Christoph Hubig
Humanismus — die Entdeckung des individuellen
Ichs und die Reform der Erziehung

Als 1808 der bayerische Philologe und Freund Hegels,
Friedrich Immanuel Niethammer, erstmals den Be-
griff sHumanismus« verwendete, hief es, daf diese
pidagogische Stromung »vom Vorwurf der Einseitig-
keit und Uberspannung nicht freigesprochen« werden
konne (Der Streit des Philanthropismus und des Huma-
nismus in der Theorte des Erziehungsunterrichtes unserer
Zeit, 39). Auch Wilhelm von Humboldt wollte >Hu-
manismus¢ eher durch »alterthumswissenschaftliche
Studienc ersetzt wissen (Uber das Studium des Alter-
thums, Gesammelte Schriften 1, 255). Diese Skepsis re-
lativiert das schwirmerisch neuhumanistische Vor-
urteil, dafl mit der Renaissance, der Wiederbelebung
der Antike gegeniiber einem zerfallenden mittelalter-
lichen Weltbild, eine Neuentdeckung des Allgemein-
Menschlichen stattgefunden habe, die gleichzeitig
das spezifisch »neuzeitliche Denkenc, das Einlduten
des »>wissenschaftlichen Zeitalters¢, den Beginn mo-
derner Rationalitdt mit sich gebracht habe. Der Hu-
manismus markiert als Bewegung eine Epochen-
schwelle. Zweifel sind jedoch angebracht, wenn im
Riickblick eine Epoche derartig iiberlastet wird, das
heiflt jene kritische Haltung gegeniiber dem Mittelal-
ter und die Aufbruchsstimmung als Selbstverstindnis,
die aus den Theorien und Dichtungen jener Zeit spre-
chen, iiberhistorisch idealisiert werden. Eine histori-
sche Relativierung dieser Ansitze, begriindet etwa
durch den Hinweis auf ihren Eklektizismus, fehlende
Systematik, elitires Gelehrtentum und literarischen
Manierismus, wiirde jedoch ebenso den Kern dieses
Aufbruchs verfehlen. Denn er hatte praktische Fol-
gen, insbesondere eine Reform des Bildungssystems
und die Begriindung von Geisteswissenschaften (Dil-
theys »>Vorstufe des natiirlichen Systemse), die noch
efhalten blieben, als die theoretischen Neuerungen
lingst von dem Denken des Rationalismus und der
Allﬂ(li:irung iiberlagert wurden. Aber auch jene Neue-

rungen lebten verdeckt weiter, insbesondere die Ent-
deckung der Individualitit, und blieben Herausfor-
derung fiir die nachfolgende Verabsolutierung des
mathematisch-naturwissenschaftlichen Denkens zur
»mathesis universalis< des 17. und 18. Jahrhunderts.
Wenn man versucht, die Verabschiedung des mit-
telalterlichen Weltbildes an der Idee der >Entdeckung
des Individuums« zu begreifen, dann ist es notwendig,
neben aller Kritik deren Wurzeln im Mittelalter aus-
zumachen. Denn das Individuum entdeckt sich nicht
wie einen Gegenstand, auf den man plétzlich stoft.
Jacob Burckhardts These vom »sNeuen Menschen der
Renaissance« (Die Kultur der Renaissance in Italen, 2.
Abschnitt: Die Entwickelung des Individuums; 1860)
ist mit Konrad Burdach (Yom Mittelalter zur Reforma-
tion; 1893 fI.) auf ihre Voraussetzungen im Mittelalter
zu beziehen. Das Denken, die Wissenschaft und die
Dichtung wandelten sich auf Grund entstehender
Probleme, die Losungen verlangten, die implizit auf
eine Theorie der Individualitit hinausliefen. So hat die
Rehabilitierung der Dialektik als Topik, das heifit als
eine vom argumentierenden Individuum verantwor-
tete, von seinen Gesichtspunkten (Topoi) geleitete
Argumentation ihre Vorldufer im Mittelalter, genauso
wie die neu gefaBte Diskussion um die Willensfreiheit,
die Idee der Naturbeherrschung und die Auffassung
von Sprache als Instrument personlichen Ausdruckes
und selbstverantworteter Erkenntnis. Dasselbe gilt
fiir das Lob eines vom scholastischen Bildungswissen
unbelasteten Verstandes als echte Torheit (die »>docta
ignorantiac des Nikolaus von Kues). Sind die Vor-
ldufer im mittelalterlichen Denken der vorangegan-
genen Jahrhunderte nur unterschwellig auszuma-
chen, unter anderem in manchen verketzerten Sekten
real geworden, so konnen sie sich nun durchsetzen.
Jene zunichst verdeckt sich verbreitende Idee des
Individuums ist daher einerseits nur innerhalb der
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Theorien auszumachen, andererseits am ehesten und
eklatantesten in ihren praktischen Folgen, eben der
Reform des Bildungssystems, zu erkennen. Innerhalb
dieser Spannweite liegen die inhomogenen Einzel-
aspekte des "Humanismus<. Dieser initiierte eine Neu-
organisation des Wissenschaftssystems, des Schul-
wesens, des Literaturbetriebes und eine Verbreitung
des Wissens, die durch die neu erfundene Buchdruck-
kunst erst ermoglicht wurden, auf der Basis von Hal-
tungen, in denen sich der Mut zum Experiment, das
Risiko utopischen Denkens, aber auch die Kehrseite
dieses Optimismus fiir den einzelnen, namlich eine
geradezu mythisch begriindete Heimkehr zu Orien-
tierungen aus dem Bereich der Magie und nicht zu-
letzt zur Haltung der Melancholie, die die Eigenschaft
eines Charakterzugs des humanistischen Universal-
menschen annahm. So wie Goethes Faust die Grenzen
des aufkldrerischen Wissenschaftsideals tberschrei-
ten wollte, laft der erste Faust, derjenige Christopher
Marlowes, als Idealtyp des Wissenschaftlers der Re-
naissance das Scheitern des Individuums an den An-
spriichen der humanistischen Idee erkennen.

Der Genitus des Humanismus als Besieger des Todes. Bron-
zerelief von Andrea Riccio vom Grabmal des Humanisten
und Mediziners Marcantonio della Torre in S. Fermo Mag-
grore 2u Verona, um 1510. Paris, Musée National du Louvre

Tafelt Em Schulmeister und seme Frau beim Ungey-
richten dreter Knaben und eines Madchens im Lesen. Ays-
hangeschild etnes S(‘/tu{m;‘:ﬁ\‘m‘x. Gemadlde von Ambrosiys
Holbein, 1516. Basel, Offentliche Kunstsammiung

Mittelalterliche Ordnung
und humanistische Bewegung

Die »Epochenschwelle zur Neuzeit« markiert nicht
etwa eine Neuentdeckung von Elementen des Uni-
versums oder der menschlichen Natur, sondern einen
Reflexionsschritt: Langst Bekanntes, Geahntes oder
auch praktisch Betriebenes wurde auf einmal umin-
terpretiert, in einen neuen Zusammenhang gestellt.
Erst diese Uminterpretation wies dann Folgen auf, die
als Begrindung der neuen Wissenschaft oder einer
neuen Erziehungsidee im Riickblick jene Epoche cha-
rakterisieren. Das Paradox dieser Uminterpretation
lautet: Dadurch, daf der Mensch sich nicht mehr als
Zentrum des Universums begreifen konnte, das heifit
seine Bedeutung innerhalb der anthropozentrischen
mittelalterlichen Ordnung verlor, wurde er frei, sich
als Individuum zu fiihlen.

Die mittelalterliche Ordnung war universell. In-
dem sie jedes einzelne in eine hierarchische Struktur
integrierte, erkldrte sie es in seiner Totalitit, Diese
Hierarchie war entworfen auf der Basis spatmittel-
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alterlichen neoplatonisch-mystischen Denkens einer-
seits, das uiber Dionysios Areopagita bezichungsweise
Pseudo-Dionysios (6. Jahrhundert) tradiert worden
war, und andererseits Elementen der aristotelischen
Metaphysik: Platonischen Ursprungs ist die Annah-
me, dak die Elemente ausgehend vom Ather als reiner
und vollkommener Essenz — jenseits dieser liegt das
Empyreum (Paradies) — durch zunehmende Indi-
viduation und Kontingenz immer materieller und da-
mit auch unvollkommener werden. Die Reihenfolge
der Materialititen Ather, Feuer, Luft, Wasser, Erde,
schliefllich in deren Mittelpunkt die Hélle, ist analog
gedacht zu der Reihenfolge der entsprechenden We-
sen, die diese Materialitiaten bevolkern. Deren Hier-
archie reicht von den Engeln iiber die Ddmonen zum
Menschen und den unter ihm rangierenden niederen
Lebewesen bis hin zur unbelebten Materie. Unter
dem Einfluf} der bereits im Mittelalter diesen Plato-
nismus durchdringenden Elemente antiker und ara-
bischer Wissenschaft wurde der menschlichen Seele
die Fihigkeit zugesprochen, in dieser Hierarchie auf
dem Weg der Erkenntnis aufzusteigen (Thomas von
Aquin).

Der Mensch selbst ist in seinen Ziigen ein getreues
Abbild der Struktur des Kosmos; die Spannweite sei-
ner Handlungen erstreckt sich zwischen den Polen
des Guten und Bosen, weshalb er, um Orientierung
zu erhalten, die Hilfe der Kirche braucht, die ihm
Wissen und Anleitung zum Umgang mit diesem Welt-
bild vermittelt. Die zunehmenden inneren Wider-
spriiche dieses Weltbildes — zwischen platonisieren-
der Bibe/-Interpretation, ptolemiischer Astronomie
und aristotelischer Physik unter der Frage, welcher
metaphysische und erkenntnistheoretische Status je-
nen Wesenheiten des mittelalterlichen Weltbildes
(Universalien) zukomme — sowie die Schwierigkeiten
der praktischen Umsetzung fiihrten jedoch dazu, daR
die theoretisch-metaphysischen Grundlagen zu ei-
nem kaum noch zu tiberschauenden Gewirr von Lehr-
meinungen verkamen, die einander widersprachen.
Dazu kam, dafl gegeniiber den wachsend kritischen
theologisch-ethischen Orientierungen die Kirche durch
dogmatische Verhirtung ihren Einflu verlor. Die Hu-
manisten kritisierten unabhingig von ihrer jeweils ei-
genen Position hierbei regelmidfig eine Vierheit von
Lehrmeinungen der Scholastik (am populérsten wohl
im Torheitslob des Erasmus von Rotterdam oder in
Gregor Reischs populirem Lexikon Margarita philoso-
phica (1503), in dem diese Lehrmeinungen als »Wald
von Meinungen« — »silua opinionume — bezeichnet
wurden): Es handelt sich um die Vierheit von Thomis-
mus, Scotismus, Albertismus und Ockhamismus. Diese
vier Lehrmeinungen resultierten aus den unaufgels-

Unterricht nach muttelalterlichen Gepflogenheiten. Holz-
schnitt i emer 1495 gedruckten Ausgabe des »Reperto-
rium« von Beda Venerabilis. Prrvatsammlung

sten Problemen des sogenannten Universalienstrei-
tes: Auf der einen Seite die Realisten, das heifit
diejenigen, die die Hierarchie von der Materie bis zu
den allgemeinen Begriffen als eine von realen Wesen-
heiten betrachteten, auf der anderen die Nomina-
listen, die hier nur begriffliche Konstruktion sahen,
durch die die materielle Welt willkiirlich erfafit wer-
den sollte. Die Thomisten (nach Thomas von Aquin)
begriffen dabei die »essentia« als in ihrer Vollkommen-
heit nur im Verstand Gottes vorhanden; sie konne je-
doch dadurch in das Bewufitsein der Menschen gelan-
gen, dafl sie, wenn auch unvollkommen, jeweils als
erkennbare >quidditas¢ — sWasheit« — in den Dingen
liege, weshalb der Mensch jeweils nur unvollkom-
mene Erkenntnis haben kann. Die Albertisten (nach
Albertus Magnus) hingegen halten eine unmittelbare
Gotteserkenntnis durch Gnade fiir moglich, die sie
von der nur mittelbaren Welterkenntnis absondern.
Die Scotisten (nach Johannes Duns Scotus) gehen da-
von aus, dafl die Menschen nur die jeweilige -haeccei-
tas< —Diesheit« — erkennen kénnen, die sich als Form
der Dinge zeigt, Gott als Urstoff bleibe jedoch verbor-
gen. Die Ockhamisten (nach Wilhelm von Ockham)
nehmen ebenfalls eine doppelte Wahrheit fiir die Er-
kenntnis an; die Universalien sind nur gedachte >con-
ventionalia¢, dariiber hinaus erlangt der Mensch aber
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einen subjektiven Eindruck von der Welt durch die
Passionen (Eindriicke), die er von ihr erhilt. Neben
diesen vier Schulen wire noch eine Reihe weiterer zu
nennen — die Auswahl rechtfertigt sich einzig aus der
Problemsicht der Humanisten selbst.

Innerhalb der humanistischen Ansitze sowohl der
italienischen Renaissance-Philosophie als auch der
nord- und westeuropiischen Stromungen lassen sich,
was ihre Metaphysik betrifft, Versuche der Kombina-
tion von Elementen aristotelischen, platonischen und
nominalistisch-empirischen Denkens ausmachen. Es
gibt Schwerpunkte, so etwa wenn die platonischen
Humanisten, wie Pico della Mirandola und Marsilio
Ficino, im wesentlichen ihr Weltbild — wenn auch in
liberalisierter Form und unter Betonung der Freiheit
des Menschen ohne die dogmatische Funktion der
Kirche — jenem mittelalterlichen Platonismus ab-
gelauscht haben oder wenn nérdlich der Alpen ein
pragmatisch-ciceronianischer Aristotelismus vorzu-
herrschen scheint. In allen Bereichen wiren jedoch
leicht Vertreter gegenlaufiger Positionen anzufiihren.
Das Neue am humanistischen Denken ldfit sich am
wenigsten von der stiefmiitterlich behandelten Meta-
physik her erkldren. Diese erscheint praktisch immer
nur als kritisierter Gegner. So darf, auch wenn die ita-
lienische Renaissance-Philosophie ihr Menschenbild
eher von Platon entlieh, man sich nicht dartiber hin-
wegtiuschen, daft die strukturellen Neuerungen jener
Zeit sich auf einen Nominalismus beriefen, dessen
Begriffstheorie und Logik erst den Raum fiir jene indi-
viduelle Intentionalitat erofineten, die das mittelalter-
liche Weltbild verstellte. Die immer wieder zu Recht
herausgearbeitete Abhdngigkeit des Humanismus von
der italienischen Renaissance (z. B. durch Eugenio
Garin) ist wohl eher durch praktische Anregung und
vorbildhaftes Tun, insbesondere was die Emanzipa-
tion der Philosophie und Poetik von der Theologie be-
trifft, begriindet als durch ihren theoretischen Gehalt.
So wie der theoretische Nominalismus tief im Mittel-
alter wurzelt, wo durch Roscellin und dessen Schiiler
Abaelard, aber auch schon vor diesen in der Schule
Heirics, er das kritische und skeptische Prinzip gegen
die Scholastik darstellte, indem er die Trennung von
»ars< und »disziplina« leugnete und die gesamte Wis-
senschaft einschlieflich ihrer Grundlagen als >ars< be-
trachtete, so gab es auch innerhalb der mittelalterli-
chen Theologie bereits Stromungen, die den Aufstieg
des Geistes im Gegensatz zu der auf der hierarchi-
schen Struktur beharrenden Kirche als Verzicht, Ar-
mut, Selbstbescheidung und Beschrankung auffafiten.
Derartige Sekten wurden als gefihrlich betrachtet,
eben weil ihre Theologie auch eine der Selbstfindung
in der Askese war und Gott nicht mehr als das héhere

Prinzip angesehen wurde, sondern als etwas, das sich
in jedem einzelnen realisiert. Gemeinsam ist den hu-
manistischen Stromungen, dafd der Mensch nicht mehr
als Spezies in diesem mittelalterlichen System betrach-
tet wurde, sondern unter dem Gesichtspunkt der Selbst-
gestaltung als origindres Wesen »in fieric. Dies bedingte
einerseits eine Reflexion auf seine ureigenen Wurzeln,
entweder anthropologisch (z. B. auf die »vernacula,
>Muttersprache<) oder historisch (auf die Antike als
Quell und Ursprung) bezogen, andererseits eine Dis-
kussion daraus legitimierter neuer Lebens- und Bil-
dungsziele (neue Lehrpline, Utopien). In der Philo-
sophie Petrarcas finden sich diese Aspekte erstmals
gebtindelt und vorbildhaft: Platon, Cicero und Seneca
schienen ihm ein urspriingliches Menschenbild zu ver-
korpern, das er im Sinne einer »pia philosophia«, wie
sie Augustinus geprigt hatte, einer frommen Selbstbe-
sinnung des Menschen abgewendet vom Dogmatismus
der aristotelischen Scholastik interpretierte, Deren
Hochmut setzt er entgegen, daf Klarheit einzig auf der
Basis des Wortes, der Chifire des spezifisch Menschli-
chen, zu erringen sei und daher den Wissenschaften
des Wortes der Primat zukdme. Uber seinen Schiiler
Colluccio Salutati, dessen Schiiler Leonardo Bruni bis
schlieflich zu Lorenzo Valla wird dieser Einflufl maf-
geblich fiir die Neufassung der »studia humanitatis<,
deren Kanon Vallas Elgantiarum linguace latinae libri sex
(1435—1444) abgab. Dabei ist daran zu erinnern, daf
unabhéngig von dieser Tradition — jedoch spiter mit
ihr verbunden — der nérdliche Humanismus des Ni-
kolaus von Kues, des Erasmus, des Agricola und des
Thomas Morus in der »devotio moderna< wurzelt, eben-
falls einer Haltung der Selbstbescheidung und Selbst-
beschriankung, die jedoch neue Freiheiten erofinete.
Gegeniiber jenem fruchtbaren Quell der :devotio« st
die italienische Renaissance dartiber hinaus als >rinasci-
ta< gleich von einer Aktivitit gekennzeichnet, die ihren
Uberschwang erklirt und zugleich den Widerspruch,
daf ihr Aufblithen auf geistigem Gebiet abgelost war
von der Realitdt der wirtschaftlichen und politischen
Zwiinge: Petrarca, der auf den Ruinen Roms der Macht
des antiken Reiches nachtrauerte, der in seiner Be-
gegnung mit Cola di Rienzo ein Echo seiner Wiinsche
zu sehen glaubte, auf den sich Machiavelli restimie-
rend bezog, identifizierte das Gute mit der Antike und
zugleich dem Mythos vom Goldenen Zeitalter. Der
Wunsch nach einem Kontrast zur betriiblichen Situa-
tion bestimmte eine Haltung, die schlieflich dazu
fihrte, da die Welt aus der Sicht des Schonen, ver-
mittelt iiber die schone Literatur, aus der Sicht der
wiedererweckten Antike gesehen werden sollte, wie
es sich in den Briefen des Enea Silvio Piccolomini an
den Konig Ladislaus von Ungarn ausdriickte.
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sDevotio moderna< und Laienphilosophie
(Nikolaus von Kues)

Die Philosophie des einzelnen Individuums auf der
Basis seiner Unabhéngigkeit von einer metaphysisch
oder theologisch gedachten Hierarchie hatte ihre me-
taphysische Begriindung in den groffen Entwiirfen
des Nikolaus von Kues und des Giordano Bruno ge-
funden. Denn diese formulierten auf unterschiedliche
Weise (aus platonischer oder aristotelischer Sicht)
genau diejenige Nische, die sich dem Individuum
gegeniiber dem mittelalterlichen System erdffnete
und gleichsam seinen neu errungenen Freiraum de-
finierte.

