der Neuen Welt
Schlachtopfer zu suchen.

77. Die unterdriickten, gequélten und von
den Dienern des Gottes des Friedens zu
Sklaven gemachten Amerikaner hatten ohne
Zweifel sehr lange Ursache, den Verlust
der grausamen Gotter ihrer Vorfahren zu
beklagen.®

78. Kurz, die Religion ist seit vielen
Jahrhunderten beinah allein in dem Besitz

* Siehe Hierokles, Celsus und Porphyrius
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des Rechts, die Konige zu ermorden, die
Untertanen zu trennen, die Einigkeit der
Gesellschaft zu storen, das Zeichen zum
Krieg zu geben und Ausschweifungen und
eine rasende Wut zu zeigen, die im Alter-
tum, da die Volker einen jeden seines
Glaubens wegen in Ruhe leben lieBen, un-
erhort waren.

79. Die Volker, die man uns so blind
gewesen zu sein schildert, maBten sich kei-
neswegs das verhaBte Recht an, die Gedan-
ken der Menschen zu tyrannisieren; sie
hatten nicht, wie wir, alle Augenblick Be-
weggriinde, sich zu hassen und auszurotten.
80. Nein, es war den Nationen vorbehal-
ten, die sich vom Himmel besonders be-
gnadigt und von der Gottheit selbst unter-
richtet zu sein glaubten, liber die Religion
zu griibeln, den menschlichen Verstand zu
martern und sogar die Gedanken der Men-
schen zu bestrafen.*

81. Wenn der Aberglaube erlaubte, Na-
tur, Vernunft und Vorteil der Volker zu
Rate zu ziehen; wenn die Religion es nicht
den Menschen zur Pflicht machte, alle
menschlichen Verhéltnisse mit Fiilen zu
treten; so wiirden sie empfinden, daf Bil-
ligkeit, MaBigung, Nachsicht und Friede
die Grundpfeiler der Sittenlehre und die
Stiitzen aller biirgerlichen Gesellschaften
sind.

4 Das heidnische Altertum scheint das Geheimnis,
die Gewissen der Menschen zu quilen, nicht ge-
kannt zu haben. Dem Christentum blieb vorbehal-
ten, symbolische Biicher, Glaubensformulare und
dergleichen Zeug mehr zu erfinden, die bei harter
Strafe diejenigen unterschreiben muften, deren Art
zu denken den Obersten der Kirche verdichtig war.
Es ist leicht zu beurteilen, ob Europa durch die
Abwechslung der heidnischen Religion durch die
christliche gewonnen hat. Man konnte mit ziemli-
cher GewiBheit den nahen Umsturz des Christen-
tums vorhersagen. Es wird nicht bestehen koénnen,
sobald die Menschen aufgeklart genug sein werden,
um zu merken, daB es viel vorteilhafter ist, mensch-
lich und gesellig als rechtgliubig zu sein. Die Into-
leranz, die dieser Religion mehr wesentlich als ir-
gend einer anderen, muB den Regierungen einen
Widerwillen gegen sich selbst einfl68en, sobald
diese nur den ersten Schein der Vernunft erblicken
und sich mit ihrem wahren Vorteil beschaftigen
werden.

82. Sie wiirden sehen, daB ihre religiosen
Vorstellungen von Gegenstinden, die ein
jeder Mensch ganz verschieden ansieht,
nicht die gleichen sein konnen.

83. Sie wiirden sich also iiberzeugen, daB
Religionsmeinungen verschieden sein kon-
nen, die Pflichten der Moral aber, da sie
auf ihre eigene Natur gegriindet sind, stets
unveranderlich bleiben.

84. Die angeblichen Werkzeuge der
Gottheit, die seine Gebote bloS dazu nut-
zen, Zwietracht und Spaltungen anzurichten
und die Volker gegeneinander zu bewaff-
nen, wiirden sie fiir Rasende und Feinde
der Menschheit halten.

85. Den Schwirmern, die Uneinigkeit
und Emporung predigen und unter dem
Vorwand, das Interesse des Himmels zu
fordern, die Welt verheeren, wiirden sie ein
ewiges Stillschweigen auferlegen.

86. Wenn die Zauberei des Aberglaubens
den Verstand der Volker nicht abgestumpft
und erstickt hitte; so wiirden sie sich nicht
zu  Mitschuldigen, Vollstreckern und
Schlachtopfern dieser religiosen und politi-
schen Tyrannen gemacht haben, die von
jeher das Gebdude ihrer GroBe auf die
Leichname ihrer Sklaven und auf die
Triimmer der Staaten erbaut haben.

87. Aber von der Wiege an verblendet,
war der Pobel immer geneigt, sich von der
Wut hinreilen zu lassen, die man ihm von
Seiten seiner Gotter einfloBen wollte.

88. Mit der Muttermilch hatte man ihm
gegen alle diejenigen, die nicht so dachten
wie er, die nicht den gleichen Gott anbete-
ten und nicht dieselben Zeremonien hatten,
den stiarksten HaB eingefloBt.

89. Die Nationen wurden selbst unterein-
ander verhaBt.

90. Untertanen des gleichen Staates, Mit-
glieder einer Gesellschaft, einer Familie,
wurden gegeneinander fremd und behandel-
ten sich als Feinde.

91. Die Religion brachte das Schwert,
das sie auf ewig trennte.

92. Die Reiche wurden immerwéhrenden
Gérungen ausgesetzt.
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93. Die Biirger waren immer bereit, sich
zu hassen, zu quélen, auf das erste Zeichen
eines Despoten oder eines Priesters zu
wirgen.

94. Ein jeder machte sich eine Ehre dar-
aus, zu massakrieren oder zu sterben, zu
toten oder getdtet zu werden, zum Besten
einer Religion, die man niemals begreifen
kann.

95. Jeder verniinftige Mensch muB seuf-
zen, wenn er betrachtet, wie viel den Vol-
kern ein Haufen Meinungen, Lehren,
Glaubensartikel, willkiirlicher, lacherlicher
und absurder Zeremonien, die ihnen das
Priestertum auflegen wollte, gekostet hat.
96. In den Augen eines Abergldaubischen
ist nichts, was die Religion angeht, gleich-
giiltig; alles ist von der duBersten Wichtig-
keit; alles steht mit seiner Seligkeit in Ver-
bindung.

97. Die geringste Neuerung in der Lehre,
die geringste Veranderung beim Gottes-
dienst, die geringste Abidnderung in einer
Zeremonie waren immer fiir die Volker
unversiegliche Quellen der Zankereien, der
Verfolgungen und der Kriege.*

98. Jahrhunderte hindurch wurde {iber
den Sinn des von der Gottheit offenbarten
Willens, iiber den die untriiglichen Ausle-
ger niemals einig werden konnten, gestrit-
ten und geschlagen.

99. Die Priester zankten sich immer und
ihre geteilten Anhinger hafiten und be-
kriegten sich, ohne jemals deutliche Begrif-
fe von dem Gegenstand zu haben, weshalb
sie sich stritten.

100. Dies war nichts Besonderes.

101. Wenn von den Schattenbildern, die
bloB in der Einbildungskraft existieren, von
Traumereien, die nicht iibereinstimmend

* Das Verlangen, das Chorhemd und die englische
Liturgie in Schottland einzufiihren, brachte Karl I.
auf das Schafott. In Hamburg entstand im letzten
Jahrhundert bei Gelegenheit der Streitigkeit zwi-
schen zwei Priestern, ob man Vater Unser oder
Unser Vater beten miisse, eine grofie Unruhe. Die
ganze Stadt nahm an dieser wichtigen Streitigkeit
Anteil. Jahrhunderte hindurch haben sich Christen
iber die Zeit des Osterfestes, iiber Worte, Buchsta-
ben und Punkte gezankt.

sein konnen, die Rede ist; so konnen Jahr-
hunderte verdisputiert werden, und sie
konnen doch nichts festsetzen.

102. Die Ewigkeit selbst kann Systeme,
die sich auf falsche Voraussetzungen, von
Betriigern erfundene Ungereimtheiten, ent-
gegengesetztes Interesse und auf Ausbriiche
des Wahnsinns griinden, der sich bei allen
auf eine verschiedene Weise zeigt, nicht
vereinigen.

103. Der Wahrheit kommt es zu, die Men-
schen in Einigkeit zu setzen.

104. Da Erfahrung und Vernunft von theo-
logischen Disputen ausgeschlossen waren;
so behielten Starke, Eigensinn und Gewalt-
tatigkeiten immer das Schlachtfeld sowie
das Recht, zu entscheiden.

105. Die Stirksten, Geschicktesten und
Halsstarrigsten unterjochten am Ende die
Schwachen und schrieben diesen Meinun-
gen vor, die sie glauben sollten.

106. Diejenigen, die die Gewalt in Hinden
hatten, gaben sich mit AusschlieBung ande-
rer prachtige Titel: Glaubige, Wahre Glau-
bige, Rechtgldubige.

107. Um ihre Gegner verhaBit zu machen
belegten sie diese mit den Titeln: Gottesla-
sterer, Gottlose, Ketzer und Unglaubige.
108. Wem diese in theologischer Wut er-
fundenen Benennungen gegeben werden,
verliert sogleich das Recht der Gesell-
schaft, die nun aufhort, ihn fiir einen Men-
schen zu halten.

109. Der Aberglaube vernichtet alle ehe-
maligen Verhiltnisse eines Biirgers gegen
seine Mitbiirger.

110. Das Priestertum erklarte oft, daB die
Glaubigen weder Gerechtigkeit, noch Treu
und Glauben, noch Nachsicht, noch Barm-
herzigkeit denjenigen schuldig wiren, die
sich seinen Entscheidungen nicht unterwer-
fen wollten.*

4 Beim Stuhl in Rom war es ein Grundsatz, den
Ketzern keinen Glauben zu schenken, woraus natiir-
lich folgte, daB} eine protestantische Nation mit einer
katholischen niemals einen sicheren Frieden schlie-
Ben konnte.
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§ 11 Von der Religionsduldung. Sie ver-
trigt sich mit keinem einzigen Religions-
system.

1. Ein jeder Mensch wird ohne Zweifel
mit Unwillen die schrecklichen Wirkungen,
die ich eben erziéhlt habe, und auch die
Wahrheit und Wirklichkeit der Ubel, die
die Folgen der Religionen waren, zugeste-
hen miissen.

2. Vielleicht sagt man, daB nicht die
Religion selbst, sondern der Mifbrauch der
Religion die Ausschweifungen, von denen
ich geredet habe, hervorgebracht hat.

3. Man wird behaupten, dafl der MiB-
brauch der niitzlichsten Dinge schidlich
werden konne und daB man die Greuel
nicht der Religion, die nur der Vorwand
war, sondern den Leidenschaften der Men-
schen zuschreiben miisse.

4. Ich antworte, daB man in den Grund-
satzen der Religion selbst, in dem Gott, der
ihr zur Grundlage dient, in den traurigen
Ideen, die sich das menschliche Geschlecht
von ihm gemacht hat, die Quelle der Ubel,
wovon sie notwendige Folgen waren und
immer sein werden, aufsuchen mu8.

5. Da die Menschen wechselweise bald
guten, bald bosen Begebenheiten ausgesetzt
sind und der Gottheit alles, was ihnen in
dieser Welt begegnet, auf die Rechnung
setzen; so konnen sie bei aller Anstrengung
ihm schlechterdings nicht eine bestindige
Giite beilegen.

6. Wenn sie Ubel erdulden, so miissen
sie die Gottheit fiirchten.

7.  Firchten sie sich, so miissen sie diese
fiir boshaft halten oder doch wenigsten ge-
gen ihre bald guten, bald bosen Anordnun-
gen miBtrauisch sein.

8.  Ein Gott, der alles weil3, alles kann,
ohne dessen Erlaubnis hier auf Erden nichts
geschieht, kann nicht fiir unverdnderlich
gut gehalten werden.

9. Der fiirchterliche Gott mufl immer
den giitigen verschlingen.

10. Der gefahrliche Gott wird die Men-
schen allezeit mehr beschiftigen als der

giitige, von dem sie nichts zu besorgen ha-
ben.

11. Die Idee von einem Gott wird also
notwendig die Empfindung von Furcht er-
wecken, eine Empfindung, die Bosheit in
demjenigen voraussetzt, der sie erregt.

12. Die Religion wird die Menschen im-
mer zur Furcht zuriickbringen.

13. Ein schwankender Gegenstand, den
sie fiirchten, wird sie unermiidlich beschaf-
tigen, ihren Kopf erhitzen, Streitigkeiten
erregen und sie Uber kurz oder lang zu
Ausschweifungen verleiten.

14. Eine jede Religion erfordert als vor-
nehmstes Opfer die vollige Verleugnung
der Vernunft.

15. Horen aber die Menschen auf, die
Vernunft in einer Sache zu gebrauchen, die
sie fiir die allerwichtigste halten; so konnen
sie auch von ihr niemals im Zaum gehalten
werden, wenn von der Religion die Rede
ist.

16. Thr Betragen wird also eine Folge
ihrer Verirrungen sein.

17. Thr Gott ist der Urheber der Religion;
so muB sie selbst der Natur gebieten, ihr
Stillschweigen auferlegen, wenn sie die
Verwegenheit hat, ihrem Willen oder dem
Willen ihrer Ausleger zu widersprechen.
18. Entscheidet der Wille Gottes, was
Recht oder Unrecht ist, so ist Gott Herr der
Tugend; so muB auf sein Wort das Verbre-
chen Tugend und Tugend Verbrechen wer-
den konnen.

19. Da sehen wir die Moral dem Eigen-
sinn der Ausleger der Gottheit untergeord-
net.

20. Gott ist der vornehmste Souverédn der
Volker; er befiehlt selbst den Konigen; er
reguliert das Schicksal der Reiche.

21. Die Politik muf also der Religion
unterworfen sein.

22. Der voriibergehende und zeitliche
Vorteil kann nicht einen Augenblick mit
dem Vorteil der Gottheit und ihrer Diener,
die das Amt haben, den Menschen ihren
Willen bekannt zu machen, auf die Waage
gelegt werden.
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23. Natur, Vernunft, Moral, Tugend und
Wohlfahrt des Staates miissen also der Re-
ligion, die von dem hochsten Beherrscher
der Menschen und der Welt herkommt,
weichen.

24. Die Religion wird iiber alle Dinge
triumphieren, die sich ihren Absichten ent-
gegensetzen wollen.

25. Dieses sind alles bloS notwendige
Folgen der ersten Grundsitze, auf die alle
Religionen gebaut sind.

26. Daher ziehen die Menschen offenbar
unrichtige Folgerungen, wenn sie in ihrem
Betragen diesem System nicht folgen.

27. Es ist ihnen nicht erlaubt, sich von
den Grundsitzen des Systems zu entfernen.
28. Wenn sie von der ihnen von der Reli-
gion vorgeschriebenen Bahn abtreten, so
machen sie sich ohne Zweifel gegen Gott
schuldig.

29. Wollen sie richtige Folgerungen zie-
hen, so miissen sie ohne Anstand die Be-
fehle, die ihnen von Seiten des Himmels
gebracht werden, vollstrecken, mit der
groften Gelehrigkeit die Leidenschaften
annehmen, die man ihnen im Namen Gottes
einflofen will, ohne Unterschied die Feinde
seines Ruhms vertilgen, die heimlichen
Anschldge derer, die sein verborgenes
Vorhaben wissen, unterstiitzen, und, wenn
es sein muB, in der Gesellschaft Unruhe
erregen, ja sie zerstren, wenn ein solches
Opfer der Gottheit angenehm sein sollte.
30. Den Grundsitzen der Religion selbst
miissen wir also die Torheiten und Aus-
schweifungen, von denen sie die Ursache
war, beilegen.

31. Die in Ansehung der Gottheit betro-
genen Menschen zogen aus ihren Grundsit-
zen die ihrer Wohlfahrt auf Erden schid-
lichsten Folgen.

32. Thr Leben wurde notwendig eine lan-
ge Kette von Ausschweifungen.

33. Die Religion, die man nicht priifen
und der man niemals widersprechen darf,
wird allezeit die Wut der Ehrgeizigen, der
Enthusiasten und der Schurken, die die von
ihren Leidenschaften erzeugten Schandtaten
kiinstlich auf die Rechnung der Gottheit zu

setzen wissen, bei den Volkern in Ehrfurcht
erhalten.

34. Was ist verhaBter als ein Mantel, der
immer bereit ist, die ausgemachtesten
Schandtaten zu bedecken.

35. Was ist rechtmiBiger, als Hirngespin-
ste zu zerstOren, in deren Namen die Erde
verwiistet wurde!

36. Wenn die Vernunft die ihr vom Irr-
tum geraubten Rechte wieder erhalten soll-
te, wiirde sie nicht merken, daf alles das,
was in sich selbst oder nach seinen notwen-
digen Folgen, Unruhe in der Gesellschaft
erregt, daB alles, was die Einigkeit unter
den Wesen verbannt, die einander zu lieben
und zu helfen bestimmt sind, daf alles, was
einen Vorwand gibt, sich zu hassen, zu
quilen und untereinander zu erwiirgen,
endlich, dafl alles, was die Menschen zu
Sklaven und ungliicklich macht, fiir nichts
anderes, als fiir eine traurige Erfindung, fiir
ein Komplott gegen das menschliche Ge-
schlecht gehalten werden konne, das
rechtmaBiger Weise angegriffen, zur Schau
gestellt und der Verachtung der Menschen
iiberliefert werden muf3.

37. Ein Aberglaube, der zum Gegenstand
seiner Verehrung einen fiirchterlichen,
treulosen, grausamen und blutdiirstigen
Gott hat, muB tber kurz oder lang
Schwirmer, Enthusiasten, Schwermiitige
und Rasende gebéren.

38. In den Hénden der Tyrannen und der
Betriiger wird er ein sicheres Schwert sein,
um die Welt mit Blut zu iiberstromen und
Elend anzurichten.

39. Wenn Schurken, nachdem sie das
Irrige einer solchen Religion eingesehen
haben, sie zu ihren Absichten gebrauchen,
wenn Ehrgeizige sich ihrer zur Unterstiit-
zung ihrer Politik bedienen, wenn feile und
interessierte Menschen in ihr die Mittel
finden, ihren Geiz zu sittigen, wenn Eigen-
sinnige sie zur Rache ihres Hochmuts ge-
brauchen wollen, so werden sie in ihren
schindlichen Unternehmungen gliicklich
sein, weil ihre Leidenschaften von den
dummen und religiosen Volkern unterstiitzt
werden, die ganz ehrlich glauben, daf} sie
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das Wohlgefallen ihres Gottes verdienen,
wenn sie sich zu den von seinen Dienern
verordneten oder den Tyrannen niitzlichen
Verbrechen gebrauchen lassen.

40. Eine Religion dulden, heifit einen
Gottesdienst erlauben, der seinem Gott
miBfillt und seine Ehre der menschlichen
Politik, die in seinen Augen abscheulich ist,
aufopfern.

41. Nichts ist in der Welt wichtiger als
Gott.

42. Er ist es, von dem die Schicksale der
Menschen abhédngen.

43. Die Hauptsache ist, ihm zu gefallen.
44. Er ist michtig genug, die Gesellschaf-
ten gliicklich und bliihend ohne Beihilfe der
Menschen zu machen.

45. Ist es nicht besser, einen Staat
schwach, kraftlos, ohnméachtig und entvol-
kert zu lassen, als eine groBe Anzahl un-
gliubiger Biirger aufzunehmen, die ihm
unstreitig den Zorn des Himmels zuziehen
wiirden?

46. Die Fiirsten, Stellvertreter und Re-
prasentanten der Gottheit, deren Amt es ist,
ihre Rechte aufrecht zu erhalten und die
Religion zu verteidigen, griffen zum
Schwert, um den Unglauben und die Ketze-
rei in ihren Staaten auszurotten.

47. Sie verbannen, verfolgen und massa-
krieren alle diejenigen Untertanen, die ih-
nen der Klerus fiir Feinde Gottes angibt.
48. Wenn sie seinen Dienern zu gehor-
chen nachldssig wiren, wenn eine sanfte
Regierung sich weigerte, ihre Héinde in
Blut zu waschen, wenn der Vorteil des
Staates sie verpflichtete, zwischen dem
Himmel und der Erde neutral zu bleiben,
endlich, wenn die Meinungen der Filirsten
gar Gott beleidigen sollten; alsdann wiirden
sie unwiirdig sein, ihn zu reprisentieren
und vom Klerus als Gottlose, Rebellen und
Tyrannen, denen es nicht zukommt, ein
glaubiges Volk zu regieren, behandelt wer-
den.”

47 Sonst erklirte der Papst alle Fiirsten, die ihm
widerstanden, fiir Ketzer und sofort waren sie ihres
Thrones beraubt und die Untertanen des Treueides
entbunden.

49. Fir einen systematischen Kopf, der
aus den Vordersitzen die daraus flieBenden
Folgen zieht, sind das die Maximen einer
Religion, die gegriindet ist auf Offenbarun-
gen eines parteiischen und auf seine Ehre
eifersiichtigen Gottes, der mit keinem seine
Herrschaft teilen will, den die Meinungen
der Menschen interessieren, und der hun-
dertmal Mord und Meuchelmord befohlen
hat.

50. Die Anhédnger einer solchen Religion,
die aber dessen ungeachtet entgegengesetz-
ten Regeln folgen, risonieren schlecht.

51. Sie sind mehr von dem nichts zu ach-
tenden Interesse des Staates gertihrt.

52. Sie fragen mehr die Sanftmut ihres
eigenen Charakters und die Stimme der
Natur als das Interesse der Religion, als die
Befehle Gottes und seinen zornigen Cha-
rakter.

53. Der wahre Gottesfiirchtige mufl ihm
notwendig alles aufopfern.

54. Ist dieser Gott fiirchterlich, so ist er
so oft ein Ungetreuer und Unsinniger, als
er sich weigert, seiner auBerordentlichen
Hirte gefillig zu sein.

55. Unter einem zornigen und boshaften
Gott ist Toleranz eine strafbare Nieder-
trachtigkeit, ein wahrer Verrat.

56. Will also der religiose Christ nach
seinen Grundsitzen handeln, so muf} er die
Stimme seiner Natur ersticken.

57. Umsonst schmeichelt er sich, die To-
leranz mit seinem von den Hebriern ererb-
ten fiirchterlichen Gott zu vereinigen.

58. Der Gott, der seinen ersten Vater nur
erschaffen hat, um ihm eine Schlinge zu
legen, ist der nicht ein Gott, gegen den man
duBerst miBtrauisch sein muf3?

59. Der Gott, der dem Abraham, den er
mit seiner Freundschaft beehrte, befahl,
ihm seinen einzigen Sohn zu opfern, ist der
nicht ein grausamer Gott?

60. Der Gott, der sich nicht anders aus-
sohnen lassen wollte, als durch den Tod
seines eigenen Sohnes, ist der nicht von
allen Gottern der unversohnlichste?

61. Der Gott dieses Moses, den die Chri-
sten verehren, dieses Jephta, der seine
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Tochter opferte, dieses grausamen Davids,
der ein Mann nach seinem Herzen war,
dieser Leviten, die zur Belohnung ihrer
Meuchelmorde zu seinem Dienst bestellt
wurden, ist der nicht ein vor Zorn rasender
Gott?

62. Der Gott, der sich der Gott der Heer-
scharen und der Rache nennt, der da be-
fiehlt, die Volker mit ihren Gottheiten aus-
zurotten, der die Stiddte der Cananiter mit
Blut iiberstromen 148t, der die Konige zu
massakrieren befiehlt, der durch seine Pro-
pheten verordnet, daB Frauen, Greise und
Kinder niedergehauen werden sollen, ist
der ein giitiger Gott?

63. Der Gott endlich, der da will, daB
seine Anbeter weinen, seufzen, sich gegen-
seitig toten und der den groBten Teil seiner
Kinder der ewigen Hollenpein bestimmt, ist
der ein zartlicher Vater, ein gnadiger Gott?
64. Nein, der Gott der Christen ist ein
blutdiirstiger Gott.

65. Durch Blut will er versohnt werden.
66. Durch Strome von Blut muB seine
Wut entwaffnet werden.

67. Im Blut muB er den durch die
Verbrechen auf Erden in Brand gesteckten
Donnerkeil 16schen.

68. Durch Grausamkeiten mufl man ihm
seinen Eifer bezeigen und durch Unsinnig-
keit seine Untertanigkeit.

69. Der Geist des Christentums ist der
Geist der Zerstorung, ein Gott befahl Zer-
storung, mithin muB jeder Christ seine
Feinde vertilgen und gegen seine eigenen
Eingeweide wiiten, wenn er ihm gefallen
will.

70. Er muB verfolgen, seinen Gott mit
Gefahr seines Lebens verteidigen, weil er
einem richenden Gott dient, der seinen
Eifer belohnen wird und der seine Gleich-
giiltigkeit und seinen Kaltsinn bestrafen
wiirde.

71. Man wird nicht ermangeln, mir zu
antworten, daBl der ehemals so strenge Gott
der Christen sich nun, seitdem er durch den
Tod seines Sohnes mit dem menschlichen
Geschlecht wieder ausgesohnt worden, be-
sanftigt, seine Befehle verdndert, und daB

er, statt daB} er in den Zeiten seines Zorns
eine strenge Gerechtigkeit geiibt, jetzt ent-
waffnet, Menschlichkeit, Gerechtigkeit,
Einigkeit und Friedfertigkeit empfehle.

72. Es ist also der Mund eines unverin-
derlichen Gottes, aus dem wir so sich wi-
dersprechende Befehle gehen sehen.

73. Er verdammt heute, was er ehemals
befahl.

74. Welchem Befehl soll man nun folgen?
75. MuB man seine Feinde lieben oder
umbringen?

76. Ist er nicht jetzt {iber die Gedanken
und Handlungen der Menschen ebenso auf-
gebracht wie friiher?

77. Sind seine Anbeter jetzt nicht noch
ebenso wie sonst interessiert, ihm ihre Zu-
neigung und ihren Eifer zu zeigen?

78. Soll die Sache Gottes jetzt verraten,
verlassen, verachtet werden, und wenn sie
vorzeiten zu ihrer Verteidigung der
menschlichen Hilfe bedurft hat, warum soll
sie ihrer jetzt nicht mehr bediirfen?

79. Kann man unter einem richenden
Gott wohl zu eifrig sein?

80. Wiirde die Partei der Sanftmut nicht
eine hochst gefahrliche Partei sein?

81. Ja, gesetzt auch, er hitte sie wirklich
empfohlen, kann man wohl glauben, daf} er
es denen, die aus Liebe gegen ihn seine
Gesetze tibertreten, schlechten Dank erwei-
sen oder daB er sie gar bestrafen wird?

82. Die Verschiedenheit der Befehle, die
der gleiche Gott zu verschiedenen Zeiten
gab, ist die Ursache der verschiedenen
Meinungen, die die Christen in Ansehung
der Toleranz hegen.

83. Diejenigen, die ohne Zweifel ihren
Grundsitzen am treuesten sind, wollen, daf
man verfolge, martere und daB man die
Religion und ihre Lehren durch Feuer und
Schwert ausbreite.

84. Andere wollen, da man sich begnii-
ge, still die Irrtiimer der irrenden Briider zu
beseufzen und dem Allméchtigen die Strafe
und Rache zu tiberlassen.

85. Einige predigen nichts als Feuer und
Schwert.
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86. Andere begniigen sich, diejenigen,
die nicht so denken wie sie, aus tiefstem
Herzen zu verachten.

87. Denn im Grunde ist es unmoglich,
daB ein Andichtiger Gott und denjenigen,
der ihn beleidigt, aufrichtig lieben konnte.
88. Einige ziehen ihren Gott der Moral,
Tugend und der Ruhe des Staates vor, an-
dere aber halten mehr auf Sanftmut der
Sitten, ehrliche Gesinnung, Giite des Her-
zens, natiirliche Billigkeit und Vorteil des
Volkes als auf Gott.

89. Wenn die gesunde Vernunft bei die-
sen so verschiedenen Meinungen den Aus-
spruch tun diirfte, so wiirden die Menschen
gar bald wissen, woran sie sich zu halten
hitten.

90. Aber man fragt sie niemals, wenn
von der Religion die Rede ist.

91. Die Anbeter eines und desselben Got-
tes haben sich daher bis auf diese Stunde
noch nicht dariiber einigen konnen, ob es
besser und seinen Absichten angemessener
ist, seine Widersacher zu dulden oder zu
verfolgen.

92. Beide Teile lassen einen fiirchterli-
chen Gott zu, der sich aber nichtsdestowe-
niger Gott des Friedens nennt.

93. Ein jeder Streiter belegt seine Mei-
nung mit gleich starken Beweisen, gleich
entscheidenden Beispielen, gleich formli-
chen Befehlen.

94. In diesem Wirrwarr von Zinkereien
wissen die verdutzten Christen nicht, ob sie
gut oder bose, grausam oder friedfertig,
nachgebend oder zornig sein sollen.

95. Der eine nimmt mit Freude Anteil an
dem Opfer eines Ketzers, den seine Inquisi-
toren zum Feuer verurteilt haben; er zwei-
felt nicht daran, daB der Tod des Ketzers
ein dem Himmel gefilliges Opfer sei, daB
auch ihm dessen Gnade erwirbt.

96. Der andere wendet mit Abscheu seine
Augen von dieser scheuBlichen Tragddie
und wiirde den Ungliicklichen, dessen
Verbrechen er allenfalls fiir einen Irrtum
hélt, vom Scheiterhaufen reiflen.

97. Diese Verschiedenheit der Ideen
aberglaubischer Christen 148t sich sehr
leicht erkldren.

98. In einigen Umstinden befahl ihr Gott
ganz formlich Niedermetzelung, Ungerech-
tigkeit, Verbrechen und Rache.

99. Er billigte Raub, Thronraub, Mord
und Koénigsmord.

100. Er befahl, daB alle diejenigen mit der
groften Barbarei behandelt werden sollten,
die seinen Namen und sein Gesetz nicht
kannten.

101. Bei anderen Gelegenheiten, da sein
Interesse sich gedndert hatte, empfahl der-
selbe Gott Sanftmut und Gehorsam gegen
die Michtigen der Erde.

102. Er miBigte den brennenden Eifer
derer, die sich mit Gewalt aufdringten,
seine Sache zu verteidigen.

103. Er verbot die Gewalttitigkeit, behielt
sich die Rache selbst vor, und wollte, daf
seine Anhinger die Regeln der Mensch-
lichkeit beachteten.

104. Wie soll man seinen Lebenswandel
nach den Vorschriften eines Gottes, der mit
sich selbst im Widerspruch steht, einrich-
ten?

105. Sieht man nicht klar, da8 diese so
entgegengesetzten Befehle Wirkungen des
Eigennutzes, der Leidenschaften und der
Umstdnde derer gewesen sind, die nach
ihrem verschiedenen Interesse die Gottheit
haben reden lassen?

106. Fiihlt man nicht, daB sie die Neigun-
gen, Sitten, Bediirfnisse, Meinungen und
Begriffe der Volker, denen sie die Orakel
Gottes bekanntmachten, zu Rate gezogen
haben?

107. Wenn ein grausamer Gesetzgeber,
der seines Ansehens iiber ein aus Riubern
und liederlichem Gesindel bestehenden
Volk versichert war, Mord und Blutvergie-
Ben befahl; so war hingegen der Betrliger,
der keine Macht und Gewalt hat, in einem
Land, wo er selbst der Nachsicht bedurfte,
gezwungen, einen maBigen Gott zu verkiin-
digen.

108. Er wiirde das Volk aufgebracht ha-
ben, wenn er Intoleranz gepredigt hitte.
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109. Wenn Moses, der unumschriankte
Herrscher seiner wilden, dummen und ar-
men Israeliten, ihnen befahl, zu pliindern
und zu morden; so redete er nach ihren
Absichten und nach ihren Neigungen.

110. Jesus wiirde unsinnig gehandelt ha-
ben, wenn er zu der Handvoll ungliickli-
cher Leute, die ihm anhingen, die gleiche
Sprache hitte fiihren wollen.*

111. Die Apostel einer aufkeimenden und
unter Druck stehenden Religion waren also
genotigt, Geduld, Toleranz und Sanftmut
zu empfehlen.

112. Sobald sie aber Gewalt bekamen; so
dnderten sie den Ton.

113. Sie predigten Rache, Feuer und
Schwert und machten aus der Welt einen
Friedhof.

114. Das von der Religion vorgeschriebene
Betragen mufite sich mit den Umstinden
ihrer Diener verandern; ihre Politik muBte
sich nach der Zeit bequemen.

115. Niedrig, kriechend bei ihrem Entste-
hen, erlaubte sie sich nicht eher ihr Haupt
und ihre Stimme zu erheben, ihre Anhdnger
aufrithrerisch zu machen, der biirgerlichen
Gewalt zu trotzen, die Erde zu verheeren;
als bis sie sich stark genug fiihlte, alles
dieses ungestraft tun zu konnen.

8 Obwohl die Christen Jesus fiir hochst sanftmiitig
und maBig ausgeben; so zeigt ihn doch das Evange-
lium zuweilen als sehr aufgebracht und in der Ge-
stalt eines Menschen, der die 6ffentliche Ruhe stort.
Da er die Priester seines Landes offenbar beleidigte
und ohne Recht die Verkdufer aus dem Tempel
jagte, da zeigte er wahrlich nicht den sanftmiitigen
und friedfertigen Charakter, den seine Anhidnger so
sehr an ihm riihmen. Christus war, wie ein jeder
sieht, ein geschworener Feind der Priester, ihrer
Altire, ihrer Tempel und ihrer Opfer und unter
diesen Ziigen malen uns unsere Priester gerade
einen gottlosen und gefdhrlichen Biirger. Wenn
einige Stellen im Neuen Testament auch die Tole-
ranz zu empfehlen scheinen; so sind doch viele, die
HaB und Verfolgung gebieten. Jesus sagt, daB er
gekommen sei, das Schwert zu bringen, den Vater
von seinem Sohn zu trennen; daB derjenige, der die
Kirche nicht horen wird, fiir einen Heiden und Zoll-
ner gehalten werden soll. Paulus befiehlt, einen
Ketzer zu meiden als einen verkehrten Menschen.
Johannes verbietet, einen Ketzer aufzunehmen und
zu griifien, etc.

116. Immer war es das Interesse der geist-
lichen Fihrer des Volkes, wonach ihre
Leidenschaften regiert wurden.

117. Nach ihren Willen wurden ihre An-
hinger sanft oder ungestiim, geduldig oder
wild, gehorsam oder rebellisch, menschlich
oder barbarisch, wie es ihre Umstinde er-
forderten.

118. Die Priester der Christen haben alle-
zeit die 6ffentliche Wohlfahrt ihrem Eigen-
sinn, die Moral ihrer Phantasie und den
Lebenswandel der Menschen ihren Ent-
scheidungen unterworfen.

119. In den Orakeln des Himmels fanden
sie jederzeit, so oft sie wollten, Griinde
genug, selbst die sich widersprechendsten
Meinungen zu rechtfertigen.

120. Das Schwankende und Widerspre-
chende dieser Orakel setzte sie in den
Stand, die Sache so zu entscheiden, wie es
ihnen am vorteilhaftesten war.

121. Klare und bestimmte Verordnungen,
Gesetze, die sich nicht widersprechen, Be-
fehle die der Vernunft angemessen sind,
bediirfen keiner Ausleger.

122. Oberherrschaft und Autoritit erkldaren
und entscheiden, wenn die Vernunft zu
schweigen gezwungen ist.

123. Der UngewiBheit ungeachtet, in der
die Orakel der Gottheit und ihrer Priester
den Christen in Ansehung der Partei, die er
ergreifen soll, lassen, wenn von Dingen die
Rede ist, die die Religion angehen; so kann
doch die Partei der Sanftmut und der Tole-
ranz gewiB nicht die sicherste sein.

124. Der Christ wird auch das bald mer-
ken, wenn er auf den Charakter seines Got-
tes und auf die Ziige, unter denen er ihm in
seinen heiligen Bilichern gezeigt wird, ein
Auge wirft.

125. Die Anbeter eines Gottes, der die
Vergehen der Viter an den Kindern be-
straft; der hundertmal strafbare Handlungen
befohlen oder gebilligt hat; der die Konige
niederhauen und die Volker ausrotten 146t;
dessen Propheten kleiner Vergehen oder
Beleidigungen wegen die Menschen oft zu
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Tausenden haben umbringen lassen;* An-
beter eines Gottes von diesem Charakter
konnen nicht tolerant, konnen nicht von
Herzen und aufrichtig méaBig und friedfertig
sein, ohne ihn zu verraten oder ihrer Sache
zu schaden.

126. Ein toleranter Priester wiirde seine
Herrschaft bald verlieren.

127. Sein Interesse erfordert Wiirgen und
Verfolgung.

128. Mit Gewalt muB er ungereimte Mei-
nungen einpragen.

129. Freiheit zu denken wird dem Priester-
tum allezeit nachteilig sein.

130. Umsonst wird man ihm sagen, dafB
der ehemals sich so blutdiirstig und fiirch-
terlich zeigende Gott spiter menschlich und
gefilliger geworden sei.

131. Die Idee von seiner ehemaligen
Wildheit ist den boshaften Betriigern viel
vorteilhafter als der Begriff seiner spiteren
Giite.

132. Jene Idee ist sehr geschickt, das Ge-
hirn eines Eiferers und eines Schwirmers
zu verriicken, diese werden sich gezwun-
gen fiihlen, grausam zu sein und ihre Bar-
barei werden sie mit dem Beispiel ihres
Gottes oder der verehrungswiirdigen Per-
sonen, die die Ehre gehabt haben, ihm zu
gefallen, rechtfertigen.

133. Thre Priester werden ihnen sagen, daf3
die vor Zorn wiitende Gottheit groBe Opfer
verlange, daBl das, was sie zu einer Zeit
billige, zu einer anderen ihr miffallen kon-
ne.

134. In den heiligen Biichern werden sie
ihnen Emporungen, Meuchelmord und Re-
bellion, mit Lobeshymnen erzihlt, zeigen,

4 Wie die Bibel sagt, so lieB Moses mehr als vier-
zigtausend Menschen umbringen, weil sie seinen
Befehlen nicht gehorcht hatten. Der Stamm Levi
wurde zum Priestertum erhoben, weil er seine Blut-
befehle piinktlich vollstreckt hatte. Die Papste haben
der Religion (das heifit ihrem Interesse) Millionen
Christen geopfert. Die Spanier und Portugiesen
behandelten die Indianer wie wilde Tiere. Die Spa-
nier haben eine ungeheure Menge Amerikaner nie-
dergemetzelt. Die Mohammedaner sind in ihren,
von ihrem Propheten befohlenen, Eroberungen nicht
weniger wild gewesen.

und ihre frommen Anhédnger werden diese
Handlungen fiir lobenswiirdig und erlaubt
halten, so oft es das Interesse des Himmels
erfordern wird.”

135. Kurz, sobald man einen strengen und
grausamen Gott annimmt, so miissen auch
Strenge und Grausamkeit allezeit {iber
Sanftmut und Toleranz den Sieg davon tra-
gen.