Unter der Idee der >devotio moderna« hatte Gert
Groote eine Bewegung gestiftet, deren Anhiénger, die
»Briider vom gemeinsamen Leben zu Deventers, in
Abkehr von kirchlichen und monastischen Bindun-
gen eine >imitatio Christic verfolgten, die sich als
Gesinnung der Hingabe und Ergebenheit der Ge-
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Disputierende Magister. Minzatur mn einem 1464 fiir den
Bischof von Torcello angefertigten Codex mit der 1432/33
entstandenen Reformschrift »De concordantia catholica« des
Nikolaus von Kues. Berlin, Deutsche Staatsbibliothek

lehrsamkeit widmete und deren Wanderpredigertum
dafiir sorgte, dafl diese Stromung, ausgehend vom nie-
derldandischen Bereich, rasch Verbreitung fand. Thre
Kritik am scholastischen Dogmatismus, die Aufwer-
tung natiirlicher Erfahrung als Affekt, der das >exerci-
tiume leitet, die Konzentration auf »oratio¢, >medita-
tio< und >lectio« bildete einen Keim humanistischer
Demut, deren Potential — zunéchst unabhingig von
der Aufbruchsstimmung der italienischen Renais-
sance — d@hnlich explosive Kraft entfaltete: Die be-
kanntesten Schiiler, die aus jener Bewegung hervor-
gingen, Nikolaus von Kues, Erasmus von Rotterdam,
Rudolf Huysman (Agricola) und die elsdssischen Hu-
manisten, zeigen in der Figur des gebildeten Laien als
JIdiotac oder >Tor< eine Wiederbelebung verkrusteter
Wissensideale. Die Exegese der Quellen wird nun un-
ter einen moralischen Zweck gestellt, und das Argu-
mentieren wird im Sinne Ciceros auf eine sittliche
Grundlage zuriickgefiihrt (Rudolf Agricola).

Wenn Nikolaus von Kues (De bery/lo; 1458) die The-
se des Protagoras aufnimmt, der Mensch sei das Maf}
aller Dinge, sowie die Ansicht des Trismegistos, der
Mensch sei ein zweiter Gott, so bedeutet dies keines-
wegs eine Selbstiiberhebung, sondern hat eine dop-
pelte Funktion: Erstens erkennt der Mensch, da er
sich in den Grenzen seiner Erkenntnis bewegt, die
sich ihm im Erkannten widerspiegeln, da er sich
Gott nur im Sinne einer »negativen Theologie« zu
nihern vermag und daf sich ihm die Kenntnis gott-
licher Unendlichkeit nicht als theologisches Wissen,
sondern nur im meditativen Uberschreiten seiner Be-
grenztheit erfahrbar macht. Zweitens erfihrt er die
Mébglichkeit dieser Uberschreitung jedoch dadurch,
daf er selbst in der Lage ist, nach eigenen Ideen etwas
herzustellen, das in der endlichen Natur nicht vorhan-
den ist, er sozusagen Anteil hat an Gott nicht als Ge-
wufitem, sondern an seiner Moglichkeit als Kraft. Die
Selbstbeschrinkung befreit den Menschen zugleich
aus der Hierarchie, in die ihn das anthropolozentri-
sche Weltbild des Mittelalters eingeordnet hatte. Dio-
nysios wird uminterpretiert: Dafl der Mensch ein Kos-
mos im Kleinen sei, bindet ihn nun nicht mehr in die
Schopfung ein, sondern setzt ihn einer Offenheit aus,
die ihn nicht sich in den gewufiten Dingen, sondern
nur durch die »Brille« (»beryllo<) der Vernunft als gott-
dhnlich, das heift dhnlich zu etwas, was er nicht ist, er-
kennen lift und ihn so einzuordnen vermag.

Dadurch wird die Seele zum Spiegelgleichnis des
Gottlichen. Die scholastischen Spekulationen iiber
ein Wissen vom Ursprung werden zuriickgewiesen,
und die Konzentration des Individuums auf sich selbst
laRkt es Gott negativ erkennen. Die Frage, ob der Ur-
sprung in der Form oder in der Materie zu sehen sei —
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die alte Problematik der Realisten-Partei des Univer-
salienstreites — oder in selbstgeschaffenen Begriffen,
wird von dem sldiota¢, dem Laien (De mente; 1450), zu-
riickgewiesen. Vielmehr liegt er im Willen der Schop-
fung, die sich dhnlich im menschlichen Wollen spie-
gelt. Dies bedeutet, daf nicht mehr das scholastische
Trivium, der Dreiweg aus Logik, Grammatik und Rhe-
torik, die Wissensbasis fiir die Erziehung abgeben
kann, sondern als Basisdisziplinen die Logik, die Ethik
und die Physik anzusehen sind, weil deren Dreiheit als
Erfahrung der Dinge, Erschliefung des moralischen
Handelns und Einiiben des Urteilens erst jene Ver-
nunfterkenntnis ermoglichen. Die Rehabilitierung
sinnlicher Erfahrung als Basis des Aufstiegs zur nega-
tiven Gottesvorstellung, die sich nur in den Eigenge-
stalten des Seins zeigt, wird in den Programmen der
Humanisten-Schulen zum zentralen Punkt erhoben.

Der >Idiota¢ des Nikolaus von Kues ist ein Laie, der
iiber technische Fertigkeiten verfiigt und von dort aus
schliefit, daf Urbilder nicht als Begriffe, sondern nur
als Vermogen jenseits der Dinge existieren konnen.
Hier wird also der scholastische Schulenstreit ad ab-
surdum gefiithrt. Die Kunst des >Idiota« ist jedoch als
Inbegriff menschlichen Arbeitens vollkommener als
es die scholastische [dee der Mimesis fiir die Nachah-
mung vorgegebener sessentia< aus dem Schépfungs-
plan Gottes annahm. Dadurch ist die Kunst des >Idiotac
Gott starker verwandt. »Das Begreifen des gottlichen
Geistes ist Schopfung von Dingen; das Begreifen un-
seres Geistes ist der Begriff der Dinge.« Indem der
Cusaner jedoch davon ausgeht, dafi sich der Geist des
Menschen an die Dinge assimiliert und damit Ock-
hamsches Gedankengut wieder aufnimmt, somit als
Maf die Dinge mift, formuliert er den Grundansatz,
der spater die Kunsttheorien eines Albrecht Diirer
oder Leonardo da Vinci prigte, namlich die Entdek-
kung des Bezugs des Natiirlichen zu einem sie betrach-
tenden und messenden Geist, die Perspektive im wei-
testen Sinne.

Freiheit und Unendlichkeit
(Pico della Mirandola, Giordano Bruno)

Individualitdt als Teilhabe am Gottlichen — neben
diesem platonischen Topos der »devotios, dem Topos
der Entstehung der Ichbezogenheit des Sehens und
Handelns eben aus Selbstbescheidung, ist der zwei-
te vorwirtsgreifende Aspekt der Entwurzelung des
Menschen aus dem gottlichen System der Welt pro-
grammatisch von Pico della Mirandola formuliert: Es

Die Docta sgnorantia im Topos der Asinita. Holzschnitt in
emer 1 .';H.‘;\Erx'fﬁn‘f!ﬂ! .‘h:.tgd.‘!t' des Werkes »1 )r'_f.i"}f:‘:'ra.'.'c‘ft‘
bmarum« von Olearius. Prevatsammliung

ist das Programm der Freiheit. >Keinen festen Ort ha-
be ich dir zugewiesen und kein eigenes Aussehen, ich
habe dir keine dich allein auszeichnende Gabe verlie-
hen, da du, Adam, den Ort, das Aussehen, die Gaben,
die du dir wiinschst, nach eigenem Willen und Er-
messen erhalten und besitzen sollst. Die beschrinkte
Natur der iibrigen Wesen wird von Gesetzen einge-
grenzt, die ich gegeben habe. Du sollst deine Natur
ohne Beschriankung nach deinem freien Ermessen,
dem ich dich iiberlassen habe, selbst bestimmen. Ich
habe dich in die Weltmitte gestellt, damit du um so
leichter alles erkennen kannst, was ringsum in der
Welt ist. Ich habe dich nicht himmlisch noch irdisch,
nicht sterblich noch unsterblich geschaffen, damit du
dich frei, aus eigener Macht, selbst modellierend und
bearbeitend zu der von dir gewollten Form ausbilden
kannst. Du kannst ins Untere, zum Tierischen, ent-
arten; du kannst, wenn du es willst, in die Hohe, ins
Gattliche wiedergeboren werden.«

Gerade dadurch, daf der Mensch nicht mit den
unterscheidenden Ziigen der Spezies geschaffen ist,
kann er sich selbst als einen einzelnen, als Individuum
schaffen. Jene Rede des Pico della Mirandola (Oratio
de hominis dignitate; 1486) parodierte zwar Giordano
Bruno in der Rede des Merkur an den Esel, der nun
doch gar als Aristoteles auftreten konne, da die Un-
endlichkeit der Individuenwahl natiirlich dann auch
alle anderen Lebewesen betreffe — denn Unendliches
lasse sich nicht voneinander (auch nicht von anderem
Endlichen) abgrenzen, wenn die Substanz nicht mehr
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durch seine Gestalt festgelegt ist. Die >docta ignoran-
tia¢, das »Nichtwissen {iber sich selbst¢, erscheint als
sasinitd¢, die nichts mehr wissen will. Das Esels-Sym-
bol wurde andernorts gerade fiir die scholastische Ge-
lehrsamkeit angefithrt. Die Moglichkeit einer Frei-
heit des Individuums kann allerdings fiir Giordano
Bruno nur gedacht werden, indem man ihr dieselbe
Unendlichkeit zuspricht, wie sie diejenige Gottes ist.
Diese Unendlichkeit mufl jedoch dann auch fiir die
gesamte Welt und alle anderen Lebewesen gelten, was
ihn dazu veranlafite, der Seele als Weltseele iiber-
haupt eine Unendlichkeit zuzusprechen, die sich im
Menschen oder einer einzelnen Person lediglich vor-
iibergehend aktualisiere und fiir die Gott das Ideal der
Aktualisierung als unendlicher Vervollkommnungs-
fahigkeit darstelle — eine pantheistische Position:
»Wohlan, richten wir unsere Augen stets auf das viel-
formige Abbild der all-einen Gottheit, die uns, die
wir im Schiff der Seele dahinsegeln, als Leuchtturm
strahlt, die Vernunft fiihre das Steuer, im Spiegel der
Wissenschaft fange sich ihr Licht auf, bewahre im Ge-
ddchtnis das Vergangene, erforsche das Gegenwiirtige
und schau voraus das Zukiinftige. Mit Recht nennt
Trismegistos den Menschen ein Wunder, da erin Gott
eingeht, um selber Gott zu werden, weil er Alles wer-
den soll, wie Gott Alles ist, weil er zu seinem Endziel
ohne Ende, das sich dennoch tberall bestimmt und
gestaltet, vorwirts schreitet, wie die Gottheit unend-
lich, unermeflich und doch ganz tiberall ist« (Bruno de
mmenso, c. 1.).

Die Unendlichkeit der Welt und die Unbestimmt-
heit des Individuums ldft dieses zwischen Sein und
Schein allein. Diese Differenz kann das Individuum
allein durch Arbeit, nicht durch Anschauung aufls-
sen. Die Natur mufl uberschritten werden, damit der
Mensch ein Gott der Erde werde. Bruno radikalisiert
die Ichbezogenheit des Menschen, indem er den
Wirklichkeitsbegriff abwertet und sich an dem Begriff
personac reibt, der dem Menschen eine Rolle im Plan
Gottes zuschreibt, was die >devotio moderna« noch
annahm: Er brach dadurch der Idee des Individuums
endgiiltig Bahn, indem er die Tradition der »devotio
modernac, der >pia philosophia« fiirimmer verabschie-
det. Aus der Bescheidenheit der Kritik ist nunmehr
der hochmiitige Optimismus einer Freiheit entstan-
den, die ihren Anspruch nicht mehr einlésen konnte.

Der Narr als Bote des Ubergangs —
Erasmus’ »Lob der Torheit«

Wihrend in der Philosophie der italienischen Renais-
sance die »Entwicklung des Individuumse« (Jacob
Burckhardt) im Zuge der politischen Emanzipation
der Republiken, der Vollendung der Persénlichkeit in
der Bildung, dem Streben nach Ruhm fiir die eigenen
Werke, deren Autorschaft zum ersten Mal — im Ge-
gensatz zu dem anonym wirkenden mittelalterlichen
Kiinstler — wesentlich wurde, schlieflich der Selbst-
erhebung des Individuums in Spott und Parodie des
Schlechteren ihren Ausdruck fand, verbreitete sich
nordlich der Alpen als Topos fiir das neue Menschen-
bild die Figur des Narren, scheinbar ein Gegensatz
zum Aufbruchsoptimismus des Siidens. Wenn man
sich jedoch an den systematischen Unterschied zwi-
schen der »devotio moderna«-Tradition und dem Un-
endlichkeitsdenken Giordano Brunos erinnert, die
schlieflich dieselben Konsequenzen hatten, korri-
giert sich das Bild. Der Narr ist Zeichen fiir ein
Abstandnehmen von Mifistéinden, der Renaissance-
Dichter ist die personifizierte Utopie, die sich vielleicht
deshalb so begreifen kann, weil sie die Auseinander-
setzung mit der politischen Realitdt zu vermeiden
sucht.

In seinem beriihmten Bild vom Narrenschiff schil-
dert Hieronymus Bosch die zwiespiltige Tendenz der
Figur des Narren. Wahrend das Schiff von den Repri-
sentanten der Kultur bevolkert ist, die sich der Un-
zucht, Vollerei, dem Besitzstreben hingeben, treibt es,
Symbol der Menschheit insgesamt, steuerlos iiber das
Wasser (Bild fiir Siinde und Wahnsinn, aber auch
Reinigung), da sowohl der Steuerbaum als auch der
Lebens- und Erkenntnisbaum, der als Mast dienen
soll, ihren Zweck verfehlen. Abseits sitzt eine Figur,
die mit der Narrenkappe geschmiickt ist, wie sie aus
den Till-Eulenspiegel-Abbildungen — eines Zeitge-
nossen — vertraut ist: Das festklebende Narrenko-
stiim, das eine zweite Haut des Menschen darstellt,
mit seinen Esels-Ohren, das Phallus-Symbol, das der
Narr in der Hand hilt, der Spiegel der Selbsterkennt-
nis und der Eitelkeit zeigen die Conditio humana —
sie birgt sowohl die Laster als auch die Chance der
Selbsterkenntnis. Jene Doppeldeutigkeit findet sich
vorziiglich représentiert in Erasmus’ Marias eukomion
seu laus stultitiae (Das Lob der Torkeit; 1511): Die Torheit
ist zum einen diejenige, die alle mittelalterlichen La-
ster umfafit, zugleich ist sie das naive Vermogen des
Menschen zu urspriinglicher Einsicht, durch die er die
spitzfindigen Tarnungen der Torheit, die die herun-
tergekommenen Wissenschaften und Gebriuche of-
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fenbaren, durchbrechen und umgehen kann. 1494 er-
schien in Strafburg Sebastian Brants Moralsatire Das
Narrenschiff- In hundertzwolf Kapiteln mit jeweils ei-
nem Holzschnitt werden unter dem einenden Begriff
Narrheit¢ alle menschlichen Laster und Unzuldng-
lichkeiten dargestellt. Eine wichtige Grundschicht
besteht dabei aus den sieben Todsiinden des Mittel-
alters: Hochmut, Geiz, Vollerei, Wollust, Neid, Zorn,
Trigheit. Daneben stehen die Verstofle gegen die
Zehn Gebote, aber auch schlichte Alltagstorheiten und
menschliche Schwichen, die alle ausfiihrlich in perso-
nifizierter Form behandelt werden. Grundlegendes
Kennzeichen des Narrentums ist bei Sebastian Brant
die fehlende Einsicht in die eigene Narrheit, beson-
ders deutlich gemacht am Ende des 29. Kapitels:

Das Narrenschifff. Gemalde von Jheronimus Bosch, wzi-
schen 1510 und 1516. Parss, Musée National du Lowvre

»Ein Narr ist, wer es wagt und spricht,

er sei befleckt von Siinden nicht:

Doch jedem Narren das gebrist,

dafl er nicht sein will, was er ist.-

Dieser fehlenden Selbsterkenntnis zuvorzukommen,
ist Brants didaktische Absicht, indem er dem Narren
einen Spiegel vorhilt, der es ihm ermoglicht, sich
selbst in seinem Narrentum zu erkennen und damit
den ersten Schritt auf dem Weg zur Weisheit zu tun.
Uber dieses Moment hinaus, das sich in der mittelal-
terlichen Moraldidaktik ebenfalls findet, will Brant
aber auch »*nicht mehr durch den Hinweis auf Verhal-
tensnormen, wie sie der Wertkanon der Kirche bereit-
hielt, sondern durch den Appell an die Vernunft des
einzelnen, der aus der Einsicht in das thm Niitzliche
selbst die Mafistdbe rechten Handelns ableiten soll
(H.B.Konnecker und H. C. Wiedemann, Deutsche Lite-
ratur tm Humantsmus und Barock, 150), wirken. Dies er-
kldrt wohl auch den sensationellen Erfolg des Werkes.
Der von Sebastian Brant in seiner Totalitat entwickel-
te Narrentypus wurde zur Symbolfigur des 16. Jahr-
hunderts. | ‘

Die in der Figur des Narren karikierten Torheiten
der Zeit, wie sie Sebastian Brant zeichnete, gaben den
Ansatz fiir die berihmten (deutschen) Predigten des
groflen Rhetors Geiler von Kaysersberg ab (1498/99)
sowie fiir wichtige Schriften des Strafburger Humani-
sten Thomas Murner. Dieses Bildungsideal folgte dem
Anspruch, breite Volksschichten mit einer Morallehre
sowie einem praktischen und historischen Wissen
zu versehen, das der berechtigten Gliickssuche des
einzelnen genauso verpflichtet ist (was Erasmus als
berechtigtes Anliegen des Narren hervorhebt) wie
seiner ironischen Relativierung sowie der Erofinung
eines Bewuftseins der Transzendenz, das sich die
Narrheit dann erschliefit, wenn sie sich bescheiden
und in Erkenntnis der Grenzen menschlicher Ratio-
nalitdt gleichsam naiv dem gottlichen »daimonions,
der >Narrheit« des Sokrates, iiberldfit und nicht auf die
menschlichen Gewohnheiten fixiert ist.

Am prignantesten wird im Erasmischen Lob der
Torhert der Doppelcharakter der Narrheit, einerseits
Tauschung, andererseits Mifligung und Bescheidung
auf die eigene Dummbheit, schlieflich >daimonions,
das heifft von den Grenzen des Verstandes unbeirrte
Naivitit zu sein, herausgearbeitet. sWahrhaft klug ist
dagegen, wer sich eingesteht, nichts als ein einfacher
Sterblicher zu sein, wer nicht mehr wissen will, als seine
Lage erfordert, wer sich wie die iiberwiegende Mehr-
heit seiner Mitmenschen verhilt, namlich ohne Wider-
streben die Augen schlieft und sich der angenehmen
Tauschung iiberldft. Aber gerade darin besteht ja, pro-
testieren die Weisen, die Torheit« (a.a.0., 49).
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Der zerstreute Gelehrte auf Freiersfifien. Seite in ernem
1515 von Hans Holbein d. J. mit Federzewchnungen tllu-
strierten Exemplar der 1514 in Basel erschienenen Ausgabe
der satirischen Schrift «Lob der Torheits des Erasmus
von Rotterdam. Basel, Offentliche Kunstsammlung, Kupfer-
stichkabinett

Zwar wird der Ernst des Klugheitsarguments in
dieser Darstellung durch die Torheit, die ja spricht,
wiederum relativiert, jedoch wird gleichzeitig ihr
wahrer Kern enthiillt, wenn Erasmus spiter schreibt:
»(...), daR (...) die der Weisheit nachstreben (. ..),
doppelt toricht sind, weil sie (. . .) dennoch die Gren-
zen ihrer Moglichkeiten mifachten (...). Am we-
nigsten ungliicklich dagegen sind jene, die sich nicht
beirren lassen von etwas, das jenseits der Méglichkei-
ten des Menschen liegte (a.a.0., 59). Der erste An-
griffspunkt humanistischer »Torheit« sind die mittel-
alterlichen Schuldisziplinen, die nicht der »Art des
Menschen« treu seien:

*Darin, so behaupten sie (die Philosophen), be-
steht ja eben das Elend, gerade in der Herrschaft der
Torheit, im Irrtum, in der Tauschung und Unwissen-
heit. Ganz im Gegenteil, gerade das ist das Wesen
des Menschen (. . .). Elend und ungliicklich kann nicht

jemand sein, der seiner Art treu bleibt, es sei denn,
der Mensch wiire zu beklagen, weil er nicht fliegen
kann wie die Vogel, weil er nicht auf vier Beinen ge-
hen kann wie andere Geschopfe und weil er nicht
Horner besitzt wie der Stier, Mit demselben Recht
wire das schonste Pferd ungliicklich zu nennen, nur
weil es nicht Grammatik gelernt hat« (a.a.0,, 54f)).
Melancholisch wird auf die Utopie der Wissenschafts-
losigkeit verwiesen.

Dafl im Zentrum des Angriffs zunachst die Gram-
matik steht, ist kein Zufall, denn in der degenerierten
Form der Scholastik, deren Trivium des richtigen
Denkens aus Logik/Dialektik, Grammatik und Rhe-
torik bestand, kam zuletzt der Grammatik die Funk-
tion zu, einen Herrschaftsanspruch der Logik gegen-
iber den Gesichtspunkten der Erfahrung (den von
der Rhetorik verwalteten >loci communes«<) durchzu-
setzen. Erasmus beklagt mit seiner Kritik, dafl die
Grammatik Sprache und Ausdrucksmoglichkeit von
Erfahrung durch fest vorgegebene Spriiche und Sen-
tenzen (Lehrsitze) restringiere. Ein Hauptbetiti-
gungsfeld der Grammatiker waren die Lateinschulen.
Die Torheit fiihrt sie dort als eine ihrer vorziiglichsten
Anhanger an:

»An ihrer Spitze stehen die Grammatiker, ein Men-
schenschlag, wie er elendiger, erbarmlicher, gottver-
hafiter nicht vorstellbar wire, wenn ich nicht die
Miihen und Leiden ihres so bedauernswerten Berufes
durch einen siifen Wahn mildern wiirde. Denn nicht
nur finf Furien verfolgen sie, wie ein griechisches
Sprichwort sagt, sondern diese Lehrer sind mit einem
hundertfachen Fluch belastet, so daf sie hungrig und
schmutzig in der Schule sitzen — in der Schule sagte
ich? nein, im Sorgenhaus sollte ich sagen, besser noch
in der Tretmiihle und Folterkammer. Inmitten einer
Kinderherde altern sie friih vor Arger, werden taub
vom Geschrei und vegetieren in der schlechten Luft
und in dem Schmutz der Schule bei schnell abneh-
mender Gesundheit mithsam dahin. Dennoch bewirkt
meine Gunst, daf sie sich fiir die bedeutendsten von
allen Menschen halten. Denn bis zu diesem Grad an
Selbstgefiihl bereitet es ihnen Vergniigen, ihre dngst-
liche Schulklasse mit drohendem Blick und donnern-
der Stimme zu erschrecken, die Armsten mit Rohr-
stock, Rute und Riemen zu priigeln und in jeder Weise
nach eigener Willkiir zu wiiten, ganz wie jener Esel
von Cumae« (a.a.0., 861.).

Mit diesem Esels-Zitat spielt Erasmus auf ein be-
liebtes Symbol fiir das scholastische Schulsystem an.
Andererseits, so Erasmus, kann nur der gesunde Men-
schenverstand verhindern, das Geschrei eines Esels
fiir eine »Sinfonia« zu halten.

Neben der Grammatik ist die verkommene Theo-
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logie Hauptgegenstand des Spottes einer Torheit, die
sich zugleich als solche immer enthiillt: >Wie sollte
mir Weihrauch, Opfermahl, ein Ziegenbock oder ein
Schwein wichtig sein, da mich doch alle Menschen in
einem Kult verehren, der selbst von den Theologen als
vorbildlich fiir religiose Andacht gelobt wird? (...) Ich
meine, daf meiner am frommsten gedacht wird, wenn
mich alle Menschen, wie es auch geschieht, in ihr
Herz schliefen, mich in ihren Gewohnheiten zum
Ausdruck bringen und in ihrem Lebenswandel aller
Welt vor Augen halten. Eine solche Verehrung ist
selbst bei den Christen selten. Wie viele stiften der
Gottesmutter eine Kerze, und zwar am hellichten Tag,
wenn es gar nicht notig ist! Wie wenige aber bemiihen
sich, ihr in Keuschheit, Bescheidenheit und in dem
Verlangen nach himmlischen Giitern nachzuleben!
Denn darin besteht die wahre Frommigkeit, und sie
ist den Himmlischen bei weitem am wohlgefalligsten«
(aa.0., 81f).

Schlieflich werden die Vertreter einer sinnentleer-
ten Logik in die Kritik einbezogen: »Dieser Men-
schenschlag verursacht mehr Geschrei als das Erz von
Dodona, und jeder einzelne von ihnen konnte es an
Redebesessenheit mit zwanzig Klatschweibern auf-
nehmen (...).So(...)streiten sie sich leidenschaftlich
um den Bart einer Ziege und verlieren im hitzigen Ge-
fecht die Wahrheit ganz aus den Augen. Denn auch sie
begliickt ihre Selbstgefilligkeit, so daf sie, nur mit
drei Syllogismen vertraut, es bedenkenlos wagen, je-
den beliebigen Gegner iiber jeden beliebigen Streitge-
genstand herauszufordern. lhre Sturheit macht sie un-
besiegbar (...)« (a.a.0., 93).

Generell wird kritisiert, dafl die scholastische Ver-
bindung von Theologie und Philosophie zur dogmati-
schen Annahme von »Wesenheiten« (»Universalien«)
gefiihrt habe, nicht mehr, um die Erkenntnis zu erkli-
ren, sondern um diese zu normieren, wobei metaphy-
sische Spekulation in absurder Weise der Alltagser-
fahrung aufgezwungen werde und der Wirrwarr der
philosophischen Schulen wegen eines fehlenden Priif-
steins unentscheidbar geworden sei. *Obwohl sie
iberhaupt nichts wissen, behaupten sie dennoch, alles
zu wissen. Sie kennen weder sich, noch sehen sie den
Graben oder den Stein vor sich auf dem Wege, weil
sie meist augenkrank oder geistesabwesend sind, be-
haupten aber dennoch, Ideen, Gattungsbegriffe, Son-
derformen, Urstoffe, Wesenheiten, Dasein genau zu
sehen, obgleich diese Gebilde so luftig sind, da nicht
einmal Lynkeus sie erblicken kann« (a.a.0., 94).

Erasmus spielt hier auf den bereits erwihnten neu-
platonisch rehabilitierten Begriff der »1dee als Eigen-
schaft an, auf die Annahme von Gattungsbegriffen
als Wesenheiten, auf den Urstoff (Aristoteles: shyle«)

als ungeformte Materie, die erst unter bestimmtep
Formen gedacht werden kann. Ausgehend von der
Grundfrage, wie menschliche Erkenntnis durch eip
theologisches Fundament abgesichert werden kgp.
ne, hatte die Spatscholastik spezifische Verbindungen
zwischen realistischem und nominalistischem Den-
ken hervorgebracht. »Die feinsten Haarspaltereien
werden von den zahlreichen scholastischen Schulen
noch feiner gespalten, so daf weniger zu fiirchten ist,
den Ausgang eines Labyrinthes zu verfehlen, als nicht
herauszufinden aus dem Gewirr der Realisten, Nomi-
nalisten, Thomisten, Albertisten, Ockhamisten, Scoti-
sten — und das sind langst nicht alle, sondern nur die
wichtigsten Schulrichtungen. In diesen spekulativen
Systemen steckt so viel Bildungswissen und Gedan-
kenakrobatik, dafl ich glaube, die Apostel selbst hit-
ten einen anderen Verstand notig, wenn sie {iber diese
Probleme mit den modernen Theologen streiten
miifiten« (a.a.0., 97).

In der Unmaoglichkeit, Glaubenswahrheiten scho-
lastisch zu legitimieren, und in der Konfrontation mit
1. Korinther 13, in dem der Begriff der Liebe gerade als
aphilosophisch begriindet wird, soll sich die Unsin-
nigkeit der Scholastik enthiillen: »Und wenn ich weis-
sagen konnte, und wiiflite alle Geheimnisse und alle
Erkenntnis, und hitte allen Glauben, also daf ich Ber-
ge versetzte, und hitte der Liebe nicht, so wire ich
nichts« (a.a.0., 98).

Ein Werk, das die inneren Widerspriiche der Tor-
heit durch diese selbst referieren laft, ware zum Skep-
tizismus verurteilt, wenn nicht diese Widerspriiche im
Sinne einer humanistischen Dialektik fruchtbar ge-
macht werden konnten. Dies klingt an den Stellen der
Schrift an, die die Gemeinsamkeit des Greisen- und
Kindheitsalters dadurch kennzeichnen, dafl beide
zwar »irr reden«, »dennoch von Sinnen« sind. Beiden
Altersstufen ist gemeinsam, daf ihrer Vernunftlosig-
keit der Wert einer Unmittelbarkeit zugesprochen
wird, die derjenige hat, der an der Grenze des Lebens
steht. Zwar kann diese Grenze nicht iiberschritten
werden, jedoch wird zumindest dieser Haltung eine
Kompetenz zugesprochen, die eben darin liegen soll,
nicht von den Alltags- und Verstandestorheiten be-
fangen zu sein. Genau dies ist aber die Kennzeich-
nung, die die echte Torheit am Ende des Buches fir
sich reklamiert und damit praktische Konsequenzen
ankiindigt. Das wichtigste Resultat, das das Bildungs-
wesen des Humanismus mafgeblich priigte, ist die
Aufwertung der Kindheit und Jugend iiberhaupt. Be-
reits auf dieser Altersstufe miissen Fihigkeiten und
Neigungen ernstgenommen werden, wenn sie entwik-
kelt werden sollen. Der Schiiler ist nicht die Tabula
rasa, die durch den Aufstieg durch das scholastische
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Wissenschaftssystem beschrieben werden kann, son-
dern er ist bereits beschrieben, Die Torheit nun ruft
dazu auf, die Beschranktheiten zu {ibersteigen, nicht
auf ein positiv gegebenes, dogmatisches Ziel hin, son-
dern in Anlehnung an die Tradition des goéttlichen
Wahnsinns, negativ gekennzeichnet als Hintersich-
lassen und Ubersteigen des Lebens. Der wahre Kern
der Alltagstorheit, ein gelautertes Streben nach Gliick
iiberhaupt, und der wahre Kern der Verstandestor-
heit, eine gelauterte Geistigkeit als Seele oder Eros
(Paulus), stellen eine urspriingliche Naivitat wieder
her und revidieren damit die Folgen des Stindenfalls
(das Streben nach menschlich sicherer Erkenntnis).
Vorbild dieser Torheit ist der kritische Sokrates, der,
jeder Spekulation abhold, als einzelner gegen die
Schulweisheiten seiner Zeit aufsteht, getrieben eben
vom >daimonion¢, gottlicher Torheit. Im Licht des Be-
griffs der Narrheit, wie er bei Sebastian Brant und
Thomas Murner geprigt wurde, wird hier die durch
Erasmus vorgenommene entscheidende Umwertung
deutlich: Die Narrheit ist zum einen das Vermdgen,
das zur Erhaltung und Steigerung des Lebens beitrégt,
und kann damit in den Dienst der Vernunft gestellt

} N ilaa =
\ 177
, Ny WU
2 N 2 \
\ N § N
N o \‘ Q
N

ot 2N N ; &/
27 i | .'."(

"!j.--: ;/ ;'/ N 3 ’ Qoao /3

7 \;\%\\x.}%\ = :'

vGut niitzliche Lehre und Unterwersung, wie ein junger
Mensch sich halten soll.« Holzschnitt in einem 1476 in
Augsburg erschienenen volkstiimlichen Lehrbuch. Lepzig,
Karl-Marx-Unrversitat, Bibliothek

werden. Denn wie Philipp Melanchthon ebenfalls an-
nahm, ist die Vernunft ein Vermégen der Veredelung
und setzt daher das Vorhandensein von Affekten vor-
aus, denen sie eine sinnvolle Richtung zu geben ver-
mag. Daf} die Torheit dariiber hinaus Beschrinktheit,
Intoleranz, Einseitigkeit beinhaltet, ist nur dadurch zu
bekdmpfen, daf man ihr den Spiegel vorhiilt,

Die Kritik an der aristotelischen Scholastik
(Lorenzo Valla, Juan Luis Vives, Petrus
Ramus, Thomas Morus)

Daf die Kritik an der Scholastik, insbesondere der ari-
stotelischen, nicht nur von Laien oder Narren kam,
sondern auch eine eigene Gattung wissenschaftlicher
Traktate ausmachte, lief sie zu einem integrierenden
Element der auseinanderstrebenden Tendenzen der
humanistischen Bewegung werden. Stellvertretend
hier drei Ansitze aus unterschiedlichen Blickwinkeln:
Lorenzo Valla (In libros suos dialecticos praefatio; 1540)
kritisiert Aristoteles aus der Sicht des Historikers und
Philologen. Gerade historisches Denken, das auf die
Abhingigkeit des Aristoteles von seinen Vorldufern
zu richten wire, sowie die Beriicksichtigung von Ge-
meinsamkeiten zwischen Aristoteles und Platon hit-
ten verhindern miissen, Aristoteles als Philosophus
tiberhaupt in der Weise zum dogmatischen Ausgangs-
punkt des Denkens zu stilisieren. Die Absenz der Phi-
lologie, die Aristoteles fremd gewesen sei, hitte dar-
iiber hinaus bewirkt, dafl er seine Gegner nicht habe
richtig verstehen kénnen. Die Schluffolgerung, die
Valla zieht, besteht zum einen darin, auf jenem Nega-
tivbild die Notwendigkeit von historischem Denken
und Philologie fiir die Bildung hervorzuheben, zum
anderen die platonische Tradition im Mittelalter zu
betonen, die in der Tendenz darauf hinauslduft, das
Schopfertum fiir den Menschen insofern zu behaup-
ten, als dieser durch Teilhabe an den Ideen eben diese
verwirklichen konne. Die Logik sei als »scientia ra-
tionalis« zugleich »ars sermonicalis«. Valla behauptet
also mit Cicero die Einheit von Rhetorik und Logik.

Der spanische Humanist Juan Luis Vives, der mit
Erasmus befreundet war, hat mit seinem Werk Adver-
sus pseudodialecticos (1520) die wohl bekannteste Scho-
lastik-Kritik verfallt. Er tadelt, wie auch in seinem
Hauptwerk De disciplinis (Uber den Unterricht in den
Wissenschafien,; 1531), die Vermischung von Logik und
Metaphysik. Die formalen Schlufiregeln (»parva logi-
calia«) erscheinen ihm als das Trojanische Pferd, das
das Verderben gebracht habe. Indem er zahlreiche lo-
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gische Spitzfindigkeiten anfiihrt, will er erreichen, daf
die Logik auf eine neue Basis, den >common senses,
gestellt wird, der allerdings durch den prizisen und
sorgfiltigen Gebrauch der lateinischen Sprache ge-
lautert werden miisse. Vives kritisiert allerdings auch
die Kritik Vallas an Aristoteles, den er nach wie vor fiir
den Vater einer Logik ansieht, die nur von ihren eige-
nen Unstimmigkeiten gereinigt werden miisse. Das
scholastische Trivium der drei Basisdisziplinen Logik,
Grammatik, Rhetorik wird von Vives uminterpretiert:
Die Logik stellt nun die Verbindung zwischen Gram-
matik als Wissenschaft vom Begriff und Rhetorik dar:
als Kunst des Argumentierens.

Petrus Ramus, der sich an Vives anlehnte, erregte
in Paris, dessen Lehrbetrieb der Spitscholastik ver-
haftet war, mit seiner Aristoteles-Kritik (Arzstotelicae
animadversiones; 1543) und seinem Alternativentwurf
zur Logik betrichtlichen Widerstand, der schlieflich
dazu fiihrte, daf man ihm die Verbreitung seiner
Lehren untersagte. Den scholastischen Aristotelismus
fithrt er auf eine unsachgemafie Aristoteles-Interpre-
tation zurtick. Platonistisch ist sein Ansatz insofern,
als die gesamte Logik auf einer »dialectica naturalis¢,
das heiflt den Grundgegebenheiten des Verstandes
(nicht denjenigen der Dinge) aufbaut. Ausgehend
davon wird jedoch die Logik als »ars< entworfen, als
von Prometheus begriindete Kunst, was Aristoteles

-

‘HARISTOTOLE" d

Kritik am scholastisch-aristotelischen Welthild. Kupferstich
»Aristoteles und Phyllis« von einem unbekannten Floren-
tiner, zwischen 1480 und 1500. Haméburg, Kunsthalle

in seinem System zu wenig beriicksichtigt habe, Da-
durch sei zu erkldren, wieso die Logik anstelle ihrer
wahren Beschaffenheit, die er mit Cicero als »Virtus
disserendi« begreift, zu einem System von Schluffor-
meln verkommen sei. Die Beweisbarkeitsforderung
folgt daher der >fides<, der >firma opinio« (:Glaubwiir-
digkeit<), als Endzweck. Mit Rudolf Agricola, dem
Schiiler der Deventer Fraterherren, fordert er, daR
die Topik, also die Kunst, die Gesichtspunkte (>topoit
oder loci<) der Argumentation aufzusuchen, dem
Schliefen vorangehen miisse und nicht etwa, wie es
die scholastisch-aristotelische Tradition annahm, nur
fiir die Sondertille des blo Wahrscheinlichen jenseits
des sicher zu Wissenden vorbehalten bleibe. Die To-
pik als Lehre der perspektivischen Erfassung der Pro-
bleme stellt in dieser Aufwertung eine fundamentale
Wende in der Grundausrichtung des Erziehungssy-
stems dar. Die Formeln, die scholastischen Eselsbriik-
ken, werden durch Methoden (Denk-Wege) ersetat:
Cicero wird gegen Aristoteles ausgespielt.