136. Verfolgung ist Pflicht, und so groB
der Schade auch sein mag, den die Politik
dadurch erleidet; so wird doch immer der
sicherste Weg der sein, alle diejenigen aus-
zurotten, die der Gottheit mififallen.

137. Seine Anhinger miissen in einer im-
merwihrenden UngewiBheit beziiglich sei-
nes moralischen Charakters erhalten wer-
den.

138. Nur Indifferentisten, trige und schlaf-
rige Menschen konnen bei der Beleidigung
des himmlischen Monarchen gleichgiiltig
und ruhig bleiben.

139. Die Religion hat daher, wie wir se-
hen, immer die Gewalt gehabt, Biirger ge-
geneinander aufzubringen, sie in das Ge-
fangnis zu setzen, Verfolgungen zu erregen
und unerhorte Grausamkeiten zu veriiben.
140. Der Geist des Friedens konnte gegen
das Aufbrausen der Leidenschaften, die der
Zorn losbrechen 146t, nichts ausrichten.
141. Die siegende Schwirmerei erstickte
die Stimme der Natur, der Menschlichkeit
und der Politik.

% Josua vertilgte die Cananiter. Ehud tdtete seinen
Konig Eglon auf Antrieb des Samuel. David empdr-
te sich gegen seinen Souveridn. Die Propheten der
Hebréer waren immer Rebellen. Die Konige in Juda
waren Gott niemals angenehm, es sei denn sie wa-
ren Ungeheuer. Der Papst hat sich das Recht ange-
maBt, Souverine abzusetzen und ihre Untertanen
des Treueides zu entbinden. Jacob Clemens brachte
Heinrich III., Koénig von Frankreich, meuchelmor-
derisch um. Heinrich IV. wurde von einem bei den
Jesuiten, die allezeit Konigsmord und Verfolgung
gepredigt haben, erzogenen Schwirmer umgebracht.
Diese Lehre entspricht dem Geist des Christentums
vollkommen. Ein Christ muff der Sache Gottes
nichts in dieser Welt vorziehen. Man weif3, daB die
Pulververschworung bei uns eine Sache der Jesuiten
gewesen ist.
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142. Die Sanftmut war nur bei einigen
wenigen ehrlichen Menschen, die aber viel
zu schwach waren, dem wiitenden Zorn der
Tyrannen, der Priester und des unsinnigen
Volkes Einhalt zu tun.

143. Tolerant oder gottlos sein, waren in
den Ohren der Andéchtigen und der Prie-
ster gleichbedeutende Worte.

144. Der Freund der Sanftmut wurde fir
einen Beschiitzer des Verbrechens gehalten.
145. Er wagte nicht, seine Gesinnungen zu
offenbaren.

146. Dem Despotismus und dem Priester-
tum gleich sehr verhafit, wurde er gezwun-
gen, das Elend seines Vaterlandes, das er
ein Opfer eines verstdorenden Eifers oder
einer zu blinden und zu furchtsamen Politik
werden sah, die sich nicht unterstand, der
Wut der Priester Grenzen zu setzen, in der
Stille zu beseufzen.

147. Die von ihnen hintergangenen Regie-
rungen, oder auch die, die sich fiirchteten,
ihr MiBfallen auf sich zu laden, behandel-
ten alle diejenigen ihrer Untertanen, die
sich nicht nach ihren Meinungen bequemen
wollten, als Rebellen und oft zwang die
Verfolgung die Anhinger selbst, sich gegen
eine grausame Gewalt, die ihnen immer
ihre Streiche, aber niemals ihre Giite emp-
finden lieB, zu empdren.

148. Es ist also kein Wunder, dafl wir die
Toleranz bei den Christen, ja iiberall in der
ganzen Welt vergebens suchen.

149. Uberall macht die Verschiedenheit
der Religion eine sehr auffallende Ver-
schiedenheit unter den Biirgern des glei-
chen Staates.

150. Selbst in den Lindern, die sich frei
und am meisten vom Aberglauben entfernt
zu sein rithmen, findet man sie nicht: denn
wenn man da die Ausiibung verschiedener
Religionen duldet; so geschieht es doch
immer in Ansehung der herrschenden Reli-
gion oder derjenigen, der der Souverin
zugetan ist, mit vielem MiBvergniigen und
groBer Einschrinkung.

151. Diejenigen, die der toleranten Religi-
on zugetan sind, werden wenigstens von
den Anhdngern der herrschenden gehaBt

und verachtet, von Bedienungen, Beloh-
nungen und Gnadenbezeigungen ausge-
schlossen und gezwungen, als unniitze
Glieder in der Gesellschaft zu leben.

152. Die herrlichsten Talente kénnen Hin-
dernisse, die ihnen die Religion entgegen-
setzt, nicht iiberwinden.

153. Allenthalben sehen wir die Sektierer
sich untereinander verabscheuen.

154. Der Name der Religion eines Mannes
allein vermindert die Achtung und Zunei-
gung seiner Mitbiirger gegen ihn, und die
Regierungen besitzen weder Weisheit noch
Mut genug, ein Gleichgewicht unter ihren
Untertanen zu erhalten.

155. Nur die Anhdnger der herrschenden
Religion scheinen Kinder des Staats zu
sein.

156. Die Parteilichkeit, die die Regierung
fiir sie zeigt, muB notwendig die Eifersucht
und den HaB all derjenigen erregen, die sie
verwirft oder die sie von ihren Gunstbewei-
sen ausschlieBt.

157. Durch diese dumme Politik wird der
Staat mit Untertanen bevolkert, die von
Jugend auf lernen, sich zu beneiden, zu
verachten, mit Abscheu anzusehen und die
sich iiberreden, daB diejenigen, die nicht so
denken wie sie oder einer verschiedenen
Religion zugetan sind, Kreaturen von ganz
anderer Art sind.”

158. Die michtigste Sekte (diejenige, der
der Souverdn und der groBte Teil des Vol-
kes zugetan ist) zertritt, verschmiht und
bedringt alle anderen und die Regierung
richtet sich hinsichtlich ihres Verhaltens
gegen die Untertanen nach theologischen
Meinungen.

5 ' Wenn ich die Geschichte durchgehe, so finde ich
nirgends eine wahre Toleranz als in China unter der
Dynastie der Prinzen vom Gebliit des Gangiskan.
Diese Fiirsten hatten in ihrem Geheimrat Gotzendie-
ner, Juden, Arminianer, Mohammedaner und An-
hianger des Konfuzius. Die Religion wird nicht eher
aufhoren, Unruhe zu erregen, als bis die Regierun-
gen einsehen werden, dal man sich iiber die Religi-
onsgesinnungen der Biirger sowenig beunruhigen
miisse wie iiber die Speisen, die sie auf ihre Tafel
setzen.
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159. Die Regierungen scheinen es iiberall
recht sorgfiltig darauf anzulegen, sich alle
diejenigen, die nicht so denken wie sie, zu
heimlichen Feinden zu machen.

160. Man kann nicht Soldat sein, wenn
man nicht theologische Satzungen unter-
schreibt.

161. Man kann kein obrigkeitliches Amt
verwalten noch Anteil an der Verwaltung
des Staats nehmen, noch die biirgerliche
Gewalt unterstiitzen, wenn man nicht voll-
kommen der priesterlichen Gewalt unter-
worfen ist.

162. Man kann auf keine Belohnung seiner
Dienste rechnen, wenn man nicht Formeln,
Glaubensartikel und von miiigen Theolo-
gen aufgebrachte Ungereimtheiten und
Spitzfindigkeiten fiir wahr halt.

163. Man kann weder Kiinste noch Wis-
senschaften, auch nicht die von der Religi-
on am weitesten entfernten lehren, wenn
man nicht ihre Zuneigung hat.

164. Kurz, alle diejenigen, die nicht das
herrschende Glaubensformular annehmen,
sind wie mit der Pest behaftet, die man von
anderen absondert, aus Furcht, sie mochten
auch sie vergiften.

165. Durch diese torichten und lécherli-
chen Vorstellungen verliert der Staat die
Stiitze und das Recht, die Zuneigung und
die Liebe einer grofen Anzahl seiner Kin-
der zu fordern, die bestindig als Fremdlin-
ge in ihrem eigenen Vaterland wohnen.

166. Bis jetzt schrankt sich die grofte Be-
miihung der Vernunft und Politik noch dar-
auf ein, verschiedenen Sekten zu erlauben,
in der Gesellschaft leben zu diirfen.

167. Trotz dieser sogenannten Toleranz
miissen diejenigen, die nicht von der herr-
schenden Religion sind oder die Theologie
des Fiirsten haben, immerwihrende Demii-
tigungen, auffallende Ungerechtigkeiten,
schmerzhafte Bevorzugungen erfahren und
ohne Aufhoren der Gegenstand der Verach-
tung und der Parteilichkeit sein.

168. In den Grundsitzen des Christentums
selbst muB man die Ursachen eines so we-
nig moralischen und der Wohlfahrt des

Staates entgegengesetzten Betragens su-
chen.

169. Jeder Mensch, der eitel genug ist,
sich fiir einen Giinstling seines Gottes zu
halten, muB alle diejenigen verachten, die
nicht einen gleichen Vorzug geniefBen.

170. Der Mensch, der da glaubt, daB sich
sein Gott iiber falsche Begriffe oder {iber
den Gottesdienst der anderen erziirne, kann
diese unmoglich geduldig ertragen.

171. Er muB sich von ihnen trennen oder
wenigstens muB er sie nur dulden, weil er
nicht anders kann.

172. Die Vorurteile des Volks und das
Betragen der Regenten gegen Biirger, die
nicht der herrschenden Religion zugetan
sind, richten sich nach dem groBSen oder
geringen Ansehen, in dem die Geistlichkeit
im Lande steht.

173. Steht die Priesterschaft in Ansehen,
so plagt, verfolgt und massakriert sie alle
diejenigen, die das nicht glauben, was sie
glaubt.

174. Die Politik, die gezwungen ist, ihren
grausamen Anschldgen die Hand zu bieten,
beschiftigt sich bloB damit, fiir sie zu wiir-
gen.

175. Wo der Priester herrscht, da ist die
Orthodoxie, das heifit der blinde Gehorsam
gegen seine Entscheidungen, eine hochst
wichtige Sache.

176. Unterlassung der von ihm vorge-
schriebenen Religionsiibungen ist ein un-
verzeihlicher Fehler.

177. Ketzerei oder Freiheit zu denken ist
ein Staatsverbrechen.

178. Ein uniiberlegtes Wort gegen die Re-
ligion und die Weigerung, sich ihren Ge-
brauchen zu unterwerfen sind Verbrechen,
die mit dem Tod bestraft werden.

179. Das in diesen Ideen aufgezogene
Volk betrachtet einen Ketzer als ein Unge-
heuer, betrachtet seine Marter mit Neugier,
jauchzt dem Henker seinen Beifall zu und
treibt die andichtige Tollheit so weit, daB
es glaubt, durch seinen Tod erbaut zu wer-
den.

180. In Portugal und Spanien ist der Tag,
an dem der Staat seinem Gott oder seinen
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Priestern ein Opfer bringt, ein Festtag, der
der Andacht eines eifrigen Volkes, das an
einem so heiligen Fest mit Gewalt Anteil
nehmen will, neue Stirke gibt.

181. Es ist schwer zu vermeiden, daB nicht
eine und dieselbe Religion, der verschiede-
ne Volker zugetan sind, Verinderungen
leidet.

182. So wie Fiirsten und Staaten Neben-
buhler in der Politik sind, so sind Priester
Rivalen im Aberglauben.

183. Eigennutz und Hochmut iiberreden
sie, daB sie die einzigen Bewahrer eines
Glaubens sind, und jedes Volk ist iiber-
zeugt, daB seine Priester die besten sind.
184. Alle neuen Sekten, die Europa und
Asien unter sich teilen, zeigen uns von der
religiosen Ungeselligkeit Beispiele ohne
Zahl.

185. Der Mohammedaner, der Anhinger
des Omar, verabscheut den Perser, der der
Sekte des Ali zugetan ist.

186. Der Engliander verachtet den Franzo-
sen, weil dieser noch an Glaubensartikeln
hingt, die jener fiir lacherlich hilt.

187. Der Franzose verachtet seinerseits
den Spanier und Portugiesen, die es fiir
sehr natiirlich halten, alle diejenigen zu
verbrennen, die nicht einen so dummen
Glauben wie sie haben.

188. Die Religion trennt die Untertanen
zweier Lander weit mehr, als die Grenzen
des Staates.

189. Eine vollige Gleichgiiltigkeit gegen
alle Religionen ist ein wesentliches Erfor-
dernis, die Volker menschlicher und gesel-
liger zu machen.

190. Unter den Kunstgriffen, deren sich
die priesterliche Politik zur Erhaltung ihrer
Herrschaft iiber ihre Sklaven allezeit hin-
durch bedient hat, war der HaB3 gegen an-
dere Religionsverwandte, der Befehl, mit
ihnen alle Gemeinschaft, alle Freundschaft
und Verbindung aufzuheben, und sie fiir
Feinde Gottes und Bosewichter zu halten,
der allersicherste und der allergliicklichste.
191. Das Volk glaubt selbst, daB sein Gott
dem ein Zeichen seines Zorns anhdngen

werde, der nicht so dient, wie es ihm zu
dienen gewohnt ist.

192. Es wird ihm sauer, einen Ketzer,
einen Gotzendiener und einen Juden fiir
Menschen zu halten.

193. Die Priester wissen sehr wohl, daf
ein vertrauter Umgang und ein hiufigerer
Verkehr ihre Anhidnger von ihrem torichten
Wahn abbringen und ihnen zeigen wiirden,
daB der Mann, der ihnen jetzt verhaBt ist,
oft Tugenden besitze und ihre Achtung
verdiene.

194. Diese Entdeckungen wiirden ohne
Zweifel der Priesterschaft, deren Interesse
es erfordert, ihre Herde von den Herden
ihrer Rivalen zu trennen und zwischen ih-
ren Sklaven und den Sklaven der anderen
eine Scheidemauer zu ziehen, schidlich
sein.

195. Daher das Geschrei gegen die Tole-
ranz.

196. Daher die barbarischen Gesetze und
unverniinftigen Gewohnheiten, die wir in
groBer Anzahl gegen die Ungliicklichen,
die die Religion verwirft, antreffen.

197. Der wahre Vorteil des Priesters er-
fordert, daB jeder Mensch, der das Ungliick
hat, nicht seiner Meinung zu sein, als ein
unreines und schadliches Tier behandelt
werde.

198. Die Religion wird die Menschen im-
mer ungesellig machen.*

32 Die Hebrier lieBen in den iltesten Zeiten keinen
bei sich zu Tische sitzen, der nicht auch Anteil an
ihrem Altar nahm. (1.Mose, 43,32). Die Intoleranz
ist ungemein alt. Hieronymus schreibt, daB nach
einer jidischen Tradition, der Patriarch Abraham
geglaubt habe, er mochte verbrannt werden, weil er
das von den Chalddern als eine Gottheit verehrte
Feuer nicht linger hitte anbeten wollen. Die Juden
nannten den Tempel in Samaria den Tempel der
Liigen, und die Samariter den Tempel in Jerusalem
ein Misthaus. Je mehr Verhéltnisse die Sekten un-
tereinander haben, desto mehr hassen sie sich. Der
grofe HaB der Christen gegen die Juden kommt
ohne Zweifel daher, daB diese ihren Gott aufgehenkt
haben und sie hervorragend imstande sind, sie von
der Falschheit ihrer Religion zu iiberzeugen. Es gibt
viele Lander in Europa, in denen die Juden iibel
behandelt werden und wo sie den gleichen Zoll
zahlen miissen, der fiir Schweine genommen wird.
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199. Der Nutzen des Klerus erfordert, daf3
alle diejenigen, die ihm nicht untertinig
sind, fiir Feinde des Staates gehalten wer-
den.

200. Das unwissende Volk wird niemals
darin willigen konnen, denjenigen Freund-
schaft zu erzeigen, die seine Religion ver-
dammt und der Souverdn wird niemals die
Feinde Gottes, (der Priesterschaft) dem er
selbst unterworfen ist, dulden konnen, ohne
auf sich und sein Volk den Zorn des Him-
mels zu laden.

201. Das ist hinreichend, die Untauglich-
keit der Unterscheidung, die man zwischen
religioser und biirgerlicher oder politischer
Toleranz macht, einzusehen.

202. Die erste ist unmoglich.

203. Sie vertrdgt sich mit keinem Religi-
onssystem, weil ein jeder seine Religion fiir
die Gott angenehmste hilt.

204. Diese Toleranz wiirde voraussetzen,
daB Gott seinen Willen den Menschen nicht
offenbart habe und daB er alle Religionen
mit gleichem Auge ansehe.

205. Das wiirde sich aber mit der Eitelkeit
des Klerus, der allein den rechten Punkt
getroffen haben will, schlecht vertragen.
206. Uberhaupt wiirde auch die religiose
Toleranz seinem Interesse zuwider sein.
207. Dies erfordert notwendig, daB seine
geistlichen Untertanen zur Erhaltung im
Gehorsam einerlei Glauben, oder einerlei
Leichtglaubigkeit besitzen, und niemals
eine von den Ketten zerreifen konnen, mit
der er sie an sich zieht.

208. Einheit der Verblendung oder Uber-
einstimmung im Wahnsinn sind bei einem
Pobel, den man unterjochen und leicht im
Joch erhalten will, hochst notwendig.

209. Die politische Toleranz ist ebenso
unmoglich.

210. Gesetzt, die Priesterschaft gibe, (was
aber niemals zu hoffen ist) ihre Einwilli-
gung dazu, wiirde nicht dessenungeachtet
der Souverdn unter der Herrschaft ihres
Gottes bleiben?

211. Wiirde es ihm erlaubt sein, mit seinen
Feinden sich in Zeit und Umstinde zu
schicken?

212. Wiirde er sich nicht einer stratbaren
Teilnahmslosigkeit schuldig machen, wenn
er das Interesse seiner Religion verriete?
213. Soll er nicht auch auf die kiinftige
Seligkeit seiner Untertanen ein Auge wer-
fen?

214. Kann er ihnen erlauben, sich zu ver-
irren und auf ewig verloren zu gehen?

215. Soll er sich nicht der ihm verliehenen
Gewalt bedienen, um sie wieder auf den
rechten Weg zu bringen und ihre Seelen,
die weit schitzenswerter als ihre Korper
sind, zu retten?

216. Darf er sich nicht im Fall der Not
einer heilsamen Grausamkeit bedienen, um
sie der groBeren und ewigen Giiter wiirdig
zu machen?

217. Der Fiirst, der von der Wahrheit sei-
ner Religion iiberzeugt ist, kann niemals
Ketzerei dulden und erlauben, daf seine
Untertanen in die Holle fahren.

218. Die religiose Intoleranz zieht also die
biirgerliche oder politische notwendig nach
sich.

219. Der, den die Religion verjagt, hat
auch keinen Anteil an den Vorrechten des
Biirgers.

220. Die Religionsgeschichte des mensch-
lichen Geschlechts zeigt uns immer einen
Geist der Intoleranz, der Verfolgung und
des Aberglaubens.”

221. Schon im grauen Altertum waren die
Anhénger verschiedener Gotter unter sich
Feinde.

222. Ohne mich bei den Hebriern aufzu-
halten, die auf ausdriicklichen Befehl ihres
eifersiichtigen Gottes oder ihrer Propheten
Ungeheuer der Grausamkeit und die Geifel
ihrer Nachbarn waren, trifft man in Agyp-
ten, dem an Aberglauben so fruchtbaren

3 Die Fiirsten, welche die Gewissen beherrschen
wollen, bedecken ihre Schande mit dem Interesse,
das sie an der Seligkeit der Untertanen nehmen.
Man konnte ihnen sagen, daB sie sich der Seelen
wegen nicht beunruhigen mochten, da diesen allezeit
sehr wohl sein wird, wenn die Leiber zufrieden
sind. Die Fiirsten haben die Pflicht, ihre Untertanen
in dieser Welt gliicklich zu machen; die Mittel, in
jener Welt gliicklich zu werden, sind die Sache
eines jeden Biirgers.
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Land, zwischen den Verehrern verschiede-
ner Gotter Religionskriege an.™

223. Der Perser, der den Oromazes unter
dem Sinnbild des heiligen Feuers verehrte,
war ein Feind der griechischen und agypti-
schen Gotter und zerstorte im Eifer alle
Tempel und alle Gotzen der Linder, wohin
ihn seine siegreichen Waffen brachten.

224. Polytheisten waren zwar gewoOhnlich
nicht so intolerant wie die Verehrer eines
einzigen Gottes, indessen richtete doch
bisweilen die Religion Unordnung an.

225. Der gepliinderte Tempel in Delphi
verursachte unter den Griechen, wie man
weiB, den sogenannten heiligen Krieg.

226. So wie das Verlangen, seinem Gott
Proselyten zu werben, bei einigen Religio-
nen die Seele war, so gab es im Gegenteil
Volker, die auf ihre Gotter und deren Ver-
ehrung so eifersiichtig waren, daB sie den
Fremden nicht leicht Anteil an ihrem Got-
tesdienst nehmen liefien.

227. Dies scheint die Religionsgesinnung
der Romer gewesen zu sein, die bloB ihren
Bundesgenossen, Freunden und mit ihrer
Gunst Beehrten erlaubten, dem Jupiter Ca-
pitolinus zu opfern, alle anderen aber da-
von ausschlossen.

228. Diese Eifersucht hegen auch die
Brahmanen, die alle Fremden fiir unwiirdig
halten, ihre Gottheiten anzubeten und an
ihrem Gottesdienst teilzunehmen.

229. Da sehen wir also, daB3 auch die Reli-
gion diejenigen hochmiitig, eifersiichtig und
stolz macht, die sie nicht zur Intoleranz und
Grausamkeit verleitet.

230. Was aber auch die Religion fiir Wir-
kungen hervorbringen mag, so ist doch
gewiB, wie ich bewiesen habe, daB sie ei-
nen grausamen Gott voraussetzt und dafB
die Priester dieses Gottes dabei interessiert
sind, die Menschen in bestindiger Furcht

* Man behauptet, daB der Tyrann Busiris, in der
Absicht, seine Untertanen in Uneinigkeit zu bringen
und sie dadurch von Empdrungen gegen sich abzu-
halten, ihnen verschiedene Gotter gegeben, wodurch
er auch seine Absicht vollkommen erreicht habe.
Eine von einem romischen Soldaten getdtete Katze
hitte in Agypten bald einen Aufruhr erregt.

zu erhalten und den Gottesdienst so fiirch-
terlich und abscheulich zu machen, als nur
immer moglich ist.

231. Die Phonizier, Tyrer und Karthager
opferten ihrem Gott ihre eigenen Kinder.
232. Verhirtet durch die Religion iiber-
wanden die Frauen ihre miitterliche Zart-
lichkeit.

233. Sie waren bei diesen grausamen Op-
fern gegenwirtig und wurden gezwungen,
sie mit trockenen Augen zu betrachten.

234. Sie horten ohne Riihrung das Ge-
schrei dieser ihnen von den Briisten wegge-
rissenen Kinder.

235. Fast iiberall werden wir abscheuliche
und in Henker verwandelte Diener des Al-
tars gewahr, die sich mit dem heiligen
Schwert giirten und mit neugierigen Augen
das Herzklopfen der Schlachtopfer betrach-
ten.

236. Weit entfernt, den Volkern iber die-
sen abscheulichen Gottesdienst die Augen
zu Offnen, hielten sie es ihrem Ansehen und
ihrem Eigennutz viel vorteilhafter, sie in
dieser barbarischen Wildheit zu erhalten
und die Religion fiirchterlich zu machen.
237. Der Gottesdienst der Diana, der Men-
schenopfer erforderte, beweist, daB die
Religion der Griechen, die man gewohnlich
fiir munter und frohlich hilt, grausam und
blutdiirstig, wenigsten im Anfang gewesen
ist.”

238. Die Romer opferten beim Entstehen
ihrer Republik gleichfalls Menschen.

239. Man weiB, daB die Kampfe der Gla-
diatoren anfinglich heilige Gebriuche ge-
wesen sind.

240. DaB diese Nationen von diesen ab-
scheulichen Gebrauchen spiter abgingen,

% Lukrez ruft bei Gelegenheit dieser Religionsgrau-
samkeiten aus: Tantum Religio potuit suadere malo-
rum. Es ist ausgemacht, da man in den Mysterien
der Heiden grausame und abscheuliche Zeremonien
vorgenommen hat, besonders in denen, die schreck-
liche Mysterien hieBen. Die Obrigkeit war oft ge-
zwungen, ihnen Einhalt zu gebieten. Merkwiirdig ist
es, daf diese Mysterien ein unschuldiger Zeitver-
treib waren, wenn die Obrigkeit dabei présidierte,
und daB sie grausam und abscheulich wurden, so-
bald Priester das Direktorium fiihrten.
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rithrte daher, weil die Religion von der
Vernunft gezwungen wurde, einen sanften
Ton anzunehmen.

241. Die Menschen schopften die Ideen
von ihrer Gottheit gewohnlich, wenn alles
Ungliick tiber sie losstiirmte, und es bedurf-
te gliicklicher Jahrhunderte oder sehr ge-
schwinder Fortschritte der Vernunft, um
sie sanfter und weniger religiés zu machen.
242. Oft erneuerten jedoch neue Ungliicks-
fille die ehemaligen schwarzen Begriffe,
die sie sich von der Religion gemacht hat-
ten.

243. So 1aBt sich wohl nicht vermuten, daf
die mit solchen Abscheulichkeiten besudel-
ten, auf solche barbarische Gottheiten ge-
grindeten und durch so empdrende Schau-
spiele unterhaltenen Religionen menschlich,
friedlich und tolerant sein kdnnen.

244. Wer sich fiir ein Geschopf eines
grausamen Gottes hdlt, der mul ihm &hn-
lich werden, ihm nach seinem Geschmack
dienen, Menschen opfern, ja sich selbst
opfern.

245. Die Opfer des Abraham, des Jephta,
des Gottes der Christen und die entsetzli-
chen Niedermetzelungen der Cananiter set-
zen einen ebenso blutdiirstigen, grausamen
und menschenfeindlichen, ja vielleicht noch
abscheulicheren Gott voraus, als die Gotter
der Griechen, Phonizier und Mexikaner
waren.

246. Man wird nicht leicht einen Christen
auftreiben, der nicht iliber den schindlichen
Gottesdienst der letzteren seufzen und sich
nicht alle Miihe geben sollte, seinen Gott
von den abscheulichen Handlungen, die er
so oft befohlen hat, freizusprechen.

247. So oft die Menschen von der Religion
handeln, so sind sie allezeit so blind, daB
sie niemals das Urteil, das sie iiber das
Betragen anderer fillen, auf sich anwen-
den.

248. Ein Christ verdammt jetzt die barba-
rischen Gotter des heidnischen Altertums,
nebst den Opfern, die man ihnen brachte.
249. Er ist unwillig iiber die schindlichen
Priester, die ihnen Menschen opferten und
die die Volker in einem schrecklichen

Aberglauben hielten, vor dem die Natur
erzittert.

250. Aber fiihlt er denn nicht, da er aus
der gleichen Ursache seinen Gott verdam-
men miifite, dem gleich hassenswerte Prie-
ster Ketzer opfern, in dessen Namen eben
diese Geistlichen Krieg und BlutvergieBen
predigen, und dem die Fiirsten einen ange-
nehmen Dienst zu tun glauben, wenn sie
ihre Untertanen quilen?

251. Der gleiche Christ, der die Verwe-
genheit hat, den zerstorenden Eifer des
Mohammedaners zu tadeln, der mit dem
Degen und dem Koran in der Hand Asien
und Afrika verwiistet, hat der wohl auch
Herz genug, den Moses, den Josua und den
Gideon zu tadeln, die im Namen Jahwes
ausgehen, die Nationen zu pliindern und
zur Schlachtbank zu liefern?

252. Gibt es unter allen alten und neuen
Gottern wohl einen einzigen, dem man so
viele Menschen geopfert hitte wie dem
Gott der Juden und der Christen?

253. Selbst der Gott der Mexikaner wurde
niemals mit so schrecklichen Opfern beehrt
wie diejenigen waren, die verschiedene
Jahrhunderte hindurch die Europier, aber-
glaubischer Zankereien wegen, ihren GoOt-
tern brachten.

254. Jeder Mensch verzeiht seinem Gott
oder seinem Priester die schwirzesten
Verbrechen,” und glaubt, daB diese das
ausschliefliche Recht haben, Verbrechen
begehen zu diirfen.

% Wie viele Millionen sind nicht selbst nach der
Reformation in Europa erwiirgt worden! Wie viel
Blut hat nicht die rémische Kirche Frankreich geko-
stet! Unsere Nachbarn, die Franzosen, waren ihres
fliichtigen Naturells und ihrer Artigkeit ungeachtet,
nicht weniger grausam als die wilden Tiere, so oft
von der Religion die Rede war. Thre Behandlungsart
der Protestanten beweist, daB sie in dem Punkt der
Schwirmerei noch die gleichen sind, die sie zur Zeit
ihrer Biirgerkriege waren. Der deutsche, durch den
westfélischen Frieden beendete beriihmte dreiBigjih-
rige Krieg hatte zum Vorwand und zur Ursache
einen religiosen Eifer, der dem Ehrgeiz des Hauses
Osterreich, der mit dem Interesse der Priester und
Monche gegen seine eigenen Untertanen und gegen
seine Nachbarn immer vereinigt war, zur Maske
diente.
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255. Das sind die Folgen der religiosen
Blindheit.

256. Sie hebt den Gebrauch der Vernunft
auf und hindert sie in ihren Religionen,
Zeremonien und Gebriuchen die Abscheu-
lichkeiten zu sehen, gegen die sich sonst
laut emporen wiirden.

257. Welcher Zuschauer wird nicht bis zu
Tranen geriihrt, oder brennt nicht vor
Zorn, wenn er auf dem Theater die Wir-
kungen der Schwirmerei in dem Trauer-
spiel Iphigenie aufgefiihrt sieht.

258. Er verabscheut den Betriiger Kalchas,
der sich des Namens der Goétter bedient,
um einen zirtlichen Vater zu zwingen, in
das die Natur entriistende Opfer seiner ge-
liebten Tochter einzuwilligen.

259. In der von Gott befohlenen Opferung
des Isaac aber sieht der gleiche Zuschauer
kein Verbrechen, so wenig wie in dem von
Gott verlangten und ihm gebrachten Opfer
Jesu Christi.

260. Er bedenkt nicht, daB seine heiligen
Biicher den Moses, Josua, Samuel, David,
Judith etc. noch gréBere Verbrechen bege-
hen lassen, als das, was er auf der Schau-
biihne sieht.

261. Verandert denn die Religion das We-
sen der Dinge?

262. Verschwindet denn mit der Verinde-
rung des Namens auch das Verbrechen?
263. Wird nicht der Begriff von Gott ganz
vernichtet, wenn man glaubt, daB er
Schandtaten befehlen konne?

264. Die Gotter wurden indessen von allen
Zeiten her unter dieser scheuBlichen Gestalt
vorgestellt.

265. Alle Religionen machten die Men-
schen traurig und ungesellig.

266. Alle Priester regierten durch Furcht,
Gewalt, Bosheit und Schandtaten.

267. Je mehr Zutrauen und Gewalt die
Diener des Himmels hatten, desto dimmer
und unverniinftiger war das Volk.

268. Uberall, wo das Priestertum herrscht,
sind Volker und Fiirsten intolerant, Freiheit
zu denken verbannt, die Vernunft erstickt
und die Wissenschaften verscheucht.

269. Da triumphiert der Aberglaube iiber
die Empfindungen der Natur und {iber das
Wohl des Staates.

270. Die Nationen, die sich schmeicheln,
ithrem Gott im SchoB zu sitzen, und die
ihren Priestern viele Gewalt geben, sind
gewohnlich weder die reichsten noch die
bevolkertsten noch die maichtigsten, noch
die gliicklichsten.

271. Wo bloB der unverschimte Priester
und der unniitze Monch reich und geehrt
sind, da verfault der {ibrige Teil der Biirger
in Trigheit, im Elend und in viehischer
Dummbheit, die ihm selbst das Gefiihl seines
Elends raubt.

272. Kleinmut und Zaghaftigkeit beméach-
tigen sich aller Untertanen.

273. Talente, Kiinste, Wissenschaften, die
Kinder der Freiheit, sind verachtet oder
werden doch zu weiter nichts als zur Un-
terhaltung des Aberglaubens gebraucht.”
274. Ackerbau, Handel und Industrie kon-
nen niemals aufkommen.

275. Der Staat liegt an einer volligen Ent-
kraftung danieder.

276. Das Volk tberlaBt sich ganz andach-
tig der Faulheit und halt sich fiir gliicklich

37 Seit 1500 Jahren sehen wir in ganz Europa keine
anderen Denkmiéler als im schlechten Geschmack
gebaute und mit traurigen und bizarren Gemélden
gezierte Kirchen, reich dotierte Kloster, um faule
Monche zu erndhren, reiche Universitaten, um Prie-
ster und Abergldubische zu zeugen. In den Zeiten,
da die Volker am aller &rmsten waren, fand man das
Geheimnis, die eintriglichsten Pfriinde zu stiften
und die teuersten Tempel zu bauen. Die Unterhal-
tung der Gottheit war immer der Artikel, der die
Nationen am meisten kostete. Wie viele Millionen
besitzen nicht in Italien, Portugal, Spanien, Frank-
reich und Deutschland die aller unniitzesten und
schlechtesten Menschen. Ist unsere Insel nicht selbst
mit Heuschrecken heimgesucht worden? In welchem
blithenden Zustand wiirden sich diese Volker nicht
befinden, wenn sie das Geld, was sie unniitzerweise
an miiige Leute, an Kirchenbauten, an Unterhal-
tung und Bereicherung der Priester und Monche
verschwendet haben, zu Wasserleitungen, Kanélen,
Ackerbau und Vervollkommnung niitzlicher Kiinste,
Wissenschaften und Professionen angewandt hétten?
Die Hauptkirche in Toledo besitzt 500 000 Pfund
Sterling und die Kirche unserer lieben Frauen in
Loretto ist noch viel reicher.
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genug, einen reinen Glauben und die Gnade
Gottes zu haben.

277. Der Souverin selbst ist arm und
schwach, und der Krieger, der sein Blut auf
dem Schlachtfeld vergieBt, muB es mit an-
sehen, daB der Priester, der seine Hinde
gen Himmel erhebt, oder der Schwirmer,
der die Gesellschaft beunruhigt, besser be-
lohnt werden als er, der das Vaterland ver-
teidigt hat.

278. So sehen wir als notwendige Folgen
der Intoleranz, der Verfolgung und des
geistlichen und weltlichen Despotismus, die
Nationen, die ehemals blihten und von
anderen hochgeachtet wurden, verheert und
fast ausgestorben.

279. Die Gegenden Europas, fiir die die
Natur ihre Wohltaten erschopft zu haben
scheint, liegen unbebaut, schmachten im
Elend und lieben eine Religion, die sie in
dies Ungliick gestiirzt hat.

280. Denn in der Tat ist es die Religion
allein, die die siidlichen Lander Europas,
die noch aberglaubischer als die nordlichen
sind, fast ganz zerstort hat.

281. Die AbkOmmlinge der Romer sind
Sklaven ohne Mut, ohne Titigkeit, ohne
Sitten.

282. Wo der Geistliche herrscht, bleiben
Erde und Verstand ohne Kultur, Moral und
Freiheit, Kiinste und Wissenschaft ver-
bannt, die Industrie gedriickt und die Nati-
on zum Untergang fertig.

283. Dem siegenden Aberglauben, der
eingewurzelten Unwissenheit, den uniiber-
windlichen Vorurteilen, dem zerstorenden
Despotismus und der zur Tugend geworde-
nen Faulheit muB alles weichen.

284. Ohne auf die Verbindung zu sehen, in
dem der Despotismus, wie ich gezeigt ha-
be, mit dem Aberglauben stehen muf}, ist
die politische Tyrannei der religiosen Ty-
rannen hochst notwendig.

285. Die erste zerstort das Wohl der Vol-
ker und zwingt sie, abergliaubisch zu sein.
286. Gliickliche, im UberfluB lebende
Volker wiirden die Priester und ihre Ubun-
gen vernachldssigen und sich mit niitzliche-
ren Dingen beschéftigen.

287. Je ungliicklicher das Volk ist, desto
mehr Gewalt hat die Religion.

288. Die Priesterschaft ist immer ganz
sicher, daB Ungliick und Elend Sklaven zu
ihren Fiilen bringen werden, die in gliick-
lichen Umstinden verwegen sein und sich
den Befehlen widersetzen wiirden.

289. So reichen sich Despotismus und
Aberglauben die Hand.

290. Sie vereinigen sich, um alles zu zer-
storen.

291. Intoleranz ist ihnen notwendig und
die Gliickseligkeit der Volker kann ihren
vereinten Kriften nicht widerstehen.

292. Was ich gesagt habe ist hinldnglich,
um zu sehen, daB eine jede Religion ihrer
Natur, ithrem Wesen und ihrem Interesse
nach intolerant sein miisse.

293. Sobald man den Gottesdienst fiir die
wichtigste Sache hilt, so muB man alles,
selbst die Gliickseligkeit, Macht und Ruhe
des Staates aufopfern.

294. Der Eifer oder die Zuneigung zur
Religion muB allen Regeln der Politik und
der Vernunft vorgezogen werden.

295. Sind die Volker friedlich und tole-
rant, so sind sie ihre bald voriibergehende
Ruhe einem gliicklicherweise gemachten
FehlschluB oder einem gegenwirtigen Vor-
teil, iiber den sie die Grundsitze ihrer Reli-
gion vergessen, wonach sie ganz natiirlich
grausam und wild sein miissen, schuldig.
296. Das Interesse dieser Welt wird als-
dann eine Zeitlang liber die Wildheit der
Volker triumphieren; ihre Diener werden
gezwungen sein, sich in den Schranken zu
halten, oder keine der Wohlfahrt des Staa-
tes entgegengesetzte Lehren zu verbreiten.
297. Die Nation wird eine voriibergehende
Ruhe solange genieBen, bis das die
Schwirmerei, die bisher in der Asche ge-
glommen hat, in helles Feuer ausbricht.
298. Der Priester ist bloB nachsichtig,
wenn es ihm nicht erlaubt ist, zu verfolgen.
299. Sobald er sich aber stark genug fiihlt,
so weifl er wohl, da Grausamkeit das be-
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wihrteste Mittel ist, seine Betriigereien zu
unterstiitzen. >

300. Das sind die traurigen Vorteile, die
die Religion von ihrer Entstehung an dem
Staat und den Sitten, die zu verbessern sie
sich riihmt, verschafft hat und allezeit ver-
schaffen wird.