Die Kritik an der aristotelischen Scholastik zieht
sich wie ein roter Faden durch die Entwiirfe fiir den
neuen Menschen, seien es die Erziehungslehren oder
die Utopien. Thomas Morus, Freund des Erasmus und
des Vives, kritisiert in seiner Uzgpra (1516) die schola-
stische Ordnung der Universalien wie auch den Uni-
versalienstreit; der Utopier wendet sich direkt der
Natur zu: »Da bleiben die dialektischen Erfindungen
der Modernen (Utopier) weit zuriick! Haben sie doch
nicht einmal eine einzige von all den schonen Regeln
erfunden, die iiber >Restriktion¢, »Amplifikation< und
>Supposition« in den Lehrbiichern der >parva logicaliac
hochst scharfsinnig ausgedacht sind und die hierzu-
lande tiberall schon die Kinder lernen miissen. Ferner
haben sie so wenig daran gedacht, den Universalien
geniigend nachzuforschen, daf sie nicht einmal den
sogenannten >Menschen im allgemeinen< gefunden
haben, der doch ein wahrer Kolof ist und grofer als
jeder Riese, wie ihr wifit; obendrein haben wir ihnen
damals diesen Menschen mit dem Finger gezeigt, und
doch konnte ihn keiner von ihnen sehen. Dagegen
sind sie im Laufe der Gestirne und der Bewegung der
Himmelskreise sehr wohl bewandert. So haben sie
sich auch mit Eifer Instrumente von verschiedener
Gestalt ausgedacht, mit deren Hilfe sie die Bewegun-
genund Stellungen der Sonne, des Mondes und ebenso
der tibrigen Gestirne, die innerhalb ihres Horizontes
gesichtet werden, auf das genaueste erfassen konnen.
Aber von freundlichem und feindlichem Verhalten der
Planeten und iiberhaupt von jenem ganzen Schwindel
des Wahrsagens aus den Sternen lassen sie sich nicht
einmal etwas traumen.«
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Der Philosoph als Jager: die Entdeckung
der Intentionalitdt und der Perspektive

Um die humanistische Bildungsidee zu begreifen, ist
es notwendig, das ihr zugrunde liegende neue Kon-
zept der Intentionalitit des Menschen zu kennen. Sei-
ne Grundziige konnen anhand eines allegorischen
Holzschnittes aus den Margarita philosophica des ge-
lehrten Kartduserpriors Gregor Reisch aus Freiburg
vorgestellt werden, dem humanistischen Lehrbuch,
das 1503 von Johannes Schott in Freiburg gedruckt
und vom Meister M. W. illustriert wurde, was dem tibli-
chen Brauch entsprach und die Breitenwirkung derar-
tiger Biicher befordern sollte. (Die in demselben Buch
vorfindliche Darstellung der Geometrie gab iibrigens
ein Vorbild fiir Diirers Melencolia I ab.) Im Zentrum der
Darstellung stehen die erwihnten Grundbegriffe hu-
manistischer Topik, die sich als philosophisches Dis-
kussionsideal jenseits der Vierheit der jeweils einem
System verpflichteten scholastischen Disputationen
entwickelte — jene erscheinen nur noch als »silva opi-
nionumes, als Dickicht austauschbarer Meinungen, in
dem sich das »Problemac, der Hase, der vom Philoso-
phen gejagt werden muf, zu verstecken droht. Aristo-
teles hatte die Topik charakterisiert als ein Verfahren,
das »die Aufgabe (verfolgt), eine Methode zu finden,
nach der wir {iber jedes aufgestellte Problem aus
wahrscheinlichen Sitzen Schliissel bilden kénnen,
und, wenn wir selbst Rede stehen sollen, in keine Wi-
derspriiche geratene,

Abhingig von der Einschitzung der Kommenta-
toren ist die Topik entweder eine, die sich auf min-
destens wahrscheinliche Sitze bezieht und somit
grundlegender ist als die Logik, oder auf blof wahr-
scheinliche und somit Anhiingsel der Logik ist. Indem
aber nun, dem Bild des Denkers als Jager aus Ciceros
Rhetorik verpflichtet, die Logik insgesamt instrumen-
talisiert wird, den Charakter eines Werkzeuges be-
kommt, erhilt die Topik einen fundamentalen Stel-
lenwert. Die Logik ist also kein Lehrsystem formaler
Schlufregeln mehr, die, als »parva logicalia« einge-
paukt, auf dem Bild nur noch als Kriippelholz erschei-
nen; vielmehr werden das Schwert des »Syllogismus«
(»Schlusses«), der Bogen der »Quaestio« (»Fragestel-
lunge), die Pfeile der »Argumentas, die ihren Sitz im
Kécher der »loci« (Cicero definierte die »loci« als
»Sitz der Argumente«) haben, bewufit eingesetzt, um
dem Relativismus der scholastischen Systeme zu be-
gegnen, die ja, obwohl demselben Anliegen einer teils
platonisch, teils aristotelisch verfahrenden Anpas-
sung der Metaphysik an die Theologie folgend, fast
auswechselbare Systeme entwickelt haben, worauf
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Der Philosoph als Jager. Holzschnitt vom Meister M. W, in
der 1503 in Fretburg erschienenen Ausgabe der vMargarita
philosophica« von Gregor Reisch. Berlin, Staatliche Museen
PreufSischer Kulturbesitz, Kupferstichkabimnett

Erasmus in seinem Lob der Torheit ja auch hingewiesen
hatte. Wahrheit und Falschheit erscheinen nun eben-
falls als zwei »Instrumente« (»*Hunde«) der Problem-
verfolgung, nicht mehr als Geschenke géttlicher Ord-
nung, so wie sich die Wahrheit in der voranliegenden
christlichen Emblematik im Verbund der Kardinaltu-
genden als »Hund der Einhornjagd< (im >hortus con-
clusus<) noch prasentierte, einer Jagd auf das Einhorn,
das nur infolge der Gnade Mariens in ihrem abge-
schlossenen Garten zu erlegen war. Denn die Wahr-
heit der Argumentation wird nicht mehr, wie noch im
Rahmen scholastischen Logikverstindnisses, als Not-
wendigkeit der Konsequenz, sondern als Notwendig-
keit desjenigen verstanden, der die Konsequenz zieht,
also subjektiv, und ist daher der Annahme der >locic
oder stopoi« verpflichtet, den zwischen den Diskus-
sionspartnern gemeinsam, im weitesten Sinne gesell-
schaftlich anerkannten »Orten¢, Gesichtspunkten der
Argumentation. So ist zu verstehen, dafl Parmenides,
der Begriinder einer (formalen) Lehre vom Sein jen-
seits des real Seienden, auf jener Allegorie mit grim-
migem Gesicht diese Entwicklung verfolgen muf.
DaR der Begriff, den der Denker ausspricht, als »flau-
tus voxs, als »Lufthauch der Stimmes, dargestellt ist,
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weist auf die genannte Wurzel jener Konzeption im
Nominalismus hin. Begriffe sind als Namen nur Schall.
Ciceros entscheidende Leistung jedoch, die von
der humanistischen Topik ibernommen wird, lag dar-
in, die Beschriinkung auf den je konkreten Fall als to-
pischem Problem abzuldsen durch das Prinzip der so-
genannten Amplifikation (der Ausweitung). Diese
besteht darin, die Probleme zu >quaestiones infinitae:
(>unbegrenzten Problemens, »Grundsatzproblemen)
zu machen, das heiflt das Wesen der >loci< in dem »All-
gemeinen und Wichtigsten der Dinge und Gattun-
gen« zu sehen, und dies nicht etwa im Sinne einer
Berufung auf die Meinung der Mehrheit zu deuten.
Cicero versuchte, diese Absicherung dadurch zu er-
reichen, dafl er seine Topik auf der festen Grund-
lage des stoischen Menschenbildes begriindete. Die
Grundlagendisziplin der Topik wurde die Ethik. Mit
deren kritischer In-Frage-Stellung ergab sich jedoch
die Unsicherheit, die Ciceros Ausarbeitung der Topik
hinterlassen hat und die bis heute anhilt.

Neben den pragmatischen Losungen wie derjeni-
gen des Johannes Ludovicus Vives, der die Dialektik,
die »ein Schwert in der Hand des Rasenden« sei, des-
halb nur moralisch integren Personen tiberantwortet
wissen will, finden sich tiefergreifende Absicherungs-
versuche bei Agricola, Melanchthon und Petrus Ra-
mus. Agricola (De mventione dialectica librr tres; 1521)

Die Wahrheit als Hund der E mhornjagd im Hortus conclu-
sus. Tafel aus der Folge des Marienlebens vom Schongauer-
Altar aus der Colmarer Dominikanerkirche, Geméilde aus

der Werkstatt von Martin Schongauer, um 1475, Colmar,
Musee d’Unterlinden

folgte dem Prinzip der Vorrangstellung der Topik, und
er betrachtet die :loci< als shabitus: (*Gewohnhe-
ten«); diese sind jedoch nicht soziologisierend gefaflt,
auch nicht ethisch, sondern eher psychologistisch:
»Die Kunst, beweisbar liber jedwede vorgelegte Sache
zu diskutieren, soweit sie der natiirliche Verstand ei-
nes jeden erfassen konne<, wird eben durch dieses
Kriterium der Erfaibarkeit auf die allgemein mensch-
liche Verbindlichkeit des Erkennens zurtckgefihrt,
»Die Anzahl der Dinge ist nimlich unendlich grofl,
und ebenso groff sind auch ihre Eigenschaften und
Unterschiede untereinander. Daher kann sie niemals
der Geist eines einzelnen Menschen vollig umfassen.
Nichts anderes ist daher ein locus, als dasjenige, was
allgemein von einer Sache bekannt ist, von jedem zu-
stimmbar erachtet, insoweit als das, was fiir eine Sa-
che maglich sei, herausgefunden werden kénne.«

Melanchthon seinerseits versucht durch eine Um-
interpretation der Topik, die er der Logik nachstellt,
deren Relevanz zu erhirten, indem er ihr eine eigene
Spezifik einraumt: Die »loci communes« sind die iiber-
lieferten Ausgangspunkte, im Licht derer Allegorien
sinnvoll oder sinnlos erscheinen. Es findet somit eine
Hermeneutisierung der Topik statt, indem sie zur
Auslegung der Schrift relevant wird: Dadurch wird
sie der Logik komplementir, und die Kenntnisse der
Rhetorik werden nun fiir die Textauslegung fruchtbar
gemacht. Es gibt also keine durch einen mittelalterli-
chen Systementwurf gestiitzte dogmatische, selbstan-
dige Auslegung mehr. Die Topik hat bei Petrus Ramus
drei Komponenten: eine materiale, die die Aufstel-
lung der Argumente leitet und die auf Wahrheit und
Ethos als oberste Ideen fiithrt, eine formale zur argu-
mentativen Absicherung der ersteren und eine me-
thodische zur Aufstellung anerkannter Lehrsatze, die
auf den ersten beiden basiert.

Dafl ausgerechnet die Abkehr vom scholastisch-
aristotelischen Weltbild zu Ansitzen fiithrte, die oft-
mals Motive platonistischer Metaphysik als Grund-
legung der Erkenntnis mit denjenigen verbanden, die
im Zuge des Nominalismus die grundsitzliche Frei-
heit menschlicher Begriffsverwendung und Eigen-
verantwortlichkeit des Denkens und Schliefiens be-
tonten, darf nicht verwundern: Denn das Motiv
menschlicher individueller Intentionalitit ist ja gera-
de eines, das die Beziehung zwischen einer gegebenen
natlirlichen Umwelt und menschlicher Freiheit zu
begreifen sucht. Ahnlich wie es in der Topik fiir die
Figur des ciceronianischen Jigers die Abhangigkeit
der Erkenntnis von den eingesetzten Fihigkeiten und
Werkzeugen zu verdeutlichen suchte, so wird es in
den neuen Kunsttheorien der Zeit unter dem Topos
der Perspektive reflektiert.
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Perspektrvische Ansicht einer ldealstadt der Renaissance.
Gemalde wohl von Francesco di Giorgio Martini aus dem
Palazzo Ducale in Urbino, um 1475. Baltimore, Md., Wal-
ters Art Gallery

Unter den neuen platonisch-nominalistischen An-
satzen wurde das Denken insgesamt perspektivisch;
der einzelne wurde verantwortlich fiir dasjenige, was
er auf- und darstellt. Die Problemsicht insgesamt wird
abhingig gesehen vom Gesichtspunkt desjenigen, der
das Problem hinter den Gehdolzen der Formalismen
und metaphysischen Schulen aufspiiren muff. Analog
zur Topik als neuer Grundlagendisziplin der Ausbil-
dung des Individuums revolutionierte die neoplatoni-
sche Idee von der Teilhabe des einzelnen Individuums
an gottlicher Schopferkraft ebenso die Theorien der
Kunst. Nicht mehr die Nachahmung der Natur und
die Bewertung ihrer Elemente nach vorgegebenem
Wissen vom System, sondern das Aufspiiren ihrer Dy-
namik im Bezug zum Individuum, das diese erfafit, ist
das neue Ideal, wie es etwa von Leon Battista Alberti
und Leonardo da Vinci formuliert wurde. Genau dies
wird bei den antiken Schriftstellern als vorbildlich ge-
sehen, wobei deren Weltsicht jedoch in der Riickpro-
Jektion {iberhoht wird. Denn das Bild vom Individu-
um, das sie hatten, wurde auf der Folie des Mythos als
Absetzbewegung von diesem (z. B. bei Odysseus) in
der Antike gedacht und nicht etwa die Natur als eine
vom Menschen her zu entwerfende. Wenn nun der
Mensch als neuer Mikrokosmos sich emanzipierte, so
sollte ihm die Natur willfihrig sein. Am deutlichsten
zeigt sich dies im abrupten Ubergang von der »per-
spectiva communis¢, wie sie Witelo noch im 13. Jahr-
hundert formuliert hatte, zur >perspectiva pingendis,
was im Ausdruck ebenfalls schon die auf die Technik
des Sehens und Zeichnens bezogene neue Sichtweise
markiert. Das Verhiltnis des Individuums zur Welt,
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die es umgibt, wird theoretisiert unter dem Gesichts-
punkt der Analyse der Beziehung des Auges zum
Ding.

Neue Kunsttheorien

In den Aquarellen Diirers und in seinen kunsttheore-
tischen Traktaten driickt sich eine neuentstehende
Dialektik aus: Seine Bilder (von denen {ibrigens eines
erstmals ein malendes Individuum in einer Landschaft
selbst darstellt) sind dadurch geprigt, daf sie den
Blick auf einen scharf und fast liberprizise gezeich-
neten Gegenstand lenken, wihrend die Umgebung
in charakteristisch fliichtigen Impressionen zu ver-
schwimmen scheint und diese fast unkonturierte Um-
gebung allenfalls einen Stimmungshintergrund oder
eine allgemeine Atmosphire darstellt und abgibt, auf
die bezogen der Gegenstand und die Sichtweise des
Betrachters als relativ genaue erscheinen. Seine Trak-
tate offenbaren einerseits das erkennbare Bemiihen,
durch eine méglichst prizise Bestimmung des Ge-
genstandes durch Erforschung seiner geometrischen
Strukturen und Konturen ihn in einer gewissen Di-
stanz als moglichst objektiv dargestellt erscheinen zu
lassen, andererseits wird deutlich, daf durch die per-
spektivische Vereinnahmung des Gegenstandes nicht
nur dessen Objektivitit hergestellt (als Unabhéngig-
keit von einem dogmatischen Weltsystem tiberhaupt),
sondern auch der Ich-Bezug des Gegenstandes zum
Individuum reflexiv erfabar wird, wobei zugleich die
Verluste und die Einschrinkungen thematisiert wer-
den, die sich aus einer perspektivischen Erfassung er-
geben. Wenn spiter Baruch Spinoza formulierte: »om-
nis determinatio est negatios, so ist hier, im kithnen
Vorgriff, bereits dieses dialektische Grundmotiv the-
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matisiert: Je genauer und priiziser ein Objekt erfafit
wird — und dies kann nur geschehen, indem sein Be-
zug zu dem es erfassenden Subjekt definiert wird —,
um so schmerzlicher ist der Abschied vom Anspruch,
es in seinem Wesen voll erfassen zu konnen. Im Riick-
blick wird diese Wende, die wie diejenige der Topik
aus dem resultiert, was der cusanische Laie dem Phi-
losophen vorhielt, in ihrer Radikalitit besonders
deutlich: Thomas von Aquin formulierte das schola-
stische Ideal noch folgendermafien: »Das Gute in der
Kunst geht nicht auf den Kiinstler zuriick, sondern
liegt im Kunstwerk selbst, da die Kunst den Mafistab
des Machbaren gibt: das Mach-Werk, das in das du-
Rerliche Material ibergeht, ist nicht die Vollkommen-
heit des Machenden, sondern des Gemachten. (...)
Zur Kunst ist nicht erforderlich, dafl der Kiinstler gut
arbeitet, sondern daf er ein gutes Werk machte (Sum-
ma theologrca 11, 1, 57, 5).

Ein erster Subjektivierungsschritt liegt darin, dafl
die Natur nicht mehr als nachzuahmende, sondern als
Vermittlung der Fihigkeit Gottes erscheint. Exem-
plarisch hierfiir mag ein Zitat aus Dante Alighieris
Druina commedia (Gottliche Komodre; 1307—1321/1472)
stehen:

»Philosophie lehrt den, der sie bedenktc,

Sprach er, »nicht nur allein an einer Stelle,

Wie die Natur in [hrem Lauf sich senkt

Aus Gottes Kunst und seiner Weisheitsquelle;

Laflt du dir die Physik gehn durch den Sinn,

Triffst du nach kurzem Blittern auf die Stelle,

Wo sich die Kunst ihr, wie sie kann, gibt hin,

Wie Schiiler sich vom Lehrer lassen leiten;

So ist sie gleichsam Gottes Enkelin««

(Inferno, X1, 97).

Schlieflich erscheint die Natur nur noch als Rahmen,
innerhalb dessen der Mensch sich frei bewegen kann.
Vasari wurde fiir das Selbstverstindnis der Humani-
sten durch seine Malerbiographien prigend, in denen
er die individuelle Personlichkeit grofer Maler seit
Giotto und ihre Schulenunabhingigkeit immer wie-
der hervorhob. Er beschrieb »das Leben, die Werke,
die Kunstfertigkeit und die Wechselfille all derjeni-
gen, welche die Kiinste, die schon erloschen waren. als
erste wieder auferweckt (risuscitare) und dann allge-

mach zum Wachsen und Bliihen gebrachte (Le vize de’

i eccelents archittets, pittori et sculptors italiani, Bd1, 5),
die, mit Giotto und Cimabue an der Spitze, aus indivi-
dueller Kraft zur Natur zuriickgefunden hitten — zum
natiirlichen Malen, wie es den Alten eigen gewesen
sei. Leonardo da Vinci erweitert diese Bestimmung
und raumt dem Kiinstler noch gréfere Macht ein-
»Will der Maler Schénheiten erblicken, die ihn zur
Liebe bewegen, so ist er Herr dariiber, sie in's Dasein

zu rufen, und will er Dinge sehen, ungeheuerlich, zym
Erschrecken, oder drollig und zum Lachen, oder aber
zum Erbarmen, so ist er dariiber Herr und Gott, Ver.
langt ihn nach bewohnten Gegenden oder Einsden
schattigen oder dunklen Ortern zur Zeit der Hitze, e::
stellt sie vor, und so zur Zeit der Kilte warme. Wil| e
Thalgriinde, will er von hohen Berggipfeln weite Ge.
filde vor sich aufgerollt sehen und hinter diesen den
Meereshorizont erblicken, er ist Gebieter dariiber
und ebensowohl, wenn er aus Tiefen der Thiler zy
Gebirgshohen hinan, oder von diesen zu tiefen Th-
lern und Abhiéngen hinabschauen will. Und in der
That, Alles, was es im Weltall gibt, sei es nun in Wesen-
heit und Dasein, oder in der Einbildung, er hat e,
zuerst im Geist und dann in den Handen, und die sind
von solcher Vorziiglichkeit, dass sie eine gleichzeitige,
in einen einzigen An- und Augenblick zusammenge-
dringte Verhaltnisharmonie hervorbringen, wie die
(wirklichen, sichtbaren) Dinge thun«< (Wie der Maler
Herr ist tiber Leute aller Art und iiber alle Dinge, 19).

Von dort aus ist es nur noch ein Schritt bis zu dem
epochemachenden Diktum des Julius Caesar Scaliger
aus seiner Poetik: »Die Dichtung stellt, was existiert,
wahrheitsgetreu und noch schoner dar und stellt her,
was nicht existiert: sie scheint die Dinge nicht nur, wie
der Schauspieler tut, zu erzihlen, sondern wie ein
zweiter Gott zu schaffen« (Poetices libri septem I, 1).
Allerdings bestand nunmehr eine vordringliche Not-
wendigkeit, die drohende Willkiirlichkeit dieser Posi-
tion der Freiheit von zwei Seiten her einzuengen:
durch eine Naturphilosophie, die die Probleme von
den Gegenstinden her zu formulieren vermag und in-
sofern den objektiven Rahmen abgeben kann, auf der
einen Seite und durch eine Ethik, die die im (meist
platonisch verstandenen) Wesen des Menschen ange-
legten Ideen erhellt, die die Wissenschaft leiten mils-
sen, auf der anderen. Das scholastische Trivium von
Grammatik, Rhetorik und Dialektik wird daher von
den Humanisten als Grundstufe in den Lehrpldnen
abgelost durch die neue Dreiheit von Naturphiloso-
phie, Ethik und Dialektik.
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Luther als Lehrer des evangelischen Gottesdrenstes und als
Eiferer gegen die Papisten: Rechtfertigung des Triumphes
Christi wber Tod und Teufel. Holzschnitt von Lucas Cra-
nach d. J., um 1540. Dresden, Staatliche Kunstsamm/lun-
gen, Kupferstich-Kabinett

Das neue Problem der Ethik:

der Streit um die Willensfreiheit

(Martin Luther, Erasmus von Rotterdam,
Philipp Melanchthon)

Neben der theoretischen Voraussetzung fiir die Erzie-
hungslehren, der Entdeckung von Intentionalitit und
Perspektivismus, mufite fiir die Klirung der Kriterien,
die individuelles Handeln leiten konnen, die Beant-
wortung der Frage nach der Willensfreiheit vordring-
lich sein. Daf deren Behandlung in eine Antinomie
fihrt, war bereits fiir die mittelalterlichen Denker klar.
Anselm von Canterbury hat sie in zwei Widersprii-
chen dargestellt: »Vorauswissen Gottes und freier
Wille scheinen sich zu widersprechen. Denn dasjeni-
ge, was Gott voraussieht, mufl notwendig in Zukunft
eintreten, was aber durch den freien Willen geschieht,
erfolgt mit keiner Notwendigkeite (De concordia,
quaest. I, Opp. 507 A). Und: »Was Gott vorausbe-
stimmt, muf in Zukunft eintreten. Wenn sonach Gott
das Gute und Bése, was geschieht, vorausbestimmt,
so geschieht nichts durch den freien Willen« (a.a.0.,
519 C). Die Auflésung dieser Antinomie war fiir den

theologischen Verstand nicht méglich. Die mystische
Spekulation suchte die Auflosung in der Unendlich-
keit Gottes, die die Widerspriiche vereine. Thomas von
Aquin sah die Freiheit des Menschen in seiner Fahig-
keit, gegen die gottlich vorgegebene Richtung des
Handelns zu verstoflen. Anselm von Canterburys Auf-
l6sung dieses Widerspruchs durch die Annahme Got-
tes als eines Wissens von Wandelbarem, nicht des sich
Wandelnden selbst, so daff dieser Widerspruch nur
dem Verstand als dem an das Medium der Zeit gebun-
denen erscheint, kann ebensowenig befriedigen.

Erst dadurch, daf im neuplatonistischen Sinne die
menschliche Freiheit als gottihnlich begriffen wurde
und der Mensch sich als Schaffender neben die Natur
stellte, die gleichwohl Vorbild bleibt (Nikolaus von
Kues, Giordano Bruno), konnte eine Auflosung des
Widerspruchs entworfen werden. Dies setzt jedoch
voraus, die Natur als unendliche zu denken. Erst Gior-
dano Bruno hatte diesen Schritt vollzogen, den die
Zeitgenossen nicht wagten.

Der neu aufbrechende Streit um die Willensfreiheit
prigte sowohl den nérdlichen Humanismus wie auch
die Uberlegungen der Italiener. Valla hat in seiner
Schrift De libero arbitrio (1493) sowie in der Umarbei-
tung seines umstrittenen Traktats De voluptate (1431)
als De vero bono (1432/1483) den epikureischen Stand-
punkt vertreten, daR die Lust das einzige Gut sei, und
dies durch die These begriindet, daf die kirchliche Leh-
re von der Pridestination den allumfassenden Kausal-
zusammenhang der Natur beschreibe, so daf8 gilt: »Es
ist also dasselbe, was Gott oder die Natur bewirken.«
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Diese Sikularisierung der Pridestinationslehre qua
Riickfiihrung auf den Kausalzusammenhang der Na-
tur stoft nun allerdings bei Melanchthon, der selbst
in dem Streit zwischen Erasmus und Luther um die
Willensfreiheit stand und vermittelte, auf entschiede-
nen Widerspruch. Mit Aristoteles und Cicero geht
Melanchthon von der sich selbst gewissen sittlichen
Freiheit des Menschen aus, deren Einsicht jedoch ver-
dunkelt sein konne. Das Problem des Vorauswissens
Gottes stelle sich nicht, weil nur iiber realisierte Wirk-
lichkeit etwas Wahres gewufit werden konne. Zur
Auflésung des Pridestinationsproblems selbst hinge-
gen fiihrte ein mithsamerer Weg Melanchthons. Lu-
ther als Anhanger der Pradestination, die die gesamte
Reformation, wie Ernst Troeltsch hervorhob, stirker
ans Mittelalter bindet als den Humanismus, hatte eine
Widerlegung durch Erasmus herausgefordert.

In seinem Gesprich oder seiner Unterredung tiber
den freien Willen (1524) reagierte Erasmus auf eine
Kritik Luthers, der ihm vorgeworfen hatte, in seiner
Auslegung des Rimer-Briefes die Erbsiinde und die
gottliche Souverinitit nicht gentigend berticksichtigt
zu haben. Nachdem Vermittlungsversuche scheiter-
ten, war der um die »bonae litterae« besorgte Erasmus
herausgefordert, jene Schrift zu verfassen, da er vom
lutherischen Absprechen der Freiheit negative Kon-
sequenzen fiir Wissenschaft, Erziehung und Sittlich-
keit erwartete. In einer griindlichen philologischen
Auseinandersetzung mit den von Luther angefiihrten
Autoren des Alten und Neuen Testamentes weist er die in
Luthers Assertio omnium articulorum M. Luthers, 36. Ar-
tikel (1520) gegebene Deutung der Schriftsteller als
falsch nach, insbesondere die Gnadenlehre. Hingegen
nimmt er einen Synergismus (Zusammenwirken zwi-
schen Gott und Mensch im freien Handeln) dergestalt
an, daf Gott als »causa principalis« in allen freien
Handlungen enthalten sei, da er als Ideal des Guten
und Idee der Gerechtigkeit, insbesondere der gerech-
ten Vergeltung im Jenseits, deren hochstes Ziel vor-
stelle. Der Mensch ist jedoch ein sittliches Wesen, das
heift, er kann das Gute wollen oder ablehnen. Die
»voluntas signi« als Willen Gottes ist kein Zwang,
sondern Leitbild, dies ist der Anteil der Gnade, der
zugleich ausmacht, daf das gute Handeln Gott zu
verdanken ist und die Verzweiflung zugunsten eines
sittlichen Strebens vom Individuum genommen wird,
»Ganz wie wenn ein Herr, der den schlechten Charak-
ter eines Knechtes kennt, jenem eine Aufgabe anver-
traut, bei der ihm Gelegenheit zu siindigen geboten
wird, wobei ertappt, er zum abschreckenden Beispiel
fir die anderen bestraft wird: Er weift voraus, daf
jener siindigen und seinen wahren Charakter zeigen
wird, und will, daf er zugrunde geht, und will in gewis-

sem Sinn, dal er siindigt, und doch ist der Knecht
nicht entschuldigt, der durch eigene Bosheit gesiin-
digt hat. Denn schon vorher hat er verdient bestraft 7
werden, nachdem seine Bosheit allen entdeckt wor.
den war. Wo aber wird man den Ursprung verdienter
Strafe ansetzen, wo dauernde Notwendigkeit herrsche,
und wo es niemals einen freien Willen gabi« (a.a.0,
Il a. 6).

Die zweite Argumentationsstrategie des Erasmus
gegen die lutherische Pradestinationslehre beruft sich
auf das Prinzip der Vergeltung im Jenseits: »Wenn ich
namlich hore, daf das Verdienst des Menschen so
sehr nichtig sei, daf alle Werke auch der Frommen
Siinden sind, wenn ich hore, dall unser Wille nicht
mehr vermag, als der Ton in der Hand des Topfers ver-
mag, wenn ich hore, daf alles, was wir tun und wollen,
auf absolute Notwendigkeit zuriickzufiihren ist, wird
mein Herz von vielen Zweifeln ergriffen. Zunichst:
Wieso liest man so oft, daft die Heiligen, reich an gu-
ten Werken, Gerechtigkeit getbt haben, daf sie vor
Gott recht gewandelt seien, nicht zur Rechten noch
zur Linken abgewichen seien, wenn, was immer auch
die Frommsten tun, Siinde ist, und eine solche Siinde,
dafl Gott den, fiir den Chnistus gestorben ist, in die
Holle stirzen wirde, wenn nicht seine Barmherzig-
keit zu Hilfe kime? Wieso hort man so oft »Beloh-
nung«, wo es iberhaupt kein Verdienst gibt? In wel-
chem Sinn wird der Gehorsam derer gelobt, die den
Geboten Gottes gehorchen, und der Ungehorsam de-
rer verurteilt, die nicht gehorchen?« (a.a. 0., IV. 3).

In seinem humanistischen Handlungs- und Frei-
heitsoptimismus {ibersiecht Erasmus allerdings ein
wesentliches Motiv, das sich in der Gnaden- und Er-
losungslehre bis in den Protestantismus des 19. Jahr-
hunderts hinein erhalten hat und dann seine philo-
sophische Sakularisierung erreichte: die grundsitz-
liche Defizienz menschlichen Handelns tuiberhaupt,
die, wenn man will, als Erbsiinde bezeichnet werden
kann und darin begriindet liegt, daf jedes Handeln
per se unvollkommen ist, weil es nicht nur etwas reali-
siert, sondern sehr vieles nicht realisiert, Moglichker-
ten vergibt. Luthers Reaktion auf diese Entgegnung
des Erasmus stellt allerdings auf theologischem Ni-
veau einen Riickfall dar, indem er den allegorischen
Sinn der Schrift gegeniiber ihrer Autoritat abwertet
und einen Willensbegriff vertritt, der als Inbegriff
der Souverinitiit nur Gott zukommen konne. Im Licht
dieses Streites, der weite Kreise zog, ist die Position
des Melanchthon besonders hervorzuheben, da sie.
ausgehend vom Sittlichkeitsideal Ciceros, vermitteln
konnte und damit fiir die praktische Erziehung gﬂmd_‘
legend werden sollte. Noch seine in den Locs communi
rerum theologicarum seu hypotyposes theologicae (Gru nd-
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begriffe der Theologie oder Theologische Skizzen; 1521)
ausgebreitete Theologie kann als proklamatorisches
Treuebekenntnis zu Luther aufgefafit werden. Im Wi-
derspruch zu Erasmus und der ganzen humanistischen
Tradition verstand Melanchthon zunichst unter dem
fleischlichen und daher gottwidrigen Wesen des Men-
schen gerade auch die hoheren geistigen und sittlichen
Fihigkeiten, die erkennende und handelnde Vernunft.
Dem Menschen sprach er zwei Vermdgen zu: sDie
Teile des Menschen werden wir das Erkenntnisver-
mogen und das den Affekten unterworfene Vermdgen
nennen, das heiflt (unterworfen) der Liebe, dem Haf3,
der Hoffnung und der Furcht. (. . .) Die inneren Affekte
sind nicht in unserer Gewalt; durch Erfahrung und
Gewohnheit wissen wir, dafl der Wille nicht aus eige-
nem Antrieb Liebe, Haf oder dhnliche Affekte hervor-
bringen kann, sondern ein Affekt durch einen anderen
besiegt wird« (De libero arbitrio 11, loci 71).

Zusammen mit der Behauptung, die Erkenntnis die-
ne dem Willen, ist der Mensch damit vollig zum Ge-
fangenen seiner Affekte geworden. Daher ist der Wille
auf eine Befreiung durch die Gnade Gottes angewiesen,
und die ganze humanistische Lehre der Ethik der anti-
ken Philosophie wird tiberfliissig, klassische Sprachen
und antike Dichtung verlieren ihren sittlich bildenden
Gehalt. Die gottlichen Geheimnisse sind dergestalt,
dafl »wir sie lieber hitten anbeten als erforschen sol-
len« (a.a.0.). Damit stellte sich Melanchthon zunédchst
gegen die Tradition des christlichen Humanismus, die
aus einer Verbindung stoischer Ethik und christlicher
Theologie bestand. Noch 1520 sagte er in einer Fest-
rede iiber Paulus: »Plato (.. .) hat zwar die Katharsis
des Menschen gefordert, ithm aber nicht gezeigt, wie
sie moglich sei. Er hat die Gluckseligkeit in der voll-
kommenen Tugend als hochstes Ziel philosophischer
Erkenntnis vor uns hingestellt, aber nicht den Wider-
streit zu beseitigen vermocht, in den wir im Kampfum
die Tugend geraten. Was Plato nicht vermag, hat Chri-
stus gebracht, Paulus verkiindigt.«

Trotz aller Verschiedenheit gegentiber Erasmus si-
gnalisiert jedoch jene erste Position des Melanchthon,
daf auch hier das Ideal urspriinglicher Naivitdt gegen
einen Rationalismus ausgespielt wird, wie er aus der
Scholastik noch geldufig war. Als Karlstadt 1523 seine
Professur niederlegte und damit seine Nihe zu den
alle Gelehrsamkeit verachtenden Schwiarmern — Fol-
ge von Luthers Lehre vom Laienpriestertum und Ge-
ringschiatzung der Ratio — zum Ausdruck brachte,
sah sich Melanchthon allerdings genétigt, sich gegen
Karlstadt und den Bilderstiirmer Zwingli abzugren-
zen. In erster Linie versuchte er nun, der Philosophie
neben der Theologie wieder mehr Wirkungsraum zu-
zugestehen — ein deutlicher Bezug auf das alte huma-

nistische Ideal des Nutzens der Bildung fiir die sittli-
che und geistige Vervollkommnung des Menschen,
das auch seine eigene Ausbildung in seiner Jugend be-
stimmt hatte. In der Neuauflage der Locr werden Wil-
le und Verstand zu einem Vermégen des Menschen,
das ohne Mitwirkung der Gnade Gottes sittliche Tu-
genden hervorzubringen vermag. Der Satz »Die Er-
kenntnis dient dem Willen« fillt fort, Verstand und
Wille sind gleichrangig, und beide sind in ihrer Weise
frei. Der Beweis der Unfreiheit des Willens durch die
Lehre der Pridestination tritt ganz in den Hinter-
grund, zweifellos eine Reaktion auf den jegliche Ge-
sellschaftsordnung zerstérenden Fatalismus, der fiir
die Anhinger der Reformationsbewegung bestim-
mend zu werden schien. Der Mensch, der als von Na-
tur frei definiert wird, erfahrt jedoch fortwihrend zwei
Angriffe auf diese Freiheit: durch die Schwachheit ge-
geniiber seinen bosen Affekten und durch die Macht
des Satans, Indem nun Melanchthon allerdings davon
ausgeht, dak die Vernunft in der Lage sei, den Willen
zu beeinflussen, spricht er ihr eine begrenzte Freiheit
zu. Da die Vernunft Wissenschaft und Naturerkennt-
nis ermoglicht, steht sie in einer Verantwortung vor
Gott und bedarf der Bildung als ethischer Reinigung
und Vorbereitung zur Begnadung durch den Geist.
Auf der Suche nach Selbstrechtfertigung gelangt je-
doch die Vernunft schnell an ihre Grenzen. Durch
diese Grenzen sind zwei Bereiche des Handelns fiir
Melanchthon definiert: zum einen der Bereich der
siustitia civilis< (in den Locs 1521 als »iustitia carniss«
bezeichnet), mit der menschliche Freiheit in philoso-
phischen, sittlichen und politischen Entscheidungen
gemeint ist. Deren hochster Wert ist die sittliche Ver-
vollkommnung des Menschen durch humanistische
Bildung. Auch der Ungldubige kann und soll tugend-
haft werden. Demgegeniiber steht jedoch das Feld der
siustitia spiritualis¢, auf dem der Mensch unfrei ist und
abhiingig von Gottes Gnade. Nur hier kann er letzt-
lich seine Vollkommenbheit erreichen. Dann jedoch ist
er frei: Er gewinnt eine wiedergeschenkte Freiheit
durch die Erlésung. Ist der erste Bereich der :iustitia«
eine >Freiheit zu . . ¢, so ist dies die >Freiheit von . . <
den bosen Affekten und der Macht des Teufels fiir den
Willen Gottes, die Freiheit von der Erbsiinde. In die-
sem Bereich ist der Mensch von der Gnade Gottes ab-
hingig. Durch diese Zweiteilung des Freiheitsbegriffes
und eine doppelte Ethik kann Melanchthon seine Auf-
gabe als Pidagoge wieder aufnehmen. In den folgenden
Jahren initiiert er viele bis heute fortwirkende Refor-
men an Universitit und Schule.In der von Melanchthon
formulierten Confessio Augustana, der grundlegenden
Bekenntnisschrift der Lutherischen Kirche, dieauf dem
Reichstag in Augsburg 1530 Kaiser Karl V. iiberreicht
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Erwihnung der Ubergabe des Augsburgischen Bekenninis-
ses in etnem Brief Philipp Melanchthons vom Augsburger
Reichstag. Eigenhindiges Schretben in griechischer Spra-
che vom 11. Mirz 1531 an Philipp Gundel. Karlsruhe,
Badische Landesbibliothek, Handschrifienabtetlung

wurde, werden in achtundzwanzig Artikeln die Lehre
des Protestantismus und die von den Evangelischen
abgestellten Mifibriauche der katholischen Kirche zur
Sprache gebracht. In den spiteren Anderungen, zum
Beispiel der Confessio variata von 1540, versucht Me-
lanchthon wiederum, vereinigende Formeln zu entwik-
keln, die die Abendmahlslehre aus der Sicht Luthers mit
derjenigen Calvins vereinigen, spiter jedoch von der Lu-
therischen Orthodoxie zuriickgewiesen wurden. Epo-
chemachend ist die Formulierung von der individuel-
len »vocatio«, dem Beruf, in dem jeder sich erfiillen soll.