301. Nur dem Tyrannen kann sie eine
Zeitlang niitzlich sein; niemals aber dem
guten Firsten und dem Volk.

302. Unruhig und schwirmerisch gebiert
sie unaufhorliche Zinkereien, stolz und
frech macht sie sich ein Verbrechen daraus,
der Vernunft zu weichen, immer unsinnig,
sind ihre Anhidnger bestindig aufgelegt,
sich die Hilse zu brechen, ohne zu wissen
warum; mit sich selbst im Widerspruch
werden ihre Priester nach Umsténden, bald
Toleranz, bald Verfolgung, bald Sanftmut,
bald Mord und Emporung predigen.

303. Ihre Grundsitze selbst sind zerstorend
und dienen zu weiter nichts, als die Kopfe
zu erhitzen, in Wut zu setzen und Unruhe
Zu erregen.

304. Die Religion wird immer unverséhn-
lich bleiben, da sie aufrichtig ihren Feinden
nicht verzeihen kann.

305. Macht sie einen Waffenstillstand mit
ihnen; so wird sie sich doch allezeit eine
Pflicht daraus machen, ihn jedesmal, so oft
sich Gelegenheit dazu findet, zu brechen
und die Gottheit wird immer ihre Friedens-
briiche und ihre Verbrechen rechtfertigen.

8 Verschiedene unserer Theologen haben sich seit
kurzer Zeit fiir die Toleranz erkliart. Ich will sie
weder der Unredlichkeit beschuldigen noch ihnen
den Hof machen. Aber ich beschuldige sie eines
offenbaren Widerspruchs. Ein toleranter Christ ist
ein Mensch, der seine Grundsitze verleugnet, ein
toleranter Priester ist ein Mensch, der sein Interesse
verleugnet und seinen Orden verrdt. Um sich von
dieser Wahrheit zu iiberzeugen, darf man nur auf
den Larm sehen, den die Schriften des gelehrten Dr.
Hoadley unter seinen Mitbriidern des Klerus ge-
macht haben. Der heilige Augustinus erklarte sich
fiir die Toleranz; aber er nahm sein Wort geschwind
wieder zuriick. Die Freiheit, die Religion zu priifen,
ist bei den Protestanten ein Grundartikel. Aber un-
sere protestantischen Priester wiirden herzlich gern,
wenn sie nur konnten, alle diejenigen verfolgen, die
nach angestellter Priifung nicht so denken wie sie.

306. Vernunft und gesunde Politik mdgen
nun iiber die Realitit des Nutzens, der aus
der Religion entstehen kann, urteilen.

307. Ist es wohl wahr, daB Religion oder
geheiligte Vorurteile zur Regierung der
Volker notwendig sind?

308. Ist es denn so etwas Vortreffliches die
Nationen zu betriigen, zu verblenden und
ihnen die Wahrheit zu verbergen?

309. Ist es gefahrlich, ihnen iiber diese
Hirngespinste, die fiir sie eine Quelle der
Verbrechen, der Wut und der Zinkereien
sind, die Augen zu 6ffnen?

310. Werden sie dann ungliicklich sein,
wenn sie von den Ketten der Priester, die
ihnen zwei gleich schwere Lasten auflegen,
losgebunden sind?

311. Ehrliche Leute werden ohne Zweifel
die Wahrheit dieser Schilderung einradu-
men.

312. Sie werden gestehen, daB} alle bisher
ersonnenen und gegenwartig bestehenden
Religionen unniitz und gefahrlich sind.

313. Vielleicht fragt man aber, ob die Re-
ligion, da sie doch einen so sichtbaren Ein-
fluB auf die Menschen hat, nicht unter den
Hénden eines geschickten und ehrlichen
Mannes ein sehr méichtiges Triebwerk zur
Tugend werden konnte?

314. Man wird fragen, ob nicht ein ehrli-
cherer und erleuchteterer Gesetzgeber, als
diejenigen gewesen sind, die bisher den
Volkern Religionen gebracht haben, einen
Gott lehren und einfithren konnte, der nach
dem Modell eines ganz guten, weisen und
billigen Gottes geformt wire; kurz ob man
nicht eine wirklich fiir die Menschen niitz-
liche Religion, die da fihig wéire, sie zu
guten, billigen, friedlichen und tugendhaf-
ten Menschen zu bilden, erfinden konnte?
315. Zum Teil habe ich diese Frage schon
im 1. Kapitel beantwortet.

316. Ich habe gezeigt, dal wenn man ei-
nen zornigen Gott zum Urheber aller Dinge
annimmt, man diesen Gott unmoglich
Weisheit, Billigkeit und Vorsorge beilegen
konne, weil er diesen Eigenschaften gar zu
oft widerspricht.
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317. Dieser Gott wird also niemals ein
Muster sein, dessen Nachahmung man den
Menschen empfehlen kann.

318. Ich fiige zu dieser Antwort noch hin-
zu, daB alle Religionen notwendig auf einen
Gott gegriindet werden miissen, der sich
erzlirnt, aber auch wieder besinftigen 1aBt.

319. In der Tat, wire er nicht bald zornig,
bald gniddig, was fiir Verhidltnisse wiirde
man zwischen ihm und den Menschen an-
nehmen konnen?

320. Wozu wiirden in einer Religion, die
einen bestindig gnidigen Gott voraussetzte,
Gebete, Gottesdienst, Opfer und Priester
dienen?

321. Eine jede Religion erfordert also
notwendig einen zornigen Gott, den man
besanftigen kann und zur Giitigkeit lenken
kann.

322. Dies vorausgesetzt, wird seine Stren-
ge keinen betriigen als den ehrlichen Mann,
dessen Gehirn sie verwirren kann, indem
seine Giite den Bosewicht verhirtet, der
immer darauf rechnet, daB es in seiner Ge-
walt steht, den erziirnten Gott zu besinfti-
gen.

323. Da die Religion ein Werk der Einbil-
dungskraft ist; so kann sie niemals festste-
hende Grundsitze haben.

324. Sie wird immer mit der einen Hand
umstoBen, was sie mit der anderen aufge-
baut hat.

325. Die Aussohnungen vernichten die
Wirkungen der Furcht, die die Idee von
einem strengen Gott hervorbringen konnte.

326. AuBerdem wird die Unwissenheit, in
der die Menschen in Ansehung des gottli-
chen Wesens immer bleiben werden, aus
der Gottheit einen wahren Proteus” ma-
chen, den ein jeder Mensch sich notwendig
auf eine verschiedene Art vorstellen und
nach seiner Denkungsart bilden wird.

327. Dieses willkiirliche Ding wird allezeit
unter denjenigen, die sich mit ihm beschif-
tigen, Zank und Zwietracht verursachen,

¥ Verwandlungsfihiger griechischer Meergott, ein
Mensch, der seine Meinungen schnell dndert.

die um so erheblicher und trauriger sein
werden, je wichtiger sie die Sache halten.
328. Werden selbst diejenigen, die den
Menschen diesen Gott verkiindigen, und
die sich fiir Ausleger seines himmlischen
Willens halten, wohl jemals unter sich
selbst einig werden?

329. Sehen wir nicht, daB ihre wichtigen
Traumereien weiter nichts als Spaltungen
verursachen?

330. Sind die Nationen nicht einfiltig ge-
nug, an ihren Zinkereien, von denen sie
nicht begreifen, Anteil zu nehmen?

331. Sind nicht die Diener der Gottheit
iiberall berechtigt, die Gewissen zu beun-
ruhigen und alles in Feuer und Flammen zu
setzen?

332. Sobald man einen zornigen Gott vor-
aussetzt; so bedarf es eines Gottesdienstes,
so sind Aussohnungen und Priester not-
wendig, so bedarf es Menschen, die dar-
iber nachdenken, dariiber verniinfteln und
mit anderen davon reden; und da die Men-
schen immer Menschen bleiben, so werden
sie auch immer entweder sich selbst oder
andere betriigen.

333. Leidenschaften und Eigennutz werden
sie immer begleiten, und diejenigen, die sie
fiir ihre Fiihrer halten und durch die sie das
Wohlgefallen Gottes zu erhalten glauben,
werden bloS Werkzeuge der Torheit oder
der Betriigereien der Priester sein.

334. Endlich wird eine jede auf Offenba-
rung gegriindete Religion, immer auf eine
Liige gegriindet bleiben, die sie nicht an-
ders als durch Liigen und Gewalt aufrecht
erhalten kann.

335. Diejenigen, die die Menschen betrii-
gen, und also BoOsewichter sind, werden
niemals Neigung haben, die Menschen gut,
ehrbar und tugendhaft zu machen.

336. Der groBte Vorteil der Betriiger er-
fordert, daB sie knechtisch und unverniinf-
tig sind.

337. Nur Vernunft und Wahrheit kénnen
die Menschen wirklich gliicklich machen.
338. Ist ihnen die Liige niitzlich, so ist sie
es wahrlich nur auf eine sehr kurze Zeit.
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339. Diejenigen, die Wind aussiden, wer-
den tiber kurz oder lang Ungewitter ernten.
(Hos 8,7)

340. Wenn man uns von der natiirlichen
Religion, deren Nutzen einige Leute gewal-
tig herausstreichen, etwas vorschwatzt; so
antworte ich, daB es keine natiirliche Reli-
gion gibt; daB uns die Natur weder etwas
von den Verhiltnissen zwischen Gott und
den Menschen, noch die Mittel, ihm zu
gefallen, lehre.

341. Kurz; die Natur kann uns kein Reli-
gionssystem lehren, und Erfahrung und
Vernunft konnen es noch weniger.

342. Alle Religionen sind ihrem Wesen
nach in sich selbst und mit der Natur im
Widerspruch.

§ 12 EinfluB} der Religion auf die Moral.
Die Religion kann nicht ihre Grundlage
sein.

1.  Wenn die Religion nach ihren Grund-
sitzen und ihren daraus flieBenden notwen-
digen Folgen, wie ich bewiesen habe, der
gesunden Politik bloB schadlich sein kann
und iiber kurz oder lang die Ruhe der Staa-
ten untergrabt; so ist offenbar, daB sie der
Sittenlehre, deren beste Stiitze sie sein soll,
nicht diejenigen Vorteile verschafft, die
man ihr falschlich nachriihmt.

2.  Was der Gesellschaft schadet, kann
den Gliedern, aus denen sie besteht, nicht
vorteilhaft sein.

3.  Was den Absichten einer jeden guten
Regierung zuwider ist, kann den Unterta-
nen, die sie beschiitzen und denen sie Ruhe
und Frieden gewihren soll, nicht niitzlich
sein.

4. Was die Einigkeit unter den Volkern
verscheucht, was den Menschen feindselig
gegen seinen Nebenmenschen macht, was
so oft den Samen der Zwietracht zwischen
Souverdnen und Untertanen ausgestreut hat,
was die Biirger alle Augenblick in Gefahr
setzt, und was sich bei allen Menschen auf
eine ganz verschiedene Art modifiziert, das
kann nicht die Basis einer Moral sein, de-

ren unveranderlicher Zweck dahin geht, die
Menschen niher zu verbinden, ihr Interesse
in das allgemeine Interesse zu verweben,
ihnen Gerechtigkeit und Menschlichkeit
einzufloBen, ihren Willen zu vereinigen,
und sie an ihrer wechselseitigen Gliickse-
ligkeit der Gesellschaft, die immer mit der
Gliickseligkeit der Gesellschaft innig ver-
bunden ist, arbeiten zu lassen.

5. Das sind die Beweggriinde und die
Pflichten, die die Moral den Menschen
verkiindigt.

6. Konnten diese durch eine Religion
verstarkt und heiliger gemacht werden, so
miifte man diese Religion, wenn sie auch
sonst unbegreifliche Lehren enthielte, nicht
verwerfen.

7. Es wire Bosheit, sie anzugreifen,
wenn sie wirklich dazu beitriige, die Men-
schen tugendhafter und die Gesellschaft
gliicklicher zu machen und es wiirde Hoch-
verrat sein, wenn man suchen sollte, sie zu
untergraben.

8.  Aber verdienen wohl die Systeme der
Irrtimer und der Vorurteile, deren erste
Grundsitze dahingehen, den Gebrauch der
Vernunft zu untersagen, die Augen vor der
Wabhrheit fest zu verschlieBen, sich selbst
zu hassen, alle diejenigen zu verabscheuen,
die diese Hirngespinste nicht mit den glei-
chen Augen sehen, die Sterblichen in kiinf-
tigen Hoffnungen zu berauschen und mit
verzweifelter Furcht zu quilen, ohne sie
jedoch im Geringsten tugendhafter zu ma-
chen, verdienen solche Systeme wohl die
allergeringste Schonung?

9.  Ist nicht ein jeder Mensch, der an der
Wohlfahrt der Menschen Anteil nimmt, der
da weiB, was er dem menschlichen Ge-
schlecht schuldig ist, berechtigt, die Schat-
tenbilder zu verscheuchen, die seit so vie-
len Jahrhunderten den Leidenschaften und
der Wut der Tyrannen, der Betriiger, der
Narren, der Hochmiitigen, der Geizigen
und der Schwirmer, die da vorgeben, die
Fihrer der Volker zu sein, und die da
glauben, daB es ihr Vorteil erfordere, zu
betriigen, Streit zu erregen, und ihre Skla-
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ven boshaft und ungliicklich zu machen,
zum Vorwand gedient haben?

10. Seinen Mitbiirgern iiber dieses un-
gliickliche System die Augen 6ffnen, seine
Falschheit zeigen, die Gefahren seiner
Grundsitze und deren gefihrliche Folgen
aufdecken und an ihrer Stelle Wahrheiten
lehren, die, da sie die Menschen aufkliren,
sie auch immer menschlicher und verniinf-
tiger machen werden, kann nur von denen
fiir ein Verbrechen gehalten werden, die
die Friichte von den Verirrungen der Men-
schen einsammeln.

11. Selbst wenn man auch eine Religion
ausdenken konnte, die der Wohlfahrt der
Menschen angemessen wire; so wiirde
doch diese Religion, da sie notwendig auf
Hirngespinsten beruhen miiite, in MiB-
brauche, Zinkereien und iiber kurz oder
lang in Ausschweifungen und Grausamkei-
ten nach Verhéltnis der Wichtigkeit, die die
Menschen damit verbinden wiirden, ausar-
ten.

12. Gesetzt, daB beim Anfang dieser Re-
ligion der Priesterorden aus den tugendhaf-
testen und von den besten Absichten gelei-
teten Menschen bestiinde; so mufl man
doch, solange man Priester Menschen sein
1aBt, gestehen, daB, da sie im Besitz sind,
der Leichtglaubigkeit zu gebieten, sich der
Religion und der Gottheit bedienen werden,
um ihren Leidenschaften zu geniigen, ihr
Ansehen zu vergroBern, ihre Reichtiimer zu
vermehren und ihre interessierten Absich-
ten zu begiinstigen.

13. Nach und nach werden die Priester
ihren Anhingern einreden, daB es fiir sie
ein wesentliches Stiick sei, sich ihnen
blindlings zu unterwerfen, die Vernunft
gefangen zu nehmen und der Gottheit, die
niemals anders reden kann, als es der Vor-
teil ihrer Diener erfordert, die Natur aufzu-
opfern.

14. Sind sie erst so weit gebracht, so
wird es den Priestern ein Leichtes sein, sie
zu den groBten Verbrechen zu treiben und
die heiligsten Rechte der Menschheit, unter
dem Vorwand, den Willen des Himmels zu

erfiilllen, von ihnen mit Fifen treten zu
lassen.

15. Eine jede Religion, die lehrt, daB sie
den Menschen der Herrschaft Gottes un-
terwerfe, unterwirft ithn in der Tat der
Herrschaft der Priester.

16. Eine jede Religion, die ihm zur
Richtschnur seines Lebens den gottlichen
Willen vorlegt, legt ihm in der Tat den
Willen der Priester, die allein im Besitz
sind, die Geheimnisse der Gottheit zu ver-
kiindigen und auszulegen, zur Regel seines
Tuns und Lassens vor.

17. Eigenniitzige Menschen werden also
Herren der Sitten und des Betragens der
Volker werden, die diese nach ihren feilen
und interessierten Absichten in Ungerechte
und Boshafte verwandeln werden.

18. Eine religiose Moral bleibt immer
eine nach priesterlichen Absichten ge-
schmiedete Moral, und fiir diese ist nichts
wichtiger, als die Menschen zu verblenden,
damit sie ohne Aufhdren an der priesterli-
chen GroBe arbeiten, indem ihnen weisge-
macht wird, daB sie damit alle ihre Pflich-
ten erfiillen.

19. Wir wollen gleich sehen, ob wir un-
sere Moral auf den moralischen Charakter
der Gottheit, die man uns zum Muster un-
seres Lebenswandels aufstellt, griinden,
und unser Betragen nach dieser einrichten
konnen.

20. Man wird sagen, daB Gott gut sei.

21. Aber ist er es auch gegen die Men-
schen, wenn er sie mit Elend iiberhiuft?

22. Seine Giite wird durch die Tat wider-
legt und ist nicht unverinderlich.

23. Gott ist also eigensinnig und verdn-
derlich, der oft diese Harmonie und diese
schone Ordnung, die man in dem Weltall
bewundert, zerstort.

24. Bei einem Menschen nennen wir Giite
die bestindige Neigung, seinen Nebenmen-
schen Gutes zu tun.

25. Wird diese Neigung in ihm verindert;
so entziehen wir ihm unsere Achtung und
nennen ihn boshaft.

26. Man sagt, Gott ist gerecht.
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27. Aber diese Gerechtigkeit wird gleich-
falls durch die Tat widerlegt, da man ge-
stehen muB, dal Unschuld und Tugend sehr
oft im Elend und Ungliick schmachten und
die ehrlichsten Menschen oft die ungliick-
lichsten sind.

28. Wir nennen einen Menschen gerecht,
der den bestandigen Willen hat, seinen Ne-
benmenschen zu geben, was ihnen gehort
und sie nach ihren Verdiensten zu behan-
deln.

29. Wenn also die Tugend unter der Re-
gierung eines allmichtigen Gottes ungliick-
lich und elend ist; so sind wir gezwungen,
ihn fiir ungerecht zu halten, und er kann
nicht zum Modell von der Tugend genom-
men werden, die wir Billigkeit nennen.

30. Sagt man, daB Gott seinen Kreaturen
nichts schuldig sei, so vernichtet man sei-
nen moralischen Charakter.

31. Dann ist er kein Muster der Gerech-
tigkeit, sondern das Modell eines unver-
niinftigen, eigensinnigen und torichten Ty-
rannen.”

32. Wenn theologische Spitzfindigkeiten
einen bestindigen Einfluf auf das Betragen
der Menschen hétten; so wire wirklich
nichts in der Welt geschickter, in ihnen das
ganze Gefiithl von Tugend zu vernichten,
als die gefahrlichen Eigenschaften, mit de-
nen alle Religionen ihre Gottheiten be-
schenken.

33. Menschen, die glauben, daB ihr Gott
ein vollkommenes Ding sei, dessen Verfah-
ren sie nicht tadeln diirfen und den sie
nachahmen sollen, die miissen notwendig
das Gefallen Gottes dadurch zu erhalten
suchen, daB sie so handeln wie er.

% Man 48t die Tugend in der Ahnlichkeit mit Gott
bestehen. Wiirde wohl ein Heide, der sich den Jupi-
ter zum Muster gewéhlt hitte, tugendhaft sein?
Wiirde wohl ein Jude oder ein Christ, der den in der
Bibel beschriebenen Gott nachahmen wollte, eine
reine Moral haben? Indessen ist es gewif}, daf der
Jupiter der Heiden lange nicht ein so bosartiger Gott
war wie der Gott der Christen ist. Wenn der Le-
benswandel des ersten zur Ausschweifung einlud, so
verleitet das Betragen des anderen zu Meuchelmord.
Die Européer haben bei der Verdnderung der Gotter
ihrer Vorfahren nichts gewonnen.

34. Was wiirde aber hiervon die Folge
sein?

35. Wenn man mir versichert, daf der
Gott, den ich anbete, eifersiichtig, rachgie-
rig und zornig ist, mit welchem Recht wird
man mir sagen konnen, daB ich nicht nei-
disch, nicht rachgierig, nicht zornig, nicht
eifersiichtig sein soll?

36. Wenn man mir Ehrgeizige, wilde
Eiferer, Meuchelmorder, Aufrithrer, Réu-
ber, Ehebrecher, Verriter und Morder als
Personen zeigt, die diesem Gott angenehm
gewesen, von ihm inspiriert und Méinner
nach seinem Herzen gewesen sind; wie
kann man mir denn danach sagen, daB ich
nicht rauben, nicht morden, nicht meinen
Freund und mein Vaterland verraten, son-
dern das Gesetz der Natur und des Volker-
rechts beachten soll?

37. Wenn man mir einredet, daB die fiir
Geschenke empfindliche Gottheit einen Teil
meines VermoOgens verlangt, eine Sklavin
eines niedrigen Eigennutzes ist, wie will
man mich denn {iberzeugen konnen, daB
Uneigenniitzigkeit lobenswert sei?

38. Mit welchem Recht kann der Anbeter
des Saturn, der seinen Vater entthront, der
Verehrer eines Jupiter, der die Welt mit
seinen Liederlichkeiten und Ausschweifun-
gen anfiillt, mit welchem Recht, sage ich,
kann eine solche Religion kindliche Liebe
und Ehrfurcht und Keuschheit empfehlen?
39. Wenn man behauptet, daB3 der treulo-
se und hinterlistige Gott, den der Christ
anbetet, sich ein Vergniigen daraus macht,
seinen schwachen Kreaturen Fallen zu le-
gen, mu man dann nicht schliefen, daf
Verrat und Schelmerei erlaubt sind und daf3
die Falschheit von der Gottheit selbst gebil-
ligt werde?

40. Wenn man versichert, daff dieser mit
einem so gefiahrlichen Charakter behaftete
Gott sich iiber Gedanken, Worte, Handlun-
gen und Unterlassungen der Menschen er-
ziirnt, muB man nicht folgern, daB uns
nichts abhalten miisse, die gleichen Gesin-
nungen zu haben, und daB man, um seine
Gunst zu erhalten, einem jeden Menschen
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den Dolch in das Herz stofen muf, der ihn
beleidigt?

41. Infolge dieser traurigen Begriffe muf}
jeder Mensch notwendig ein Feind seines
Nebenmenschen sein, muf} jede Nation die-
jenige beunruhigen, bekriegen und ausrot-
ten, die ihrem Gott miBfallt.

42. Die menschliche Gesellschaft und die
Einigkeit der Familien miissen gestort, die
Bande des Vaterlandes, des Bluts und der
Freundschaft miissen alle Augenblicke er-
schlaffen oder gar zerrissen werden.

43. Den verhafiten absurden und wider-
sprechenden Begriffen, die alle Religionen
von der Gottheit angenommen haben, muf}
man die Unwissenheit und UngewiBheit
zuschreiben, in der sich die meisten Men-
schen in Ansehung der Moral befinden.

44. Indem man diese Moral auf unsicht-
bare Michte, von denen die Menschen 0f-
ters Ungerechtigkeiten erfahren, griindet,
indem man sie auf unglaubliche Offenba-
rungen, auf unverstindliche Orakel, auf
sich widersprechende gottliche und oft die
Gesellschaft zerstorende Gebote baut, ha-
ben unsere geistlichen Fiihrer den Grund
der Moral viel mehr untergraben als ver-
starkt und befestigt.

45. Der Abergliubische weil niemals,
woran er sich halten soll.

46. Ein Gott, den man als den groften
Tyrannen, als ein eigensinniges Wesen und
als einen wilden Despoten schildert, be-
fiehlt, fromm, menschlich und aufrichtig zu
handeln.

47. Der gleiche Gott, der den Diebstahl
verbietet, befiehlt, die Agypter zu bestehlen
und sich des Landes der Nachbarn zu be-
machtigen.

48. Der gleiche Gott, der die Sanftmut
empfiehlt, fl6Bt Eifer, Schwirmerei und
Waut ein.

49. Gehen wir bis zur wahren Quelle der
Verderbnis der Sitten bei einer groBen An-
zahl Volker zuriick; so werden wir sehen,
daB zu ihrem Ursprung und Fortkommen
die haBlichen Begriffe, die ihnen die Reli-
gionen von ihren Gottheiten gegeben, das
meiste beigetragen haben.

50. Finden wir bei einer Nation einen
unmenschlichen, abscheulichen und die
Menschheit emporenden Gebrauch; so
werden wir uns selten irren, wenn wir ge-
radezu behaupten, daB er seinen Ursprung
dem Aberglauben zu verdanken habe.

51. Um seinem Gott zu gefallen, opferte
ihm der unnatiirliche Phonizier seine Kin-
der.

52. Um die Eifersucht seines Gottes zu
vergniigen, richtete der Jude seine Nach-
barn durch Feuer und Schwert hin.

53. Um der Leidenschaft eines geilen
Gottes Geniige zu tun, lieB sich die babylo-
nische Frau in seinem Tempel schinden.
54. Um der Rachsucht und Eifersucht
seines Gottes zu dienen, macht sich der
Christ seit vielen Jahrhunderten eine Pflicht
daraus, diejenigen, die er fiir Feinde seines
Gottes hilt, zu driicken, zu quélen und zu
verbrennen.

55. Um den Hunger eines unerbittlichen
Gottes zu sattigen, opfert ihm der Mexika-
ner auf einmal die Einwohner einer ganzen
Provinz.

56. Die sonderbarsten, auffallendsten und
der Natur am meisten entgegengesetzten
Gewohnheiten haben gewohnlich die Reli-
gion zum Grunde.

57. Sie allein hat die Gewalt, in den Her-
zen eines ganzen Volkes alle natiirlichen
Empfindungen zu ersticken, und die Men-
schen in wilde und unsinnige Tiere umzu-
schaffen.

58. Die Moral, die blof die Wohlfahrt
der Menschen, Gerechtigkeit und Gesellig-
keit zum Endzweck hat, muf vor einem
grausamen Gott, der iiber die Vernunft und
die Natur erhaben ist, und dessen Befehle
nicht untersucht werden diirfen, verschwin-
den.

59. Unter der Regierung eines solchen
Gottes ist es Pflicht, ungerecht, treulos und
ein Unmensch zu sein.

60. Die Moral ist mit einer Religion, die
ein solches Muster lehrt, unvereinbar.®!

' Auf der Insel Formosa befiehlt die Religion, daB
diejenigen Frauen, die vor einem gewissen Alter
schwanger werden, sich von einer Priesterin mit
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61. Werden unter denen, die diesen greu-
lichen und widersinnigen Begriffen zugetan
sind, Tugendhafte gefunden, so riihrt sol-
ches daher, daB sie von der Natur zu oft
gezwungen werden, ihr verhaBtes Muster
aus den Augen zu setzen und das menschli-
che Gefiihl tiber ihren strengen Gott siegen
zu lassen.

62. Wenn dieser verdnderliche Gott bald
Tugend, bald Verbrechen gebietet, so wird
seine Moral ungewiB.

63. Ein jeder seiner Anbeter wird sich ein
System seines Verhaltens entwerfen und
darin keine andere Regel als sein eigenes
Temperament zum Leitfaden haben.

64. Infolgedessen wird er entweder ruhig
oder ungestiim, menschlich oder unmensch-
lich, ein wiitender oder friedfertiger Glau-
biger, gerecht oder ungerecht, aufrichtig
oder falsch sein.

65. In seinem verdnderlichen Gott und
dessen widersprechenden Befehlen wird er
immer gleich starke Griinde finden, ein
Betragen, es sei was es wolle, zu rechtfer-
tigen.

66. Aufrichtig: was kann das fiir eine
Sittenlehre sein, die von dem Eigensinn
und dem Eigennutz eines jeden Menschen
abhingt, die sich an weiter nichts hilt, als
an sein Temperament, seine besondere Or-
ganisation, den schnellen oder langsamen
Umlauf seines Blutes, oder die falschen
Begriffe, die man ihm beigebracht hat.

67. Die wahre Moral muB} bei allen Men-
schen und bei allen Volkern die gleiche
sein.

Fiifien treten lassen. Bei den Jagos, einem afrikani-
schen Volk, verlangt die Religion, daB die Soldaten,
um sich uniiberwindlich zu machen, den Leib mit
dem Fett ihrer Kinder, die zu diesem Zweck in
einem Morser zerstoBen werden, beschmieren.
Beinahe in ganz Indien fordert die Religion, daf
sich die Frauen auf den Leichnamen ihrer Minner
verbrennen lassen. An der Kiiste Koromandel ver-
langt die Religion, daB die Méidchen von einem
Priester entjungfert werden. In katholischen Léan-
dern will sie, daB8 ungliickliche Madchen ihr ganzes
Leben hindurch in einem Gefingnis seufzen.

68. Sie muB sich auf die Natur, auf die
Bediirfnisse und auf den Vorteil der in der
Gesellschaft lebenden Menschen griinden.
69. So uneinig die Menschen iiber ihre
Gotter, iiber deren Eigenschaften und den
Gottesdienst sind; so einig sind sie, wenn
von dem allgemeinen Grundsatz der Moral
die Rede ist.

70. Wenn sie in ihrem Betragen diesem
Grundsatz untreu werden, so riihrt solches
von ihren Irrtiimern, von ihren Vorurteilen,
von der Verkehrtheit ihrer Religionen und
von der politischen Verfassung her, die sie
zwingen, gegen die Stimme der Natur taub
zu sein und die sie hindern, das zu sehen,
was die Vernunft von ihnen fordert.

71. Die Unwissenheit, in die Tyrannen
mit Einverstindnis der Priester die Natio-
nen stiirzen, ist das wichtigste Hindernis,
das die Sittenlehre zu iibersteigen hat.

72. Die Menschen sind nur lasterhaft und
boshaft, weil sie unwissend sind; sie sind
nur unwissend und werden von gefahrli-
chen Leidenschaften beherrscht, weil ihre
Gotter, ihre Souveridne, ihre Priester, ihre
Lehrmeister entweder selbst blind sind oder
aus Bosheit nicht daran denken, ihnen die
Augen tber ihre Pflichten zu 6ffnen, ihre
Vernunft aufzukldren, ihnen Geschmack an
Tugend einzufloBen, ihnen die Verhéltnisse
gegen ihre Nebenmenschen zu zeigen und
sie zur wahren Gliickseligkeit zu leiten.

73. Wenn es moglich wire, sich einen
Gott einzubilden, der bestindig dem
menschlichen Geschlecht hold wére, das
heifit dessen Giite, Billigkeit und Weisheit
sich niemals verdnderten, dessen Wille
immer mit sich einstimmig wére, und der
seinen Anbetern niemals andere Handlun-
gen zu tun befehle, als gute und der Gesell-
schaft niitzliche, dessen Ausleger immer
die Sprache der Vernunft redeten, und des-
sen Repriasentanten auf Erden sich bloB
angelegen sein lieBen, seine Befehle durch
Gesetze zu verstarken und zu unterstiitzen;
ein solcher Gott wiirde der Moral zur
Grundlage dienen konnen; sein Dienst wiir-
de den Menschen lieb und wert sein, seine
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Orakel wiirden geheiligte Gesetze der Na-
tur sein.

74. Die Religion wiirde bloB die Ehre der
Bekanntmachung geniefien, die Gesetze den
Volkern zu erneuern und die Regierungen
wiirden sie anreizen oder auch zwingen,
sich ihnen gemiB zu betragen.

75. Aber ein Gott, den ein jedes Volk
und ein jeder Mensch sich auf verschiedene
Art vorstellt, kann nicht MaBstab der
Pflichten aller Menschen sei; seine in ver-
schiedenen Léndern verschiedenen und
sogar selbst oft in einer und derselben Reli-
gion widersprechenden Befehle konnen
keine unveranderlichen Regeln liefern.

76. Die Befehle seiner Ausleger, die un-
ter sich bestindig im Streit sind, die Geset-
ze der Souverine, die fast immer parteiisch
und ungerecht sind, und die Gebréauche, die
oft bei unwissenden und schlecht regierten
Volkern ganz unverniinftig sind, konnen
ebensowenig die wahren Vorschriften der
Sitten der Menschen sein, sowenig sie mit
dem allgemeinen Nutzen der Bewohner der
Erde iibereinstimmen.

77. Wenn ich die ganze Erde durchwan-
dere und einen jeden ihrer Bewohner frage,
was er von der Giite, Gerechtigkeit, Sanft-
mut, Aufrichtigkeit, Ehrlichkeit, Treue in
seinem Beruf, Dankbarkeit, kindlichem
Gehorsam etc. denkt, so ist die Antwort
nicht zweideutig.

78. Ein jeder wird diese Eigenschaften
billigen, sie fiir notwendig halten und in
Lobeshymnen dariiber ausbrechen.

79. Wenn ich ihn aber frage, was er von
seinem Gott denkt, was seine Gesetze vor-
schreiben, was seine Priester lehren, was
deren Gesetze und die Befehle seine Souve-
rane sagen, was die Gebrdauche von ihm
fordern; so werden wir uns niemals verste-
hen noch irgendwo in einem Punkt einig
werden konnen.

80. Frage ich die Kinder Israel, so sagen
sie mir, daf man die von ihrem Gott ver-
worfenen Gotzendiener ausrotten miisse.
81. Wende ich mich an Christen; so er-
fahre ich, daB alles, was ihr Gott befiehlt,
nicht anders als sehr gerecht sein konne,

daB seine Befehle nicht gegeben sind, um
gepriift zu werden und daB man seinen Wil-
len anbeten miisse auch dann, wenn er
Verbrechen gebietet.

82. Ein wildes und kriegerisches Volk
wird mir sagen, daB man sich kein Gewis-
sen daraus machen miisse, seine Nachbarn
zu berauben und zu bekriegen.

83. Eine Handel treibende Nation wird
mir versichern, daf alles, was das Wohl
des Staates fordere, rechtmaBig ist.

84. Der Wilde wird behaupten, dafl die
Rache erlaubt sei, der gesittete Biirger hin-
gegen wird sagen, daB sie ein Ubel sei.

85. Der Indianer und der Franzose wer-
den mir vorstellen, dafl der Ehebruch nichts
bedeute; der Spanier und der Araber aber,
daB er ein schindliches Verbrechen sei.

86. Der herumschweifende Tartar wird
darauf bestehen, dal man seinen Vater sehr
wohl toten konne, wenn er zu nichts mehr
zu gebrauchen ist.

87. Der Spartaner wird mir versichern,
daBl es das Wohl des Staates erfordere, sei-
ne ungestalteten Kinder umzubringen.

88. Frage ich Untertanen eines Despoten,
so erfahre ich, daB sein Wille die Quelle
der Gesetze ist, daf} alles, was er befiehlt,
gerecht ist und daB ihm zu gehorchen nie-
mals Verbrechen sein konne.

89. Frage ich endlich die Vernunft; so
lerne ich, woran ich mich bei diesen so
verschiedenen Antworten zu halten habe.
90. Sie sagt mir, daB alles das, was dem
menschlichen Geschlecht dauerhaft und
bestindig niitzlich ist, ein Gut, und daB
alles das, was entweder in sich selbst oder
nach seinen notwendigen Folgen der Ge-
sellschaft schidlich ist, ein wahres Ubel
sei.

91. Hierauf griinde ich die Moral und
nach den verschiedenen Begriffen, die ich
unter den Menschen ausgestreut antreffe,
bin ich iiberzeugt, daB weder die Gotter,
noch die Priester, noch die Beherrscher der
Volker Gesetze geben konnen, die der Na-
tur und Wohlfahrt der Gesellschaften zuwi-
der sind, woraus folgt, daB} ihre so oft von
Leidenschaften, Unerfahrenheit und Unbe-
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sonnenheit herkommenden Gesetze keine
unveranderlichen Regeln fiir verniinftige
Menschen sein konnen.

92. Auf die Natur muB sich also die Sit-
tenlehre griinden.

93. Da der Mensch ein empfindsames
und denkendes Wesen ist, so wird er ge-
zwungen, die Tugend zu lieben und das
Laster zu hassen.

94. Er wird sich auch niemals in seinem
Urteil irren; es wire denn, dal Unwissen-
heit, Leidenschaften und Ubereilung ihn
hinderten, ruhig nachzudenken.

95. So oft wir einen schlechten Menschen
sehen, so werden wir allezeit, wenn wir bis
zur Quelle seiner Neigungen zuriickgehen,
finden, daB solche in politischen und reli-
giosen Vorurteilen, in der Erziehung, in
falschen Meinungen und Vorstellungen,
oder auch im Korper versteckt liegen.

96. Der Bosewicht ist entweder ein
schlecht organisierter oder durch Vorurteile
verblendeter Mensch.

97. Schwirmerei und Betriigerei erfanden
die Religionen; Vorurteile zeugten den Got-
tesdienst; Bediirfnisse und Umstiande einer
jeden Nation gebaren und modifizierten die
Regierungsform, die Gebrduche und die
Gesetze; aber nur die Erfahrung, die vom
Nachdenken {iber die menschliche Natur
unterstiitzt wird, ist imstande, unverander-
liche Regeln dem menschlichen Geschlecht
vorzuschreiben.

98. In der den Menschen aufgezwunge-
nen Unwissenheit, in den Vorurteilen, die
sie fiir heilig halten miissen, in den Fehlern
ihrer Regierungsformen und in ihren Reli-
gionen, muBl man den Grund der so allge-
meinen Verderbnis der Sitten aufsuchen.
99. Man muB sie aufkliren, ihnen Wahr-
heiten vorhalten, sie Gebrauch von ihrer
Vernunft machen lassen, sie mit Gerechtig-
keit und Billigkeit beherrschen, in guten
Grundsitzen erziehen, ihnen ihr wahres
Interesse fiihlbar machen; sie durch gute
Gesetze im Zaum halten, und man wird
nicht mehr notig haben, sie zu betriigen.
100. Die Menschen werden iiberall wie
Kinder behandelt.

101. Man schreckt sie durch Gespenster
und besénftigt sie durch Hirngespinste, die
niemals die Stelle eines wahren Guten ver-
treten konnen.

102. Souverine der Volker!

103. Wollt ihr tugendhafte Untertanen ha-
ben, so erleuchtet sie, laBt sie unterrichten,
bringt ihnen Geschmack bei, Gutes zu tun
und macht sie insbesondere gliicklich.

104. Irrtum kann nur denjenigen einen
bald voriibergehenden Nutzen gewidhren,
die entweder nicht genug Fahigkeit besit-
zen, ihre Untertanen wirklich gliicklich zu
machen oder denen es an gutem Willen
fehlt.

105. Vergeblich hat man sich bisher ge-
schmeichelt, die Verkehrtheit der Men-
schen durch die Verbindung der Moral mit
der Religion zu verbessern.

106. Man hat sich sehr filschlich eingebil-
det, daB es eine duBerst wichtige politische
Erfindung sei, die Macht der Gotter mit der
Stirke der Vernunft zu vereinbaren.

107. Diese monstrose Verbindung war
nicht von Dauer.

108. Durch diese sehr ungleiche Verbin-
dung wurde die Vernunft, die Tochter der
Natur und der Wahrheit, von der Religion,
der Tochter des Wunderbaren, und der
unsichtbaren Potentaten, denen selbst die
Natur untergeordnet ist, gar bald ver-
schlungen.

109. Uberall wo die Moral mit dem Aber-
glauben vereinigt wurde, bekam dieser iiber
jene ein groBes Ubergewicht, und endlich
muBte sie sich gar nach seinem Eigensinn
richten.

110. Mit einem Reisegefihrten, den sein
himmlischer Ursprung &duBlerst hoffartig
machte, konnte die Moral nicht fortkom-
men.

111. Sie muBte sich schmiegen und zu sei-
nen Gaukeleien und Betriigereien selbst die
Hand bieten.

112. Die von der Religion unterdriickte
Sittenlehre wurde also bloB eine Spekulati-
on und schien den Menschen nichts mehr
anzugehen.
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113. Der religidose Moralist verlor die Erde
aus dem Gesicht und beschiftigte sich mit
den Verhéltnissen, die er zwischen den
armen Sterblichen und der Gottheit, von
der er keine Begriffe hatte, ertraumte.

114. Mit Hilfe der Priester wufite der
Mensch nicht mehr, was er seinem Neben-
menschen schuldig war.

115. Nach ihren Unterweisungen kiimmer-
te er sich nicht mehr um die Gesellschaft.
116. Nach ihren Vorschriften sah er die
Erde fiir einen bloSen Durchgang zum
Himmel an und unniitze Offenbarungen
wurden ihm fiir die seinem Geist nahrhafte-
sten Speisen aufgesetzt.

117. Dieses stiirzte ihn in eine gefihrliche
Unempfindlichkeit oder bei warmem Blut
in eine Schwirmerei, die ihn aufforderte,
seine Nebenmenschen zu quilen oder sich
selbst zu schaden.

118. Seine auf einen blendenden Gegen-
stand bestindig gerichteten Augen waren
stockblind gegen alles, was um ihn und
neben ihm geschah.

119. Seine ganze Sittenlehre schrinkte sich
darauf ein, ja keinen Augenblick seine
Blicke von Hirngespinsten, die ihn blind
machten, wegzukehren.

120. Die religiose Moral erzeugte schlafri-
ge, schwirmerische und unsinnige Men-
schen, niemals aber verniinftige Leute und
wahre Biirger.

121. Einem verniinftigen, ehrbar erzoge-
nen und durch Gesetze in Schranken gehal-
tenen Menschen, wird bei Wahrnehmung
oder Erzihlung einer strafbaren Handlung
ein Schauder iiberfallen.

122. Derjenige hingegen, den die Religion
leitet, mithin von Jugend auf durch Vorur-
teile verdorben ist, glaubt nirgends Boses
zu finden als nur in dem, was dem Interes-
se seiner Religion zuwider ist.

123. AuBer Acht gelassene Religionsiibun-
gen, unterlassene Zeremonien, fromme
Nichtswiirdigkeiten und in der Einbildung
bestehende Vergehen jagen ihm mehr
Furcht ein als wahre Fehler und ausge-
machte Verbrechen.

124. Uberzeugt, daB eine jede Beleidigung
der Religion ein Hauptverbrechen ist, bildet
er sich bei den geringsten Unterlassungen
grofe Verbrechen ein und bei Ubertretung
kindischer Vorschriften leidet er grofBe
Gewissensbisse, dagegen aber vergibt er
sich die schwersten Verbrechen sehr leicht.
125. Der durch die Drohungen der Priester
verdutzte und erschrockene Andichtige
kennt in der Welt nichts Wichtigeres als
ihre Satzungen; und, verblendet von ihren
Versprechungen, ist ihm alles Ubrige
gleichgiiltig.

126. Mit ihrer Hilfe ist er sicher, sich in
Gunst bei der Gottheit zu setzen, die er fiir
weit aufgebrachter hilt, wenn man ihre
sogenannten Gesetze verachtet, als wenn
man ihre Geschopfe martert und totet.

127. Stolz auf diese Torheiten, die ihn,
nach der Versicherung seiner Priester, in
ein gutes Vernehmen mit Gott setzen, ver-
achtet er die Erde und hélt sich selbst fiir
ein Muster der Tugend, selbst wenn er Un-
gerechtigkeiten, Laster und Verbrechen
begeht.

128. Sobald die Religion an die Stelle der
Moral tritt, so findet man bloB Andichtige
ohne Tugend.

129. Die religiosesten Menschen sind sel-
ten ehrliche Leute.

130. Was den groBen Haufen betrifft, so
148t ihn die Religion, wie er ist.

131. Er verharrt fest in seinen Gewohnhei-
ten, obgleich sie diese verdammt.

132. Gegen stiirmische und zur Gewohn-
heit gewordene Leidenschaften kann sie
nichts ausrichten.

133. Sie ist nicht so stark wie die Mode,
die Meinung und ein gegenwartiger Vor-
teil,*> und kann daher, wenn die Menschen

6 Die gleiche Religion, die sonst den Zweikampf
erlaubte und billigte, verbietet ihn jetzt bei Strafe
der ewigen Verdammnis. Dessenungeachtet sehen
wir in den aberglaubischen Lindern Duelle genug,
weil, nach der Meinung des Volkes, die viel méich-
tiger als die Religion ist, derjenige, der ein ihm
zugefiigtes Unrecht nicht rdchen will, fiir einen
feigen und verunehrten Menschen gehalten wird.
Die Hofleute sind gewohnlich die aller verderbtesten
und am geneigtesten, ihre Ehre und ihr Gewissen
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von dem Interesse in Téatigkeit gesetzt wer-
den, dem Strom, der sie mit fortreifit, kei-
nen Widerstand leisten.

134. Scheint ihnen die Religion unbequem
zu sein, so wird sie verworfen, verachtet,
ihr Joch abgeschiittelt, jedoch ohne den
Vorschriften der Sittenlehre zu folgen, oh-
ne zu der Vernunft, die sie noch mehr als
die Religion genieren wiirde, zuriickzukeh-
ren.

135. So folgt bisweilen auf religiose Ty-
rannei die groBte Ausgelassenheit.

136. Gewohnt, die Moral bloff auf die Re-
ligion gestiitzt zu sehen, schmeichelt sich
der Bosewicht, dal, wenn er jene verwor-
fen, kein Ziigel weiter fiir ihn vorhanden
sei, und daB er sich ungestraft allen seinen
Leidenschaften und Begierden iiberlassen
konne.

137. Das System, das ihn genierte, hat er
untersucht, es sei nun gut oder schlecht,
jedoch immer parteiisch; da er nun wahr-
genommen, daB seine Religion eine blofe
Posse gewesen ist, so schlieBt er nun sehr
unverniinftig, daB die Moral auf ebenso
zerbrechlichen Stiitzen beruhe wie die Reli-
gion.

138. Andere zur Untersuchung Unfihige
konnen die Religionsbegriffe, die sie von
ihrer Kindheit an eingesogen haben, nicht
verbannen.

139. Sie machen mit dem Aberglauben
einen Vertrag und s6hnen ihn mit ihren
Ausschweifungen aus.

140. Trennen sie sich auch ja auf einige
Zeit von ihm, so geschieht es doch in der
Riicksicht, iiber kurz oder lang wieder zu
ihm zuriickzukehren und zu den Mitteln
Zuflucht zu nehmen, mit denen er stindig
bereit ist, die Ausgetretenen, wenn sie wie-
der zu ihm laufen, aus ihrer Verlegenheit
zu helfen.

141. Die meisten Menschen sind iiber-
zeugt, daB Raub, Ungerechtigkeit, Gewalt-
tatigkeit und Liederlichkeit Gott miffalle;
dessenungeachtet aber iiberlassen sie sich

ihrer Beforderung aufzuopfern. Sie sagen wie die
GroBen im Konigreich Achem: Gott ist weit, aber
der Ko6nig sehr nahe.

allen diesen Verbrechen und Lastern in
dem festen Vertrauen, daf sie sich einst mit
dem Himmel, den sie jetzt frevelhaft erziir-
nen, wieder aussohnen konnen.

142. Was noch mehr, sie bitten Gott zu
gewissen Zeiten um Vergebung der Siin-
den, die sie begangen haben, und die sie
jedesmal, so oft sich Gelegenheit dazu fin-
det, von neuem begehen wollen.

143. Die Volker sind mit lasterhaften
Menschen angefiillt, die den Aberglauben
mit dem Verbrechen zu vereinigen wissen,
die nach gewissen Perioden den Himmel
beleidigen und um Vergebung bitten, oder
die da versprechen, im Alter oder beim
Abschied aus der Welt, die Schandtaten
ihres Lebens gehorig zu biiflen.

144. Sie schmeicheln sich, daB ihre unver-
niinftige Anhinglichkeit an der Religion
und deren wunderbaren Lehren und kindi-
schen Ubungen die Stelle von dem vertre-
ten, was sie den Menschen schuldig sind
und weshalb ihnen die Gottheit immerdar
gnidig sein werde.®

145. Die Moral hat also bei der Verbin-
dung mit der Religion immer zu verlieren.
146. Diese ist allzeit bereit, zu vergeben
und Ubertretungen der Sittenlehre auszu-
sohnen und zudem verlangt sie, dafl der
Mensch sich mit ihr allein beschéftige.

147. Gegen Verbrechen, die Menschen
betreffen, ist sie sehr nachsichtig.

148. Aber die von ihr erfundenen Fehler,
die geringste Verletzung ihrer Regeln, die
Unterlassung ihrer Ubungen, kurz die
Ubertretung der erdichteten Pflichten, die
sie auflegt, bestraft sie sehr streng.

% Der Christ liest im Evangelium; macht euch
Freunde mit dem ungerechten Mammon, oder mit
den ungerecht erworbenen Reichtiimern. (Lk 16,9).
Diese Worte sind fiir alle diejenigen, welche die
Volker plindern, und die versichert sind, Verge-
bung ihrer Raubereien zu erhalten, wenn sie den
Armen Geschenke geben, sehr trostreich. Vielleicht
sieht man infolge dieses Prinzips so viele privile-
gierte und geheime Riuber bei den Christen. Die
Fiirsten plindern die Volker und diese unter sich.
Die andichtigsten Kaufleute erlauben sich Betriige-
reien und Verfilschungen.
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149. Wenn der Priester die Waagschale in
der Hand hilt, um die menschlichen Hand-
lungen abzuwigen, so 1aBt er sie immer
dahin sich neigen, wo sein Interesse liegt.
150. Er findet, dal das die schiandlichsten,
des Zorns des Himmels und der Strafe der
Menschen wiirdigsten Verbrechen sind, die
seinem Reich schaden.

151. Er verwandelt die der Gesellschaft
ganz gleichgiiltigen Handlungen in unver-
zeihliche Fehler.

152. Er gewohnt seine Anhinger daran,
mit Abscheu diejenigen Personen zu be-
trachten, die nicht seine Lehren glauben,
sich seinem Eigensinn nicht unterwerfen
wollen, seine Geheimnisse verlachen und
keine Ehrfurcht gegen das heilige Amt ha-
ben und von der heiligen Ehrerbietung ge-
gen seine Offenbarungen und gegen das,
was er zur Verehrung ausstellt, wenig oder
gar nicht durchdrungen sind.

153. Die mit diesen Vorurteilen gendhrten
Volker sind bei einem Haufen erdichteter
Verbrechen weit aufgebrachter als bei
wirklichen Verbrechen, die dem Staat ge-
fahrlich sind und Unordnung anrichten.
154. Die Worte: Gotteslasterung, Ketzerei,
Unglaube, machen auf das Volk mehr Ein-
druck als Mord, Verrat, Ungerechtigkeit,
Raub, Ehebruch etc.®

155. Der schwache Pobel gewohnt sich,
einen Menschen, der nicht an seinen Prie-
ster glaubt, und sich seinen Entscheidungen
nicht unterwirft, fiir einen gréferen Ver-
brecher zu halten, als den, der die Natur
und Vernunft verletzt und seine Mitmen-
schen beleidigt.

156. Wenn diese Vorurteile der Religion
und ihren Dienern vorteilhaft sind; so sind

% Wenn man die fiirchterlichen Worter, mit denen
die Menschen die schiandlichen Verbrechen zu be-
zeichnen meinen, etwas nidher untersucht, so findet
man in der Tat, daB diese Worte blof Dinge be-
zeichnen, die den Priestern miBfallen, den ibrigen
Teil der Menschen aber wenig interessieren. Ketze-
rei ist bloB eine von der priesterlichen verschiedene
Art zu denken. Ebenso geht es mit den Wortern
Gotteslasterung und Unglaube, die bloB Dinge be-
treffen, die nach dem Interesse des Klerus fiir heilig
und verehrenswert gehalten werden.

sie doch sehr geschickt, bei den Volkern
den ganzen Begriff von Moral zu ersticken.
157. Die Nationen werden dann abergliu-
bisch, ohne die geringste Idee von Tugend
zu haben.

158. Nach diesen Prinzipien darf man sich
also iiber die tiefe Unwissenheit der Moral,
iiber die schandliche Verderbnis der Sitten
und das vollige Vergessen der einfachsten
Gesetze der Natur, in den Léindern, die
dem Aberglauben und seinen Dienern un-
terworfen sind, nicht wundern.

159. Die sogenannten Pflichten der Religi-
on verschlingen alle anderen.

160. Die fiirchterlichsten und abscheulich-
sten Verbrechen finden bei den Priestern
Nachsicht und Begiinstigung.

161. Die Tempel sind die Freistitte der
Morder, der Réauber und der Diebe.

162. Das Priestertum macht seinen Gott
zum Beschiitzer des Verbrechens und zum
Mitverbrecher, so wie es frech genug ist,
tugendhafte Biirger wegen Meinungen zu
erdrosseln und zu verbrennen.

163. Was kann ein Spanier, ein Portugiese
oder ein Italiener fiir einen Begriff von Mo-
ral haben, wenn er die geistliche Macht
sich mit der weltlichen vereinigen sieht, um
einen ungliicklichen Ketzer, einen Juden,
einen Menschen, der etwas unbedachtsam
iiber die Religion gesprochen hat, mit den
ausgesuchtesten Martern zu Tode zu qui-
len, und wenn er sieht, da der Tempel
seines Gottes fiir den Morder, dessen Hén-
de noch von dem Blut seines erschlagenen
Nebenmenschen rauchen, ein sicherer Zu-
fluchtsort ist?

164. MuB der Zuschauer aus diesem gegen
die wirklichen Feinde der Gesellschaft so
giinstigen und gegen den, der gegen die
Religion gesiindigt hat, so grausamen Ver-
fahren nicht schlieBen, daf Mord, Raub
und Verrat im Vergleich mit den Vergehen,
die die Religion mit so groBer Strenge be-
straft, nur kleine Verbrechen sind?%

% In Spanien und Portugal, sagt man, soll sich das
Volk sehr angelegen sein lassen, einen Morder der
Gerechtigkeit zu entziehen. Es begiinstigt seine
Flucht und seinen Aufenthalt. Wenn aber die Inqui-
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165. In den Lindern, in denen der Prie-
sterorden eine groBe Gewalt, unbestrittenes
Ansehen hat und nicht bestraft werden
kann, in denen die weltliche Macht nicht
das Recht hat, die Ausschweifungen der
Priester zu ahnden, und wo sie im UberfluB
und MiiBiggang leben, da verderben sich
ihre Sitten auch gar bald.

166. Das unbestrafte Laster wird frech.
167. Das auf seine Gewalt trotzende Prie-
stertum setzt alle Scham beiseite, iiberlaft
sich allen Ausschweifungen und das Volk,
das schon gewohnt ist, den Lebenswandel
seiner Hirten nicht zu kritisieren, ahmt sie
nach, rechtfertigt sich mit ihrem Betragen
und verdirbt sich nach ihrem Beispiel.

168. Die unwissenden, liederlichen und
schindlichen Priester lassen das Volk in der
vollkommensten Unwissenheit seiner wah-
ren Pflichten verfaulen, zeigen ihm Nach-
sicht gegen Laster, mit denen sie sich selbst
besudeln, und sind sehr geneigt, die Fehler,
deren sie selbst schuldig sind, zu vergeben,
um so mehr, da diese Vergebung immer
sehr eintriglich ist.%

sition jemanden verfolgt, so dringt sich ein jeder,
hilfreiche Hand zu leisten. Der Vater muf} seinen
Sohn ausliefern, und der Mann seine Frau, wenn sie
nicht als Begiinstiger der Ketzerei bestraft werden
wollen.

% Man weiB, wie weit die Liederlichkeit der spani-
schen und portugiesischen Priester geht. Entzogen
der weltlichen Macht, die sie fiirchtet und ehrt,
begehen sie ungestraft Laster und Verbrechen. Die
weltliche Macht kann sie nur mit Zustimmung der
geistlichen Macht bestrafen, die aber selten, ohne
Zweifel aus Furcht des Skandals, ihre Einwilligung
dazu gibt. Von einer anderen Seite weil man, daB
diese andichtigen Nationen die liederlichsten, rach-
gierigsten, faulsten, in der Moral unwissendsten,
meuchelmorderischsten und ungliicklichsten sind
und daB der Klerus dort am méchtigsten ist. Der
Vorteil der Geistlichkeit erfordert, daB das Volk
ohne Sitten sei, damit sie desto mehr Gelegenheit
hat, seine Fehler zu verzeihen und zu vergeben.

§ 13 Von den sogenannten Pflichten, Ge-
brauchen, Aussohnungen und falschen
Tugenden der Religionen.

1. Das sind die wichtigen Dienste, die
der Aberglaube der Sittenlehre leistet.

2. Wir wollen nun den Nutzen sehen,
den die Moral aus den Pflichten und Ubun-
gen ziehen kann, die die Religion dem
Menschen lehrt und die erhabenen Tugen-
den analysieren, auf die das Priestertum
den hochsten Wert legt, von denen es den
GenuB des Himmels abhidngen 148t und
deren Unterlassung ihm die abscheulichsten
Verbrechen zu sein scheinen.

3.  Da die Ideen, die sich die angeblichen
Diener der Gottheit von dem hdchsten We-
sen machten nicht anders als traurig und
widersprechend sein konnten, da ihre theo-
logischen Systeme und mystischen Griibe-
leien niemals etwas anderes als ein Chaos
von Ungereimtheiten waren; so waren auch
der Gottesdienst und die Pflichten, die sie
auferlegten, ebenso unbegreiflich und un-
verniinftig wie die Gottheiten, die sie lehr-
ten.

4. Es ist nichts so sonderbar wie der
Eigensinn des Aberglaubens, nichts so un-
begreiflich und licherlich wie die Handlun-
gen, die er befiehlt, nichts so ausschwei-
fend und unniitz wie die Tugenden, von
denen seine Diener die Gunst des Hochsten
abhingen lassen.

5. Die Vernunft mu} jedesmal errdten,
wenn sie die bizarren Vorschriften hort, die
aus dem Mund dieser von dem Himmel
inspirierten Gesetzgeber kommen.

6. Der eine schreit seinem Volk zu, daB
es seinen Kindern die Vorhaut abschneiden,
sich hdufig waschen, einiger in den Augen
des Herrn abscheulicher Speisen sich ent-
halten, zu gewissen Tagen alle Arbeit un-
terlassen, hdufige Opfer bringen, und mit
der &uBersten Gewissenhaftigkeit und
Piinktlichkeit einige ldcherliche Zeremonien
beachten soll.

7. Ein anderer schreibt, als eine zur
Erlangung der Seligkeit hochst wichtige

103




Sache, vor, daB das Kind, das schon vor
seiner Geburt gesiindigt hat, gewaschen
und im Wasser wiedergeboren werde, daB
sich der Mensch an gewissen Tagen des
Fleischessens enthalte, daB er piinktlich und
getreu einige mystische Zeremonien, mit
denen die Gnade von oben herab verbunden
ist, verrichte, daB er sich zu gewissen Zei-
ten und nach Perioden heiligen Gebrauchen
unterwerfe, und daB er durch Kniebeugen,
hiufige Bewegungen des Leibes und der
Lippen und durch auswendig gelernte For-
mulare, die Gunst des Allmédchtigen erhal-
te.

8. Der Brahmane rit seinen Jiingern,
sich im Ganges zu waschen.

9.  Er sagt ihnen, daB dieses Wasser die
Kraft habe, die Seelen zu reinigen, und
besonders empfiehlt er ihnen, das Leben
eines jeden Tieres zu respektieren, dessen
Tod ihm unfehlbar den himmlischen Zorn
zuziehen wiirde.

10. Ich wirde kein Ende finden, wenn
ich alle Praktiken und kindischen Erfindun-
gen, mit denen die Religionen in verschie-
denen Lindern das Wohlgefallen und den
Zorn der Gotter verbunden haben, erzihlen
wollte.

11. Der gesunde Menschenverstand wird
ganz bestiirzt, wenn er die lacherlichen
Pflichten, die der eigensinnige Aberglaube
von jeher den Menschen aufgelegt hat,
iberlegt.

12. Die Vernunft kann die Beweggriinde
der Absurdititen, die das Priestertum er-
funden hat, um den Himmel zu besinftigen
oder seine Gnade zu verdienen, nicht er-
griinden.

13. Die Religion hatte immer ihr Gefallen
daran, die Vernunft in Verwirrung zu set-
zen.

14. Sie glaubte, daB es ihr Vorteil erfor-
derte, dem Pobel blof Sinnbilder, Ritsel,
Gleichnisse, Allegorien und Zeremonien
vorzuhalten, die dieser ohne Priifung an-
nahm, denen er sich aus Leichtglaubigkeit
unterwarf, mit denen er durch die Ge-
wohnheit vertraut wurde, von denen er das
Lacherliche niemals fiihlte, und das er mit

Hartnickigkeit festhielt, weil es ihm seine
Dunkelheit desto lieber und angenehmer
machte.

15. Die Volker waren Kinder, die sich
von ihren Priestern fiihren lieSen.

16. Und diese hielten sie durch den Wi-
derwillen, den sie ihnen gegen die Vernunft
einfloften, in einer immerwahrenden Vor-
mundschaft.

17. Das Interesse derer, die die Men-
schen zu Sklaven machen wollten, erforder-
te offenbar, sie in bestindiger Unruhe zu
erhalten; ihren Gehorsam auf die Probe zu
stellen, sie an ihren Eigensinn zu gewoh-
nen, um ihnen das Joch aufheften zu kon-
nen, und ihre Verzeihungen, Gewissensbis-
se und Aussohnungen zu vermehren.

18. Ohne Zweifel liegt hierin der Grund,
weshalb die Diener der Gottheit fast alle
Handlungen mit dem Religionssystem ver-
bunden haben.

19. Sie vermehren hierdurch ihren Ein-
fluB, ihre Macht und machen sich dem
Volk, in dessen Leichtglaubigkeit sie eine
unversiegliche Quelle zu ihren Reichtiimern
finden, notwendig.®’

20. Wairen die Religionsiibungen, Prakti-
ken und Zeremonien nicht an die Stelle der
wirklichen Pflichten, die die Natur vor-
schreibt, getreten, so konnten sie verniinf-
tigen Menschen ganz gleichgiiltig sein.

% Im Christentum 148t der Priester seinen Jiinger
nicht einen Augenblick aus dem Gesicht. Er tauft
ihn, er erzieht ihn, er verheiratet ihn, er versohnt
ihn, er heilt seine Skrupel und besinftigt seine Ge-
wissensbisse. Der Tod selbst kann ihn von den
Plackereien seines Priesters nicht befreien. Bei eini-
gen christlichen Sekten zieht der Klerus mehr von
seinen toten als lebendigen Sklaven. Der Inder ist
ebenso iibel dran wie der Christ. Seine Priester sind
immer beschéftigt, ihn von seinen Siinden zu reini-
gen und sein Geld zu nehmen. Man darf nicht sehr
scharfsinnig sein, um zu sehen, daB das, was man
Gottesdienst nennt, in der Tat bloS Priesterdienst
ist, die in allen Lindern die Religionen aus Eigen-
nutz erfunden haben. Das einzige Ungliick, das fiir
einen Staat daraus erwachsen wiirde, wenn man den
Gottesdienst und alle theologischen Systeme ab-
schaffte, wiirde sein, daB eine Menge miifiger Leute
gezwungen sein wiirde, sich auf eine ehrlichere Art
durch die Welt zu helfen als durch Betriigereien.
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21. Aber der von der Wichtigkeit seiner
Religion ganz durchdrungene Mensch, der
da glaubt, daB seine Religion nichts Unniit-
zes und Torichtes befehle, der da iiberzeugt
ist, daB er nichts Besseres tun kann, als
sich den Befehlen Gottes zu unterwerfen,
ein solcher Mensch glaubt alle seine Pflich-
ten erfiillt zu haben, wenn er die von seinen
Priestern vorgeschriebenen Formulare hei-
lig glaubt und eine auBerordentliche Plinkt-
lichkeit in Ausiibung der Zeremonien zeigt,
deren eigentlichen Beweggrund er niemals
untersucht hat.

22. Dieser Mensch glaubt, tugendhaft zu
sein, wenn er die Priester ehrt, sich in sei-
nem ganz unverstehbaren Glauben recht
festsetzt, die Vernunft unter ihrem Ansehen
gefangen nimmt, und nichts von dem zu tun
unterlaBt, was ihm die Priestersatzungen
und die heiligen Vorurteile vorschreiben.
23. Die Aussohnungen, Abwaschungen,
Opfer und Zeremonien sind eine traurige
Erfindung, nach der der Mensch physische
Bewegungen seines Korpers an die Stelle
ehrbarer, verniinftiger, tugendhafter und
der Gesellschaft niitzlicher Bewegungen
seines Herzens setzt.

24. Jede Religion, die versohnt, 1adt zu
Verbrechen ein.

25. Da nun alle Religionen korperliche
Mittel angeben, durch die sich die Gottheit
leicht besénftigen lassen soll, so sind sie
notwendig simtlich die Quellen der Ubelta-
ten, von denen die Geistlichkeit allein
Friichte zu ernten weif3.

26. So wie die Religion und ihre Priester
alles gewannen, da sie die Gottheit eigen-
niitzig und eifersiichtig auf die Giiter der
Menschen und als gierig nach Opfer und
nach dem Fleisch der Tiere vorstellten; so
hatte hingegen die Moral bei diesem unbil-
ligen Handel zwischen Himmel und Erde
alles zu verlieren.®

% Lucian bemerkt, daB Opfer gefriBige, gierige,
interessierte und den Fliegen dhnliche Gotter vor-
aussetzten, welche die armen Tiere quélten und das
Blut aussaugten. Platon will in seiner Republik den
Reichen keine Kapellen erlauben. Er verlangt, dafl
sie ihre Opfer offentlich verrichten sollen, damit sie

27. Die Aussohnungen miissen zu
Verbrechen anreizen.

28. Der Bosewicht wird verwegen, da er
glaubt, daB es Mittel gibt, seinen Gott zu
versOhnen.

29. Ist er reich, so ist er versichert, daf
er das Recht, seinen Nebenmenschen zu
schaden, kaufen konne.

30. Er tritt mit Gott in einen Vertrag und
macht es in Ansehung seiner wie die Mini-
ster einiger asiatischer Tyrannen, die von
ihren gierigen Herren die Erlaubnis kaufen,
ihre Untertanen ungestraft zu driicken und
zu berauben, oder die durch Geld von ih-
nen Vergebung ihrer veriibten Ungerech-
tigkeiten, Gewalttitigkeiten, Bosheiten und
Réaubereien erhalten.

31. Sokrates bemerkt sehr wohl, daB der,
der dem gibt, der nichts nétig hat, die
Kunst zu geben nicht verstehe, und Platon
fragt, was wohl die Gotter von den Ge-
schenken der Bosewichter denken miissen,
da ein ehrlicher Mann err6ten wiirde, der-
gleichen von einem lasterhaften Menschen
anzunehmen?

32. Allein Leidenschaften, zur Gewohn-
heit gewordene Laster, unregelmifige Nei-
gungen, strafbare und bald voriibergehende
Einbildungen sind es, die die Menschen
geneigt machen, lieber den Aberglauben als
die rauhe Weisheit und die gesunde Moral
zu horen.

33. Diese verdammt mit Strenge alle un-
ehrbaren und lasterhaften Handlungen und
zeigt dem Bosewicht das ScheuBliche seines
Verhaltens; jener aber, der Aberglaube,
trostet ihn mit der Hoffnung, sich mit dem
Himmel wieder auss6hnen zu konnen und
beruhigt hierdurch seine Furcht und sein
Gewissen.

34. Der Lasterhafte findet in der Religion
eine Menge Hilfsmittel, sein Gewissen zur
Ruhe zu bringen.

35. Es ist ihm weit leichter, einige Leh-
ren, die er nicht versteht, mit dem Mund
herzuplappern und einem System anzuhin-

keine Gelegenheit haben, ihre Verbrechen insge-
heim mit gar zu grofier Leichtigkeit wiedergutzuma-
chen.
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gen, daB er niemals untersucht hat, als die
Regeln einer verniinftigen Moral zu beach-
ten.

36. Die Religionsiibungen, die es ihm
ersparen, seinen Lebenswandel zu bessern,
seine Leidenschaften zu beherrschen und
seinen im Siindigen erlangten Fertigkeiten
zu entsagen, zieht er der Moral vor.

37. Geneigt, sich selbst zu betriigen, ver-
spricht er sich von seinen Gebeten, Gri-
massen, Opfern, Geschenken und einer
bald voriibergehenden Reue die Gnade Got-
tes und die Vergebung aller seiner Siinden.

38. Er findet es viel bequemer, Lammer
zu erwiirgen, Kirchen zu bauen, die Prie-
ster zu beschenken, ihnen seine Siinden zu
bekennen, einige Gebete herzusagen, in der
Kirche zu knien, als seinem Ehrgeiz und
seiner Habsucht zu entsagen, als seine Bos-
heiten und Verbrechen abzulegen und die
Ketten zu zerreifen, die ihn so fest an das
Laster geschmiedet haben.

39. Gesetzt aber auch, dafl ein Bosewicht
von den Drohungen und Lehren der Religi-
on geriihrt, auf einige Zeit seinen schlech-
ten Lebenswandel dndert; so wird er doch
bald wieder umkehren, da er versichert ist,
daB ihn diese Religion immer mit offenen
Armen aufnimmt, daB sein eigenniitziger
und durch seine Demiitigungen geneigter
Gott ihm seine Vergehen vergeben, und
daB sein Priester ihm Mittel an die Hand
geben wird, sich der Last der Gewissens-
bisse zu entladen.

40. Man setzt seinen Begierden nur einen
schwachen Damm entgegen, wenn man
glaubt, sich alle Augenblicke wiederum mit
Gott versohnen zu kénnen.

41. ,Gehe in den Tempel,“ sagt der
Aberglaube, ,opfere deine Gaben, ernied-
rige dich vor der Gegenwart Gottes, richte
an ihn deine Gebete, verklage dich vor sei-
nen Priestern, und deine Siinden sind dir
vergeben. “

42. Durch diese niedertrichtige Gefallig-
keit der Religion wird das Leben des La-
sterhaften ein Zirkel von Verbrechen und
Aussohnungen.

43. FEin strenger Gott gibt den Bitten sei-
ner Diener nach und gibt ihnen die Gewalt,
in seinem Namen die an ihm begangenen
Verbrechen und die man an seinen Kreatu-
ren fernerhin begehen wird, zu vergeben.
44. FEine Reue ohne Folgen ist hinrei-
chend, das Gewissen zu beruhigen und der
Bosewicht erhdlt gleich Vergebung der
Siinden, weil sein Herz sich allezeit gleich
ist.”

45. Aus diesen Ursachen geschieht es
auch, daB einige Formalititen, einige nach
gewissen Perioden sich einstellende und
bald voriibergehende Seufzer und einige
Gebete hinldnglich sind, um den Frieden
der Seele eines ungerechten Fiirsten, dessen
Leben nur blof wegen immerwihrender
Unterdriickung seiner Untertanen merk-
wiirdig ist, eines gierigen und schelmischen
Hofmannes, eines Wucherers, der sich mit
dem Vermogen der Armen, der Witwen
und der Waisen maistet, eines Richters, der
eine ungleiche Waagschale hilt, und einer
ungetreuen Frau, die das Bett ihres Ehe-
mannes befleckt, herzustellen.

46. Es ist also kein Wunder, daf die ver-
kehrtesten, allen Ausschweifungen, La-
stern, Bosheiten und Verbrechen am mei-
sten ergebenen Menschen die grofiten An-
hianger der Religion sind.

47. Sie betrachten sie als einen sicheren
Zufluchtsort, der sie aufnimmt, sobald sie
sich nur zu ihr wenden wollen.

48. Sie wissen, daB sie immer bereit ist,
ihre Siinden abzuwaschen und sie sind
iiberzeugt, daB ihr Gott nicht ermangeln

% Philipp II., Konig von Spanien, und Ludwig
XIV., Konig von Frankreich, waren sehr wolliistige
und dabei sehr andédchtige Tyrannen. Der romische
Kaiser Jovian, der Nachfolger Julians (Apostata),
war ein vortrefflicher Saufer. Er zog den Glauben
der Krone vor, die er nur unter der Bedingung an-
nehmen wollte, wenn er nicht iiber Heiden regieren
miite. Ludwig XI. erbat sich von der Jungfrau
Maria die Erlaubnis, Meuchelmorde begehen zu
diirfen, die er nachher mit Geschenken an die Kir-
che, mit Beichten und Abendmahlgehen wiedergut-
machte. Die Beichte ist bei den Papisten ein krafti-
ger Anreiz, Verbrechen zu begehen. Wenn sie auch
einige Leute zuriickhalt, so verfiihrt doch die Abso-
lution, die sie verschafft, ungleich mehrere.

106




wird, ihnen ihre Siinden zu vergeben, so-
bald sie vor seinen Dienern ihre Knie beu-
gen werden.

49. Aus diesem Grund sehen wir, dafB
diejenigen am meisten fiir die Religion ei-
fern, die wir, nach ihrem Lebenswandel,
fiir ihre Feinde halten sollten.

50. Sie konnen es nicht leiden, daB man
sie der bequemen und ihre Leidenschaften
gar nicht einschrinkenden und doch ihre
Gewissensbisse lindernden Hilfsmittel be-
rauben will.

51. Wer aber den Bosewicht, der sich
hartnickig weigert, sein Leben von seinen
Schandtaten zukiinftig zu sdubern, unter-
stiitzt, ist ein Verriter der Gesellschaft, ein
Teilnehmer seiner Verbrechen und die Pest
aller Gesellschaften.

52. Hingegen bleibt die Sittenlehre, die
ihren Verehrern ein tugendhaftes Leben zu
fiilhren gebietet, ihnen keine Ubeltat ver-
gibt, die sie nicht wirklich wiedergutge-
macht haben, und keinem unverschimten
Priester erlaubt, im Namen Gottes Siinden
zu vergeben, die beste und dauerhafteste
Stiitze aller Gesellschaften.

53. In allen Lindern haben die Priester
die Verbrechen in eine Taxe gebracht.

54. Die Diener des Allerhochsten haben
also festgesetzt bis auf welchen Punkt es
erlaubt sei, ihn zu beleidigen.

55. Die Moral hat nur eine unveranderli-
che Waage, mit der sie die GroBe der Ver-
gehen bestimmit.

56. Die der Gesellschaft schidlichsten
Verbrechen sind in ihren Augen auch die
groBten.

57. Sie befiehlt uns nicht zu handeln,
wenn wir iber die Wirkungen unserer
Handlungen iiberall in UngewiBheit sind.
58. Sie tadelt ohne Unterschied alles, was
entweder in sich selbst oder auch nach sei-
nen entfernten Folgen uns und anderen
schadet.

59. Sie hilt nichts fiir erlaubt, was nicht
die Vernunft billigt und die Vernunft billigt
nichts, was nicht unserer Natur gemafB und
der Gesellschaft, in der wir leben, niitzlich
ist.

60. Die Religionen, Gewohnheiten, Ge-
brauche und Vorurteile mogen eine Hand-
lung gut oder bdse nennen, welche sie wol-
len, die gesunde Moral kennt keine anderen
guten Handlungen als die, die wirklich
niitzlich sind und keine strafbaren als die,
die dem menschlichen Geschlecht schiadlich
sind.

61. Endlich entscheidet sie ohne im Ge-
ringsten zu stocken, daB alles, was den
Frieden stort, die Menschen unterdriickt
und ungliicklich macht, ein Verbrechen ist,
das Himmel und Erde nimmermehr recht-
fertigen konnen.

62. Was sind das gewohnlich fiir Hand-
lungen, die die Religion mit Gewissensbis-
sen zu begleiten pflegt?

63. Was sind das fiir Verbrechen, die ihre
Diener fiir die schwersten halten?

64. Was sind das fiir Ubertretungen, die
nach ihrer Meinung den gottlichen Zorn
entziinden sollen?

65. Ach!

66. Die Fehler, die die Religion mit so
unbarmherziger Strenge verdammt, betref-
fen selten das allgemeine Beste.

67. Sie lehrt uns vor Worten zu zittern
und mit Abscheu erdichtete Verbrechen zu
meiden, durch die, wie sie behauptet, der
ganz unleidliche Gott heftig beleidigt sein
soll.

68. Gleichgiiltige Handlungen, wenig
iiberlegte Worte, unfreie Meinungen sind
es, die den Allmichtigen gegen seine
schwachen Kreaturen aufbringen.

69. In den Augen der Vernunft sind Un-
gerechtigkeit, Raub, Verleumdung, iible
Nachrede, Betrug, Undankbarkeit, Hérte
weit reellere und schwerere Verbrechen als
diese sogenannten Fehler, die Gott betref-
fen, dessen Ehre und Macht der Mensch
nicht schaden kann, selbst nach den Begrif-
fen nicht schaden kann, die uns die Religi-
on von ihm zu geben sich anstrengt.

70. Die Fehler, die der Aberglaube so
grof macht und die die Menschen mit der
groften Harte bestrafen, sind gewohnlich
Dinge, die die Ruhe der Gesellschaft auf
keine Art interessieren.
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71. Ist wohl etwas geschickter unsere
Ideen von der Moral vollig zu verwirren,
als das Recht, das sich das Priestertum an-
maBt, Verbrechen und Tugenden zu erfin-
den?

72. Worin bestehen die so gerithmten
Tugenden, mit denen der Aberglaube mit
Ausschliefung der anderen das Wohlgefal-
len des Himmels verbindet?

73. Die erste dieser Tugenden ist die
blinde Unterwerfung unter priesterliche
Lehren und Satzungen, eine Tugend, die
von solcher Vortrefflichkeit ist, daB einige
Doktoren sogar die Unverschimtheit beses-
sen haben, zu lehren, dafl sie allein hin-
langlich ist, die Menschen ohne Werke
selig zu machen.

74. In der Tat muB man gestehen, daB
diese sogenannten Tugenden der Religion
und ihren Dienern die allerniitzlichsten
sind.

75. Den Bosewichtern mufl sie ungemein
lieb sein, da diese, indem sie sich auf das
vorgeschriebene Glaubensformular stiitzen,
und sich die Miihe, es zu untersuchen, er-
sparen, sich der Giite ihres Gottes versi-
chert halten konnen, ohne im Geringsten
ihr strafbares Leben zu &dndern noch ir-
gendeinem Nebenmenschen eine wahre
Tugend zu zeigen.

76. Dieser Glaube, diese fromme Blind-
heit, dieses vollige Verleugnen der Ver-
nunft ist der Grund unserer jetzigen Reli-
gionen in Europa, die das Herz haben, al-
len denen Tugend abzusprechen, die sich
nicht ihren Entscheidungen und ihren Prie-
stern unterwerfen.