Neue Erziehungslehren und
die Reform des Wissenschaftssystems

Unter den Voraussetzungen, die die Kritik am mittel-
alterlichen Wissenschaftssystem, die neu formulierte
individuelle Intentionalitit, die zu entfaltende Ich-
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Identitit des einzelnen, die klar herausgestellte Wil-
lensfreiheit und sittliche Kompetenz der Individuen
erbrachten, galt es, das mittelalterliche Bildungswe-
sen zu reformieren. Dies duflerte sich direkt in einer
neuen Systematik der Lehrpline, begleitet vom Riick-
griff auf die Schriftsteller der Antike, die neu entdeckt
und herausgegeben wurden, sowie durch eine neue
Definition des Verhiltnisses zur Natur, sowohl was die
kiinstlerische Produktivitiit als auch was die Aneignung
eines wissenschaftlich-technischen Umgangs mit der
Natur betraf. Schlieflich miindet die gesamte Reform
in ein neues Bild von den Wissenschaften iiberhaupt.
Sie ging aus von einer In-Frage-Stellung des Systems
der »artes liberales:. Diese bestanden ja aus den l?ia-
sisdisziplinen des Triviums, aus Grammatik, Logik/
Dialektik und Rhetorik, auf denen die hoheren »artes:
der Arithmetik, Geometrie, Musik und Astronon?ie
aufbauten, die schlieflich zu den spekulativen Dt_S-
ziplinen Physik, Moralphilosophie und Theologie
hinfiihren sollten. Gerade die Moralphilosophie und
Physik tauchen nun, ihres spekulativen ;\-10m?nl$
entkleidet, in den Lehrplinen als Grunddisziplinen
auf, wihrend der Grammatik propédeutische Funk-
tion eingerdumt wird und die Dialektik nicht mehr
als Basiswissen, sondern als hohere Disziplin, die mo-
ralische Festigkeit verlangt, angesehen wird, da sie
sein Schwert in der Hand des Rasenden« werden kon-
ne (Juan Luis Vives).
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Zwei charakteristische Unterschiede in der Ge-
wichtung der Neuerungen lassen sich jedoch feststel-
len: Wihrend im Humanismus des Nordens und
Frankreichs die Reform von einer Aufwertung der »ar-
tes reales< begleitet war (Thomas Morus erklért in sei-
ner Utgpia sogar den Ackerbau und die Viehzucht zu
Unterrichtsfachern) und die Verbreiterung der Bil-
dungsbasis tiberhaupt sich in einem neuen Typ der
Lateinschulen, einer Art Mittelschule, ausdriickte, die
zum Forum der humanistischen Neuerungen wurde,
stiitzte sich im Wirkungsbereich des Renaissance-Hu-
manismus Italiens die Reform auf eine Aufwertung
der »artes sermonicales< und behielt den Schauplatz
der Universititen und Akademien fiir die Durchset-
zung der Neuerungen bei.

Erziehungsideale der italienischen Renaissance

Bereits Petrarca hatte mit seiner Hervorhebung der
Beredsamkeit und seinem Lob der lateinisch-rémi-
schen Antike, die er platonisch und christlich modifi-
zierte, begleitet von einer Abwertung des Aristotelis-
mus und des griechischen Heidentums, aus Ciceros
Geist ein Lehrsystem beeinflufit, in dem die oratori-
schen Elemente nun stark in den Vordergrund treten.
Grammatik und Rhetorik werden erginzt durch die
Poetik — alle drei werden in den Dienst der Hinfiih-
rung zu einem ethischen Leben gestellt. Fiir die Aus-
breitung und Durchsetzung jener Gedanken diirfte
der erste wichtige Einflufl der Schrift des Petrus Pau-
lus Vergerius zukommen (De sngenius moribus ac libe-
ralis studiis; 1402), denn Quintilians Institutiones orato-
riae wurden erst 1415 in St. Gallen entdeckt, und die
Ubersetzung der »Kindererziehung« ist auch spiter zu
datieren. Vergerius' Schrift zeigt zwei zentrale Mo-
mente einer humanistischen Bildungsidee: Sie stellt
Moral und Geschichte der Bildung voran und legt die-
se {iberdies nicht auf ein Gesamtziel fest, sondern
macht ihre Ausgestaltung von den Anlagen des einzel-
nen Individuums abhédngig. Die Rhetorik steht erst an
dritter Stelle, und den nachfolgenden Sieben Freien
Kiinsten wird die Naturerkenntnis sowie das perspek-
tivische Zeichnen beigesellt. Der Zusammenhangaller
Wissenschaften dient letztlich der Eloquenz, die im
ciceronianisch-platonischen Sinne die Wissenschaf-
ten eint, und auf ihr bauen Medizin, Rechtslehre und
schlieflich Theologie auf.

Unter dem Einfluf der quintilianischen Rhetorik
begann aber nun an den Universititen eine Aufwer-
tung griechischer Klassiker, so daf die Kenntnis des
Griechischen eigens dem Trivium beigefiigt werden
mufite. Der >humanista< — von diesem Namen des hu-
manistischen Gelehrten, dem Kenner der >bonae litte-

rae, leitet sich die Bezeichnung fiir die Gesamtstro-
mung her — mufl die Stufen zunachst der klassischen
Lateinausbildung mit Vergil als Vorbild unter Hinzu-
ziehung der Grammati des Donatus und des Doctrinale
(um 1200/um 1488) des Alexander de Villa Dei durch-
laufen, ehe er auf die »geschichtlich betriebene« Stufe
der Lateinausbildung tritt, die zugleich das Sachwis-
sen in Geschichte, Poetik, Rhetorik und Philosophie
vermittelt, begleitet von einem Griechischstudium
mit Homer als Vorbild. Diese Studienplan-Idee wur-
de vorbildhaft auch im nérdlichen Humanismus und
ldft sich auf die Kurzformel bringen: Erweiterung
dersprachlichen Ausbildung, Kiirzung der klassisch-
scholastischen Disziplinen. In dem Brieftraktat des
Aeneas Sylvius Piccolomini an den Konig Ladislaus
von Ungarn, in dessen Vorrede iibrigens wieder auf
den Topos von der »asinitas«, die zu tiberwinden sei,
zuriickgekommen wird, folgt Piccolomini dieser Idee.
Die Zurtickhaltung gegentiber den >artes reales< kenn-
zeichnet auch die starker platonistisch ausgerichteten
Erziehungslehren, in denen die sieben »artes liberales¢
entsprechend den Stufen Gedédchtnis — Phantasie —
Verstand und schliefflich Vernunft analog der Viertei-

Allegorie des Bildungssystems. Holzschnitt vom Merster
M. W, in der 1503 in Fretburg erschienenen Ausgabe der
sMargarita philosophica« von Gregor Reisch. Berlin, Staat-
liche Museen PreufSischer Kulturbesitz, Kupferstichkabinett
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lung des Wissens in Platons Liniengleichnis rekon-
struiert und gerechtfertigt werden, so zum Beispiel bei
Jacopo Sadoleto, De lberis recte mnstituendss, wobei das
platonische Meinen (da es sich auf die Bilder und die
Gegenstiande richtet) geldutert werden muf durch
das Wissen, das die mathematischen Formen betrifft,
hin zu den diesen zugrunde liegenden Ideen und so-
mit der Mathematik eine Schliisselfunktion zukommt.
Exemplarisch fiir diese neue Auffassung von Erzie-
hung und Wissenschaft ist die Wissenschaftsklassifi-
kation des Georgius Valla. Valla unterscheidet zwei
Gruppen von Wissenschaften, wobei die »disciplinaes,
entsprechend der Beziehung auf das einzelne Indivi-
duum, aufgeteilt werden in solche, die Gegenstinde
aullerhalb unserer Person betreffen, und solche, die in
uns verortet werden miissen («nostraque manu«). Ent-
sprechend der Dialektik von Ich-Bezug und Objekti-
vismus, die unter dem Stichwort Perspektive bereits
behandelt wurde, steht jenseits dieser ichbezogenen
Klassifikation ein objektivistischer Bereich, der unter
dem Oberbegriff >mathematica« abgehandelt wird.
Unter diesen »mathematica« werden alle Naturwis-
senschaften einschlieflich der Logik zusammengefafit
(De expetendss el fugrendss rebus gpus; 1511).

Agricola

Agricola, dessen Dialektik die nachfolgenden Entwiir-
fe des Petrus Ramus und Melanchthon wesentlich be-
einflut hatte, entwarf auf ihrer Basis eine Erzie-
hungslehre, die auf eine véllige Umstrukturierung des
scholastischen Lehrplans hinauslief. Ausgehend von

der Kritik, daf »nichts heutzutage in seinem natiirli-
chen Zusammenhang mehr gelernt wiirde«, orientiert
er auf der Basis seines Menschenbildes die Erziehung
an der Dreiteilung der Disziplinen in Physik (Erkennt-
nis der realen Welt), Ethik (Anleitung zur Lebensfiih-
rung) und Logik. Da die Logik an den Anfang der
Ausbildung gestellt wird, ist begriindet in ihrer Vor-
aussetzungshaftigkeit fiir die Darstellung von Gedan-
ken iberhaupt. Sie ist ihrerseits dreigeteilt in die
Grammatik, die die Beziehung des Begriffs zum kon-
kreten Gegenstand regelt, die Dialektik, der die Be-
weisfiilhrung obliegt, und schlieflich die Rhetorik, die
erlernt werden muf, um eine Schonheit des Aus-
drucks zu erlangen. Der Ubergang zur Physik ergibt
sich durch die Notwendigkeit der Kenntnis der Ge-
genstinde und des Individuell-Menschlichen — der
Kenntnis der verschiedenen Stimmungen und Affek-
te, die fiir ein Gelingen der Kommunikation, ein Ver-
stehen der Sitze, vorauszusetzen sind. (Physik umfalit
auch die menschliche Natur.) Die Ethik schlieflich
kront den gesamten Aufbau, weil erst sie die sittlichen
Grundlagen legt, die ein Handeln rechtfertigen kon-
nen, wihrend die dlteren Wissenschaften lediglich
Fihigkeiten und Mittel bereitstellten. Diese anthro-
pologisch am Ideal menschlicher Praxis begriindete
Erziehungsidee liegt ebenfalls den Padagogiken des
Melanchthon und Wimpfeling zugrunde.

Melanchthon, Wimpfeling, Sturm

Melanchthon, der einem Diktum zufolge die Erzie-
hung der Kinder fiir wichtiger als die Eroberung Tro-
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jas hielt und der der Auffassung war, dafl ohne die
Kenntnis der Griechen die Menschheit insgesamt im
Stadium des Kindlichen verbleibe, sah in der Nachah-
mung der antiken Schriftsteller das Mittel zur Heraus-
bildung einer eigenen Personlichkeit. Dieses Ideal, das
allerdings in seiner Uberinterpretation auch zu eliti-
rem Manierismus und nichtssagender Nachiffung des
Artifiziellen fiihren konnte, wurde von Melanchthon
dadurch abgesichert, dafl er forderte, die Bildung so
einzusetzen, dall die in der Tiefe des menschlichen
Geistes liegenden Prinzipien (2lumen naturale«) wie
Funken aus einem Stein herausgeschlagen werden,
ein Bild. das in derselben Weise Giordano Bruno ver-
wendete. Gegen die Bildungsfeindlichkeit seiner Zeit
konzentrierte sich Melanchthon (dhnlich wie Wimp-
feling, der ein der Universitit vorgelagertes Gymna-
sium gefordert hatte, das eine fiir alle zugingliche All-
gemeinbildung in kiirzerer Zeit vermitteln sollte — eine

Idee, die spater Sturm in Strafiburg durchsetzte) auf

seine Aufgabe als Rektor der Universitdat Wittenberg
und auf seine »schola privata<, in der er nach dem Prin-
zip »>non multa sed multum« Unterricht erteilte. Dabei
stand die vollstindige Lektiire des Terenz, dessen
Ausspruch »Ich bin ein Mensch: nichts Menschliches
ist mir fremd« geradezu leitmotivische Funktion fiir
die gesamte humanistische Bewegung annahm, im
Zentrum der Studien. Aus diesem Grund, daff das All-
gemeinmenschliche in der Erziehung zur vollstindi-
gen Kenntnis gelangen sollte, ist die Bevorzugung
von lateinischen Komaédiendichtern tiberhaupt, zum
Beispiel auch des Plautus, durch die Humanisten zu
erklaren. Die Werke des Terenz erhielten in ihren ver-
schiedenen Auflagen zahlreiche Illustrationen durch
Hans Holbein, Hans Baldung Grien, Albrecht Diirer,
Lukas Cranach. (Montaigne hat den Satz des Terenz
an die Decke seines Studierzimmers in seinem Schlof§
bei Bordeaux malen lassen, in dem er die Essays
schrieb, die sich gegen ein rein theoretisches Bil-
dungsideal richteten.) Ahnlich wie bei Agricola sollte,
s0 Melanchthon, nach einem dreijihrigen Latein-Un-
terricht dann mit der Kenntnis der Realwissenschaf-
ten begonnen werden.

Unter dem Ideal einer »gebildeten Religion« (»pie-
tas literata«) stand auch Wimpfelings Anleitung zur
Erziehung. Wimpfeling konzentrierte sich in seinen
drei padagogischen Hauptwerken, Isidoneus germani-
cus (1497), Adolescentia (1500) und Diatriba de proba
puerorum institutione (1510), auf die Herausbildung sitt-
lichen Verhaltens, in dessen Dienst auch die Lektiire
der klassischen Schriftsteller gestellt werden sollte.
Aus diesem Grund fiel sowohl das Studium der als
*barbarisch« betrachteten Muttersprache als auch das
der sliederlichen Dichter« Ovid, Juvenal, Martial, Ti-
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Philipp Melanchthon. Gemalde aus der Werkstatt von Lucas
Cranach d.A., 1532. Dresden, Staatliche Kunstsammlungen

bull, Catull, Properz in der Ausbildung fort; statt des-
sen sollten Vergil, Lukian, Plautus, Terenz und Horaz
gelesen werden. Geschichtsschreibung mit dem Vor-
bild des Sallust, Caesar, Tacitus und eine Ethik, die auf
Ciceros De officiis basierte, sollten das Studium leiten.
Auf den grofRen Einflufl der Klosterschulen ist es zu-
rickzufiihren, dafl Wimpfelings Vorschlag zur Griin-
dung einer Lateinschule vom Straflburger Magistrat
noch abgelehnt wurde.

Die Griindung jener vorbildhaften Institution fiinf-
zig Jahre spiter verdankt sich seinem Schiiler Johan-
nes Sturm, der seine Ausbildung am >Collegium trilin-
ge«< in Lowen erhielt, mit Melanchthon und Erasmus
befreundet war und somit ebenfalls der Schule von
Deventer nahestand. Auch fiir Sturm ist das hochste
Erziehungsziel die >pietas¢, die Vernunft und Rhetorik
einschlosse, da sie aus einer vollkommenen Harmonie
der Kenntnis der Dinge und der Eleganz des Stils be-
stinde. Fiir die stilistische Ausbildung (meist auf der
zweiten Stufe der voruniversitiren Schulen) wurden
das Elegantiarum des Valla vorbildhaft oder Werke wie
die Cornucopra des Nikolaus Perotti, das nicht zufillig
mit der Definition von »Barbar« beginnt, der als Ver-
bindung von Sittenroheit und Schwerfilligkeit des
Ausdrucks charakterisiert wird.

Guillaume Budé (Budeus)
Der Humanismus Frankreichs, dessen Beeinflussung

durch den Humanismus Italiens von seinem Haupt-
vertreter Budé zwar geleugnet wird, empfing dennoch
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wesentliche Anregungen aus der italienischen Tradi-
tion. Dies gilt insbesondere fiir die Kraft des Petrarkis-
mus, der sich vom papstlichen Hof in Avignon des 15.
Jahrhunderts ausbreitete, wobei neben Petrarca auch
Salutati, Vergerius und die Vorlesungen der vom Cice-
ronianismus beeinfluften Humanisten in Paris wirk-
sam waren. Die Bildungsreisen des jungen Budé mar-
kieren jedoch bereits einen wesentlichen Unterschied
zum italienischen Humanismus: Nicht so sehr die
Kenntnis der antiken Dichtung und Kunst reizte ihn,
sondern die philosophische Diskussion um die Gei-
steswelt der Antike, die Kenntnis der Bibliotheken
und Uberlieferungen. Aus dieser Kenntnis heraus fin-
det durch Budé eine Wiederaufnahme der Studien des
Griechischen in Frankreich statt (Commentarii linguae
graecae; 1529) und gleichzeitig eine Aufwertung der
»artes liberales¢, die als Instrument gegen den Verfall
der Scholastik, der Medizin und Jurisprudenz einge-
setzt werden sollten, also aus praktischen Motiven
eine Renaissance erlebten. Neben dem Einfluf des
Lorenzo Valla und Angelo Poliziano pragte ihn aber
mafgeblich die Rezeption des Erasmus, der die philo-
logische Methode in den Dienst der Theologie stellte.