77. Sie halten ganz frech alle die Tugen-
den fiir falsche Tugenden, die nicht aus
dem Glauben kommen.

78. Kann wohl etwas der Moral Nachtei-
ligeres ausgedacht werden, als die vortreff-
lichsten, heroischsten, dem menschlichen
Geschlecht niitzlichsten Handlungen zu
verachten und sie gar fiir Verbrechen zu
halten?

79. Die Bescheidenheit eines Aristides,
die Weisheit eines Sokrates, die unbeugsa-
me Gerechtigkeit eines Cato, die seltenen

Tugenden eines Mark Anton sind also in
den Augen der Menschen, die die wahre
Moral zu lehren behaupten, Siinden und
Verbrechen.

80. MaibBigkeit, Barmherzigkeit, Gerech-
tigkeit, Billigkeit und Menschlichkeit eines
Unglaubigen, eines Gotzendieners, eines
Philosophen sind also solange nicht so
schiatzenswerte Eigenschaften, wie die
Wildheit und Barbarei eines Andichtigen
oder eines Priesters?

81. Gott bewahre uns vor dem Gedanken!
82. Die Tugend hingt weder vom Eigen-
sinn, noch von theologischen Triumereien
ab.

83. Der Mensch, der in Peking tugend-
haft ist, kann weder in Rom noch in Lon-
don noch in Paris ein Bosewicht sein.

84. Nur der Aberglaube kann die Men-
schen so sehr verblenden, daB sie glauben,
daB sie nicht tugendhaft sein konnen, wenn
sie seinen ungereimten Erfindungen nicht
Glauben beimessen.

85. Der Eigennutz der Kirche erforderte
indessen die Einfiihrung dieser lacherlichen
Meinungen.

86. Alle die, die ihr widerstehen, sind ihr
unniitz, die sie sodann, um sie in der Ge-
sellschaft verhalit zu machen, als Menschen
ohne Sitten und Tugenden verschreit.

87. Der Andichtige bildet sich daher ein,
daB diejenigen, die sich nicht der Religion
unterwerfen, bose Biirger sind, und das es
keine Tugend gibt auBler der, die der Ei-
gensinn seiner Priester als solche lehrt, der
dabei aber immer sein Interesse zu Rate
zieht.

88. Die Hoffnungen, die das Priestertum
fiir ein kiinftiges Leben gibt, sind nur de-
nen bestimmt, die ihm in dem gegenwarti-
gen unterworfen sind, die ihm in aller Ehr-
furcht ihre Vernunft aufopfern, blindlings
an seine Lehren glauben, mit Piinktlichkeit
die von ihm vorgeschriebenen Pflichten
erfiillen, ihm Geschenke machen, sich fiir
sein Interesse eifrig gezeigt und die iiber-
haupt eine groBe Liebe gegen die Gottheit
bewiesen haben, die von ihren Dienern in
allen Religionen unter einem Bild vorge-
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stellt wird, das recht gemacht ist, die Men-
schen abzuschrecken.

89. Wie kann man ein seiner Natur nach
unbekanntes Ding, das aber von seinen
Priestern aus Eigennutz iiberall als ein
fiirchterlicher und boshafter Tyrann ge-
schildert wird, wohl aufrichtig lieben?

90. Welcher Unstern ist schuld daran,
daB die Vernunft die Tugenden verkennt,
die uns die Theologie empfiehlt?

91. Warum verachtet und verschméht der
Aberglauben die Tugenden, die die Ver-
nunft genehmigt?

92. Wir beleidigen die Gotter, wenn wir
uns weigern, wilden Eifer, Grausamkeit
und Verfolgung, die Folgen der gottlichen
Liebe, fiir Tugenden zu halten.

93. Wir beleidigen die Vernunft und die
Natur, wir schaden uns und unseren Ne-
benmenschen, wenn wir nach schwéarmeri-
scher Vollkommenheit streben, die uns die
Religion vorstellt.

94. Die Natur sagt uns, daB wir uns er-
halten, daB wir genieBen, an unserer Wohl-
fahrt arbeiten und unser Dasein uns ange-
nehm machen sollen.

95. Die Vernunft lehrt uns, daf wir, um
andere von der Liebe gegen uns selbst zu
iiberzeugen, um ihre Achtung, ihre Beloh-
nung und ihre Hilfe zu erhalten, wir ihnen
Gutes tun und Tugenden zeigen miissen.

96. Was konnen wir fiir Beweggriinde
haben, Gutes zu tun, wenn uns die Religion
befiehlt, uns selbst zu hassen, die Achtung
anderer zu fliehen, uns in unseren eigenen
Augen zu erniedrigen, nur um Gottes Wil-
len, den wir nicht kennen, zu handeln, der
Natur, um ihm zu gefallen, zu entsagen und
uns von den Gegenstinden, mit denen un-
sere Gliickseligkeit verbunden ist, loszuma-
chen?

97. Zerstort dieses Wegwerfen, das man
Demut nennt, und als eine so schone Tu-
gend rithmt, nicht das einzige Triebrad, das
die Menschen in dieser verkehrten Welt
antreibt, die einzige Belohnung, die der
Tugend iibrig bleibt?

98. Wie kann man verlangen, daf} derje-
nige, der sich selbst keiner Achtung wiirdig

zu sein glaubt, oder dem man ein Verbre-
chen daraus macht, sich selbst zu lieben,
bemiiht sein solle, die Achtung und Zunei-
gung derjenigen zu erhalten, mit denen ihn
das Schicksal hier leben 14Bt?”°

§ 14 Fanatische Vollkommenheiten des
Aberglaubens.

1. Die Vernunft verleugnen, sich frei-
willig blind machen, hartnickig das Ohr
gegen die Stimme der Wahrheit verschlie-
Ben, sich bloB mit fiirchterlichen Hirnge-
spinsten beschéftigen, Triumereien den
rechtmifigen Neigungen des Herzens auf-
opfern, mit Eifer streiten und mit Wut die-
jenigen vertilgen, die nicht so trdumen wie
wir, dem Eigensinn der Priester die Wohl-
fahrt und die Ruhe des Staates aufopfern, in
Seufzen und Trénen sein Leben dahin brin-
gen, auf die Wohltaten, die man von Gott
erhalten zu haben glaubt, Verzicht tun,
seine Sinne téten, das Leben sich unertrag-
lich machen, hitzig Vorurteile verteidigen,
die man niemals gepriift hat, die Hartnak-
kigkeit, wenn es sein muf}, mit seinem Blut
besiegeln, das sind die sonderbaren Tugen-
den, die die Religion iibernatiirliche und
gottliche nennt, vermutlich, weil sie der
Natur zuwider sind, die Vernunft ihre Be-
weggriinde nicht erraten, oder wenn sie
diese erriete, verwerfen wiirde.

2. Das sind die Tugenden, die sie den
von ihr aus Verachtung genannten mensch-
lichen Tugenden, weil sie auf die Natur des
Menschen, auf sein Glick und auf die
Wohlfahrt der Gesellschaft gegriindet sind,
vorzieht.”

0 Die Priester schreien immerfort, daf der Hochmut
Unglaubige mache, und daB Gott sich nur von den
Demiitigen erkennen lassen will. Die Demut wird
von christlichen Priestern einzig und allein deshalb
so geriihmt, weil sie wohl merken, daf ihre Jinger
dumm und einfiltig sein miissen, die ihre Augen
gegen alle ihre Ungereimtheiten freiwillig verschlie-
Ben.

"' Nichts wiirde der christlichen Religion nachteili-
ger sein konnen, als wenn man eine Parallele zwi-
schen den Heiden, den Halbgottern, den grofen
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3. Sie macht vielmehr Aufheben von
den erdichteten Tugenden, als von der
Menschlichkeit, der Gerechtigkeit, der Ei-
nigkeit, der GroBmut und der Tatigkeit.

4.  Sei grausam, boshaft, unmenschlich
und glaubig, ruft der Aberglaube.

5.  Sei sanftmiitig, wohltitig, maBig und
denke und glaube was du willst, sagt die
wahre Weisheit.

6. Sei ein unniitzes Mitglied auf Erden,
mache dich selbst in dieser verginglichen
Welt ungliicklich und denke bloB an das
Zukiinftige, ruft die Religion.

7.  Sei groBmiitig, titig und arbeitsam,
arbeite fiir dein zeitliches Gliick, mache
dich deinen Mitbiirgern lieb und wert und
verdiene durch deine Dienste und Tugen-
den ihre Achtung, ruft die Sittenlehre.

8.  Seit vielen Jahrhunderten scheint die
Politik, eine Mitverbrecherin des Aber-
glaubens, es bloB darauf angelegt zu haben,
in den Herzen der Menschen die einzigen
Triebrader, die sie tugendhaft machen
konnten, indem sie diese fiir den Staat niitz-
lich machten, zu zerstoren.

9. Die Regierungen haben die Moral den
Dienern der Religion {iberlassen, deren
Interesse blof} erforderte, unniitze Traumer,
niedertrachtige Biirger und gefihrliche

Minnern, den Weisen des Heidentums, und den
Heiligen und Weisen des Christentums ziehen woll-
te. In den ersteren finden wir tapfere, grofmiitige,
wohltitige, billige und immer fiir das Wohl der
Menschen arbeitende Mianner. Die groBen Minner,
die man den Christen als Muster vorhélt, sind Ein-
siedler, verworfene Monche, enthusiastische Mérty-
rer, schwirmerische und aufrihrerische Priester,
zanksiichtige und fiir die Welt unniitze Theologen.
Was fiir ein Vergleich zwischen Sokrates und dem
heiligen Dunstan, Cicero und dem heiligen Augu-
stin, Cato und Thomas Beckett, Mark Aurel und
David? Bei den Heiden war der Heilige ein tapferer
und titiger Mann, bei den Christen ist er ein Nie-
dertriachtiger ohne Mut, ein aufriihrerischer Bose-
wicht, ein unmenschlicher Verfolger, ein nirrischer
Mirtyrer oder ein wahnsinniger Theologe. Sobald
man nur ein wenig die Griinde der christlichen Mo-
ral betrachtet, so wird man auch bald sehen, daB sie
blof bezweckt, die Menschen zu trennen, oder
vielmehr sie aus den von ihr eingefloften heiligen
Eifer in das Gefangnis zu setzen und zu toten.

Schwirmer zu bilden, die geneigt waren,
ihnen blindlings zu gehorchen.

10. Die Theologie, die sich gegen die
wahren Sitten ganz gleichgiiltig verhielt,
beschiftigte sich blo mit Spitzfindigkeiten,
Hypothesen und Kommentaren iiber die
Orakel Gottes.

11. Die Unterwerfung unter ihre Ent-
scheidungen war ihr weit vorteilhafter, als
Vernunft, Untersuchung der Wabhrheit,
wahre Wissenschaft und Moral.

12. Die Regierungen, die sich iiberredet
hatten, daB die Religion ihnen genug wire,
die Volker zu regieren, sie zu unterjochen
und ihnen Geschmack an Tugend einzuflo-
Ben, oder die sich auch begniigten, nieder-
trachtige, verworfene, unwissende und la-
sterhafte = Menschen zu  beherrschen,
schriankten sich darauf ein, sie zu zwingen,
orthodox und religiés zu sein, ohne jemals
daran zu denken, ihnen wegen ihrer wahrer
Pflichten die Augen zu 6ffnen.

13. Die Streittheologie infizierte und ver-
heerte die Welt.

14. Man unterhielt die Menschen mit
Dogmen, Geheimnissen, Mythologien und
Kommentaren tiber dunkle Biicher.

15. Man verpflichtete die Untertanen,
Dinge zu glauben, die sie niemals verstan-
den, Zeremonien mitzumachen und willkiir-
liche Gebréauche vorzunehmen.

16. Die Souveriane dachten weder daran,
gute Gesetze zu geben, noch Tugend und
Talente zu belohnen, noch das Laster zu
bestrafen und die Dummbheit abzuschrek-
ken.

17. Man kiimmerte sich blof um das
Glaubensformular, und wer dieses hatte,
von dem verlangte man weiter weder Tu-
genden noch Sitten.

18. Je mehr wir die Religion betrachten
werden, desto besser werden wir auch se-
hen, daB sie die Moral vernichtet und den
Menschen von den Gegenstinden, die in
der Tat seine Achtung und seine Beschifti-
gung zu sein verdienten, abwendet.

19. Worin bestehen die wichtigen Vortei-
le, die die Volker von denjenigen Men-
schen ernten, die die Religion bildet?
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20. Glaubt der Andichtige alle seine
Pflichten erfiillt zu haben, glaubt er ein
guter Biirger, ein treuer Ehemann und ein
guter Vater zu sein, kurz glaubt er niitzlich
zu sein, weil er einige Lehren auswendig
gelernt hat, die er nicht versteht, weil er
fleiBig zur Kirche geht, weil er tausendmal
gewisse Formulare von Gebeten herplap-
pert, weil er sich piinktlich bei den gottes-
dienstlichen Zeremonien einfindet, weil er
aufmerksam die Lehren seiner Priester an-
hort, weil er sich gewisser Speisen enthilt,
weil er die Welt flieht und in der Einsam-
keit lebt, wo er sich mit unfruchtbaren
Spekulationen nihrt, weil er sein Vermogen
mit den Priestern und Mdnchen teilt und
ihnen gibt, was er der Gesellschaft entzo-
gen hat?

21. Ist der ein Biirger, der nichts fiir den
Staat tut?

22. Ist der ein guter Vater, der sein
Gliick vernachlissigt?

23. Ist der ein niitzlicher Mann, der alle
seine Zeit bei Gebeten verliert?

24. Indessen scheint ein jeder, der sich so
betriigt, ein tugendhafter und guter Biirger
zu sein, obgleich die Gesellschaft nicht den
geringsten Nutzen von ihm hat.”

25. Die Gesellschaft zieht noch vielweni-
ger Nutzen von diesen sogenannten religio-
sen Vollkommenheiten, die aber geriihmt
werden, der Gesellschaft niitzlich und not-
wendig zu sein.

26. Worin bestehen denn diese bewunde-
rungswiirdigen Vollkommenheiten?

27. Diejenigen, die sie erlangen wollen,
geloben einen freiwilligen Zolibat, der die
Gesellschaft entvolkert, die Bande des Biir-
gers mit seinem Vaterland zerreifit, die
Zartlichkeit gegen seine Verwandten ver-
nichtet, die Natur bekriegt, die gezwungen

™ Einige Theologen lehrten, daB ein Christ weder
ein obrigkeitliches Amt verwalten noch Soldat, noch
Kaufmann sein konnte. Die katholischen Priester
verbinden mit dem Zolibat eine gar herrliche Tu-
gend. So viel ist richtig, daB diese erhabene Voll-
kommenheit wenigsten den Vorteil habe, die Prie-
ster und Monche ganz von dem Staat abzusondern.

ist, sich einer Schwarmerei, die sie driickt,
zu widersetzen.

28. Andere versagen sich die rechtmaiBi-
gen Vergniigungen und glauben Gott zu
erziirnen, wenn sie seine Wohltaten genie-
Ben.

29. Sie bilden sich ein, dem Urheber zu
gefallen, wenn sie seine Werke verab-
scheuen.

30. Sie weinen, sie seufzen, sie quilen
sich und glauben endlich die hochste Spitze
der Vollkommenheit erstiegen zu haben,
wenn sie sich von allem, was sie umgibt,
losmachen, sich selbst hassen, ihre Tage in
Traurigkeit verleben, und nach und nach
Morder ihrer selbst werden.

31. Fast alle Religionen der Erde zeigen
uns daher einen Haufen Unsinnige, die in
ihrem Wahnsinn HaB und Verachtung ihrer
selbst, Sklaverei, Melancholie, MiiBiggang
und Grausamkeit gegen sich selbst, fiir Tu-
genden halten.

32. Kurz die schindlichsten und mutwil-
ligsten Ubertretungen der ersten Gesetze
der Natur sind die Tugenden der Religion,
ohne daBl weder der Staat noch der Mensch
den geringsten Vorteil davon haben kann.
33. Dessenungeachtet ist das sonderbare
Betragen so vieler frommer Unsinniger, die
uns der Aberglaube als Muster der Voll-
kommenbheit aufstellt, auf diese absurden
Begriffe gebaut.

34. Was fiir wahre Tugenden kann ein
verniinftiger Mensch bei diesen ungliickli-
chen Bufbriidern, die tausend Mittel erfun-
den haben, sich in diesem Leben zu quélen,
um die Freuden des zukiinftigen zu genie-
Ben, wohl entdecken?

35. Was fiir ein Verdienst kann ein ver-
niinftiger Mensch darin wahrnehmen, daf}
diese Enthusiasten, (die das Interesse eines
Gottes, von dem sie keine gewissen Begrif-
fe, und einer Religion, die sie auf das bloBe
Wort angenommen haben) den Tod mit
einer Standhaftigkeit, die einer besseren
Sache wiirdig gewesen, erduldet, tausend
Gefahren iibernommen, um ihre wunderli-
chen Vorurteile auszubreiten, und der
Gottheit einen Dienst zu tun sich eingebil-
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det, daB sie eine Hartnickigkeit gezeigt
haben, die Tyrannen, Henker und Scheiter-
haufen nicht beugen konnten?

36. In allen Religionen der Welt gibt es
Leute von erhitzter Einbildungskraft, un-
beugsamen Eigensinn, unerschiitterlichem
Mut, die glauben, daB ihr Gott die Aufop-
ferung des Lebens, das er ihnen gegeben
hat, verlange.

37. Durch ihre Standhaftigkeit in Martern
stellen sie daher merkwiirdige Schauspiele
dar, iiber die die Menschheit seufzt, die
Vernunft errétet, die Religion aber als Be-
weise ihrer Giite und ihrer Wahrheit froh-
lockt.

38. Sie ist nicht wenig stolz auf die be-
riichtigten BuBibriider, die sich zanken, wer
von ihnen die ausgesuchtesten Martern,
sich zu quélen, entdeckt habe.

39. Was fiir Vorteile haben die Gesell-
schaften von den Einsiedlern, Monchen und
Fakiren, die der Aberglaube verehrt und als
Muster der Tugend bewundert?

40. Was sehen wir wohl in ihrer verkehr-
ten Lebensart anderes als tiefe Schwermut,
die durch den Begriff von einem barbari-
schen Gott unterhalten wird, und vielleicht
Eitelkeit, sich von dem gemeinen Haufen
zu unterscheiden und dessen Bewunderung
auf sich zu ziehen?

41. Gesteht eure Torheit!

42. Einen bosen Geist, einen Teufel betet
ihr an.

43. Es ist ein wunderlicher Vater, der
sich ein Vergniigen daraus macht, euch,
seine Kinder, in Trinen und Jammer zu
sehen, und ein grausamer Tyrann, der sich
eine Lust daraus macht, um sich her Ver-
heerung auszubreiten.

44. Wire eure Religion nicht immer mit
sich selbst in Widerspruch; so wiirde sie
euch lehren, daB ein guter Gott keinen Ge-
fallen an eurer Qual haben kénne, und daf
ein allwissender Gott alles weis, was euch
fehlt, ohne daB ihr ihn durch eure ewigen
Gebete zu ermiiden braucht.

45. Merkt ihr denn nicht, da der Genuf
seiner Wohltaten seine Absicht und seine
Verehrung ist?

46. Wenn er seine Kreaturen liebt, will er
denn wohl etwas anderes, als ihnen niitzlich
sein?

47. HeiBt es nicht ihn selbst lieben, wenn
man seine Werke liebt, und sie genieBen,
heifit das nicht dankbar gegen ihn sein?

48. Aber die, die unter der Herrschaft
eines Gottes stehen, den sie viel weniger
fir einen Freund als vielmehr fiir einen
Feind des menschlichen Geschlechts halten,
sind mit Gewalt zu traurigen Vorstellungen
gezwungen, indem sie glauben, daB sie
durch Traurigkeit, Seufzen und Achzen
ihm dienen und seinen Zorn besanftigen.
49. Das war der Gesichtspunkt, der eine
Menge Schwirmer verfiihrte, die, nach
ihrer harten Lebensart, Menschenfeindlich-
keit und Grausamkeit zu urteilen, den Men-
schen bloB den bosen Charakter ihres
Herrn, dem sie dienten, zu verkiindigen
schienen.

50. Vor einem strengen Gott muB alle
Frohlichkeit verschwinden.

51. Der Mensch muB sich nach seiner
finsteren und miirrischen Laune richten,
und der Abergldubische hélt sich daher in
allen Landern verbunden, den Vergniigun-
gen gute Nacht zu sagen und alle Gegen-
stinde zu vermeiden, die ihn von seinen
traurigen Gedanken abwendig machen
konnten.

52. Der Hochmut hat, wie ich schon er-
wahnt habe, ohne Zweifel einen groBen
Anteil an dem besonderen Verhalten der
Personen, die die Religion als ihre Helden
auffiihrt.

53. Besonderheit zieht die Blicke des Po-
bels auf sich.

54. Ein mithsames Leben macht ihn irre,
die Stiarke verblendet ihn, und er macht den
BeschluB damit, diejenigen, die die Natur
besiegen und das verachten, was er hoch-
schitzt, fiir Giinstlinge des Himmels, fiir
gottliche und {ibernatiirliche Menschen zu
halten.

55. Wenn wir ohne Vorurteil die Beweg-
griinde des groBten Teils der Enthusiasten
betrachten, die der Aberglaube bewundert,
so finden wir, daB eine erhitzte Einbil-
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dungskraft oder eine Gemiitskrankheit sie
zu dieser beschwerlichen Lebensart verlei-
tet hat.

56. Schwankende Hoffnungen und noch
mehr Hochmut unterstiitzen sie.

57. Die Ehrfurcht der Volker bezahlt das
Bose, das sie sich freiwillig antun, sehr
teuer, da sie sich tOrichterweise einbilden,
daB ihr Gott ohne ungerecht zu handeln,
sich nicht enthalten kann, diejenigen Sterb-
lichen zu belohnen und zu lieben, die den
Mut gehabt haben, zu leiden, den Vergnii-
gungen zu entsagen und um seinetwillen
alles zu verlassen.

58. Sie glauben, daB er verbunden sei,
diesen Narren, die ihm diese unniitzen Op-
fer bringen, Anteil an seiner Ehre nehmen
zu lassen, und sie zweifeln nicht, dal3 diese
hypochondrischen Leute bei seinem Hof in
groBem Ansehen stehen und ihre Fiirbitten
sehr kriftig seien.

59. Endlich iiberredet sich der BuBbruder
selbst, daB er sich um Gott verdient ge-
macht hat und daB dieser verbunden ist,
seinen guten Willen, seinen Kleinmut, seine
Schwermut, seinen Fanatismus und selbst
seine kindische Eitelkeit hochzuschitzen.
60. Ich habe schon mehr als einmal von
dieser unruhigen und aufriihrerischen Tu-
gend, von diesem heiligen Fieber, das die
Religion Eifer nennt, geredet.

61. Diese Tugend griindet sich auf die
blinde Anhinglichkeit an eine vorgegebene
Sache Gottes und auf die Notwendigkeit,
dessen Reich auszubreiten.

62. Diese so geriihmte und oft so zersto-
rende Tugend richtet nicht nur unter den
Volkern Unordnung an, sondern opfert
auch ihre hitzigsten Anhdnger gewohnlich
zuerst auf.

63. Diesem Eifer hat man die unermiidli-
chen Schwirmer zu verdanken, die von
einem Ende der Welt zum anderen laufen,
um Offenbarungen und Gottesdienst auszu-
breiten.

64. Sie stellen sich vor, daBf ihr Gott,
gleich den ehrgeizigen Herren der Erde,
ein groBes Vergniigen daran findet, seine
Doménen zu vermehren.

65. Aus dieser Ursache durchstreifen sie
Wilder und Wiisten, um ihm Kolonien zu
verschaffen, und eben deshalb schwirmen
sie auf Kosten ihres Blutes herum, ihm
neue Untertanen zu erwerben.

66. Bei alledem wird ihr Eifer in dieser
Welt oft schlecht belohnt.

67. Die Gotter, die sich durch einen lan-
gen Besitz zu Herren des Landes gemacht
haben, strafen die Verwegenen, die sie in
ihrem Besitz storen wollen.

68. Unter allen Leidenschaften ist keine
einzige, der die Religion mehr schmeichelt,
als die Eitelkeit.

69. Siedendes Blut, scharfe Galle und
hitziges Temperament sind es, woraus die
Eiferer bestehen.

70. Hiermit verbinde man groBe Unwis-
senheit, Hochmut und Stolz und der Eifer
wird uniiberwindlich hartnéckig.

71. Nichts ist hartndckiger als ein
Mensch, dem die Religion das Gewissen
verdorben hat, nichts ist storrischer, als der
Unwissende, der sich fiir wohl unterrichtet
hilt und glaubt, seinen Gott auf seiner Seite
zu haben, fiir seine Sache zu fechten und
ihn zum Zeugen seiner Tapferkeit und sei-
nes Mutes zu haben.

72. Selbst dann, wenn seine Mitgldubigen
ihn tadeln, wird er noch immer hartnicki-
ger in seiner Raserei.

73. Sein Hochmut unterstiitzt ihn gegen
die ganze Welt.

74. Seinen Starrsinn hélt er fiir eine Wir-
kung der gottlichen Hilfe.

75. Thm steigt gar kein Zweifel wegen
der Wahrheit seines Urteils auf.

76. Er untersucht nichts.

77. Er hilt seine Blindheit fiir geheiligt
und ohne sich um die Folgen zu kiimmern
stiirzt er sich Hals iiber Kopf in die groften
Gefahren.

78. Der unwissende und ehrliche
Schwirmer ist oft noch mehr zu fiirchten
als der Betriiger und der Heuchler.

79. Leute von diesem Schlage sind es, die
im SchoB der Nationen Unruhe erregen,
und die, durchdrungen von der Rechtmé-
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Bigkeit und Giite ihrer Sache, niemals
nachgeben.

80. Es 148t sich keine Unordnung denken,
die man nicht, ohne sich Vorwiirfe zu ma-
chen, erregt, wenn man sich iiberredet, daB
man seinen Gott beschiitzt, da man eigent-
lich bloB seine eigene Eitelkeit, seine stolze
Unwissenheit und seine schwachen Vorur-
teile verteidigt.

81. Wenn die Welt dariiber zerstort wiir-
de; so wiirde man noch immer unter ihren
Triimmern lachen.

82. Religiose Hartnackigkeit bleibt immer
fihig, die Staaten zu erschiittern.”

83. Das sind die Taten und die Tugenden,
mit denen die Religionshelden prangen.

84. Das sind die bewunderungswiirdigen
Eigenschaften, denen die Religion Tropha-
en errichtet.

85. Das sind die Vollkommenheiten, nach
denen der Fanatismus zu streben befiehlt.
86. Griibelei, Gebet, Einsamkeit, MiiBig-
gang, Verleugnung der Welt und ihrer
Vergniigungen, Verachtung der Vernunft,
der Erfahrung und der Wissenschaften,
saures Leben, Grimassen, und endlich der
Mut dem Tod bei Beunruhigung der Staaten
zu trotzen; das sind die hohen Tugenden,
durch die sich die Stifter und Ausbreiter
sehr vieler Sekten in den Augen des Pobels
ausgezeichnet haben.

87. Die schwachen Volker sind beim An-
gesicht dieser unnachahmlichen Personen
ganz verdutzt.

 Ein groBer Eifer setzt geringe Kenntnis und
schlechtes Beurteilungsvermdgen voraus. Die Juden
zahlen zu den vier Dingen, die nach der Meinung
ihrer Rabbinen die Welt zerstoren und das Jiingste
Gericht beschleunigen werden, einen sehr religiésen
Menschen, der dabei ein Narr ist. Die christliche
Kirche hat sehr viele solche Leute aufzuweisen. Die
groften Helden des Christentums sind entweder
intrigante und unruhige Ehrgeizige oder an ihren
Vorurteilen geheftete Einféltige gewesen. Der heili-
ge Kyrill und unser Thomas Beckett und unendlich
viele andere waren offenbar Rebellen oder Narren,
die der Eigennutz oder die Narrheit anfeuerte, den
Staat zur Beruhigung ihres Gewissens zu beunruhi-
gen. Unwissenheit ist die Mutter der Religiositit;
hartnickige Unwissenheit die Mutter des Eifers.

88. Aber ihre Verwunderung ist nicht
unfruchtbar.

89. Man iiberhéuft sehr bald diese Giinst-
linge der Gotter mit Reichtiimern, Ehre und
Geschenken.

90. Die Verleugnung der Dinge dieser
Welt macht sie nach und nach zu den reich-
sten Herren.

91. Die durch die pompose Demut dieser
groBen Leute betrogenen Volker berauben
sich, um diejenigen zu bereichern, die an-
fanglich die Armut gelobt hatten.

92. Sie driangten sich, diejenigen Men-
schen zu erheben und zu ehren, die sich
eine Ehre daraus machten, die Ehre zu ver-
achten, und die im Wohlleben schwimmen
zu lassen, die sich anfinglich das Notdiirf-
tigste entzogen hatten.

93. Auf diese Art geschah es, daB die
Nachfolger der armen und dirftigen
Schwirmer, die die christliche Religion
stifteten, nach und nach michtige Fiirsten
wurden, die den Rang der Konige verlang-
ten und diese oft zwangen, ihnen den Vor-
rang zu lassen.

94. Eine gegen sie ererbte Ehrfurcht
machte sie in den Augen der eingenomme-
nen Volker ehrwiirdig, auch dann, wenn sie
bei ihnen nicht die geringste Spur der la-
cherlichen Tugenden fanden, um deretwil-
len ihre Vorfahren die Bewunderung des
Volkes auf sich gezogen hatten.”

95. Die Tugend, man kann es nicht oft
genug wiederholen, ist der Vorteil des
menschlichen Geschlechts.

96. Der MiiBiggang kann nicht niitzlich
sein.

97. Griibeleien, Gebet und Einsamkeit
konnen keinen Vorteil bringen.

98. Ziichtigung des Fleisches mit Fasten,
unnotige Marter, MenschenhaB3, Galle,

™ Das kanonische Recht vergleicht den Papst mit
der Sonne und den Kaiser mit dem Mond. Dieser
soll dem Papst unterworfen sein und jener nieman-
dem. Der Papst hat zwei Schwerter, ein gottliches
und ein weltliches. Das zweite befindet sich in den
Hénden der Fiirsten, die es nach Gutfinden des
Papstes gebrauchen miissen.
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Schwirmerei und Hartnickigkeit konnen
keine Tugenden sein.

99. Der Aberglaube also, nach diesen
falschen Tugenden und nach der Gewalt
betrachtet, die er sich iiber die wahren Tu-
genden anmaBt, ist weit davon entfernt, die
Moral zu unterstiitzen.

100. Er ist vielmehr blof dazu erfunden,
sie zu schwichen oder ganz zu vernichten.
101. Die Lehren und Fundamentalgrund-
sitze einer Religion sind mit der gesunden
Vernunft schlechterdings unvertraglich.
102. Die Grundsitze werden schwankend
und ungewiB, selbst bei der Voraussetzung
eines guten Gottes, sobald man glaubt, daBl
dieses Muster unserer Pflichten nicht an die
gewohnlichen Regeln gebunden ist, sondern
sich von der Billigkeit, Giitigkeit und Ge-
rechtigkeit auch nur auf einen Augenblick
entfernen kann.

103. Wie kann man die verniinftige Moral
mit einer Religion vereinigen, deren erste
Grundlehre darin besteht, daB die Gottheit
hat erlauben konnen, dafl der Mensch, ihr
geliebtestes Geschopf, einer Versuchung
unterliegen miisse, die sie ihm selbst in den
Weg gelegt hatte, und die dieses Vergehen
ergreift, um ihn zu strafen, und seine ganze
unschuldige Nachkommenschaft in dieses
Elend mit zu verwickeln?

104. Ist es wohl moglich die Moral mit
einer Religion zu vereinbaren, die uns
lehrt, daB ein Gott die von ihm betrogenen
Menschen ungerecht straft und ihr Schick-
sal nach seinem Eigensinn bestimmt?

105. Will man eine so ungeheure Religion
mit der gesunden Moral verbinden; so muf3
diese entweder, da sie ihr untergeordnet ist,
sogleich umgekehrt werden, oder bleibt mit
sich selbst im Widerspruch und allezeit
ungewil.

§ 15 Der Aberglaube verwirrt und zer-
stort die wahren Begriffe von Tugend.
Natiirliche Grundsétze der Moral.

1.  Aus den handgreiflichen Widersprii-
chen, die sich so oft zwischen den Lehren
der Religion und den wahren Grundsitzen
der Moral befinden, konnen fiir letztere
nichts als Unbequemlichkeiten folgen.

2.  Die Moral wird immer von der Reli-
gion besiegt, und durch jeden Schlag ge-
schwicht oder vernichtet.

3. Die Religion kommt vom Himmel
und muB also iiber die Moral, die von
Menschen herriihrt, und nur das menschli-
che Geschlecht zum Gegenstand hat, trium-
phieren.

4.  Die Lehre kann sich nicht dndern; der
Glaube ist unwandelbar.

5. Die Taten, die man von der Gottheit
erzdhlt, und die von den Gldubigen fiir
wahr gehalten werden, sind die Muster,
nach denen die Menschen gleichfalls han-
deln miissen.

6. Der Mensch muB also seinen Gott
nachahmen und wenn dieser Gott oft
schindliche und abscheuliche Handlungen
getan hat, so bemiiht sich die Vernunft um-
sonst, den Menschen davon abzuhalten.

7.  Die Religion, die er weit mehr als die
Vernunft ehrt, ist es, die ihn lehrt, was er
tun und lassen muB.

8. Bei einer Religion, die vorschreibt,
daB die Gottheit in tausend Gelegenheiten,
Urheber oder Begiinstiger der Verbrechen,
der Niedermetzelung, der Ungerechtigkeit,
der Verfolgung, der Intoleranz hat sein
konnen, sieht man gar nicht, wie sich die
Religion aufdringen konnte, den Menschen
zu sagen, daB sie in Frieden leben und be-
standig die Regeln der Gerechtigkeit und
Billigkeit vor Augen haben miifiten.

9. Wenn man mir erwidert, dafl dieser
Gott Beweise seiner Giite gegeben hat; so
wird daraus folgen, daB seine Anbeter, gut
oder bose, wie es die Umstinde und ihr
Temperament mit sich bringen, sein kon-
nen.
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10. Die von der Religion gelehrte Moral,
die schlechterdings einen verdnderlichen
Gott voraussetzt, wird also immer zweifel-
haft bleiben.

11. Sie wird von dem Eigennutz und dem
Eigensinn eines jeden Abergldubischen und
von dem Gesichtspunkt, aus dem er sein
himmlisches Muster betrachtet, das sich
bald giitig, bald boshaft zeigt, abhingen.
12. Es kommt auf ihn an, welchem Gott
dhnlich zu werden er fiir gut findet.

13. Man frage die christliche Religion, ob
Menschlichkeit, Einigkeit, Liebe des Nich-
sten Tugenden sind, und sie wird ohne An-
stand antworten, dafl ihr Stifter diese Tu-
genden als wesentliche Stiicke empfohlen
habe.

14. Man frage die Diener der gleichen
Religion, ob der barbarische Moses, der
grausame David und so viele blutdiirstige
und eifrige Konige, die Ketzer verfolgt,
gequilt und umgebracht haben, ihrem Gott
angenehm gewesen sind?

15. Und sie werden antworten, daf sie
von einem heiligen Eifer, der die Sanftmut
und die Liebe des Nachsten besiegt, in
Feuer gesetzt worden seien.

16. Indessen ist nicht zu leugnen, daB die
Religion nicht bisweilen mit der Vernunft
iibereinstimmen sollte.

17. Um die Menschen sicher zu betriigen,
muB man die Liige mit der Wahrheit ver-
binden.

18. Man muB sie iiberreden, dafl man sie
gliicklich machen wolle; man muB sie in
die Irre fiihren und verblenden.

19. Gegen eine Religion, die bestindig
der gesunden Vernunft und der Natur zu-
wider wire, und die ihnen erklérte, daf sie
die Moral vernichten wollte, wiirden sich
die Menschen gar bald auflehnen.

20. Die Religion ist also gezwungen die
Sprache von der Vernunft zu borgen, die
sie nichtsdestoweniger um Rat zu fragen
und zu gebrauchen verbietet.

21. Sie muB sich der Moral bedienen, um
die Menschen an sich zu ziehen.

22. Thre Apostel und Missionare verfiih-
ren sie durch ihre Lebensart, durch ihre

wirklichen oder scheinbaren Tugenden,
durch ihre strengen Sitten und durch ihre
niitzlichen Unterweisungen, die sie mit
ihren Torheiten mischen.

23. Die Moral ist daher ein FuBschemel,
den die Religion bisweilen gebraucht, um
sich auf den Thron zu erheben.

24. Sitzt sie aber erst, so verachtet sie
diese und zwingt sie einer Moral zu wei-
chen, die blof die Imagination zur Unterla-
ge und den Eigennutz der Priester zum Ge-
genstand hat.

25. Die wesentlichen Tugenden, die auf
der Natur der Geschopfe selbst beruhen,
sind nur Tugenden der zweiten Art.

26. Die Religion leidet es nicht, da man
diese mit jenen triigerischen Tugenden, die
auf eingebildeten Verhiltnissen beruhen,
vergleicht.

27. Uberall, wo die Religion herrscht,
muB der irdische Vorteil dem himmlischen
nachstehen, und wenn uns Gott befiehlt,
grausam, fanatisch und aufrithrerisch zu
sein, so ist es umsonst, daf uns Politik und
Vernunft zurufen, menschlich, nachgebend
und gehorsam zu sein.

28. Ist der Aberglaube der Stirkere, so
muB die Vernunft schweigen.

29. Die Moral wird die Magd der Religi-
on und nur gehort, wenn sie den Absichten
ihrer herrschsiichtigen Gebieterin, die fast
immer rast, gemaf redet.

30. Die Religion hat allein das Ohr des
Herrn aller Dinge.

31. Sie allein ist die Inhaberin seiner ver-
borgenen Absichten.

32. Sie allein hat das Privileg, ihn an sich
zu ziehen oder seinen Zorn zu stillen, und
ist also die einzige, der man notwendig
folgen muB und deren Befehle bei ihren
Nachfolgern die hochsten und vornehmsten
sind.

33. Man darf nur die Augen auftun, um
die Ohnmacht religioser Begriffe, die Men-
schen besser zu machen, kennenzulernen.
34. Die Begriffe von einem belohnenden
und riachenden Gott konnen gegen die Lei-
denschaften derer, die am meisten davon
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liberzeugt zu sein scheinen, nichts ausrich-
ten.

35. Tyrannen und Priester, die alle ihre
Rechte auf die Religion griinden, sind we-
der gerechter, noch gesitteter, noch tu-
gendhafter: ja, was sage ich!

36. Ich habe gezeigt, daB die religiOsesten
und rechtgliaubigsten Nationen gewohnlich
in der schindlichsten Unwissenheit der Mo-
ral stecken, woriiber wir uns nicht zu wun-
dern haben.