Die franzosisch-griechische Geistesverwandtschaft,
die Budé immer wieder betonte — und die dem tat-
siachlichen Sachverhalt nicht ganz gerecht wurde —,
kulminiert in der von Budé beanspruchten Vorbild-
haftigkeit des Sokrates, der die Philosophie vom Him-
mel auf die Erde in die Gemeinschaft der Menschen,
zur Anleitung ihrer privaten und éffentlichen Verhal-
tensweisen, heruntergeholt habe, eine Formulierung,
wie sie sich bei Cicero und dann von diesem {ibernom-

Guillaume Bud¢. Gemdlde von Jean Clouet, vor 1536. New
York, Metropolitan Museum of Art

men bei .-\gf'imla}. L!nd Ronsard ebenfalls findet. [n sei-
nem, dem trar'nz.(_:m.schcn Konig Franz 1. gewidmeten
Traktat De studio litterarum recte et commods nstituendy
(1527) insistiert Budé auf der menschenbildenden
Kraft der »bonae litterae«, die deshalb auch shumange.
genannt werden konnten. Im Zusammcnhang mit
diesen Bestrebungen steht sein Einsatz fiir die Griin.
dung einer Stitte zur Pflege des antiken Geistes
neben der Sorbonne in Paris, fiir die >Institution der
Koniglichen Lektoren<, die nach dem Vorbild des
'Corpus Christi Colleges« in Oxford eingerichtet wer-
den sollte. Aus dieser Institution wurde spiter dag
College des France«, das allen Interessierten of-
fensteht. Unter dem Vorbild der Kirchenviter Augu-
stinus und Hieronymus versuchte Budé in seinen
Gedanken zur Erziehung eine Synthese zwischen
Christentum und antikem Denken, die sich am klar-
sten in seiner christlichen Interpretation des Prome-
theus-Mythos zeigt: Dieser Mythos, der als Topos
fir die Eigengorttlichkeit des Menschen und seiner
Emanzipation die Geistesgeschichte durchzieht, wird
von Budé so interpretiert, daf der sich verzehrende
menschliche Verstand, der wie Prometheus dem heid-
nischen Adler ausgeliefert ist, durch Herakles zur
gottlichen Wahrheit befreit wird.

Rabelais

Frangois Rabelais konnte fast die Gegenpartei der
»Schlacht der sieben Kiinste« verkérpern, die um 1250
der franzosische Dichter Frangois d'Andeli in einer
Allegorie entworfen hatte, in der die Verfechter des
Klassikerstudiums den Verfechtern der Naturwis-
senschaften gegeniiberstanden und allerdings ein Sieg
der »auctores« vorausgesagt war. In seinem satirischen
Roman Gargantua et Pantagruel (Gargantua und Pan-
tagruel: 1532—1564) parodiert Rabelais das Ideal der
Ritterbildung. Gargantua wird durch eine Erziehung
— nicht durch edle Abstammung — zu einem guten,
gebildeten Fiirsten, dem der Eroberer Pichrolos, das
Bild des alten Feudalherren, gegeniibertritt. Die Ele-
mente der Geometrie, Musik und Arithmetik spielten
bei der Ausbildung des humanistischen Fiirsten noch
vor den Sprachen die zentrale Rolle, die Nutzlosigkeit
der scholastischen Grammatik und Sprachphiloso-
phie werden hervorgehoben. Kosmographie, Reisen
und Geschichtskenntnisse machen ihn zu einem wei-
sen Fiirsten, der den Krieg verachtet, die List zum
Mittel der Politik werden liflt und einen Frieden er-
moglicht, der nicht auf barbarischem Heldentum be-
ruht. In dieser utopischen Situation griindet er ein
Kloster, Thelem, das zum Hort der freien Entfaltung
der Personlichkeit wird — insofern ein Gegenbild zu
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Francors Rabelais. Gemalde emes Unbekannten, um 1550).
Genf, Bibliothéque Publigue et Untversitaire

den herkommlichen Orden, das Ahnlichkeiten zu Pla-
tons Idealstaat aufweist. Das mit kostbaren Spiegeln
an Stelle von Bildern ausgestattete Gebiude fiihrt den
Menschen sich selbst als hochsten Schatz vor — jenes
von Zwingen freie Gebilde soll gleichzeitig ein Hort
des Uberlebens bei den zu erwartenden Wirren und
Depravationen der Gesellschaft werden. Damit re-
flektiert Rabelais die von den meisten Humanisten
unthematisiert gebliebene Difterenz zwischen ihren
literarischen Ansprichen und den politischen Wirren
ihrer Zeit. Gargantuas Sohn Pantagruel, selbst Fiirst
von Utopien, durchlebt auf seinen Reisen die ver-
schiedenen geistigen und materiellen Niederungen
mittelalterlicher Kultur und gelangt schlieflich zum
Orakel, das ihm das letzte Geheimnis enthiillt, indem
es ihm einen Brunnen in Gestalt eines menschlichen
Herzens zeigt — der Mensch als Maf aller Dinge. Die
Reise zu den Inseln der Versuchungen ist wohl der-
jenigen des Odysseus zu den Inseln des zerfallenden
Mythos nachempfunden.

Petrus Ramus und Juan Luis Vives

In der groflen Schulreform des Calvinisten Petrus
Ramus, der seinen Lehrplan gegeniiber dem in viele
Strémungen zersplitterten Paris durchsetzen konnte,
wurde eine Synthese praktiziert: Die >bonae litteraec
als lateinisch-griechische Sprachstudien stellten das
Basiswissen bereit, das dann auf dem Weg iiber die
Dialektik, die Ethik und die Mathematik zur Physik
hinfiihrte, begleitet durch eine Aufwertung des Ubens
gegeniiber dem Lernen und eine Emanzipation der
Muttersprache. Im Uben vergrofern die Fihigkeiten
sich selbst — im Lernen konnte vorher nur Wissen
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vermittelt werden. Die Ideen des Petrus Ramus, der
der Bartholoméusnacht zum Opfer fiel (1572), konn-
ten sich teilweise in die nachfolgende katholische
Schulreform hiniiberretten, wobei jedoch die Realia
wieder abgewertet und die Muttersprache zuriickge-
dringt wurde.

Juan Luis Vives, der sowohl mit Budé als auch mit
Thomas Morus und Erasmus befreundet war, wirkte
im spanischen Belgien, insbesondere in Briigge. Seine
Erziehungslehre, die in seinem Hauptwerk Uber den
Unterricht in den Wissenschafien dokumentiert ist, ver-
bindet und systematisiert die Ansitze des anthropolo-
gisch orientierten Humanismus der Agricola-Schule
mit dem bonae litterae«-Ideal. Er geht aus von seinem
in De anima et vita (1538) entworfenen Menschenbild,
in dem der Mensch als ein Entwicklungsstufen durch-
laufendes Wesen angesehen wird, in dessen Ubergang
vom Tierischen zum eigentlich Menschlichen die Er-
ziehung einzugreifen hitte, so daf alle Affekte, Ver-
stand und Gedéchtnis vom Leiblichen als beeinflufit
gedacht werden miissen — Riickgriff auf die antike
Lehre von den Siften und Charakteren. Diese Lehre
hat ebenfalls die humanistischen Theorien von der
Melancholie, die sozusagen leibliches Gegenbild ge-
gen den utopischen Optimismus ist, beeinflufit. Auf

jenen Grundlagen nun sei iiberhaupt erst die Eignung

und Neigung des einzelnen Individuums zu bestimm-
ten Erziehungszielen festzustellen, was im Elternhaus
geschehen miusse. Bevor die Universitat erreicht wird,
sind zwei Schultypen zu durchlaufen, nachdem zu-
ndchst die Unterrichtung in der Muttersprache und
der Religion stattgefunden hat. In einer Art Grund-
schule wird zundchst das Sprachenstudium anhand
der antiken Schriftsteller sowie die religiose Ausbil-
dung vervollkommnet, wobei letztere stirker mora-
lisch als dogmatisch geprégt sein sollte, In den darauf
aufbauenden philosophischen Fakultdten oder Aka-
demien findet nun auch hier eine charakteristische
Neuformierung der artes liberales« statt, die keines-
wegs als Verfall des alten Systems, sondern als dessen
Einbindung in eine neue Erziehungsidee interpretiert
werden mufi: Elementare Logik und Dialektik orien-
tieren sich zunédchst an den Schriften des Aristoteles
und Melanchthon. Anschliefend erfolgen Studien in
den beschreibenden (klassifizierenden) Naturwissen-
schaften Botanik, Zoologie, Geographie, Mineralo-
gie und so weiter, die mit Vorstudien zur Metaphysik
verbunden werden miissen, da diese als System die-
ser Klassifikationen, das heifft als Lehre vom inneren
Zusammenhang nach der Funktion der Dinge ange-
sehen werden miisse. Sodann folgt die eigentliche
Dialektik als Beweislehre, die insgesamt als Topik
betrachtet wird und den Schriften des Aristoteles, Ci-
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Uber die Bedeutung antiker Historrker und Dichter fiir dre

sittlich-religiose Erziehung der katholischen Jugend. Zzwer

Setten in der 1569 in Miinchen gedruckten Schulordnung
fir Ober- und Niederbayern. Miinchen, Staatsarchro fiir
Oberbayern

cero, Quintilian und Agricola verpflichtet ist. Jene
Dialektik miisse von der Rhetorik als der von der Le-
bensklugheit geleiteten ausfiihrenden Wissenschaft
getrennt werden, wobei die Nachahmung der Klassi-
ker nur den Schiilern, nicht den Greisen zustehe.
Schliefilich sind die Voraussetzungen zum Studium
des Quadriviums erreicht, das um die effektiven
Handlungswissenschaften (Techniken) der Architek-
tur, Optik und Akustik zu erweitern ist, worauf die ei-
gentliche juristische oder medizinische Ausbildung,
also die Berufsausbildung auch fiir andere Berufe, er-
folgen kann, bei denen Geschichte und Moralphiloso-

phie jeweils zentrale Stellung in den Studienplinen
erhalten sollen.

’Imitatioc — die Vorbildhaftigkeit der
antiken Autoren

In seinem humanistischen Optimismus, der die Bil-
dung des einzelnen Individuums zum Vorbild der
Bildung von Nationen macht (und damit die Idee
Wilhelm von Humboldts vorwegnahm), schrieb Budé,
daf die »disciplinae humanae« den Schmuck, die
Wiirde und das Ansehen jeder Nation bestimmten
und daf die Franzosen aus »imitatores« sich in »aemu-

li« verwandeln konnten, wenn sie den Alten nachei-
fern (Philologra, Bd 11, 87). Die »imitatios, die Nachah-
mung der antiken Vorbilder, wird in den Dienst der
sittlichen und artistischen Ausbildung der Individuen
gestellt. Daraus resultierte ein doppelter Streit um die
Kriterien der Auswahl jener Vorbilder: Zum einen fin-
den sich — in der Nachfolge Petrarcas — die Verfech-
ter der romischen Antike mit Cicero als groflem Vor-
bild und sehen die Griechen, insbesondere Platon, mit
den Augen Ciceros; dagegen wenden sich diejenigen,
die wie Budé die Griechen favorisieren und hier den
ersten Quell abendlindischer Bildung getreu dem
Wahlspruch »ad fontes« folgen. Jene Kontroverse ist
iberlagert von einer zweiten: Wenn die »imitatio in
den Dienst der sittlichen Bildung gestellt wird, muft
die Auswahl der Vorbilder die heidnisch-lasterhal-
ten Autoren, unter die zum Beispiel Ovid gerechnet
wurde, aus dem Kanon der Vorbilder ausgeklammert
wissen. Der praktische Lehrbetrieb versucht zwar,
Kompromisse zwischen diesen Alternativen zu schlie-
Ren. Die unterschiedlichen Motive der Verfechter je-
ner radikaleren Positionen jedoch werfen ein Licht
auf die unterschiedlichen Wurzeln der humanisti-
schen Bewegung, die sich iiber die Richtung ihres
Aufbruchs keineswegs einig war.

Leonardo Bruni und Collucio Salutati hatten kurz
nach dem Tod Petrarcas diesem das Verdienst zuge-
sprochen, die »antike Anmut« wieder zur Geltung ge-
bracht zu haben. Das von Pipsten und Politikern ver-
lassene Rom des spaten 14. Jahrhunderts war Sinnbfild
fiir den vergessenen Ruhm der lateinischen Antike
und zugleich fiir die Aufgabe ihrer Wiederentdf:k-
kung. Die geistige Wiedergeburt sollte zugleich ein¢
politische werden. Trotz der Tragodie des Cola df
Rienzo blieb die Idee erhalten — Petrarcas Einfluf
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gewann selbst dadurch Bedeutung, dafl er bekampft
wurde, und die Kritik am Primat des italienischen Re-
naissance-Humanismus, wie sie nordlich der Alpen
geiibt wurde, zeugt von seiner Anziehungskraft und
Ausstrahlung.

Dabei kommt Poggio Bracciolini, dem Entdecker
zahlreicher Handschriften antiker Autoren, die zwar
vorher in manchen Fillen bereits bekannt waren,
nun aber aus den Klosterbibliotheken ans Licht der
Offentlichkeit geholt wurden (Quintilian, Vitruy, Va-
lerius Flaccus, Lukrez, neue Schriften Ciceros und
Kommentare zu diesen), das Verdienst zu, neben der
Rettung jener Schriften fiir ihre philologische Rekon-
struktion richtungweisend geworden zu sein. Die Ein-
richtung von Bibliotheken durch Niccolo Niccoli, die
Begriindung der griechischen Forschung durch Col-
lucio Salutati, den Kanzler von Florenz, der Platons
Staat \ibersetzte und einen Lehrstuhl fiir Griechisch
einrichten lieR, stiefen wegen der Verbreitung >heid-
nischer« Lehren auf den Widerstand der Dominika-
ner. Deren Bemiihungen hielten jedoch die systemati-
sche Suche nach Handschriften diesseits und jenseits
der Alpen nicht auf. Griechische Schriften wurden im
Urtext (also neben der arabisch-lateinischen Uberlie-
ferungstradition) entdeckt; Reisen nach Griechenland
und Byzanz vervollstindigten immer mehr die Kano-
nes antiker griechischer Autoren und die Kodices mit
technischem, medizinischem und naturwissenschaft-
lichem Wissen.

Giorgio Themisthos Plethon, der Wortfiihrer der
hellenistisch orientierten Antiken-Rezeption, verein-
te die Anhdnger der italienischen Rinascita gegen die
byzantinischen Aristoteliker, die als verkommene
Erben Griechenlands nur negativ bewiesen, daf der
transitus< der Kultur auf Italien ibergegangen war —
neben der Distanzierung vom zuriickliegenden Bar-
barentum der Goten. Die divergierenden Historiker-
traditionen, die im 19. Jahrhundert den Griechen den
Primat zusprachen und die im 20. Jahrhundert die Be-
tonung auf den Kanon der lateinischen Autoren Sene-
ca, Plautus, Terenz, Vergil, Livius und Cicero fiir die
Charakterisierung des Humanismus legten (gegen-
tiber Sophokles, Aristophanes, Homer, Herodot und
Thukydides), treffen eher disziplinenorientierte als
historische Schwerpunktverlagerungen, die teilweise
durch geographisch unterschiedliche Schwerpunkt-
setzungen flankiert wurden. Denn eine Favorisierung
von Ethik und Naturphilosophie in den Erziehungs-
programmen des nord- und westeuropaischen Huma-
nismus orientierte sich naturgemif an Aristoteles
(Naturphilosophie), Cicero — Seneca (Ethik) und
Cicero — Terenz (Stilistik), wihrend die sowohl phi-
lologisch und rhetorisch als auch naturwissenschaft-

lich-technisch ambitionierten Ausbildungsprogramme
der siiddeuropdischen Akademien neben der hellenisti-
schen Weisheit auch den Kanon lateinischer Dichter
erweitern mufiten sowie die griechischen Mathemati-
ker und Physiker im Original lesen liefen, so zum Bei-
spiel Vittorino da Feltre. Dies énderte nichts daran,
dafl in der Rezeptionsfrage eine produktive Uneinig-
keit herrschte. Hatte Petrarca unter der Metapher
der Bienen, die iiber den Bliiten der Alten fliegen, um
daraus deren Honig zu saugen, das Ideal vertreten,
moglichst viele Autoren zu lesen (Vergil, Horaz, Ci-
cero, Platon, Boethius), so vertritt Melanchthon mit
demselben Ziel die griindliche Lektiire blof eines ein-
zelnen: Das Ziel sei nicht sklavische Nachahmung,
sondern die Suche nach dem eigenen Selbst, dem ori-
gindren Ausdruck. Vasari wird die Formel »Jeder Ma-
ler malt sich selbst« zugeschrieben. Erasmus fordert
in seinem Dialog Cicerontanus, dafl die Alten verdaut
werden miifiten, damit man zur eigenen Originalitit
gelange. Niemand aber ist jemals ein so vollkomme-
ner Kiinstler gewesen, dafl man in seinen Werken
nicht etwas findet, was besser wiederzugeben wire,
Die Nachahmung der Autoren wird so in die Dienste
der »artes liberales« gestellt, die, neu begriffen, so hei-
Ben, weil sie den Menschen frei machen. So enthielten
die Lehrpléne im allgemeinen schlieflich neben der
Donatus-Grammatik und Texten von Cato als ele-
mentaren Stufen der Ausbildung die Lektiire des Asop,
der Colloquien des Erasmus, des Plautus und des Te-
renz, um schlieRlich zu stilistischen Ubungen an Texten
von Vergil, Ovid und Cicero aufzusteigen. Auf allen
drei Stufen war die Verbindung der sittlichen und der
stilistischen Ausbildung angestrebt. Die Stellung der
Muttersprache allerdings blieb umstritten. War sie fiir
die Ramisten Ziel der Ubersetzung und Néhrboden
der Individualitét, so ist sie fiir viele Humanisten gera-
dezu der zu verdringende Quell von Irrtimern und
Barbarismen, entsprechend wurde noch Montaigne
ausschlieflich in lateinischer Sprache erzogen. Eine
vermittelnde Position nahm Agricola ein, indem er die
Muttersprache als Ebene der Selbstvergewisserung
des Individuums (somit Ziel der Ubersetzung und
Basis des Verstehens) charakterisierte, nach deren
Erreichen erst in die lateinische Kommentar-Praxis
iibergegangen werden konne.
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Neue Philologie

Die Entdeckung der Klassiker entsprang aus einem
Selbstverstindnis, das sich geradezu von den >Moder-
nic des 13. und 14. Jahrhunderts abgrenzte. Antonio
Averlino, genannt Filarete, aus Florenz, der Architekt,
der die utopische Idealstadt entwarf, verwirft den ma-
nieristischen Stil der Modernen als Barbarei. Valla
kritisierte am christlichen Mittelalter, daf es eine
unphilologische Sicht der Antike habe, was zu zahl-
reichen Entstellungen und Verfilschungen, zur Eng-
stirnigkeit gefiihrt habe. Dies ist eine im Kern grund-
sitzlich kontrire Position zur »devotio, die sich selbst
als die neue Laienmoderne begriffen hatte und den-
noch in dasselbe Bemiihen um eine neue Philologie
bei Erasmus miindete.