37. Die Religion iiberredet die Menschen,
daB sie ihnen allein Geniige tue; sie macht
ihnen eine Moral, die dem Interesse ihrer
Diener gemif ist; sie versohnt alle Frevel-
taten; sie beruhigt die Gewissensbisse; sie
sOhnt mit Gott aus.

38. Durch ihren michtigen Kredit ver-
schafft sie ewige Belohnungen selbst denen,
die sie am wenigsten verdient haben.

39. Konnen diese Vorteile wohl mit de-
nen, die die Moral verschafft, in ein
Gleichgewicht gesetzt werden?

40. AuBerdem ist nichts leichter, als got-
tesfiirchtig zu sein, da hingegen bei gegen-
wartiger Verfassung nichts schwerer ist, als
tugendhaft zu sein.

41. Die Welt ist mit religiosen Leuten
iberschwemmt.

42. Es gibt ganze Volker, unter denen
vielleicht kein einziger Mensch jemals an
den Lehren zweifelt, die man ihnen ver-
kiindigt hat; ist aber deshalb dort auch die
Tugend ausgebreiteter?

43. Sind die Linder gliicklicher, die von
Tyrannen beherrscht werden, die sich allen
religiosen Praktiken gewissenhaft unterwer-
fen?

44, TIst eine Nation weniger gedriickt,
weil ihr andéachtiger Despot, begleitet von
einem Haufen heuchlerischer Hofleute,
zum Tempel geht, die Gnade des Himmels
fir ein Volk zu erflehen, das durch seine
Ungerechtigkeiten, Verschwendungen und
Torheiten im Elend gehalten wird?

45. Die Religion scheint bloB gemacht zu
sein, um mit den Menschen nach Belieben
spielen zu konnen.

46. Was fiir einen Vorteil haben die Na-
tionen davon, ob ihre Regenten gottesfiirch-
tig oder gottlos sind?

47. Ist ein leichtglaubiger Tyrann weniger
ein Tyrann als der, der keine Religion hat?

48. Sind ein Minister, ein Hofmann, ein
Priester, die rauben, betriigen und unter-
driicken, weniger schidliche Menschen,
weil sie mit ihren Verbrechen Unwissenheit
und Leichtglidubigkeit verbinden?

49. Statt, daB die Religion die Menschen
tugendhafter machen sollte, reicht sie ihnen
vielmehr Mittel dar, es nicht sein zu diir-
fen.

50. Sie heiligt die Betriigereien der Prie-
ster.

51. Sie rechtfertigt und verséhnt die
Verbrechen der Tyrannei.

52. Sie versohnt alle diejenigen mit Gott,
die seine ungliicklichen Geschopfe beleidigt
haben.

53. Weit entfernt also, der Moral mehr
Starke und Ansehen zu geben, verleitet sie,
ihre Regeln zu verletzen und das Gewissen
zu ersticken.

54. Aber niemals wird sie aus einem Bo-
sewicht einen ehrlichen und tugendhaften
Menschen machen.

55. Man rede uns also nichts von den
bewunderungswiirdigen = Verdnderungen,
die die Religion in den Herzen der Men-
schen bewirken soll.

56. Man berufe sich nicht mehr auf die
herrlichen Bekehrungen, die nach dem Ge-
stindnis derer, von denen sie so sehr aus-
posaunt werden, so selten sind, daB man sie
fiir iibernatiirliche Wirkungen der gottli-
chen Gnade hilt.

57. Ehrlich; gewinnt die wahre Moral bei
diesen wundernswiirdigen und plotzlichen
Veranderungen, die in dem Betragen oder
dem Temperament der Religiésen vorge-
hen, wohl etwas?

58. Ist die Gesellschaft wegen der lang
geduldeten Laster und Verbrechen entschi-
digt, weil die Urheber plotzlich angefangen
haben, die Tempel zu besuchen, ihre Gebe-
te zu verdoppeln, sich zu kasteien, in der
Einsamkeit zu leben, die Welt zu fliehen,
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den Vergniigungen zu entsagen, ohne daran
zu denken, wie sie all das Bose, was sie
angerichtet haben, wiederum gutmachen
wollen?

59. Kann sich die Religion unterstehen,
den zur Fertigkeit gewordenen Hang der
Menschen zu Lastern zu rechtfertigen?

60. Wird sie aus einem, seinen Unterta-
nen und seinen Nachbarn beschwerlichen
Krieger einen sanften Monarchen machen,
der sich nur mit dem Gliick seiner Unterta-
nen beschiftigt?

61. Wird sie das harte Herz eines Geizi-
gen, der bloB an das Zusammenscharren
denkt, erweichen?

62. Wird sie einen hochmiitigen Hof-
mann, einen ungerechten Minister auf den
EntschluB bringen, ihren Plackereien und
ihrem Hochmut zu entsagen?

63. Wird sie einen Offentlichen Riuber
bewegen, seinen Raub der Gesellschaft zu
erstatten und sich der Réiuberei zu enthal-
ten?

64. Ohne Zweifel nicht.

65. Die Religion tut selten dergleichen
Wunder.

66. Was kommt also bei den wichtigen
Veranderungen, von denen sie sagt, daB sie
Gott und den ganzen Himmel erfreuen,
heraus?

67. Ein jeder fragt bei den Mitteln, die
ihm seine Religion darbietet, sein Tempe-
rament um Rat.

68. Er wihlt die, die sich mit seinen Lei-
denschaften, mit seinem Interesse am be-
sten vertragen und die ihn am wenigsten
kosten.

69. Ein hitziger und herrschsiichtiger
Mensch wird also ein Eiferer und ein Ver-
folger.

70. Ein Mensch von einer starken Einbil-
dungskraft wird ein Schwérmer.

71. Ein Milzsiichtiger und Melancholiker
begibt sich in die Einsamkeit, um seinen
Menschenhal3 zu ndhren.

72. Der Geizige fangt an zu fasten.

73. Der Verschwender gibt sein Vermo-
gen den Armen.

74. Das liederliche Weib, das an seinen
Galanterien kein Vergniigen mehr findet,
wird nach der Lebhaftigkeit seines Tempe-
raments seinen Gott lieben und vielleicht
eine inspirierte Andichtige werden.

75. Ein jeder, den die Religion geriihrt
hat, gibt also seinen Leidenschaften bloB
eine andere Richtung und glaubt seinem
Gott zu gefallen, indem er sich ihnen auf
eine andere Art tiberlaBt.

76. Die wundervollen Veridnderungen,
die die Religion hervorbringt, bestehen
immer darin, daB Leidenschaften, die sonst
andere Gegenstinde hatten, auf Hirngespin-
ste gerichtet werden.

77. Thre Heilungen schrianken sich auf
eingebildete Mittel gegen wirkliche Ubel
ein.

78. Die Gesellschaft gewinnt bei der An-
dacht, die oft so ldstig ist, bei Beten, un-
niitzen Fasten, Triumereien und Entziik-
kungen, die an die Stelle der Laster treten,
nicht das Geringste.

79. Wird eine viele Jahre tyrannisch be-
herrschte, gepliinderte und an den Bettel-
stab gebrachte Nation davon einigen Vorteil
haben, daB ein kleinmiitiger und schwacher
Tyrann auf seinem Totenbett, da er nichts
mehr gutmachen kann, seinen Gott um
Vergebung bittet fiir alles das Bose, das er
in seinem ganzen Leben angerichtet hat?
80. Verdiente einer in Verzweiflung zu
sterben, so wire es gewif der Blutegel,
dessen Leben bloB ein Gewebe von
Verbrechen und Ungerechtigkeiten gewesen
ist.

81. Die Religion sollte von seinem Bett
keineswegs ihre Furien verscheuchen.

82. Sein Beispiel wiirde wenigstens scheu
machen und die anderen Ungeheuer, die
sich aus dem Weinen und Seufzen der Vol-
ker ebensowenig wie er machen, vielleicht
auf eine kurze Zeit im Zaum halten.

83. Wenn man die Veridnderungen, die
Religionsideen in der Herzen der Menschen
hervorbringen, (gesetzt, daB sie gemeiner,
niitzlicher und reeller wiren, als sie wirk-
lich sind,) und iiberhaupt das Gute, was der
Aberglaube stiften kann, griindlich erwagt;
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so wird man bei einer sehr geringen Auf-
merksamkeit gewahr werden, daB das Un-
gliick und das Elend, was die Religion ohne
Zahl und notwendig anrichten muf, mit
dem Guten, was sie stiftet, gar nicht vergli-
chen werden konne.

84. Wenn ihre Schrecken und ihre Dro-
hungen einigen EinfluB auf die Sitten eini-
ger Menschen haben, schwache Leiden-
schaften im Zaum halten, einige furchtsame
Menschen béndigen, welches Tempera-
ment, Erziehung, Meinung und Furcht vor
Gesetzen auch hinldnglich getan haben
wiirden, konnen diese kleinen Vorteile
wohl das menschliche Geschlecht fiir die so
oft wiederholten Plagen, die der Fanatis-
mus zu aller Zeit hervorbringt, entschidi-
gen?

85. Die Unordnungen und das Elend, die
die Religionen erzeugen, sind weit ausge-
breitet und geschehen tiglich.

86. In jedem Augenblick kann man sich
davon bei ganzen Nationen iiberzeugen.

87. Das Gute hingegen, was sie wirken
kann, ist sehr selten, nur personlich und
schriankt sich auf einige Menschen ein, die
ihr Temperament nicht sehr zum Bodsen
reizt.

88. Fiir einen Arm, den die Furcht vor
Gott abhilt, sind hunderttausend, die sie
zur Verheerung bewaffnet.

89. Die religiose Wut ist eine ansteckende
Krankheit, die, sobald sie ausbricht, weder
durch Vernunft, noch Gesetze, noch Ge-
walt gebdndigt werden kann.

90. Kurz; wenn wir den Nutzen und den
Schaden der Religion erwigen; so sehen
wir, daB die Ubel, die sie angerichtet hat,
unermefBlich sind wie der Ozean, und daf
das Gute, was sie tun kann, sich dagegen
wie ein Tropfen verhilt.

91. Man vergleiche nur die Kriege, die
Verfolgungen, die Tyranneien, die Unord-
nungen, die heimlichen Mordtaten und die
Gewalttatigkeiten, die im Namen Gottes auf
dieser Welt getan worden sind, mit dem
Guten, was die Welt von dem guten Betra-
gen einiger Menschen, die auch ohne Reli-

gion gut gewesen sein wiirden, fiir einen
Vorteil gehabt hat.

92. Wiirde ein Mittel, das mit Recht ver-
schrieen wire, daB es ganze Volker vergif-
tet hitte, deswegen gut und niitzlich sein,
weil es zwei oder drei Menschen von sehr
gesunder Leibeskonstitution und gliickli-
chem Temperament geheilt hitte?

93. Ohne Zweifel gibt es einige Gifte, die
imstande sind, bisweilen starke Menschen
gesund zu machen, oder sie vielmehr fiir
einige Augenblicke zu kurieren; allein sie
enden bei den meisten Menschen in Zersto-
rung und Tod.

94. Je ndher wir die Dinge betrachten,
desto mehr haben wir Gelegenheit uns zu
iiberzeugen, daB die Religion von jeher
eine Fackel gewesen ist, deren betriigeri-
sches Licht blo dazu diente, die Sterbli-
chen in die Irre zu fithren und ihre Woh-
nungen in Brand zu setzen.

95. Diese durch Schwirmerei, Betriigerei
und Tyrannei unterstiitzte Fackel entziinde-
te die grausamsten Leidenschaften, und
brachte die unausloschbarste Wut, die ab-
scheulichsten Unordnungen und die blutig-
sten Revolutionen hervor.

96. Durch die Religionsstreitigkeiten, die
notwendige Folgen der Systeme sind, die
bloB in der Einbildungskraft der Enthusia-
sten oder dem Eigennutz der Betriiger ge-
griindet sind, die keinen anderen Beistand
haben, als den sie sich von der hartnicki-
gen und stolzen Unwissenheit borgen, und
keine anderen Beweise, als die ihnen Anse-
hen und Gewalt geben, wurde der Mensch
immer vom Mensch getrennt, und sein
Herz von unsterblichem HaB zerrissen.

97. Seine abergldubischen Begriffe mach-
ten ihn nur titig, sich zu schaden und denen
lastig zu fallen, die ihm die Natur wert ma-
chen mubBte.

98. Statt Tugend einzufloBen, gebar die
religion Ungerechtigkeit, Unmenschlich-
keit, Stolz und MiBtrauen, und wenn sie
zur Ruhe fiihrte, fiihrte sie den Menschen
in Kummer, Melancholie und Untitigkeit.
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99. Diese Religion, die sich die Moral zu
verstiarken rithmt, untergribt also in der Tat
ihre wahren Griinde.

100. Sie macht daraus ein LuftschloB, in-
dem sie diese auf unbegreifliche Gotter,
unglaubliche Offenbarungen, absurde und
widersprechende Gebote baut, Grundsitze,
die so oft der Natur, der Vernunft und der
wahren Gliickseligkeit zuwider sind.

101. Die Tugenden, die sie empfiehlt, und
die Pflichten, die sie gebietet, sind nicht
nur kindisch und unniitz, sondern auch oft
abscheulich.

102. Uberhaupt beweist alles, daB ein reli-
gioser Mensch nicht menschlich, tolerant
und wohltitig sein kann, wenn er nicht sei-
nen Grundsitzen untreu wird und bei der
Ausilibung die zerstorenden Prinzipien sei-
ner Religion verleugnet, die verlangt, daB
er sein offenbares Interesse, die Tugend
und die Vernunft selbst aufopfert, wenn
von den verborgenen Vorteilen der Gottheit
die Rede ist.

103. LaBt uns also immer und ewig die
Moral von einer Religion unterscheiden,
die sich nur mit ihr vereinigt, um sie zu
vernichten.

104. LaBt uns diese einleuchtende Sitten-
lehre nicht mehr mit einem Haufen Hirnge-
spinste verwechseln, die seit vielen Jahr-
hunderten sie so verstellen, daf sie kaum
mehr kenntlich ist.

105. LaBt uns die Wahrheit von der unrei-
nen Verbindung der Liige und des Betruges
absondern.

106. LaBt uns ihren Glanz den Menschen
zeigen, damit ihr Licht ihnen leuchte, und
ihnen den sichersten Weg zu ihrem wahren
Nutzen und zu der wirklichen Tugend zei-
ge, wovon das Gliick und die Wohlfahrt auf
Erden abhédngen.

107. LaBt uns die schwarzen Fackeln des
Aberglaubens ausloschen, die, nachdem sie
unsere Augen verdunkelt haben, uns im
Finsteren tappen lassen, uns von einer Seite
zur anderen stofen und unter dem Vor-
wand, uns zu einem in der Einbildung exi-
stierenden gliicklichen Zustand im Himmel
zu verhelfen, nicht erlauben zu sehen, was

vor unseren Fiflen liegt, und dasjenige zu
geniefen, was Vernunft und Natur darbie-
ten.

108. Statt einer mystischen, finsteren,
ibernatiirlichen Moral, laffit uns die Men-
schen eine klare, gesellschaftliche, natiirli-
che lehren.

109. Die Religion beruht auf Fanatismus
und Wundern.

110. Die Moral hat das Beste der Men-
schen zum Gegenstand, die Religion das
Interesse der Feinde der Menschen.

111. Die Moral hat Erfahrung, Vernunft
und Tugend zu Gewidhrsminnern, die Reli-
gion Unwissenheit, Betriigerei und Tyran-
nei.

112. Die Moral erhebt das Herz des Men-
schen, zeigt ihm seine Wiirde, lehrt ihn
seine Rechte, floBt ihm Tatigkeit, Anstren-
gung und Mut ein; die Religion setzt ihn in
Erstaunen, erniedrigt ihn, unterdriickt die
Spannkraft der Seele, setzt ihn in Verzweif-
lung und schliefit gewohnlich mit Raserei.
113. Die Moral sagt dem Menschen, daf
er an seiner Wohlfahrt arbeiten miisse.

114. Die Religion gebietet ihm, sich aller
der Gegenstinde zu entledigen, die ihn
gliicklich machen koénnten bei Vermeidung
des Zorns Gottes, der ein Vergniigen daran
findet, seine ungliicklichen Kreaturen heu-
len und seufzen zu sehen.

115. Die Moral sagt dem Menschen, daf
er diejenigen, die ihn umgeben, lieben
miisse.

116. Die Religion sagt ihm, daB er iiber
alles einen gehafBten Tyrannen lieben miis-
se, der ihm die Liebe gegen seine Geschop-
fe fiir ein Verbrechen anrechnen wiirde.
117. Die Moral verlangt, da der Mensch
sanft, menschlich, friedlich und nachge-
bend sei.

118. Die Religion macht es ihm zur
Pflicht, ein Eiferer, ein Verfolger und ein
Storer der allgemeinen Ruhe zu sein, so oft
von der Sache Gottes oder seiner Priester
die Rede ist.

119. Die Moral will, daB er verniinftig sei.
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120. Die Religion hilt es fiir ein schweres
Verbrechen, wenn man seine Vernunft ho-
ren will.

121. Unbewegliche und unerschiitterliche
Mauern sollen also das Reich der Religion
und der Sittenlehre auf ewig scheiden.

122. Sie sind nicht dazu gemacht, sich zu
vereinigen.

123. Thr Interesse laBt sich nicht zusam-
menpassen, ihre Untertanen konnen sich
nicht verbinden.

124. Die Einen konnen nicht Freunde der
Anderen sein; sie konnen nicht unter einer
Fahne fechten.

125. Man sage also kiinftig nicht mehr,
daB die Moral ohne Hilfe der Religion un-
vermogend sei, die Menschen gut und
gliicklich zu machen.

126. Sollte es denn schwerer sein, ver-
niinftigen Wesen von Jugend an, niitzliche
und offenkundige Wahrheiten als schidli-
che und von aller Wahrscheinlichkeit ent-
bloBte Triumereien, offenbare Widersprii-
che, Geheimnisse und absurde Fabeln bei-
zubringen?

127. Ist es denn leichter, sie einen in Wol-
ken gehiillten Gott als den Menschen und
seine wahre Natur kennen zu lehren?

128. Wird es mehr Schwierigkeit geben,
ihnen ihre wahren Pflichten zu zeigen, sie
das Betragen zu lehren, das sie aus eigenem
Vorteil annehmen miissen, als ihren Kopf
mit unverstiandlichen Hypothesen, wunder-
baren Lehren anzufiillen oder sie torichten
Zeremonien, narrischen Praktiken und an-
deren Albernheiten zu unterwerfen, von
denen kein verniinftiger Mensch den ge-
ringsten Nutzen gewahr werden kann?

129. Sollte der Mensch nach seiner Natur
geneigter sein, falsche und erniedrigende
Meinungen als Wahrheiten anzunehmen,
die sein Herz erheben, ihn trosten und ihm
Spannkraft geben?

130. Ist es schwerer, ihn zu iiberzeugen,
daB er sich selbst lieben und schitzen solle,
daB er verbunden sei, sein Gliick zu befor-
dern, als ihn zu iiberreden, sich zu hassen,
sich zu schaden und sich zu quéilen?

131. Ist es leichter, ihn gleichsam zu ver-
nichten, ihn zum Sklaven zu machen, zum
Tier zu erniedrigen, als ihm seine Vorziige
und seine Rechte zu zeigen?

132. Kurz; kann man wohl mit gutem Ge-
wissen behaupten, daB ein verniinftiges
Wesen mehr Miihe habe, einfache, klare
und deutliche Grundsitze der wahren Mo-
ral als unverstindliche Gebote, absurde
Fabeln, ungereimte Lehren, Geheimnisse
und Glaubensartikel zu fassen?

133. Der Theologie und ihren eitlen Spitz-
findigkeiten hat man es zu verdanken,
wenn die Moral eine dunkle, mit Ritseln
und Widerspriichen angefiillte, und selbst
fiir den tief Gelehrten unergriindliche Wis-
senschaft geworden ist.

134. Die auf unverdnderliche Grundsitze
gestiitzte Moral wurde dem Eigensinn der
Gotter oder eigentlich zu reden derjenigen
unterworfen, die sie reden lieBen.”

135. Ich habe in diesem Buch die schadli-
chen Folgen, die die traurigen Ideen von
der Gottheit hervorbringen, und die durch
Enthusiasmus, Betriigerei und Eigennutz
modifiziert werden, vor Augen gefiihrt.
136. Diese Gottheit enthilt den fruchtbaren
Samen aller Verirrungen des menschlichen
Geschlechts.

137. Die Natur verschwand vor ihr.

138. Die Vernunft wurde nicht gefragt.
139. Der Mensch hatte keine andere Mo-
ral, als die ihm eine torichte, schreckliche
und mit sich selbst im Widerspruch stehen-
de Theologie vorschrieb.

140. Die Religion war das Einzige, das die
Aufmerksamkeit der Menschen auf sich
z0g.

141. Sie glaubten Sitten zu haben, Tugen-
den zu besitzen und alle Pflichten zu erfiil-
len, wenn sie die unniitzen und oft strafba-

> Man sieht wohl, daB Platon und Pythagoras ihre
mystische Moral von dgyptischen Priestern gelernt
haben. Die Moral ist unter allen Wissenschaften die
deutlichste und die einfachste; sie wird unniitz,
sobald sie geheimnisvoll wird, und unbegreiflich,
wenn sie mit der Religion, die nie etwas anderes als
ein Magazin von Fabeln, Allegorien und Geheim-
nissen gewesen ist, verbunden wird.
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ren Befehle, die man vom Himmel herab-
kommen lieB, getreulich vollzogen.

142. Umsonst riefen ihnen Natur und Ver-
nunft zu, daB sie an die Erde denken, sich
mit ihrem gegenwartigen Zustand beschaf-
tigen, ihr Gliick suchen und die Vernunft
aufkliren sollten, die ihnen sagte, daB sie
gut, gerecht und friedlich leben miiften.
143. Sie trachteten nach dem Wunderba-
ren, und ihnen war nichts angenehmer als
ratselhafte und iibernatiirliche Gottersprii-
che, durch die sie unruhig, ungesellig und
ungliicklich wurden, ohne daB sie den
Grund dieses Elends entdecken konnten.
144. Mit einem Wort, die Moral der Natur
wurde unter der Gewalt der Religion, die
ihr vorgezogen wurde, ausgerottet.

145. Die Vernunft mufite dem Wunderba-
ren weichen, ihre Stimme wurde nicht ge-
hort, weil man die fiirchterliche Stimme
desjenigen zu horen glaubte, dem alles un-
terworfen ist.

146. Die Moral wurde eine verwickelte,
dunkle und der Theologie unterworfene
Wissenschaft.

147. Sie wurde ungewifl und schwankend.
148. Sie hatte keine sicheren Grundsitze
und sie trotzte sehr oft den Gesetzen der
Natur.

149. Die allgemeine Wohlfahrt war geno-
tigt, der Schwirmerei zu weichen und man
muBte zu unendlichen Spitzfindigkeiten
seine Zuflucht nehmen, um die widerspre-
chenden und unverniinftigen Verordnungen
dieses unsichtbaren Monarchen zu vereini-
gen, der sich das Recht vorbehalten hatte,
die Erde durch seine Diener und abscheuli-
chen Stellvertreter regieren zu lassen.

150. Die dem Menschen so natiirliche
Selbstliebe, das Verlangen nach Gliick und
Erhaltung, die Zuneigung gegen seine Ne-
benmenschen und seine Ruhe wurden auf
formliche Befehle der Gottheit, die wollte,
daB der Mensch ohne Aufhoéren sich an-
strengte, sich in einer Welt ungliicklich zu
machen, die man ihm nur als einen Weg zu
einer anderen zeigte, ganz umgekehrt.

151. Durch die Fiirsten, die der Aberglau-
be iiberall vergottert hat, wurden die

Grundsidtze der Moral nicht weniger er-
schiittert.

152. Thr Eigensinn, ihre Leidenschaften,
ihr Wahnsinn wurden fiir Befehle des
Himmels gehalten.

153. Die Volker waren genoétigt, sich ih-
nen zu unterwerfen und die der gesunden
Moral am meisten entgegengesetzten Un-
terweisungen sowie die gefahrlichsten Vor-
urteile und die unbilligsten Gesetze waren
oft die Regeln, nach denen sie leben muB-
ten.

154. Sie hatten keine Begriffe weder vom
Guten noch vom Bosen, sondern hielten
sich berechtigt, Boses zu tun, wenn es der
Fiirst oder Gewohnheit und Gebrauch er-
laubten.

155. Krieg, Niedermetzelung, Riuberei,
Verriterei und politische Schelmerei waren
ehrliche, erlaubte und notwendige Hand-
lungen, wenn der Fiirst oder das vermeint-
liche Staatsinteresse sie befahl.

156. Gerechtigkeit war also nicht mehr auf
Erden, und die Tugend war verbannt.

157. Raub horte auf ein Verbrechen zu
sein, sobald der Fiirst seine Rechnung da-
bei fand.

158. Die der menschlichen Natur und
Empfindung am meisten widerstrebenden
Handlungen wurden in lobenswiirdige Ta-
ten umgeschaffen, sobald sie von den Sou-
veridnen befohlen und gebilligt wurden.

159. Den Fiirsten hielt man berechtigt zu
sein, alles fiir erlaubt zu halten und die
Moral wurde also nach dem Modell der
Gotter seinem Eigensinn untergeordnet.
160. Mit diesen so viel vermogenden Ur-
sachen, die die Moral verdarben und sie
ungewiB und schwankend machten, wollen
wir noch diese oft schddlichen und strafba-
ren Gebriuche verbinden, die die gemeinen
Meinungen des Volkes waren, die auf seine
Denkungsart und sein Betragen einen be-
standigen Einfluf hatten, und die alle seine
der Tugend und dem wahren Wohl der
Menschheit entgegengesetzten Handlungen
autorisierten oder sie doch wenigstens
rechtfertigten.
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161. Infolge dieser verkehrten Begriffe
wurden die wahrhaftesten Tugenden bis-
weilen mit Verachtung betrachtet, sie wur-
den Gegenstinde des Lacherlichen und zo-
gen denjenigen Strafe und Schande zu, die
den gemeinen Vorurteilen zum Trotz sie
dennoch ausiibten.

162. Bei Volkern, die an Kriege gewohnt
waren und das hochste Verdienst in Nie-
dermetzeln setzten, wurden Sanftmut, Ge-
duld und Verzeihung des angetanen Un-
rechts fiir Weichlichkeit gehalten, und die,
die diese Tugenden iibten, fiir ehrlos er-
klart.

163. Bei Volkern, die schon lange einer
verkehrten Regierung unterworfen waren,
wurde die Liebe zum allgemeinen Besten
fiir eine Narrheit und der Freund seines
Volks fiir einen strafbaren Rebellen gehal-
ten.

164. Die schindlichsten Laster hingegen
wurden bei so verdorbenen Volkern oft
genehmigt und durch das Beispiel bescho-
nigt, ja sie filhrten wohl gar zu Reichtii-
mern und Ehrenstellen.

165. Eheliche Treue, Schamhaftigkeit,
Bescheidenheit und unschuldige Sitten wur-
den fiir Schwiche gehalten und licherlich
gemacht.

166. Das sind die wahren Ursachen, die
die Moral vernichtet oder doch wenigstens
in eine bloBe spekulative und mit UngewilB-
heiten angefiillte Wissenschaft verwandelt
haben.

167. Die Religion machte durch ihre bloB
in der Einbildung bestehenden Griinde, die
sie ihr zu geben verpflichtet zu sein be-
hauptete, aus dieser eine romanhafte und
fabelhafte Wissenschatft.

168. Durch ihre Widerspriiche und durch
die schwirmerischen und morderischen
Tugenden, die sie vorschrieb, vernichtete
sie die Moral.

169. Durch ihre Spitzfindigkeiten und
durch die Miihe, die sie sich gab, sie mit
ihren ungeschlachten Traumereien und ih-
ren empdrenden Begriffen von der Gottheit
zu verbinden, verdunkelte sie die Moral.

170. Uberhaupt aber kehrte sie die Begrif-
fe der Moral ganz um, da sie absurde Mei-
nungen, AussOhnungen, Grimassen und
willkiirliche Zeremonien fiir wichtigere
Dinge als die Tugend erklarte.

171. Die Politik war durch ihre Gesetze
und Gebriuche, die sie gebar, durch die
Verbrechen, die sie autorisierte, durch die
Verderbnis der Sitten, die die Souveridne
einfiihrten, durch die Beispiele, die sie ga-
ben, und durch die Laster, die die verdor-
benen Hofe unter das Volk brachten, nicht
weniger eine Feindin der Moral.

172. Kurz, es verband und verschwor sich
alles, die Menschen unwissend und laster-
haft zu machen und ihre Begriffe von Tu-
gend und Laster zu verwirren.

173. Es war also nichts besonderes, daf
diese so verstellte Wissenschaft unerreich-
bar und fiir diejenigen, die sie studierten,
ein Gegenstand spitzfindiger Untersuchun-
gen und unendlicher Streitigkeiten wurde.
174. Alles darin war zweifelhaft und
gleich bei dem ersten Schritt war man ver-
legen zu wissen, worauf man sie griinden
wollte.

175. Die Priester griindeten sie auf den
Willen der Gotter, die fiir die Bewohner
der Erde niemals die gleichen waren, und
deren angebliche Gotterspriiche nach den
Begriffen oder dem Interesse derer, die sie
reden lieBen, verdndert wurden.

176. Andere griindeten die Gerechtigkeit
auf die widersprechenden Gesetze der Vol-
ker, die gewohnlich weiter nichts sind als
Ausdriicke der Leidenschaften, des Wahn-
sinns und der Unerfahrenheit der Regenten,
oder absurder Vorstellungen, licherlicher
Vorurteile, bald voriibergehender Vorteile
und uniiberlegter Einfille der verschiede-
nen Volker der Welt.

177. Aus diesem Grund sieht man die ab-
scheulichsten Verbrechen, die schwirzesten
Taten und die schéandlichsten Laster in ei-
nem Land autorisiert und geheiligt und in
einem anderen Land verabscheut.

178. Die Sittenlehre der Volker wurde in
den Grenzen einer verderbten Politik ein-
geengt.
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179. Was diesseits des Flusses oder Berges
eine ehrenvolle und gute Handlung war,
das wurde jenseits eine abscheuliche Hand-
lung.

180. Die Gotter, die Souveridne und die
Gesetze eines Staates autorisierten auf der
einen Seite, was die Goétter, die Souverine
und die Gesetze auf der anderen Seite ver-
bannten und bestraften.

181. Der Tatar war ein Vatermorder, der
Spartaner ein Kindermorder, der Jude ein
StraBenrduber, der Christ ein Ungeheuer
der Grausamkeit, der Romer die Peitsche
der Volker, der Inder liederlich und der
Spanier grausam und intolerant.”

182. Indessen hielt sich ein jedes dieser
Volker zu seinem Betragen berechtigt, es
mag nun seiner Gotter, oder des Interesses
seines Vaterlandes oder seiner Achtung
gegen hergebrachte Gewohnheiten wegen
geschehen sein.

183. Eine herrliche Moral, die sich auf die
Begriffe wenig risonierender Volker griin-
det, die von ihren religiésen und politischen
Fiihrern vorsitzlich zu Irrtiimern verleitet
werden!

184. Sonderbare Sitten, die die schindlich-
sten Verbrechen und die die Menschheit am
meisten emporenden Handlungen autorisie-
ren!

185. So wie eine einzige Sonne fiir alle
Bewohner der Erde scheint, so mufl auch
eine einzige Moral ihre Fiihrerin sein!

186. Ungeachtet der Verschiedenheit ihrer
Meinungen, ihrer Erziehung, ihrer Gesetze
und Gebriuche, ungeachtet der fast unend-
lichen Verschiedenheit, die Klima und
Temperament unter ihnen machen; so ist
doch ihre Natur {iberall die gleiche.

187. Sie haben einerlei Sinne, einerlei Be-
diirfnisse und einerlei Wiinsche, und sind
gezwungen, einerlei Mittel anzuwenden,
um ihnen Geniige zu tun.

" Es ist einleuchtend, daB es die Religion gewesen
ist, welche die Romer zu Eroberern, das heifit zu
Ungerechten und Blutdiirstigen machte. Die gottli-
chen Orakel hatten ihnen, so wie den Juden, die
Herrschaft der Welt verheiBen.

188. Alle Menschen werden auf gleiche
Art geboren; alle erndhren, erhalten und
zerstoren sich durch gleiche Mittel.

189. Alle sind heftig fiir sich eingenom-
men.

190. Alle wiinschen gliicklich zu sein.

191. Alle bediirfen zur Erhaltung ihres
Zwecks Beistand.

192. Alle suchen, was ihnen wiinschens-
wert zu sein scheint.

193. Alle flichen, was sie fiir schidlich
halten.

194. Alle sind der Erfahrungen, des Nach-
denkens und des groferen oder geringeren
Grades der Vernunft fahig.

195. Alle sind also fdhig, den Wert der
Tugend und die Gefahr des Lasters zu er-
kennen.

196. Das sind die wahren Prinzipien, auf
die eine allgemeine Sittenlehre fiir alle
Menschen gegriindet werden muB.

197. Auf die gemeinschaftliche, wesentli-
che Beschaffenheit aller Menschen, auf ihre
Natur und auf immerwihrende Bediirfnisse
muB sie sich stiitzen.

198. Die Erfahrung muf ohne Aufhdren
ihre Vorschriften bestitigen, und niemals
muB sie sich widersprechen oder Liigen
strafen.

199. Uberall und zu allen Zeiten macht sie
gliicklich, wonach wir alle trachten.

200. Endlich muff das, was fiir alle be-
stimmt ist, auch von allen gefiihlt und emp-
funden werden.

201. Eine auf diese unverinderlichen Prin-
zipien gegriindete Moral ist die einzige, die
dem Menschen zutriaglich ist, und diese ist
die einzige dem menschlichen Geschlecht
notwendige Religion.

202. Fiir uns ist es also genug, wenn wir
wissen, daB} die Tugend bestindig niitzlich,
und das Laster bestindig schidlich ist, sol-
chen Wesen, die denken und das Vergnii-
gen begehren und den Schmerz fliehen.
203. Die Tugend ist das Vergniigen und
das Laster der Schmerz, die durch die
Handlungen des Willens bewirkt werden.
204. Um unsere Handlungen zu ordnen,
bedarf es nur der Uberlegung, daB alle
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Menschen, so wie wir selbst, ihre eigene
Wohlfahrt suchen, und daf3 sie mithin nur
diejenigen lieben, von denen sie in ihren
Wiinschen unterstiitzt werden, und daB sie
gezwungen sind, diejenigen zu hassen, die
ihnen zuwider handeln.

205. Etwas Uberlegung wird uns jeden
Tag zeigen, daBl wir allein und der Hilfe
anderer beraubt, an unserer eigenen Gliick-
seligkeit nicht kriftig arbeiten konnen; dafl
uns die gesellschaftliche Verbindung niitz-
lich ist, und daBl, wenn sie besonders unse-
ren Vorteil befordern soll, unsere Gesell-
schafter sich verbinden miissen, uns zu
helfen.

206. Die Erfahrung wird uns die Mittel
unserer Erhaltung lehren und uns die Not-
wendigkeit beweisen, durch unser Betragen
die Gewogenheit anderer Wesen, die im-
stande sind, zu unserem Gliick beizutragen,
zu erhalten.

207. Auf diese einfachen Grundsitze redu-
ziert sich das ganze Gesetzbuch der Natur.
208. Die Lehren der Moral sind also kein
Eigentum spitzfindiger Kopfe.

209. Nein, sie sind dem Verstand eines
Menschen, was sage ich, eines Kindes voll-
kommen angemessen.

210. Die Moral muB zu allen Menschen
eine Sprache reden, und sie wird auch im-
mer richtig verstanden werden, wenn nicht
Vorurteile die Ohren verstopft haben.

211. Ist es demnach wohl schwer, einem
jeden Menschen zu beweisen, daB er allein
nicht gliicklich sein konne, daB er des Bei-
standes anderer bediirfe, und dafB dieser
Beistand demjenigen gemal ist, den man
ihm selbst leistet?

212. Bedarf es eines besonderen Scharf-
sinns, um zu sehen, daB wir unsere eigene
Gliickseligkeit untergraben, wenn wir den-
jenigen Schaden zufiigen, die uns umge-
ben?

213. Bedarf es der Anstrengung eines gro-
Ben Kopfes, um wahrzunechmen, daf ein
sich selbst liebendes und achtendes Wesen
sich bemiithen muB, durch sein Betragen
den anderen Empfindungen mitzuteilen, die
er wiinscht?

214. Es ist wahr, daB diese so klaren und
deutlichen Vorschriften verwickelt und
dunkel werden, wenn sich ihnen betriigeri-
sche Systeme in den Weg stellen, die uns
verbieten, uns selbst zu lieben, an unserer
Wohlfahrt zu arbeiten, uns an irdische Din-
ge zu halten, den Himmel aus dem Gesicht
zu verlieren, den man uns oft selbst iiber
das Gute, was wir getan haben, erziirnt
vorstellt, die uns alle Zuneigung, Nachsicht
und ErlaB der Strafe gegen diejenigen un-
tersagen, mit denen wir doch zusammenle-
ben miissen.

215. Durch die verkehrte Politik, die es
darauf anlegt, den Menschen gegen seinen
Mitmenschen feindlich gesinnt zu machen,
die ihn zwingt, sein Vaterland zu hassen,
worin er nichts als Verachtung, Ungerech-
tigkeiten und Grausamkeiten erfahrt, und
die ihn ndtigt, wenn er selbst gliicklich ma-
chen will, andere ungliicklich zu machen,
sind jene Grundsitze nicht weniger ver-
nichtet worden.

216. Die Menschen werden keine sicheren
und gewissen Grundsitze der Moral haben,
solange sie diese von der Religion abhingig
machen, deren Befehle mehr als die Geset-
ze der Natur geachtet, deren Orakel mehr
als die Stimme der Vernunft gehort wer-
den; deren Launen die einzigen Regeln des
Rechts und des Unrechts sind; deren Geset-
ze den Gesetzen der Tugend vorgesetzt,
deren angebliche Vorteile dem wahren In-
teresse der Gesellschaft vorgezogen, von
deren gierigen Priestern die Laster und
Verbrechen ausgesohnt, von deren Ausle-
gern und absurdesten Schmeichlern die
Souverédne bald vergéttert und in Tyrannen
verwandelt und bald von eben diesen Ge-
sandten Gottes als Rebellen und Verichter
der Religion und ihrer Diener durch ihre
eigenen Untertanen, auf ihr Anstiften, um-
gebracht werden.”’

217. Man kann es nicht oft genug wieder-
holen, daB unter den Menschen solange
schlechterdings keine wahre Moral vorhan-

" Die Geschichte des Juden- und Christentums lie-
fert von allen Religionen hierzu die besten Beweise.
(siehe Hierokles, Celsus und Porphyrius).
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den sein konne, solange man ihnen einen
mit Lastern und Unvollkommenheiten be-
hafteten Gott zum Muster ihres Betragens
vorhilt.

218. Ein eigensinniger und verdnderlicher
Gott, dessen Verhalten in dicke Wolken
gehiillt ist, ein Gott, wie ihn alle Religionen
anbeten und nachzuahmen gebieten, ein
Gott, der ohne Aufhoren gegen den Men-
schen aufgebracht ist, ein despotischer
Gott, der das Recht hat, ungerecht sein zu
diirfen, weil er allmichtig ist, ein solcher
Gott kann weder die Grundlage einer ver-
niinftigen Moral sein noch als ein Muster
der Tugend aufgestellt werden.”

219. Die Moral wird ein bloBes Hirnge-
spinst sein, und ihre Vorschriften werden
jedesmal verachtet werden, wenn sie der
verderbten Politik und den Souveridnen zu-
wider sind, die ebenso despotisch, ebenso
wenig tugendhaft, und ebenso phantastisch
und unverniinftig sind wie die Gotter des
Aberglaubens.

220. Sie wird ganz vergeblich zu den Un-
tertanen reden, solange ihre Herren sich
ihrer gottlichen Rechte bedienen, das heift,
solange sie die Aufklirung mit aller Macht
hindern und sie zwingen, lasterhaft und
ungliicklich zu sein.

221. Indessen ist die Moral dazu gemacht,
die Handlungen der Menschen zu ordnen.
222. Die Tugend ist fiir sie die allerwich-
tigste Sache.

223. Sie soll den Fiirsten befehlen, die
Regierungen regulieren, die Gesetzgebung
leiten, das Recht der Volker festsetzen und
der einzige und wahre Wegweiser der Vol-
ker und aller einzelnen Menschen sein.

224. Sie allein kann sie gliicklich machen,
und sie allein hat also auch das ausschlieB-

8 Die Theologen sagen, daB die Gerechtigkeit Got-
tes nicht die Gerechtigkeit des Menschen sei. Aber
was verstehen sie in diesem Fall unter gottlicher
Gerechtigkeit? Wir konnen uns unmoglich einen
anderen Begriff von der Gerechtigkeit machen als
den, den die Menschen davon haben. Wenn Gott
nicht nach ihrer Weise gerecht ist, so ist es ihnen
unmdglich zu wissen, ob er gerecht ist und wie er es
sein konne.

liche Recht, Verehrung, Achtung und Ge-
horsam zu fordern.

225. Alle, die ihr widersprechen, sind
Verfiihrer, Rebellen und Gottlose, die man
ohne Gefahr nicht héren kann.

226. Mit einem Wort: ich wiederhole es,
die Moral ist die einzige Religion, die dem
Menschen notwendig ist.

227. Er ist religios, wenn er verniinftig,
wenn er niitzlich, wenn er tugendhaft ist; er
ist verniinftig, wenn er den Antrieben sei-
ner eigenen Natur, mit Riicksicht auf die
Natur der Wesen, unter denen das Schick-
sal ihn hinzusetzen fiir gut befunden hat,
folgt.

228. Das ist die Religion, die die Natur fiir
das ganze menschliche Geschlecht bestimmt
hat.

229. Jeder Mensch wird ihre Dogmen
kennen, sobald er sein eigenes Herz befra-
gen, in sich selbst kehren und untersuchen
wird, wer er sei, was er wolle, was er
wiinsche und auch wissen, was er sich
selbst und seinen Nebengeschopfen schul-
dig ist.

230. Er hat also nicht nétig, weder zur
Religion noch zu den Orakeln ihrer Diener
seine Zuflucht zu nehmen, um zu wissen,
was er tun und unterlassen miisse.

231. Er hat nicht nétig, seine Aussichten
iiber seine wirkliche Existenz zu erstrek-
ken, um Griinde zu finden, die ihn zwin-
gen, an seiner gegenwartigen Wohlfahrt zu
arbeiten.

232. Er befindet sich in dieser Welt, in der
er sich von Menschen umgeben sieht, die
geneigt sind ihm zu helfen, wenn er ihnen
Gesinnungen zeigt, die sie genehmigen,
und die ihn verabscheuen, wenn er der all-
gemeinen Bestrebung zuwider handelt.

233. Er bedarf weder Belohnungen, noch
der Bestrafungen eines anderen Lebens, um
in diesem Leben tugendhaft zu sein.

234. Die Erfahrung beweist ihm stiindlich,
daB der Bosewicht ein hassenswiirdiges und
verachtenswertes Geschopf ist, und daf} der
rechtschaffene Mann geliebt und geehrt
wird, selbst von denen, deren Lebenswan-
del dem seinigen entgegen ist.
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235. Er darf nur ein wenig die Augen auf-
tun; so wird er sehen, dal3 die Gesellschaf-
ten und die Mitglieder, aus denen sie zu-
sammengesetzt sind, deshalb so elend sind,
weil sich die Laster der Menschen immer
selbst bestrafen.

236. Die Regierungen sieht er mit Armut
und Schwiche und allen daraus entstehen-
dem Ungliick bestraft, weil ihr Ehrgeiz,
ihre Launen, ihre Gier und ihre Verdor-
benheit die Quellen erschopft, den Mut
vernichtet und die Tatigkeit zerstort haben.
237. Eine tagliche Erfahrung beweist ihm
uniiberwindlich, daB er kein Laster, keine
Ausschweifung begehen konne, ohne Ge-
wissensbisse zu erfahren, sich einer kiinfti-
gen Reue auszusetzen und sich selbst zu
schaden.

238. Diese so einfache und reine Religion
redet zu allen Nationen in gleicher Sprache
und ein jedes verstindige Wesen versteht
sie.

239. Sie ist nicht ein Produkt der Einbil-
dungskraft; sie ist durch die menschliche
Natur selbst hervorgebracht worden, die
uns bekannt genug ist, um ihre Absichten,
ihr unabénderliches Bestreben, ihre Griinde
und ihr Betreiben zu wissen.

240. Sie ist nicht mit Schatten des Ge-
heimnisses umgeben, und bedeckt sich
nicht mit einer Larve von Fabeln und Alle-
gorien.

241. Sie leitet ihre Abkunft nicht von den
Regionen des Himmels her, sondern ge-
steht, daB sie menschlichen Ursprungs und
fiir die Erde bestimmt sei.

242. Sie ist nicht das Eigentum einiger von
einer parteiischen Gottheit privilegierter
Personen und einiger Auserwihlter; sie ist
die gemeine Religion aller verniinftigen
Wesen.

243. Indem sie die Natur an das Licht
brachte; so bestimmte sie sie fiir alle ihre
Kinder; sie pflanzt sie in die Herzen aller
Menschen und grabt sie mit unausloschli-
chen Buchstaben ein.

244. Die Wahrheit und Echtheit ihrer Be-
weise griindet sie auf die Ubereinstimmung
aller Menschen, auf das einmiitige Zeugnis

aller Volker der Erde, auf die verniinftige
Liebe, die jeder Mensch gegen sich selbst
hat, und auf das bestindige Bediirfnis sei-
ner Nebenmenschen.

245. Thre Befehle konnen durch Linge der
Zeit, durch Gebrauch, ja durch eine vollige
Revolution der Erde, weder aufgehoben
noch verdndert werden.

246. Thre Verehrung besteht nicht in einer
unfruchtbaren, unniitzen und leeren Pracht,
die nur mit den Augen spricht; ihre Lehr-
sitze sind keine schwankenden und dem
Despotismus unterworfene Spitzfindigkei-
ten; sie redet zum Herzen, ihre Gebote
sind, handle mit Vernunft und ihr Nutzen
zeigt sich in einem jeden Augenblick.

247. Gleich weit entfernt von einem unsin-
nigen Enthusiasmus oder einer erhabenen
Trunkenheit, die den Menschen iiber seine
Sphire hinaus setzt, oder diesem Stand der
Knechtschaft und der Niedrigkeit, in den
ihn der Aberglaube stiirzt, verlangt diese
der menschlichen Natur angemessene Reli-
gion nicht, ihn zu entmenschen.

248. Sie 148t ihm seine Leidenschaften, sie
steuert und genehmigt sie, wenn sie ihn
wirklich gliicklich machen, sie nennt sie
Tugenden, wenn sie seinen Mitmenschen
niitzlich, und bewundert sie, wenn sie der
Gesellschaft vorteilhaft sind.

249. Jeder tugendhafte Mensch ist ihr
Priester und Prediger, das Weltall ist ihr
Tempel und die Tugend ihre Gottheit.

§ 16 EinfluB der Religion auf die Gliick-
seligkeit einzelner Menschen. Sie macht
sie hochst ungliicklich.

1. Wir haben bisher die allgemeinen
Wirkungen, die die Religion auf Politik und
Moral duBern, gepriift, und es bleibt uns
nur noch iibrig zu untersuchen, auf welche
Art sie auf diejenigen wirkt, die sich ihren
Vorschriften am meisten unterwerfen oder
die sich bestreben, ihre Gesetze recht
plinktlich zu erfiillen und sie niemals aus
dem Auge zu lassen.
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2. Wir wollen also sehen, ob in einer
jeden Gesellschaft die religiosesten Men-
schen die gliicklichsten sind; ob die vom
Himmel am meisten begiinstigten und das
Wohlgefallen des Allerhochsten vorziiglich
verdienenden Personen Vorziige geniefien,
durch die sie sich von anderen Menschen
unterscheiden.

3.  Alle Religionen der Welt stellen zum
Gegenstand ihrer Verehrung eine fiirchter-
liche und boshafte Gottheit auf.

4.  Wenn Furcht die Gotter gebar und
ihre Verehrung im SchoB des Elends er-
zeugt wurde, so war es auch Furcht, die ihr
Reich dauerhaft machte, und Elend, was
die Menschen zu einem Altar schleppte,
von dem das Gliick sie entfernt haben wiir-
de.

5.  Pest, Hungersnot, Erdbeben und an-
dere ungliickliche Begebenheiten sind hin-
reichend, die Volker wiederum in den
Aberglauben zu stiirzen, und Krankheit,
Widerwirtigkeit und Melancholie fiihren
oft der Religion Personen wieder zu, die
sich auf immer aus dem Irrtum geholfen zu
haben scheinen.

6. Dies vorausgesetzt, 1aBt sich leicht
erraten, warum die Religion, die nur ge-
macht ist, verdrieBliche Vorstellungen her-
vorzubringen, und die allezeit in einem
traurigen Ton von ihren Gegenstinden re-
det, aufgerdumten Personen gewdhnlich
nicht gefillt, bei Leuten, die Zerstreuungen
und Vergniigungen lieben, keinen Eingang
findet und tauben Ohren predigt, wenn sie
auf solche stofit, die von heftigen Leiden-
schaften getrieben werden oder die in ihren
Angewohnheiten schon alt geworden sind.
7. Nur auf miBvergniigte, melancholi-
sche Menschen und auf solche, die Not und
Kummer zu dem Ton ihrer Lektionen ge-
stimmt haben, nur auf krankliche, mutlose,
die vor allem zittern und die die Vernunft
nicht stirken oder heilen kann; nur auf
Schwirmer, deren gar zu lebhafte Einbil-
dungskraft sich gern verirrt; nur auf Un-
wissende, deren verwahrloster Kopf sich
nicht verbessern l4ft, und auf solche, die
das Unvermdgen, selbst zu denken, geneigt

macht, alle Leidenschaften anzunehmen,
die man ihnen einfl68en will, nur auf sol-
che Menschen macht die Religion einen
tiefen Eindruck.

8.  Scharfsinnige und geistreiche Perso-
nen konnen sich von der Religion betriigen
lassen, weil es ihnen, was diesen Punkt
betrifft, an Beurteilungskraft fehlt.”

9.  Da der Schrecken die Grundlage allen
Aberglaubens ist, so miissen wir auch seine
Symptome bei allen denen antreffen, die
mit dieser gefihrlichen Pest behaftet sind.
10. Wir sehen, daB Einbildung sie mit
fiirchterlichen Bildern anfiillt, von denen
sie ohne Aufhoren verfolgt werden und die
alle ihre Vergniigungen vergiften.

11. Wir finden sie wegen eitler Gewis-
sensskrupel beunruhigt und von Gewis-
sensbissen, wegen gleichgiiltiger Handlun-
gen, gequilt, aus denen aber die Religion
oft unverzeihliche Verbrechen macht.

12. Mit einem Wort: der Abergldubische
kann mit hypochondrischen Leuten vergli-
chen werden, die ihrer eingebildeten Ubel
wegen in bestindiger Furcht sind, und die
sich ohne Authoren iiber eine Gesundheit
beunruhigen, der gar nichts zu drohen
scheint.

13. Sie sehen iiberall Gefahr, sie fiirchten
bei jedem Schritt dem Tod zu begegnen

" Man muB erstaunen, wenn man eine groBe Anzahl
verniinftiger Leute iiber alle Sachen rasonieren hort,
die, wenn von der Religion gesprochen wird, ihre
Vernunft verloren zu haben scheinen. Ja sie weigern
sich sogar, die Griinde, die man ihnen vorlegen
will, zu horen. Indessen 148t sich diese Erscheinung
sehr wohl aus der Gewalt der Erziehung, der Ge-
wohnheit und des Vorurteils erkliren. Wie kann
man verlangen, daB Menschen, denen man von
Jugend auf gesagt hat, daB die Religion iiber die
Vernunft sei, daB sie nicht zu ihrem Gebiet gehore,
daB man an ihrer Wahrheit, ohne ein Verbrechen zu
begehen, nicht zweifeln, noch sie vor den Richtstuhl
der Vernunft, die man fiir verdorben ausgibt, for-
dern koénne; wie kann man, sage ich, von ihnen
verlangen, daB sie bei Religionsmaterien ihre Ver-
nunft gebrauchen sollen? Der gelehrte Verfasser des
,Verniinftigen Christentums® war gezwungen, es
ganz und gar zu verstellen. Wahnsinn und Vernunft
sind nicht fiireinander gemacht.
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und machen sich am Ende mit Hilfe ihrer
Einbildung wirklich krank.

14. Der Abergliaubische ist sich von allen
Zeiten her immer gleich geblieben.

15. Die Gotter haben eine andere Gestalt
angenommen, der Gottesdienst hat sich
verandert; aber der Abergldubische hat
immer gezittert, immer daran gedacht, sich
zu martern, immer gesucht, sich ungliick-
lich zu machen, in der Meinung, dadurch
das Wohlgefallen der unsichtbaren Gotthei-
ten, die er ehren wollte, zu erhalten.

16. ,Derjenige“, sagt Plutarch, ,der die
Gotter fiirchtet, fiirchtet sich vor allem; er
fiirchtet die Erde, das Meer, die Luft, den
Himmel, die Finsternis und das Licht, das
Gerausch, die Stille, die Traume etc.
17. Sklaven vergessen wéihrend
Schlafes die Héarte ihrer Herren.

18. Der Schlaf vertreibt den Verdrul und
die Feinde derer, die sich in Gefingnissen
und Banden finden.

19. Die giftigsten Wunden, die schlimm-
sten Geschwiire, die den Korper grausam
zerfleischen, lassen etwas nach in der Zeit,
in der die Leidenden schlafen.

20. Der Aberglaube aber erlaubt dem
Aberglaubischen nicht, Atem zu holen.

21. Er allein macht mit dem Schlaf kei-
nen Waffenstillstand.

22. Er 148t der Seele keine Ruh, noch
erlaubt er ihr zur Erholung sich der trauri-
gen Ideen zu entduBern, die sie sich von
ihrem Gott gemacht hat.

23. Ja was noch mehr ist: der Schlaf des
Aberglaubischen ist die Holle und der Auf-
enthalt der Verdammten.

24. Er erweckt in ihm schreckliche Bil-
der, fiirchterliche und ungeheure Erschei-
nungen.

25. Er zeigt ihm Teufel und Furien, die
die ungliicklichen Seelen martern und raubt
ihm also durch seine eigenen Triume die
Ruhe, worliber der Aberglidubische, selbst
wenn er erwacht ist, sich nicht untersteht
zZu spotten etc.

26. Der Tod ist das Ende des Lebens fiir
alle Menschen, aber dem Aberglauben
macht er kein Ende; er erstreckt sein Reich

ihres

noch iiber das Grab hinaus; seine Furcht
dauert ldnger als das Leben, weil er mit
dem Tod die Vorstellung vom ewigen
Elend verbindet.

27. Die Aberglaubischen fiirchten die
Gotter und trotzdem nehmen sie ihre Zu-
flucht zu ihnen; sie schmeicheln sie und
klagen sie an; sie beten sie an und be-
schimpfen sie, woraus folgt, daf sie diese
hassen; sie konnen fiir diese Gotter keine
andere Gesinnung haben, weil sie glauben,
daB sie ihnen alles bisher erduldete und
kiinftig zu erduldende Elend zu danken
haben. “*

28. Ich weiB den lebhaften und starken
Ziigen, unter denen uns einer der groften
Maler des Altertums den Aberglauben vor-
stellt, nichts hinzuzufiigen.

29. Wir finden darin auch die Aberglau-
bischen unserer Zeit und alle ungliicklichen
Schlachtopfer der Schwirmerei, der Un-
wissenheit und der Furcht, die die Religion
zu Feinden wider sich selbst macht.

30. Nachdem sie einmal den Himmel mit
boshaften Wesen bevolkert haben, durch
die die Welt regiert werden soll, und von
denen sie sowohl in diesem als in einem
anderen Leben ihr Schicksal abhingen las-
sen; so muB auch ihr Kopf notwendig mit
Unruhe und Schrecken angefiillt sein.

31. Ohne Aufhdren miissen sie sich mit
diesen wichtigen Gegenstinden beschifti-

8 Plutarch, de Superstitione. Die Griechen nannten
den Aberglauben deisidaimoneia, Furcht vor boshaf-
ten Geistern. (Deisiddmonie, Teufelsfurcht). Solan-
ge die Menschen gliicklich sind, iiberlassen sie sich
nicht dem Aberglauben. Das Ungliick macht sie
dazu geneigt. Curtius bemerkt, dafl Alexander nach
der Niederlage des Darius die Wahrsager nicht
gefragt habe. Als aber die Baktrianer abgefallen
waren, die Skythen seine Staaten verheert hatten
und er wegen einer Wunde im Bett liegen muBite, da
habe er befohlen, den Aristander zu opfern. Kleo-
menes, Konig von Sparta, wurde nach einem langen
Leben hochst aberglaubisch, obgleich er sein ganzes
Leben lang die Religion verachtet hatte. Als ihm
einer liber diese Verdnderung seine Verwunderung
bezeugte; so sagte er: woriiber staunst du? Ich bin
jetzt nicht mehr derjenige, der ich ehemals war, und
da ich nicht mehr der gleiche bin, so bin ich auch
nicht mehr der gleichen Meinung.
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gen, bestindig ihr eigenes Betragen unter-
suchen, und gegen sich selbst in Furcht
stehen.

32. Ihr ohne Ursache beunruhigtes Ge-
wissen macht ihnen bestindige Gewissens-
zweifel; die natiirlichsten und unschuldig-
sten Handlungen verwandeln sich vor ihren
eingenommenen Augen in Verbrechen, und
ihre Einbildungskraft zeigt ihnen die schon
errichteten Scheiterhaufen, worauf sie bis
in Ewigkeit ausgesohnt werden sollen.

33. Wenn also der Aberglaubische seinen
Religionsgrundsitzen oder den traurigen
Begriffen, die er sich von der Gottheit ge-
macht hat, nicht ungetreu sein will; so muf
er in Bekiimmernis und Trédnen sein Leben
hinbringen.

34. Mit Entziicken muB3 er nach den un-
gereimtesten Praktiken greifen, die man
ihm als geschickt vorlegt, seinen Gott zu
besanftigen, und seine traurigen Tage damit
hinzubringen, oft eingebildete Fehler zu
versOhnen.

35. Einzig mit seinen Religionspflichten
beschiftigt, die ihn ganz verschlingen, kann
er an seinen Nebenmenschen nicht denken.
36. Er wiirde sich ein Verbrechen daraus
machen, wenn er seinen Gott einen Augen-
blick aus dem Gesicht verlore.*'

37. Immer mit einem so unangenchmen
Gegenstand beschiftigt wird der Aberglau-
bische nicht nur unniitz, sondern seine ihm
zur anderen Natur gewordene Melancholie
macht ihn wild und ungesellig; bestindig
mit sich selbst unzufrieden, wie koOnnte er
mit anderen im Frieden leben?

38. Verpflichtet, sich alle Vergniigungen
und Ergotzlichkeiten zu untersagen, wie
sollte er daran denken konnen, solche ande-

81 Ein christlicher Kaiser hielt es fiir seine Schuldig-
keit, Gott wegen aller der Zeit um Vergebung der
Siinden zu bitten, die er seinem Dienst raubte, um
sie zur Regierung des Staates anzuwenden. Eine
christliche Sekte setzte die Vollkommenheit im
immerwihrenden Beten. Die Priester und die christ-
lichen, japanischen, indischen und mohammedani-
schen Monche tun nichts als Beten, was einen Gott
voraussetzt, der entweder nicht weif, was ihnen
fehlt oder der zu boshaft ist, ihnen ohne viele
Schwierigkeiten etwas bewilligen zu wollen.

ren zu verschaffen, da sie seinem Gott mif-
fallen?

39. Endlich, sich selbst zu hassen ge-
zwungen, wie kann er da Zuneigung,
Nachsicht und Sanftmut gegen seine Mit-
menschen hegen, und ihnen Fehler verzei-
hen, die Gegenstinde des gottlichen Zorns
sind?

40. Nein: der immer in sich selbst un-
gliickliche Abergldaubische kann das Schau-
spiel der Frohlichkeit nicht leiden.

41. Vergniigungen fallen ihm beschwer-
lich.

42. Selbst die Heiterkeit anderer macht
ihn verdrieBlich, und um das Wohlwollen
seines himmlischen Tyrannen zu erhalten,
arbeitet er unaufhorlich daran, sich all de-
nen, die sich ihm nahen, unausstehlich zu
machen.

43. Das sind gewohnlich und das miissen
auch notwendig immer die Wirkungen der
Religion bei all denjenigen sein, die ihr in
der Tat zugetan sind und die ihren Grund-
sdtzen gemiB leben wollen.

44. Es ist unmoglich, daB ein Mensch,
der seinen Gott der Rache, des Zorns und
der Eifersucht fihig hilt, den er sich be-
standig in seinem Gemiit vergegenwartigt;
der seine funkenden Augen immerwéahrend
auf sein Betragen gerichtet sieht; der sich
vorstellt, daB man ihn wider Wissen und
Willen beleidigen konne; der da glaubt, daB
dieser eifersiichtige Gott nicht erlaube, dafl
jemand sein Herz zwischen ihm und seine
Kreaturen teile; es ist unmoglich, sage ich,
daB ein solcher Mensch sich der Frohlich-
keit iiberlassen, sich einer Liebe gegen die,
die ihn umgeben, erlauben, und sich mit
einer anderen Sache als dem fiirchterlichen
Argus, dessen Blick nichts entgehen kann,
beschéftigen konne.

45. Alles Vergniigen ist einem Sterbli-
chen untersagt, der diese Welt nur fiir ei-
nen Ort der Priifung hélt, in dem er unter
den Gesetzen eines strengen Herren lebt,
der bereit ist, ihn ewig ungliicklich zu ma-
chen, weil er seine verfanglichen und oft
unverstindlichen Gesetze iibertreten hat.
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46. In solchen Umstinden sich der Freu-
de tiiberlassen, hiefie die hochste Stufe der
Narrheit besteigen, und ein Lachen unter
einem traurigen, verdrieBlichen und eigen-
sinnigen Gott wire der grofte Unsinn.

47. Er wirde ohne Zweifel iiber die
Frohlichkeit seiner Sklaven, die er in jedem
Augenblick in den Tod schicken kann,
hochst aufgebracht werden.

48. Ein trauriger Gott und ein frohlicher
Andéachtiger sind ganz unvertrigliche Din-
ge.82

49. Man muB sich also iiber das ernsthaf-
te und traurige Wesen und iiber das melan-
cholische Gemiit, das man bei dem groften
Teil derjenigen Menschen wahrnimmt, die
von dem Geist des Aberglaubens sehr stark
angesteckt sind, nicht wundern.

50. Eine betriibte und schmerzliche Reli-
gion ist dazu gemacht, den Frieden aus der
Seele zu verbannen und den Vergniigungen
den Krieg anzukiindigen.

51. Unter einem Gott, der selbst ein Bei-
spiel des Leidens gegeben hat, darf man
nur seufzen, leiden und beten.

52. In der Tat, mit welchem Recht kann
sich ein schuldiges Geschopf der Leiden
und der Traurigkeit iiberheben, wenn sein
unschuldiger Gott sich freiwillig selbst ge-
opfert hat?

53. Infolge dieser Grundsitze ist es ohne
Zweifel geschehen, daB alle diejenigen, die
sich der Religion bedient, um {iber die
Menschen ein Ansehen zu erhalten, ge-

8 Die andichtigsten Christen sind gewohnlich ver-
drieBlich und melancholisch. Alles muf} sie bestin-
dig zur Traurigkeit hinziehen. Ist es erlaubt, aufge-
rdumt zu sein, wenn man einen gegeifielten, mit
Dornen gekronten und gekreuzigten Gott anbetet?
Opuleius wirft den Agyptern ihre Gesinge und ihre
traurigen Zeremonien vor. Ihr Osiris war wie Chri-
stus ein sehr ungliicklicher Gott, der viel Ungemach
erduldet hatte. Der Adonis der Syrer, war auch ein
ungliicklicher Gott, dessen traurige Verehrer sich
verstimmelten und zerfleischten, wie die Priester
der Kybele oder wie die Jogas der Inder oder wie
die Monche im Papsttum. Der Begriff von einem
Gott muBl den, der dariiber nachdenkt, in bestindi-
ger Traurigkeit erhalten. Dieser Gott ist fiir einen
solchen Menschen ein Hauskobold, (Dimon) den er
auf keine Art loswerden kann.

wohnlich eine grofie Strenge und vielen
bosen Humor gezeigt haben, was immer fiir
eine wahre Vollkommenheit gehalten wur-
de.

54. Je strenger die Sekte und je trauriger
der Aberglaube ist, desto leichter 148t sich
der Pobel betriigen, der beides mit Grund
den Absichten Gottes fiir hochst gemif
erkennt.

55. Ein Enthusiast, dessen AuBeres
Schiarfe und Strenge verkiindigt, dessen
blasses, mageres und eingefallenes Gesicht
den Stempel der auferlegten BuBe tragt,
dessen hohle und tiefliegende Augen mit
Trinen benetzt scheinen, und von dessen
wehmiitiger Stimme die Kreuzgewdlbe ei-
nes dunklen Tempels widerhallend erschal-
len, ist sehr geschickt, die Gemiiter zu be-
wegen.

56. Seine Gegenwart allein ist eine im-
merwihrende Predigt.®

57. Man wiirde sich jedoch sehr irren,
wenn man glauben wollte, daB die Religion
auf alle diejenigen, die sich ihrem Joch
unterwerfen, auf gleiche Art und Weise
wirken miifite.

58. Thre Wirkungen sind ebenso ver-
schieden wie die Temperamente der Men-
schen; eine gliickliche Organisation verhin-
dert oft, tiefe Eindriicke zu machen.

59. AuBerdem zeigt sich dieses Hirnge-
spinst unter verschiedenen Gestalten, und
ein jeder hilt sich an diejenige, die er sei-
nem eigenen Charakter am angemessensten
findet.

60. Ohne Zweifel ist dies ein Gliick fiir
die aberglaubischen Volker, die einem

8 Die Fanatiker, die die meisten Verheerungen auf
Erden angerichtet haben, haben gewohnlich den
Pobel durch ihre grofie Strenge betrogen. Unsere
Puritaner erlangten im vergangenen Jahrhundert
bloB deshalb soviel Macht, weil sie sehr streng in
ihren Sitten zu sein vorgaben und weil sie, wenn sie
predigten, durch die Nase redeten. Mit Hilfe dieser
Grimasse iiberredeten sich diese enthusiastischen
Schelme, daB sie vollkommen wéren und vollkom-
mene Christen sind nicht geneigt, diejenigen in
Ruhe zu lassen, die sie nicht fiir vollkommen halten.
Die ruchlosen Menschen sind dem Staat nicht so
gefahrlich wie die Heiligen.
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Haufen unniitzer, kraftloser, sich hassender
und verfolgender Biirger gleichen wiirden,
wenn ihre religiosen Spekulationen auf alle
einen gleichen EinfluB hétten.

61. Obgleich die Menschen grofitenteils
die Gottheit nur vonseiten der Strenge und
des Schreckens betrachten; so gibt es doch
einige, wie wir gesehen haben, die ihre
Augen gegen diese fiirchterlichen Eigen-
schaften verschliefen, um sie desto mehr
auf ihre Giite, Gnade und Sanftmut richten
zu konnen.

62. Alle Gotter sind dem Janus gleich, sie
haben zweierlei Gesichter.

63. Ein jeder wihlt sich das Gesicht, das
ihm am meisten gefillt, und das ist immer
dasjenige, was er seiner eigenen Art zu
handeln am angemessensten findet.

64. Ein gefiihlvoller und Zzirtlicher
Mensch wird sich niemals iiberreden, dafB
sein Gott unmenschlich sei.

65. Er wird ihn als einen Vater lieben, er
wird ihn weder mit einem eisernen Zepter
noch mit einem eisernen Herzen regieren
sehen.

66. Er wird fiir dieses Wesen, das sich
ihm unter so liebenswiirdigen Ziigen dar-
stellt, Zartlichkeit, Zuneigung und Vereh-
rung fiihlen.

67. Verbindet er mit diesen Stimmungen
ein sanftes und ehrbares Gemiit; so werden
seine religiosen Begriffe ihn nicht zum
Feind seiner Nebenmenschen umschaffen.
68. Er wird Nachsicht mit ihnen haben,
und indem er iiber ihre Fehler seufzt wird
er sich nicht fiir berechtigt halten, sie zu
bestrafen oder zu hassen.

69. Ein anderer von lebhafter Einbil-
dungskraft, von erhitztem Temperament
und schwachen Organen, wird Entziickun-
gen, Erscheinungen und Eingebungen von
oben herab haben; er glaubt ganz fest an
Hirngespinste, die Produkte seines zerriitte-
ten Gehirns sind.

70. Diese verschiedenen Abweichungen
erzeugen Andichtige und Schwirmer.

71. Besonders wirkt die religiose Hitze
sehr stark bei Frauen.

72. Thre schwache Konstitution, ihre na-
tiirliche Furchtsamkeit, ihre geringe Erfah-
rung verleiten sie zur Andacht, und die
Lebhaftigkeit einer Vorstellung, die das
Nachdenken selten im Zaum hélt, bringt sie
hiufiger als die Méanner zum religiosen
Wahnsinn.*

73. Bemichtigt sich die Religion eines
hitzigen Menschen, dessen Blut sehr heil3
ist, so macht sie aus ihm einen Eiferer.

74. Wirkt sie auf einen zornigen,
schwermiitigen und melancholischen Men-
schen, wie gewohnlich die von Gewissens-
bissen gepeinigten Bosen sind, so macht sie
ihn feig und grausam.

75. Mord und Verrat kosten ihn nichts,
wenn man ihm dafiir die Ausséhnung seiner
Schandtaten, deren Andenken ihn beunru-
higt, verspricht, oder wenn man ihm dafiir
seinen Namen im Himmel geschrieben
zeigt.

76. Das sind die Beschaffenheiten, die
Schwirmer, Verfolger und Meuchelmoérder
hervorbringen.

77. Durch neue Verbrechen hoffen sie
Vergebung fiir diejenigen zu erhalten, de-
ren Erinnerung ihre Ruhe stort.

78. Auf phlegmatische Menschen hat die
Religion nicht die gleiche Gewalt, diese
sind zu kalt fiir sie; sie bedarf hitziger und
eifriger Anhinger.

8 Unter den Frauen trifft man besonders Andichti-
ge, Inspirierte und Erleuchtete an. Die haufigen
Anderungen, die ihr Korper erfihrt, machen sie den
Entziickungen, Erscheinungen, zuckenden Bewe-
gungen, die man fiir etwas iibernatiirlich hilt, sehr
empfinglich. Eine Frau war es, die in Delphi die
Gotterantworten erteilte. Velleda bestimmte die
Unternehmungen der Deutschen, welche die Frauen
sehr verehrten, weil sie bei ihnen die Gabe der
Weissagung voraussetzten. Viele Christen haben
ebenso gedacht. Aus einer grofien Anzahl hysteri-
scher, melancholischer und trdumender Frauen -
haben sie Heilige und Prophetinnen gemacht, die
sich oft selbst fiir inspiriert gehalten und es anderen
glaublich gemacht haben. Man kann bei dieser Ge-
legenheit bemerken, daB fast alle Konige des Nor-
dens und des Westens auf Antreiben der Frauen die
christliche Religion angenommen haben. In Religi-
onsstreitigkeiten sind die Frauen die hitzigsten und
hartnickigsten, weil sie am wenigsten wissen, wor-
iiber gestritten wird.
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79. Nur auf hitzige und sehr leidenschaft-
liche Menschen kann sie mit aller Kraft
wirken.

80. Das Besondere oder das Kleine des
Aberglaubens ist unendlich verschieden.

81. Das Wunderbare, das ihm zur Grund-
lage dient, reicht der Einbildungskraft eine
immerwiahrende Nahrung dar.

82. Ohne Zweifel ist das die Ursache,
warum die Andacht so oft an die Stelle
fehlgeschlagener oder ungliicklicher Unter-
nehmungen tritt.

83. Gewohnlich beméchtigt sie sich aber
derer, denen ihre gesittigten oder abge-
stumpften Leidenschaften das Leere in sich
selbst empfinden lassen und sie in Verdruf3
und Langeweile stiirzen.

84. Den Verachteten und Ungliicklichen
auf Erden gibt sie Beschiitzer und Troster
im Himmel; Ungliick, Ekel, Schande, Ge-
wissensbisse, Unvermodgen zu geniefen,
Uberlastung und Alter sind es, die oft die
Menschen der Religion zu Fiien werfen.
85. Die Andacht entschadigt ihre Einbil-
dungskraft wegen des Ansehens, des
Gliicks, der Ehre und selbst der Liebe.

86. Der Pobel ist gewohnlich der Religi-
on zugetan, weil er unwissend und un-
gliicklich ist.

87. Der Arme glaubt in ihr einen Trost
seines Elends zu finden; er liebt sie, weil
sie ihm in der Entfernung ein besseres
Schicksal zeigt.

88. Der Reiche iiberldBt sich ihr, weil er
oft bei allem seinem Reichtum Bekiimmer-
nisse erfahrt, die ihn elend machen.

89. Der Soldat ist aberglaubisch, weil er
im SchoB der Gefahren lebt.

90. Die Fiirsten, die GroBen, die Hofleu-
te halten den Aberglauben fiir niitzlich,
nicht nur um ungestraft unterdriicken zu
konnen, sondern auch weil sie ihn bestin-
dig geneigt finden, ihr Gewissen zu beruhi-
gen.

91. Der aufgekliarte Mann ist bisweilen
ein Spiel des Aberglaubens, weil er seine
Einbildungskraft beschiftigt; der Weise hat
oft Miihe, sich gegen ihn zu verwahren, oft
sieht man ihn seinen Angriffen nachgeben,

wenn ihn Kummer niederschlagen und sei-
ne Urteilskraft verwirren, oder wenn
Krankheit seine Seelenkrifte schwichen
und ihn den Hinden eines Priesters {iberlie-
fern, der ihm zusetzt, durch Sophistereien
betriigt und ihn noch in den letzten Augen-
blicken seines Lebens verwirrt.

92. Das ist die Quelle der so haufigen
Siege, die die Religion am Bett des Ster-
benden selbst iiber diejenigen erhélt, die sie
in ihrem ganzen Leben verachtet und ver-
nachldssigt hatten.

93. Indessen ist es gewiB, daB nur der
gesunde und seiner Vernunft méchtige
Mensch imstande ist, ein Urteil zu fillen.*
94. Nur der Betriiger kann sich auf das
Zeugnis eines Sterbenden berufen.

§ 17 Unmoglichkeit den Aberglauben zu
reformieren oder zu verbessern. Wirk-
same Mittel, die man ihm entgegensetzen
kann.

1.  Von allen Banden, die die Menschen
an der Religion festhalten, ist die Gewohn-
heit das allerstérkste.

2.  Die Erziehung vereinigt uns mit den
sonderbarsten Meinungen, und unsere er-
sten Begriffe behalten wir gewohnlich un-
ser ganzes Leben hindurch.

3.  Sie fallen uns nicht auf, weil wir sie
in unserer Kindheit angenommen haben,
und weil wir sie durch Beispiel, Volksmei-
nung und Gesetze autorisiert und besonders
mit dem Stempel des Altertums besiegelt
sehen.™

8 Der Doktor Burnett hat uns eine lange Geschichte
von dem erbaulichen Ende des Grafen von Roche-
ster geliefert, der, nachdem er als ein schlechter
Mensch gelebt hatte, sich im Tod bekehrte. Er zieht
daraus fiir seine Religion starke Beweise; aber diese
Bekehrung bedeutet weiter nichts, als daB ein lieder-
licher Mensch, der in seinem Leben wenig rasoniert
hatte, bei seinem Tod noch weniger réasonieren
konnte.

% Gibt es wohl einen Menschen, den man in den
Jahren, da er zu seiner Vernunft gekommen ist,
iberreden kann, daB drei eins und daB eins drei
sind; daB Gott sterben kann, um sich selbst zu ver-
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4. So verbindet sich also alles, den
Menschen den Aberglauben teuer und wert
zu machen, und sie in einer schiandlichen
Tréagheit zu erhalten, die sie hindert, das
Geringste zu priifen.

5. In der Materie von Religion denkt
fast die ganze Welt wie der Pobel; die Gro-
Ben und Reichen, mit ihren Geschiften
oder Vergniligungen beschiftigt, denken
nicht mehr als der Pobel daran, den Grund
ihrer Meinungen zu untersuchen.

6. Keiner findet sich durch die Religion
so eingeschriankt, daB er sich gegen sie
empdoren sollte.

7.  Man verlaBit sie und nimmt sie wie-
der, wie es die Leidenschaften gebieten;
ihre Spitzfindigkeiten scheinen der ganzen
Welt heilig zu sein; indessen in der Praxis

s6hnen; daB dieser Gott sich in Brot und Wein ver-
wandelt etc.? Allein die Erziehung hat die Gewalt,
taglich dergleichen Begriffe in den Kopfen sonst
sehr verniinftiger Menschen festzusetzen; und wenn
sie Enthusiasmus besitzen, lassen sie sich fiir solche
totschlagen. Nach ihrer Meinung ist derjenige ein
Unsinniger, der diese sonderbaren Lehren nicht
glauben will. AuBerdem gibt es einen Grund, der
die nirrischsten Meinungen sehr dauerhaft macht:
weil man sie ndmlich nicht priift; wenn man sie aber
priift, so findet die Vernunft blo Worte, die keinen
Sinn haben oder Ideen, die sich nicht festhalten
lassen und die man mithin nicht angreifen kann.
Einige Theologen behaupten, daB die Glaubensleh-
ren einer unendlich mannigfaltigen Vorstellung
fahig sind, was sie das unendliche moralische Reich
Gottes nennen, und sie haben nicht unrecht, weil
Hirngespinste, die bloB der Einbildungskraft ihr
Dasein verdanken, sich in einem jeden Kopf ver-
schieden modifizieren miissen. Aber sehen diese
Herren auch wohl, daB} sie im Grunde behaupten,
daB die Glaubenslehren keine objektive Realitét
haben und blof Phantasien der Priester sind? Die
Geheimnisse und Lehren der Religion sind von
ebenso fliichtiger Natur wie die Gotter oder Phan-
tome, auf die sie gegriindet werden. Unerforschliche
Gotter, reine Geister und Hirngespinste miissen
Hirngespinste erzeugen. Da diese Gotter Opfer
verlangen; so hat man geglaubt, da man ihnen kein
groBeres darbringen konne als die Aufopferung der
Vernunft und des gesunden Menschenverstandes. Ja
sagt man: Wer weil, ob die Wesen, die man nicht
begreift, nicht auf eine Art handeln konnen, wovon
ich keinen Begriff habe? Das ist, glaube ich, der
Grund, warum man imstande ist, alle Geheimnisse
zu glauben.

tragt der geringste Vorteil den Sieg iiber sie
davon.

8.  Sie haben auf das Betragen keinen
EinfluB, auBer wenn sie mit den Leiden-
schaften iibereinstimmen oder sie beschoni-
gen oder rechtfertigen.

9.  So wird also die Religion eine sichere
Waffe, den Menschen zu schaden, ohne
ihnen jemals niitzlich zu sein.

10. Der gute Gott ladt sie ein, Boses zu
tun; der rachende und boshafte Gott macht
sie unsinnig und grausam, ohne sie zu bes-
sern.

11. Viele Leute sind von dem Nutzen und
der Notwendigkeit einer Religion iiber-
zeugt, aber sehr wenige kennen ihre Gefah-
ren.

12. Die Fiirsten, sie seien nun Abergliu-
bische oder Tyrannen, betrachten sie als
Stiitze ihrer Macht, ohne daf sie einsehen
wollen, daB sie ihre Feindin wird, sobald
sie sich weigern, ihre Sklaven zu sein.

13. Manner, die am meisten von religio-
sen Vorurteilen befreit sind, lassen sich
durch nichts ausreden, daB die Religion
notig sei, das Volk im Zaum zu halten.

14. Indessen ist dieses Volk, ohne irgend
etwas untersucht zu haben, immer bereit,
auf den Wink seiner Priester sich zu empo-
ren, sobald man ihm zu verstehen gibt, dafl
die Religion in Gefahr sei.

15. Mit einem Wort: die religiosen Irrtii-
mer erhalten eine unerschiitterliche Festig-
keit, weil man sie niemals ohne Gefahr
angreifen kann, da hingegen diejenigen, die
sie verteidigen, geehrt und belohnt werden.
16. Alles verbindet und verschwort sich
also, der Religion hitzige Verteidiger zu
schaffen und ihre Widersacher niederzu-
schlagen.

17. Jede Neuerung, jede gewagte Mei-
nung, jede verdnderte Zeremonie sind in
den Augen des Volkes abscheulich; es bil-
det sich ein, daB der Donner vom Himmel
auf es losschlagen werde, um die Gottesla-
sterungen einiger nachdenkender Kopfe zu
bestrafen.

18. Wenn die Nationen bisweilen das
Elend fiihlen, in das sie der Aberglaube
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gestlirzt hat, so haben sie doch niemals
Verstand und Mut genug, bis auf die Quelle
zuriickzugehen und den Sauerteig zu ver-
nichten, der liber kurz oder lang neue Gi-
rungen verursachen wird.

19. Die Menschen tun weiter nichts, als
ihre religiosen Torheiten zu verdndern; sie
verlassen einen Aberglauben, gegen den sie
einen Ekel empfinden, um einen neuen auf-
zunehmen, der immer mit Blut erkauft
werden muB und oft noch trauriger als der
erste ist.

20. Wilde und unverniinftige und nach
dem Muster der schlechtesten und boshafte-
sten Menschen gebildete Gotter, ihre un-
sinnigen und widersprechenden Eigenschaf-
ten, ihre betriigerischen und von der
Schwirmerei oder Betriigerei ausgebreite-
ten Orakel, diese Dinge sind es, die die
Welt mit Jammer und Elend iiberhiuft ha-
ben.

21. Die Throne dieser boshaften Gotzen
und dieser gefahrlichen Phantome sind es,
die man umstofen und vernichten muf,
wenn man die Quelle des Elends verstopfen
will, das das menschliche Geschlecht iiber-
schwemmt hat.

22. In der Tat: haben die Menschen bei
den Verinderungen, die nach und nach ihre
Religionen erfahren haben, etwas gewon-
nen?

23.  Ach nein!

24. Nur ihr Wahnsinn hat sich auf etwas
anderes geworfen.

25. Sie sind nicht weniger Sklaven, Un-
sinnige und sich untereinander zu schaden
geneigt geblieben.

26. Nur die reine Wahrheit bleibt immer
die gleiche und sie allein ist es, die Frei-
heit, Ruhe und Einigkeit auf immer ge-
wahrt.

27. Die absurden Werke der Liigen und
der Schwérmerei zerstoren sich selbst.

28. Die Zeit ehrt nicht mehr die Gotter,
vor denen viele Jahrhunderte die Volker
zitterten und opferten.

29. Die Osiris, Belus und Jupiter, ehe-
mals so furchtbare Gotter, sind heutigen-
tags ein Gespott einiger Volker, die nicht

wenig stolz darauf sind, sich diese absurden
Gottheiten vom Halse geschafft zu haben;
die jedoch nichtsdestoweniger ihre Stellen
mit noch absurderen und licherlicheren
Gottern als jene wiederum besetzt haben.
30. Hat wohl Europa Ursache, darauf
stolz zu sein, daB es die Gotter der Kelten
und ROomer gegen einen Zimmermann aus
Judaa, der am Kreuz starb, vertauscht hat,
der tausendmal fiir seine rasenden Anhin-
ger das Signal zur Empo6rung und des Blut-
vergieBens gewesen ist?

31. Man briiste sich nur nicht mit dem
Alter der Religionen.

32. Die Menschen haben von allen Zeiten
her die gleichen Phantome angebetet und
sie bloB nach ihren jeweiligen Umstdnden,
Launen, Phantasien, Meinungen, Moden
und Torheiten verschieden gekleidet und
verandert.

33. Thre absurden Gétzen regierten immer
auf einerlei Weise, ihr Thron ruhte auf
Leichtglaubigkeit und Furcht.

34. AuBerdem kann das Alter eines Irr-
tums in den Augen der Vernunft niemals
einen Grund fiir seine Giiltigkeit abgeben.
35. Die aufeinander folgenden und durch
Leichtglaubigkeit und Betriigerei vermehr-
ten Zeugnisse, die Traditionen der Liige
und die vom Vater auf den Sohn durch
Jahrhunderte fortgepflanzten Fabeln und
erlogenen Wunder werden niemals der
Torheit ein ehrwiirdiges Ansehen geben
konnen.

36. Der Philosoph wird allezeit in den
Gottern der Volker boshafte Wesen wahr-
nehmen, die gleich jenen Irrlichtern, denen
der verirrte Wanderer unvorsichtig folgt,
die Menschen von dem Wege der Gliickse-
ligkeit abbringen.

37. Sind die Nationen durch die ihnen
von ihren Gesetzgebern gemachten Religi-
onssysteme gliicklicher geworden?

38. Haben die wunderbaren Offenbarun-
gen, die man vom Himmel hat herabkom-
men lassen, das Elend, in dem die Volker
schmachteten, gelindert?

39. Haben die nach und nach erfolgten
Veranderungen, die man nach Beschaffen-
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heit der Umstinde mit den Religionen hat
vornehmen miissen, ihr Schicksal verbes-
sert?

40. Ohne Zweifel haben sie alles dies
nicht getan.

41. Alle diese herrlichen Liigen und alle
diese absurden Offenbarungen haben, statt
den Menschen zu bessern, nur ihr Elend
vermehrt und sie gendtigt, ihre neuen Tor-
heiten und Irrtiimer mit ihren alten Possen
zu verbinden.®’

42. Der Mensch, der sich von der Gott-
heit fiir selbst unterrichtet hielt, war bloB
ungliicklich.

43. Die Wichtigkeit, die er Meinungen
und angeblichen Pflichten beilegen mufte,
machte oft aus ihm ein fiir sich und fiir
andere gefahrliches Wesen.

44. Die Gotter scheinen sich auf Erden
nur offenbart zu haben, um das Schicksal
ihrer Bewohner desto trauriger zu machen.
45. Sie zeigten sich iiberall wie jene Ero-
berer, die auf ihren Wegen nur Zeichen der
Verheerung zuriicklassen oder wie die
fiirchterlichen Naturbegebenheiten, deren
Andenken sich durch die Spuren der Ver-
wiistungen, die sie angerichtet haben, ver-
ewigen.

46. Die menschlichen Gesellschaften wa-
ren zu der Zeit, da ihnen ihre Gesetzgeber

8 Alle Religionen der Welt sind ein Gewirr von
ungewissen Lehren, dunklen und verworrenen Ge-
heimnissen, und alten Gebriuchen, die mit neuen
Traumereien und Erfindungen zusammengeschmol-
zen sind. Steigt man bis zur Quelle der meisten
Gebriuche und Lehren des Christentums zuriick; so
trifft man sie bei Agyptern, Chaldédern, Phoniziern,
Griechen, Rémern und Kelten. Diese Religion ist
ein Chaos, in dem man Spuren von allen Torheiten
wahrnimmt. Die neuen Offenbarungen stiitzen sich
immer auf vorhergehende; die Verehrungen griinden
sich, wie die Sprachen, eine auf der anderen und
sind mithin auch den gleichen Abwechslungen un-
terworfen. Ein groBer Teil christlicher Glaubensar-
tikel und Geheimnisse ist offenbar dem Pythagoras
und Platon entliehen, die vielleicht ihre Lehren von
den Agyptern genommen hatten. Man sieht also,
daB die unter uns am meisten hochgehaltenen Mei-
nungen blof Triumereien einiger enthusiastischer
oder betriigerischer Priester sind. Pallavicini ge-
steht, daB ohne den Aristoteles der Kirche viele
Glaubensartikel fehlen wiirden.

Gotter, Gottesdienst und Gesetze gaben,
gewohnlich roh, unwissend und von aller
Kenntnis entbloBt.

47. In dem MaBe, wie sich ihre Sitten,
ihre Umstinde und Bediirfnisse veridnder-
ten, mufBten auch ihre religiosen Begriffe
eine Veridnderung leiden.

48. Der Gott des gesellschaftlichen, ver-
walteten und verniinftigen Menschen kann
nicht mehr der gleiche sein, den ein wilder
und dummer Mensch anbetet.

49. Der zivilisierte und mehr iiber seinen
Vorteil aufgeklarte Mensch muff nach und
nach einer Religion iiberdriissig werden,
die seinen gemilderten Sitten, seinen Be-
griffen und seiner aufgeklarten Vernunft so
ganz zuwider ist.

50. Das ist der Grund, warum die Volker
oft das Joch ihrer veralteten Gotter abwer-
fen, um andere anzunehmen, von denen sie
sich mehr Gutes versprechen.

51. Thre oder der Priester Tyrannei und
der Fabeln iiberdriissig, greifen sie biswei-
len mit begierigem Eifer nach neuen Irrtii-
mern oder leihen doch wenigstens ihr Ohr
allen denen, die ihnen ihre alte Religion
unter einer neuen Gestalt vorstellen, die
ihren gegenwirtigen Begriffen weniger
zuwider ist.

52. Aber die Religionsinderungen kom-
men nicht ruhig zustande.

53. Durch Kriege, Emporungen und Nie-
dermetzelungen werden die Menschen ge-
zwungen zu lernen, was sie in dieser Mate-
rie denken sollen.

54. Da die alte Religion den Besitz und
gewohnlich den grofiten Haufen und die
starkste Gewalt fiir sich hat; so unterdriickt
und verfolgt sie alle Neulinge, die ihr ihre
Rechte streitig machen.

55. Durch schlechte Begegnungen reizt
sie ihre Hartnackigkeit und zwingt sie, sich
zu bewaffnen, um die Gewalttitigkeiten
zuriickzutreiben.

56. Es ziindet sich ein Kriegsfeuer an und
die Stiarke entscheidet, welche Sekte die
beherrschende bleiben und das Schlachtfeld
behalten soll.
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57. Es sind bloB Leidenschaften und Tor-
heiten, die andere Leidenschaften und Tor-
heiten bekriegen.

58. Der heftigste und grausamste Wahn-
sinn zwingt den schwicheren ihm den Platz
Zu rdumen.

59. Bei diesen Unruhen kann sich die
Vernunft nicht horen lassen; die Streiter,
gleich heftig und blutgierig, sind nicht im-
stande, sie zu horen.

60. Vergebens wiirde diese Vernunft,
iibereinstimmend mit ihrem wahren Vor-
teil, thnen zurufen, daB sie sich fiir absurde
Hirngespinste balgten, vergebens wiirde sie
ihnen die Nichtswiirdigkeit der Gegenstén-
de, tiber die sie streiten, und die Torheiten
der Religion, die sie trennen, vorhalten.

61. Die Schwirmer sind taub; sie drangen
sich, sich selbst zu zerstoren, um die Ursa-
che ihrer Vorurteile aufrecht zu erhalten.
62. In Religionsstreitigkeiten denkt man
niemals daran, die Hauptsache zu untersu-
chen.

63. An ihrer Vortrefflichkeit zweifelt
kein Mensch.

64. Es ist bloS die Form, iiber die sie
sich zanken.

65. Nachdem sich die hitzigen und eifri-
gen Sektierer durch ihre Kdmpfe ermiidet,
wechselweise gemartert, gequélt und Stro-
me von Blut vergossen haben, sind die Na-
tionen von ihren Narrheiten doch nicht ge-
heilt.

66. Die Wurzel des Elends lassen sie
immer ungestort, die liber kurz oder lang
neuen Jammer und neues Ungliick hervor-
bringen wird.

67. Man muB} die traurigen Begriffe von
der Gottheit den Menschen aus dem Kopf
bringen, wenn man ihnen auf immer einen
Vorwand, sich untereinander zu schaden,
zu quilen und zu ermorden, rauben will.
68. Die Vernunft kann sich niemals horen
lassen, solange man dreist sagen darf, daf}
man sie der Autoritit der Gotter, das heifit
der Priester, der Ausleger der gottlichen
Ratschliisse unterwerfen miisse: denn diese
werden sie nie eine andere Sprache reden

lassen als die Sprache ihres eigenen Wahn-
sinns oder ihres Eigennutzes.®®

69. Wenn Fiirsten sich bisweilen gegen
die Religion auflehnen; so muB man die
Ursache davon in der Regel ja nicht in ih-
rer Vernunft, in ihrer Liebe zur Wahrheit,
in dem Verlangen, ihre Volker gliicklich zu
machen, suchen.

70. Nein, wenn die Souverdne sich von
ihr trennen, so geschieht es, weil sie sich
ihren Leidenschaften, ihren Launen und
ihrem Eigennutz widersetzt.

71. Heinrich VIII. dachte nicht daran,
unsere Vorfahren, die er tyrannisierte,
gliicklicher zu machen, als er das romische
Joch abwarf, unter dem sie so viele Jahr-
hunderte geseufzt hatten.

72. Sich mit einem Frauenzimmer giitlich
tun zu konnen, die zu heiraten ihm seine
Religion verbot, war der Grund seiner
Glaubensianderung.

73. Die britische Nation glaubte ohne
Ursache, als sie sich von einem lastigen
Aberglauben losgemacht hatte, daB sie bei
Veranderung ihrer Meinungen freier Atem
holen wiirde, indem diese immer auf das
alte System gegriindet sind.

74. Die Religion teilte sich bei uns in
verschiedene Sekten, die in der Folge Ge-
legenheit zu neuen Kriegen gaben und uns
Strome von Trédnen und Blut kosteten.

8 Nichts ist der Kirche niitzlicher als Ketzereien;
das hat ein Apostel gesagt. Die Zinkereien der Neu-
linge reifen gewohnlich die besten Kopfe eines
Landes mit sich fort, die fiir oder gegen sie Partei
ergreifen. So werden Ménner, die am geschicktesten
wiren, die Irrtiimer der Menschen anzugreifen und
den Aberglauben zu stiirzen, Oberhdupter einer
Sekte, die ihre Zeit mit absurden Zéinkereien verlie-
ren. Was fiir Gutes hitten nicht unsere Reformato-
ren stiften konnen, wenn sie, statt einige lacherliche
Lehren der romischen Kirche anzugreifen, ihren
Kopf dazu gebraucht hitten, das Christentum aus
der Welt zu schaffen, das seit so vielen Jahrhunder-
ten die europdische Nation in Verderben und Un-
gliick gebracht hat. Was fiir einen Dienst hitten
nicht Ménner der Vernunft leisten konnen, wie es
Luther, Calvin, Melanchton und Erasmus u.a.m.
waren.
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75. Mit dem eifersiichtigen und verhee-
renden Gott mu man bei der Verbesserung
der Religion den Anfang machen.

76. Solange die Menschen einen solchen
Gott fiir den uneingeschriankten Herrn ihres
Schicksals halten, solange miissen sie sich
auch mit ihm beschéftigen, mithin ihr Kopf
fiir ihn gliihen.

77. Ohne Ende werden sie iiber ihn strei-
ten und sich fiir Meinungen, die sie fiir
wichtig halten, schlagen.

78. Man wird vielleicht zugeben, daB die
Priester aller Religionen von der Gottheit
falsche und absurde Begriffe gegeben ha-
ben; aber wer kann sich schmeicheln, wah-
re und richtige Begriffe von ihr zu haben?
79. Wer kann sich riihmen, ihre Natur
und ihr Wesen zu kennen?

80. Waire es also nicht das Sicherste und
Kliigste von ihr niemals zu reden?

81. Sieht man denn nicht, daf die Men-
schen niemals aufhoren werden, sich iiber
einen Gegenstand zu streiten, von dem sie
weder bestimmte noch iibereinstimmende
Begriffe erlangen konnen?

82. Was muB es fiir Folgen haben, wenn
sie sich iberreden, daB ein Gott an ihren
torichten Beweisen und Streitigkeiten An-
teil nehme, und sich gegen die entriiste, die
ungereimt liber eine Sache rdsonieren, von
der sie keine Kenntnis haben?

83. Die Theologie wird immer eine Wis-
senschaft von Mutmafungen bleiben, {iber
die sich die Sterblichen niemals einigen
konnen.

84. Wenn sie von ihren Goéttern reden
wollten, so sollten sie diese doch wenig-
stens zu weise zu sein voraussetzen, als dal
sie sich in ihre unsinnigen Zinkereien mi-
schen, zu groB zu sein glauben, als daB sie
sich iiber die kindischen Meinungen der
Menschen erziirnen koénnten, und zu ge-
recht zu sein halten, als daB sie es iibel
nehmen wiirden, wenn die Menschen iiber
Gegenstande falsch rdsonierten, die sich
schlechterdings nicht begreifen lassen.”

¥ Es ist genug®, sagt Theophrast, ,,dem Pdbel zu
erlauben nérrisch zu sein, ohne zu dulden, daB er
ein wildes Tier werde; in seinen Torheiten lasse

85. Weil man es nicht fiihlt, was fiir Ubel
und Ungliick der eigensinnige und wunder-
liche Gott unseres jetzigen Aberglaubens
notwendig hervorbringen muf; so haben
die Gelehrten, die zu verschiedenen Zeiten
ihn zu verbessern oder ihn dem gesunden
Menschenverstand ndher zu bringen be-
haupteten, weiter nichts getan, als einen
alten Baum zu beschneiden und zu stiitzen,
der aber immer imstande bleibt, traurige
Reiser von neuem hervorschieBen zu lassen
und giftige Friichte zu tragen.

86. Auf Liigen haben sie eine kleine An-
zahl unfruchtbarer Wahrheiten gegriindet.
87. Einverstanden iiber die Grundartikel
eines schadlichen Systems disputierten und
zankten die Priester verschiedener Sekten
iiber Mifibrauche, Sophistereien, Zeremo-
nien und lacherliche Kleinigkeiten.

88. Selbst von Leidenschaften und Eigen-
nutz beherrscht, oder zu blind, um sich bis
zur Wahrheit erheben zu konnen, dachten
sie gewOhnlich weiter auf nichts, als ihre
Gegner zu demiitigen, auf ihren Ruinen
einen Tempel zu bauen, ihre eigenen Mei-
nungen geltend zu machen, und diejenigen
Theologen zu verketzern und zu verschrei-
en, die nicht ihre Meinungen hatten.

89. Unter welcher Gestalt sich auch das
Priestertum zeigen mag; so richtet es doch
sein Bestreben niemals nach etwas ande-
rem, als nach seinem Interesse.

90. Hochmut, Eifersucht, Geiz und Ehr-
begierde werden immer die Mitglieder ei-
ner Gesellschaft trennen, deren Dasein sich
bloB auf die Blindheit der Volker griindet,
iiber deren Raub sie sich streiten.

91. Die verschiedenen Reformen, die
man mit der Religion vornahm, halfen zu
nichts weiter, als die Zankereien, Balgerei-
en und das Elend der Volker zu vervielfil-
tigen.

92. Die sogenannten Reformatoren, stolz
auf die Entdeckung einiger MiBlbrauche,

man ihm vollen Lauf, aber seiner Wut mufi man
sich widersetzen.“ Bei allen von der Religion verur-
sachten Emporungen und Revolutionen sieht man
schwachkdpfige Andéchtige, die von heuchlerischen
Schurken geleitet werden.
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einiger Irrtiimer und gar zu grober Betriige-
reien, bauten auf nichts taugende Griinde
neue Systeme.

93. Statt die erlogenen Offenbarungen zu
priifen, mit Verachtung heilige Biicher oder
diese Sammlungen getrdumter Fabeln zu
verwerfen und widersprechende Lehren,
unbegreifliche Geheimnisse, Natur- und
Vernunftwidrige Befehle in ihrer BloSe
darzustellen, beschéftigten sich diese eitlen
Gelehrten mit Auslegungen, Rangstreitig-
keiten und anderen unniitzen Spitzfindigkei-
ten, und die Volker wurden durch die neu-
en Kontroversen nur noch ungliicklicher,
indem diese verschiedenen Meinungen alle
Augenblicke zur Verfolgung und Tyrannei
Gelegenheit gaben.

94. Die Meinungen mochten sein, welche
sie wollten; so fand doch der Priester im-
mer, entweder bei den Fiirsten oder beim
Volk, oder bei beiden zugleich Menschen,
die an seinen Zinkereien Anteil nahmen
und seine wichtigen Entscheidungen wur-
den allezeit mit Feuer und Schwert unter-
stitzt.

95. Sah sich der Priester schwach, ver-
folgt und unterdriickt; so predigte er
Sanftmut, Gewissensfreiheit und Toleranz.
96. Fiihlte er sich stirker und die Fiirsten
auf seiner Seite; so sprach er nun von Ei-
fer, Rache und Ausrottung seiner Feinde.
97. Nach einer Verblendung, die fast
unglaublich ist, wurden ihre auffallendsten
Widerspriiche nicht bemerkt; ihre Leiden-
schaften fanden allezeit Gehér und immer
wurde ihnen die Ruhe der Staaten aufgeop-
fert.

98. Wenn bei diesen Balgereien der Sek-
ten untereinander die Larve der Betriigerei
bisweilen herunterzufallen gezwungen wur-
de; so blieben doch die Volker dabei ganz
unempfindlich und ohne solches einmal
wahrzunehmen.

99. Die Binde der Vorurteile bedeckte
sogleich ihre Augenlider, weil sie niemals
den Mut hatten, sich ihrer ganz zu entledi-
gen.

100. Der immerwidhrenden Revolutionen
ungeachtet, von denen die Religion die Ur-

sache war, war sie immer die streitende
und triumphierende und diejenige, die An-
sehen und Gewalt genug hatte, ihre Feinde
ihrem Gott oder ihrer eigenen Sicherheit
aufzuopfern.

101. Sie machte die Volker trunken und im
SchoB der Nationen erregte sie Unruhe und
Aufruhr.

102. Wenn die Volker iiber die Unsinnig-
keiten ihrer Vorfahren bisweilen erroten;
so sehen sie nicht, daB sie alle Augenblicke
bereit sind, in die gleichen gefahrlichen
Ausschweifungen zu fallen.

103. Sie merken nicht, daf ihre schwirme-
rische Erziehung, ihre Blindheit und Un-
wissenheit der Moral, in der man sie hailt,
die Vorurteile, die man ihnen einfloBt, der
ReligionshaB, in dem man sie gegen alle
diejenigen aufzieht, die nicht ihre Religi-
onsmeinungen hegen, die Verachtung und
die Ungerechtigkeiten, die anders Denken-
de erfahren miissen, die Reichtiimer und
die groBe Gewalt, die man iiberall den au-
torisierten Betriigern einrdumt, die Volker
mit Irrtimern anzustecken und endlich die
immer ungezihmten Leidenschaften der
Priester, alle Augenblicke imstande sind,
neue Ausschweifungen auszubriiten und
neue Trauerspiele aufzufiihren.

104. Es haben sich von jeher Menschen
gefunden, die mehr oder weniger stark ge-
gen den MiBbrauch und die Ausschweifun-
gen des Aberglaubens geeifert haben, aber
wenige haben sich unterstanden, ihn bei der
Wurzel anzugreifen.

105. Was konnte auch ihre schwache
Stimme gegen das Geschrei des Priester-
tums, gegen die Drohungen der Tyrannei
und gegen die vorgefafiten Meinungen des
Pobels, der immer ein Sklave der Gewohn-
heit und der Vorurteile ist, ausrichten?

106. Wie konnten sie Kranken Arzneimit-
tel mitteilen, die ihre Krankheiten liebten,
sie fiir niitzlich und notwendig hielten und
bereit waren, ihre Arzte zu toten?

107. Gefiangnis, Gift und Scheiterhaufen
waren gewohnlich die Belohnungen, mit
denen man den Eifer derjenigen bezahlte,
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die die Bezauberung und das Blendwerk
zerstreuen wollten.

108. Thre Mitbiirger, dhnlich jenen Nacht-
vogeln, denen das Tageslicht beschwerlich
fallt, fielen mit aller Wut {iber die wohlge-
sinnten Sterblichen her, die ihnen ein Licht
zeigten, das ihre an Finsternis gewohnten
Augen nicht ertragen konnten.

109. Die hochste Gewalt selbst war hun-
dertmal gezwungen, der Stirke des Aber-
glaubens zu weichen.

110. Erleuchtete Fiirsten, die Gleichgiiltig-
keit und Verachtung gegen ihn merken lie-
Ben, wurden gewohnlich von der aufge-
brachten Schwirmerei, die es nicht leiden
will, daB man die Gegenstinde ihrer Ver-
ehrung herabwiirdigt, bestraft.

111. Umsonst bemiihten sich weise und
iiber die Ausschweifungen nachdenkende
Regenten, dieses Ungeheuer zu bidndigen
und zu unterdriicken, indem es Mittel fand,
ihren Streichen auszuweichen.

112. Die Hydra zeigte immer wiederwach-
sende Kopfe, glich dem Insekt, das sich
unter dem Messer, das es zerschneidet,
vervielfaltigt.

113. Die verstimmelte Chimére brachte
nur Chiméren hervor; und das mufite auch
notwendig geschehen; denn mit dem Ubel
temporisieren heiit nicht, es auszurotten.
114. Es gibt nur ein Mittel gegen den Irr-
tum, und das ist die Wahrheit.

115. Aber Tyrannen und Priester waren
immer ihre erbittertsten Feinde.

116. Besser gesinnte Fiirsten hielten die
Wahrheit ihrem Volk gefahrlich; sie sahen
nicht, daf sie ihrer Macht nicht schaden
konnte, wenn sie solche dazu anwendeten,
ihr Volk gliicklich zu machen.

117. Der heilige Irrtum und seine Gauke-
leien sind bloB notwendige Bediirfnisse fiir
Betriiger und unwissende und verkehrte
Fiirsten, die die Menschen betriigen und
ihre Leidenschaften unterdriicken wollen.
118. Aber diese Leidenschaften sind iiber
kurz oder lang den Unbedichtigen selbst
gefahrlich, die gewdohnlich die ersten
Schlachtopfer der Dummbheit des Volkes
werden.

119. Keinem verniinftigen Fiirsten kann
daran gelegen sein, ein Tyrann zu werden.
120. Beherrscher der Volker!

121. Regiert durch Gerechtigkeit und
durch Gesetze, und ihr werdet ohne Prie-
ster herrschen.

122. Thr werdet der Hilfe der Liige nicht
bediirfen, um Menschen zu regieren, die
eure Wachsamkeit wahrhaftig gliicklich
macht.

123. Firchtet nicht, da die Wahrheit Un-
tertanen empoOre, denen die Vernunft den
Preis eurer Wohltaten gelehrt hat.

124. Seid groBmiitig, titig, billig, wohlti-
tig.

125. Haltet die Freiheit und die Rechte des
Biirgers in Ehren.

126. Duldet nicht, daB man in eurem Na-
men unterdriicke.

127. Gebt niitzliche und weise Gesetze,
sorgt fiir die Bildung der Herzen eurer Un-
tertanen, und daB man ihnen schon friih
wahre Tugenden einfloBe.

128. Belohnt Verdienste und Tugenden.
129. Das Laster sei verunehrt und das
Verbrechen tiberall, wo man es findet, be-
straft, und euer auf wahre Begriffe gegriin-
detes Reich wird weit besser stehen als das,
was auf Liigen und torichten Vorurteilen
ruht.

130. Fiirsten! Seid Biirger, Biirger, die ihr
bestellt seid, andere zu leiten, setzt eure
Ehre darin, Freunde, freie Menschen, titi-
ge Patrioten, fleiBige, aufgeklarte, wirklich
tugendhafte Biirger zu regieren, und nicht
Feinde, durch Gefangenschaft erbitterte, im
Elend erstorbene, aller Aufkldrung und
Sitten beraubte Menschen zu beherrschen,
deren einzige Tugend in dem blinden Ge-
horsam gegen die Priester, die Nebenbuhler
eurer Macht, besteht.

131. Bewaffnet euch mit einem gerechten
MiBtrauen gegen die stolzen Menschen,
deren verborgenen und dunklen Vorteile
niemals die eurigen sein werden.

132. Zittert bei den unerhorten Vorziigen,
die diejenigen Biirger genieBen, die das
Recht haben, sich zu emporen und im Na-
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men des Himmels Elend und Verderben zu
bringen.

133. ReiBt ihnen diese so oft euresgleichen
gefihrlichen Waffen aus den Hianden.

134. Gebt den Volkern die Rechte wieder,
deren sich so viele Jahrhunderte hindurch
der Betrug angemaBt hat.

135. Die Reichtiimer und Einkiinfte des
Betruges, die so lange verwendet wurden,
Unwissenheit, Hochmut und MiiBiggang zu
bezahlen, die verwendet auf Unterricht und
Erleuchtung eures Volkes.

136. LaBt eure Untertanen nicht mehr leh-
ren, sich einiger Meinungen wegen zu has-
sen, zu erwirgen und zu emporen, sondern
daB sie gerecht, menschlich, giitig und mai-
Big sind.

137. LaBt sie lehren, dem Vaterland und
den Vorgesetzten zu dienen, die sie gliick-
lich machen werden.

138. Bringt ihnen bei guter Zeit Hochach-
tung gegen Natur und Vernunft bei, die
ihnen niemals raten werden, rebellisch und
bdse zu werden.

139. Wenn Gewalt und Gewohnheit euren
Volkern Betrug und Verblendung wert ge-
macht haben; so erlaubt der Vernunft, das
Reich des Aberglaubens allmdhlich zu un-
tergraben, haltet ein volliges Gleichgewicht
unter den Sekten; mischt euch niemals in
ihre Zinkereien, die eurer Ansehen ernst-
haft gefdhrden konnten.

140. Duldet, daB ein jeder Biirger nach
seiner eigenen Art spekuliere, wenn er nur
der Vernunft gemiB handelt.

141. Auf diese Art werden die Fiirsten die
wahren Fiihrer der Volker werden, und die
Volker werden aus Eigennutz einer Gewalt
unterworfen sein, von der ihnen alles be-
weist, daB sie ihnen hochst notwendig ist.
142. Regenten! Macht eure Untertanen frei
und gliicklich, und die Gotter werden euch
und ihnen gnadig sein.

143. Was auch ihre Meinungen sein mo-
gen, so werden sie doch nur gefihrlich

sein, wenn man sie zwingen oder unter-
driicken wollen wird.*

144. Was euch betrifft, verblendete, blinde
und boshafte Tyrannen! die ihr der Ver-
nunft, der Tugend und aller eigenen Kraft
beraubt seid, bildet euch nur nicht ein, die
Fahigkeit zu besitzen, ohne Hilfe der Prie-
ster und ihrer Gaukeleien regieren zu kon-
nen.

145. Thr, deren feiges und erschlafftes
Herz nur bis zum Vieh heruntergekommene
Sklaven zu regieren weiB.

146. Ihr, deren Gewalt, sowie die Gewalt
des Aberglaubens, nur auf Furcht, Vorur-
teil und Gaukelei gegriindet ist, ihr nehmt
euch wohl in Acht, daB nicht der geringste
Lichtstrahl eure verstandlose und in
Dummbheit und Narrheit versenkte Staaten
durchdringe.

147. Haltet eure Volker in der tiefsten Fin-
sternis und bestandiger Tragheit begraben.
148. Verdoppelt, wenn ihr konnt, die
Nacht ihrer Vorurteile.

149. Verbannt die Freiheit und, wenn es
moglich wire, die Denkfreiheit, die fiir
euch immer traurige und sie nur quilende
Wabhrheit laBt sie niemals sehen.

150. Befehlt den Priestern den Kindern bei
der Taufe das Gehirn einzudriicken und
euer Befehl wird eifriger befolgt werden als
die Verordnung des Pharao.

151. Bewegt Himmel und Holle, daB die in
Ketten gelegte Vernunft, die verbannte
Wissenschaft und die verfolgte Weisheit
nicht ihre Stimmen erheben, um die trauri-

% Eine verniinftige Regierung kann sich nicht vor-
nehmen, eine Nation mit einem Mal von ihren reli-
giosen Vorurteilen zu heilen; aber das kann und
muB sie tun, daB sie dafiir sorgt, daB diese Vorurtei-
le nicht schéadlich werden. Dies wird sie am besten
bewerkstelligen, wenn sie sich niemals in die Strei-
tigkeiten der Priester und die Meinungen der Biirger
mischt und nur denjenigen straft, der unter dem
Vorwand dieser Torheiten die Ruhe anderer stort.
Wenn die Gedanken iiber die Religion ebenso frei
sind wie die Gedanken tiber die Physik und Geome-
trie; so wird man nicht besorgen miissen, daB die
Theologie in den Staaten gefahrlichere Erschiitte-
rungen anrichten werde, als die Streitigkeiten iiber
diese Gegenstinde, die niemals die allgemeine Ruhe
storen.
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ge Stille eurer 6den Staaten zu beunruhi-
gen.

152. Unterdriickt den Mut desjenigen, der
sich untersteht, die Rechte eurer Goétter zu
priifen und fiirchtet, da er eure, von euch
unrechtmiBiger Weise erlangte Rechte
nicht mehr in Ehren halte.

153. Alsdann ruft die Religion zu Hilfe,
damit ihre Priester euren Untertanen befeh-
len, sich eurem Joch zu beugen und eure
Ketten zu kiissen; aber bedenkt, daf die
Ausspriiche ihrer Goétter immer stirker als
eure willkiirlichen Gesetze sein werden.
154. Diese Religion, deren Beistand ihr
borgt, wird eines Tages ihre heiligen fiirch-
terlichen Waffen gegen euch selbst kehren.
155. Thr werdet nur so lange Gewalt ha-
ben, als es ihr belieben wird.

156. Eure Untertanen, die ihr durch eure
Plackereien in eure Feinde verwandelt
habt, werden zwischen euch und ihr ohne
Anstand Partei nehmen.

157. Thre Priester werden euch von dem
Thron stiirzen, auf dem sie euch bisher
erhalten haben, sobald ihr euch weigert,
ihre ersten Sklaven zu sein.

158. Tyrannei und Aberglaube sind zwei
Ungeheuer, denen die Gliickseligkeit keines
Staates widerstehen kann, wenn sie ihre
Krifte miteinander vereinigen.

159. Wenn sich aber ihr Interesse teilt, so
wird der Aberglaube iiber kurz oder lang
iiber sein Werk, den Tyrannen, triumphie-
ren.

160. Im hochsten Grad herrschsiichtig,
erlaubt die Religion den Fiirsten nur unter
der Bedingung bose zu sein, daB sie unter
ihrer Vormundschaft stehen und ihre Strei-
che regieren darf; ohne diese Bedingung ist
sie eine Otter, die ihre eigenen Jungen ver-
kennt.

161. Die Tyrannen sind eigensinnige und
vom Aberglauben verzogene Kinder: nur
mit eitlen Spielen ihrer Kindheit beschaf-
tigt, opfern sie ihren Phantasien ihre Ehre,
ihr Gliick und ihre eigene Sicherheit auf.
162. Sie wollen daf ihre blinden Unterta-
nen von blinden Priestern geleitet werden,
die immer sowohl den Souveridn als auch

das Volk in gefahrliche Abgriinde fiihren
werden.

163. Die Menschen haben sich in eine Ge-
sellschaft begeben, um sich in dieser wirk-
lichen Welt gliicklich zu machen; um hier
ruhig und sicher zu leben, haben sie sich
Fiihrer gewihlt, Regierungen angeordnet
und Gesetze anerkannt, die sie zwingen
sollen, sich der Vernunft und dem allge-
meinen Besten ihrer Mitbiirger gemifl zu
betragen.

164. Niemals aber haben sie gewollt, daB
ihre Denkfreiheit der Autoritit eines Men-
schen unterworfen wird.

165. Die Gedanken der Menschen zu fes-
seln oder sie libereinstimmend machen zu
wollen ist von allen Eingriffen in die
menschlichen Rechte der aller ausschwei-
fendste.

166. Die Gedanken werden immer und
ewig so frei sein wie die Luft und unbe-
zwinglich wie die Winde.

167. Gerechtigkeit, Vernunft, Tugend und
Talente konnen allein den Thron der Re-
genten und die Wohlfahrt der Staaten befe-
stigen.

168. Ohne Gerechtigkeit ist keine Sicher-
heit fiir die Regierungen und keine Freiheit
fiir die Biirger; ohne Freiheit weder Ver-
nunft noch Aufklirung, noch Tatigkeit;
ohne Vernunft keine Sitten und ohne Auf-
klirung und ohne Sitten kann kein Staat
gliicklich und méchtig sein.
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