Durch seine griechische Ausgabe des Newen Testa-
ments und die methodologischen Schriften in ihrem
Umfeld hatte Erasmus unter seinem Begriff der Phi-
lologie eine Verschmelzung der >bonae litterae< mit
den »sacrae litterae« vollzogen, die von Budé in hoch-
stem Mafle bewundert wurde und dessen Auffassung
bekraftigte, dafl die Philologie die Grundlagendiszi-
plin aller Wissenschaften sei, innerhalb derer selbst
der philologischen Analyse und Interpretation der an-
tiken Texte der Status einer »praeparatio evangelica«
zukame. Erasmus betrachtete (wie Budé und Thomas
Morus) ein Studium der drei alten Sprachen Hebra-
isch, Latein, Griechisch als unabdingbare Vorausset-
zung serioser Philologie, die jene Epoche kennzeich-
nete, zu deren Selbstverstindnis es gehorte, durch
die swiederhergestellten (sic!) Geisteswissenschaftens
uber die »Finsternis der Unwissenheit« gesiegt zu ha
ben (so der Pariser Humanist und Rektor der Sorbonne,
Guillaume Fichet, im Vorwort zu der Briefsammlung
des Ciceronianers Gasparino Barzizza; 1470).

In seiner Methode (Ratio seu methodus, Einleitung
zum Neuen Testament; 1518) verweist Erasmus darauf,
dafl man zur Herstellung verderbter Kodices und zur
Herausarbeitung des Sinnes der Textstellen weniger
auf die Spitzfindigkeiten theologisch-dialektischer
Dogmatik, sondern auf die »ungelehrte Gelehrsam-
keit« eines Interpreten, der mit den menschlichen Af-
fekten vertraut sei, sich stiitzen miisse, Affekten, die
dann relativiert wiirden, wodurch im Blick auf die ein-
fachen Grundwahrheiten des Textes Widerspriiche
eliminiert wiirden. Dazu gehore, daf die Zeitabhin-
gigkeit der Allegorien und Parabeln erfafdt werde, die
Beziehung der Teile zum Textganzen hergestellt und
die dargestellten Riten (z.B. der Sakramente) als Sinn-
bilder verstanden werden — damit nicht die Form mit
dem Inhalt verwechselt werde —, weiterhin, daf die

Erasmus von Rotterdam. Gemalde von Quentin Massys,
1517 Rom, Gallerta Nazionale d Arte Antica

rhetorischen Figuren, die Ubertreibungen, Mehrdeu-
tigkeiten, Sprachidiome und symbolischen Formulie-
rungen, auf ihren Sinn und ihre Absicht, die Erregung
von Affekten, das Bewahren von Geheimnissen, die
Veranschaulichung oder spekulative Hinweisfunktion
(insbesondere was Zahlen betrifft), befragt werden.
Neben dem historischen Sinn ist der auf das sittli-
che Leben bezogene tropologische Sinn, der bildhaft-
verdeutlichende allegorische Sinn und schlieflich der
theologisch-mystische anagogische Sinn der Formulie-
rungen zu verstehen, wobei bestindiges Vergleichen
im Rahmen von »Sprachnestern« — den Kontexten
urspriinglicher Wortbedeutung — zum Ausgangspunkt
werden konne. Gegeniiber der mittelalterlichen Her-
meneutik laft sich eine stirkere, philologiegestutzte
Relativierung der Interpretation aus Freiheit erken-
nen, die die Auferungen in hoherem Mafie auf Histo-
rie oder menschliche Verfatheit bezieht und aus dem
Kanon der dogmatischen Bedeutungslehre herauslost.

Neben der Mytheninterpretation, der Interpreta-
tion antiker Autoren und der Auslegung der Vulgata
stand die Kommentierung der Pau/us-Briefe im Mittel-
punkt philologischer Bemiihungen. Drei grofle Paulus-
Kommentare entstanden im zweiten Jahrzehnt des
16. Jahrhunderts. Der erste, derjenige des Jacobus Fa-
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ber Stapulensis (S. Pauli epistolae X1V ex Vulgata, adlrec-
ta intelligentia ex graeco, cum commentariis; 1512) ist aus
doppeltem Grund bemerkenswert: Erstens legt Faber
die Grundsitze der Reformation dar, fiinf Jahre vor
Luthers Wittenberger Thesenanschlag, und gewinnt
jene im Vorwort formulierten Grundsitze auf dem
Hintergrund eines erasmianischen Methodenideals,
das auf den Kenntnissen des Griechischen und Me-
thoden der klassischen Altertumswissenschaft basier-
te. Die Paulus-Kommentare des Erasmus und Luthers
stehen ebenfalls exemplarisch unter jener doppelten
Ausrichtung — der Verbindung von Philologie und
moralischem Interesse.

Eine dhnlich fruchtbare Philologie unter prak-
tischem Interesse war auch einer Erneuerung des
Rechts dienlich. Die Riickkehr zu den reinen Quellen
wurde von Budé, veranlafit durch das Vorbild Polizia-
nos, auf die Pandekten angewendet, die von Glossa-
toren verfilscht worden waren. Die mittelalterliche
unhistorische Interpretation der romischen Rechts-
normen, der »mos italicus¢, wurde durch die von Budé
initiierte humanistische Rechtstradition Frankreichs,
den >mos gallicus¢, abgelost, die auf philologische
Weise das »lus Caesarum instaurate, wie es Erasmus
feierte (Opus epistolarum Erasmi I, 489).

Neue Geschichtswissenschaft

1501 veroffentlichte Jacob Wimpfeling seine beriihm-
te Germania, der weniger der Wert zukommt, eine zeit-
bedingte Streitschrift gegen die »Semigallic — diejeni-
gen, die sich zu Frankreich zugehorig fiihlten — zu
sein als ein Versuch, Identitit historisch zu begriinden
und damit einen anderen Typus von Geschichtsschrei-
bung als die mittelalterliche Annalengeschichtsschrei-
bung wieder zu praktizieren. Der Franziskaner Tho-
mas Murner widerlegte zwar dieses Werk in seiner
Germania nova (1502), indem er zahlreiche Irrtiimer
nachwies, und l6ste damit die Polemik der Wimpfe-
ling-Schiiler aus, die in einer Defensto Germantae per-
sonliche Angriffe gegen Murner vorbrachten, um seine
historischen Argumente zu relativieren. Wimpfeling
lieff darauf 1505 die erste systematische Geschichte
Deutschlands erscheinen, die auf seine Veranlassung
von seinem Freund Sebastian Murrho auf der Ba-
sis umfangreicher Quellenstudien zusammengestellt
worden war und von Wimpfeling nach dem Tod Murr-
hos (1494) unter weiten Anleihen bei den Geschichts-
werken der italienischen Humanisten ergénzt wurde.
Dieses Werk, in dem Wimpfeling Pier Paolo Vergerios

(d.A.) Erziehungsbrevier De ingensus moribus et liberali-
bus studiis adulescentiae (1402) als vorbildhaft preist und
damit einen geradezu europiischen Grundkonsens
des Humanismus iiber Erziehungsziele dokumentiert,
ist nicht zuletzt dadurch kein im heutigen Sinne natio-
nalistischer Geschichtsschreibungsversuch. Diese
Kontroverse ist weniger durch ihre geschichtswissen-
schaftliche Leistung wertvoll und interessant als
durch den Stil, in dem Geschichtswissenschaft ausge-
tragen wird: Literarische und kiinstlerische Leistun-
gen kommen ebenso zur Sprache wie politische Hand-
lungen; die Verfasser lassen nicht im Zweifel, daf ihre
historischen Rekonstruktionen einem Zweck unter-
geordnet sind, der eigenen Eingliederung in einen
historischen und politischen Kontext — die Traktate
miinden in ein Lob Maximilians und des Humanismus.
Erst durch die Gegenbewegung gegen solcherlei hi-
storische Topik, die neuen Universalgeschichten etwa
des Vincenz von Beauvais oder Christoph Milieu, die
Mitte des 16. Jahrhunderts eine Universalgeschichte
auf aristotelischer Basis in eine Naturgeschichte ein-
riickten, wurde jener Stil der Geschichtsschreibung
iiberlagert, bis er durch die Diskussionen um eine To-
pik der Geschichte bei Gustav Droysen oder Wilhelm
Dilthey im 19. Jahrhundert wieder aufgenommen
wurde.

Von dhnlichem Interesse sind die Res Germanicae
(1531) des Beatus Rhenanus geleitet. Beraten durch
Erasmus, Reuchlin, Pirckheimer und Peutinger, er-
stellte er auf der Basis umfangreicher Archiv- und
Quellenstudien ein Bild Germaniens, dessen 1. Buch
das Verhiltnis der Germanen zu den Rémern, das 2.
die Geschichte der Franken und Alemannen, das 3.
die mittelalterlichen Stiddte und die Kulturleistungen
dieser Zeit beschreibt, wobei die ausfithrlichsten Dar-
stellungen sich auf Strafiburg, Schlettstadt und Basel
beziehen — also auch hier die Herstellung einer kultu-
rell-historischen Identitit das Unternehmen leitet.
Dabei kommt ihm seine philologische Kenntnis zugu-
te: Kaum eine Chronik, Inschrift oder Quelle wird
nicht korrigiert, indem durch Analyse und Vergleich
Fehler aufgedeckt werden. Lediglich seine eigenen
Versuche zu einer Namenethymologie — die aber nur
zu gut sein Anliegen dokumentieren — bleiben unvoll-
kommen.
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Exkurs: die Lateinschule zu Schlettstadt

Wihrend die Akademien Oberitaliens oder das Pari-
ser Kolleg als Zusammenschluf® freier Wissenschaft-
ler die humanistische Hochbliite der Wissenschaften
trugen, wurzelte die eigentliche Bildungsrevolution
in der Einfiihrung humanistischer Lateinschulen, die
jenem oft elitiren Anspruch das Ideal einer breiten
Volksbildung an die Seite stellten. Zahlreiche Schu-
len wurden neu gegriindet; exemplarisch fir diesen
Schultyp steht die Humanistische Schule Schlett-
stadts, zwischen den humanistischen Zentren Italiens
und des Niederrhein gelegen — die erste humanisti-
sche Schule Siiddeutschlands, von Erasmus besun-
gen: sDeine besondere Gabe ist die, daf$ Du, einzige
kleine, so viele Manner erzeugt, reich an Geist und
Verdienst (.. .).«

War seit dem Ende des 14. Jahrhunderts hier be-
reits eine Lateinschule vorhanden, auf der nach gut
scholastischer Art den Schiilern auf der Basis der Ars
de octo partrbus orationts des romischen Grammatikers
Aelius Donatus und des Doctrinale puerorum des Fran-
ziskaners Alexander de Villa Dei sowie der Summulae
des Petrus Hispanus das Trivium eingepaukt wurde,
so kam mit Ludwig Dringenberg 1441 die Wende. Die-
ser, vom Humanismus der >devotio moderna« gepragt,
aus der Schule der Briider von Deventer, reinigte zu-
niachst den Lektiirekanon unter dem Gesichtspunkt
der Niitzlichkeit, lief Kirchenvater und antike Auto-
ren lesen und regte die Schiiler zu eigenen Dichtun-
gen an. Sein berithmtester Schiiler ist Jacob Wimpfe-
ling, fir dessen Lehrschrift Issoneus Dringenbergs
Unterricht vorbildhaft wurde. Die Pflege eines leben-
digen Umgangs mit den Texten wurde von seinem
Nachfolger Crato Hoffmann (ab 1477) fortgesetzt und
der Kanon der Autoren erweitert: Cicero, Sueton, Va-
lerius Maximus, Antonius Sabellicus und Ovid wurden
gelesen, die in der heute noch erhaltenen Schulbiblio-
thek in schonen venezianischen Ausgaben vorhanden
waren, wobei diese Texte aus dem Geist Catos (so sein
Schiiler Jakob Spiegel) interpretiert wurden, das heifit
wohl eher auf ihren sittlichen Gehalt als auf ihre
sprachliche Eleganz hin. Dieser Unterricht ist in zwei
Schulheften nachgewiesen, demjenigen des Wilhelm
Giesenheim und dem des beriihmten Humanisten
und Freund des Erasmus, Beatus Rhenanus, der selbst
eine umfangreiche Bibliothek anlegte, die heute zu-
sammen mit der Schulbibliothek als ilteste und einzi-
ge geschlossene Humanisten-Bibliothek (sechshun-
dertsiebzig Béinde) erhalten ist. Aus den Heften ist
ersichtlich, dal der Lehrer die Texte zunichst dik-
tierte, worauf Erklirungen und Ubersetzungen folg-
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ten. Psalmen wurden kommentiert, Lebensweisheiten
aufgelistet, Dichtungen von Wimpfeling und Seba-
stian Brant behandelt. Ovids Fast, Vergils Bucolica und
Georgrca folgten. Zahlreiche Ausfithrungen zu The-
men der Geschichte, Geographie, Mythologie und
Naturwissenschaften verdeutlichen, dafl nicht mehr
das Trivium, sondern die neue Dreiheit von Moralphi-
losophie, Naturphilosophie und Bildung an klassi-
schen Texten den Elementarunterricht ausmachte.
Neben den Schiilern wurde auch der Drucker Mat-
thias Schiirer von Hoffmann ausgebildet. Unter Hie-
ronymus Gebweiler (seit 1501), der nun bereits unter
dem Einfluf der Adolescentia des Wimpfeling stand,
wurden sheidnische« Schriftsteller aus dem Lehrplan
entfernt. In seiner Introductio in physicam paraphrasin
(1514), der Einleitung zu Jacobus Faber Stapulensis’
Aristoteles-Edition der Physi4, fafit er sein Programm
zusammen und betont, dafi alle Erklarungen gramma-
tischer Grundlagen in der Muttersprache stattfinden
sollen. Die Lateinausbildung hat die Abfassung von
Briefen nach Art von Cicero, Plinius und Policianus
zum Ziel. Nach dieser Grundausbildung folgt die »phi-
losophia naturalis<, die das Wissen bereitstellt, auf
dem die >philosophia moralis< aufbauen kann. Sein
Nachfolger Johannes Sapidus hatte in Paris bei Jaco-
bus Faber studiert, war mit Melanchthon und Eras-
mus befreundet und kannte die italienische Tradition
durch Studien bei Faustus Andrelinus, Hier nun er-
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reicht die Schulbildung ihren Zenit, der zugleich den
Verfall ahnen ldfit: Es setzt geradezu ein Antikenkult
ein (die Schiiler werden mit lateinischen und griechi-
schen Namen gerufen), die barbarischen Grammati-
ker endgiiltig verabschiedet. Den lateinischen Schrift-
stellern werden unter dem Einflufl der franzosischen
Tradition die Griechen beigesellt und das Ideal ei-
ner eleganten und reinen Sprachbeherrschung in den
Vordergrund gestellt. Die Religionsstreitigkeiten,
wihrend derer Sapidus sich auf die Seite der Reforma-
tion schlug, bedingten den Niedergang dieser wie vie-
ler anderer Lateinschulen — der gemeinsame Grund-
konsens iiber die sittlichen Ausbildungsziele ging
verloren.

Der Aufstieg und Niedergang dieser Institution ist
paradigmatisch fiir den Lehrbetrieb jener Zeit. An
den Schulen herrschte ein Kommen und Gehen. Die
Schiiler stammten aus den benachbarten Landern —
von Lothringen bis zum Niederrhein — und teilten
sich praktisch in zwei Gruppen, von denen die eine
nach Erhalt der Grundausbildung zu einer Artisten-
fakultat iberwechselte, die andere die Schule zum
Erlangen einer Allgemeinbildung ohne weitere Bil-
dungsziele nutzte und irgendwann wieder verlief. Fiir
die armen Schiiler wurden Stipendien gewahrt — viele
Schiiler aus dieser sozialen Schicht gehdrten zur zwei-
ten Gruppe, wihrend die Adligen, meist zusammen
mit einem Hauslehrer, privat wohnten und den Schul-
betrieb ziigig durchliefen.

Humanistisches Gelehrtentum

Im Mittelalter waren die Kloster die Statten der Wis-
senschaft. Seit dem Aufstieg der Universititen wurde
das enzyklopddische Wissenschaftsideal durch eine
klare Aufteilung in Facher ersetzt, die »studia humani-
tatis« (Rhetorik, Grammatik, Geschichte, Poesie, Mo-
ralphilosophie), die Philosophie (Metaphysik, Logik,
Naturphilosophie), Medizin, Jurisprudenz, Mathema-
tik (einschlieflich Astrologie und Astronomie), wobei
an den Universitédten Italiens der Theologie ein gerin-
gerer Stellenwert zukam als an den franzosischen und
deutschen. Withrend der scholastische Lehrbetrieb
sich auf die Traktate, Lehrbiicher, Quaestiones< und
Glossen stiitzte, deren Resultate wieder in Enzyklopa-
dien (>Summen: oder :Flores¢) zusammengefafit wur-
den, erweiterte der humanistische Lehrbetrieb diese
Gattungen um die Dialoge, Briefwechsel, Reden und
Predigten. Auch die Enzyklopidien bekommen einen
neuen Schwerpunkt: Sie verlieren den Charakter oft

schwer verstindlicher >Summen« zugunsten oft popu-
larer gehaltener, allgemeinverstindlicher Einfiihrun-
gen — eine der wohl bekanntesten sind die Margarita
philosgphica des Gregor Reisch. Dariiber hinaus ent-
steht eine neue Gattung, die Ubersetzungsliteratur,
die sowohl (kommentierte) Ubersetzungen aus dem
Griechischen ins Lateinische als auch Ubersetzungen
ins Italienische, Deutsche und Franzdosische aufweist.
Die Wissenschaft 6ffnet sich, der Bildungsanspruch
wird weiter. Zwar spezialisieren sich die Gelehrten
zunehmend; jedoch wird der Kontakt tiber weite
Strecken enger, der Austausch lebhafter, die Reise-
titigkeit geradezu hektisch. In den Colloquien und
wissenschaftlichen Gesellschaften der ortsansidssigen
Gelehrten treffen regelmiflig Giste von auflerhalb
ein, die ihre Leistungen zur Diskussion stellen. Um
1515 wurde zum Beispiel in Schlettstadt die »Stuben-
gesellschaftc gegriindet, eine Versammlung von Ge-
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lehrten, die Kontakt mit den grofien (reisenden) Hu-
manisten pflegte und zum neuen Zentrum der Pflege
humanistischen Gedankengutes wurde, zum neuen
Forum der Diskussion. Dasselbe gilt iibrigens fiir die
reisenden Kiinstler (wie etwa Diirer von seinen Ita-
lien-Aufenthalten berichtet). Den Freundschaften
zwischen den Humanisten kommt wissenschaftsso-
ziologisch erhebliche Bedeutung zu, es entsteht eine
vollig neue Form der Zusammenarbeit (etwa zwi-
schen Erasmus von Rotterdam und Beatus Rhenanus
bei ihrer Herausgebertitigkeit). Dem Anspruch der
gelehrten Literatur entspricht es, namhafte Kiinstler,
zum Beispiel Albrecht Diirer, Hans Holbein d. ], Hans
Baldung Grien, zur Illustration der Ubersetzungen
(Terenz) oder der Lehrbiicher heranzuziehen, genauso
wie zunehmend wissenschaftliche Themen in allego-
risierter Form zum Gegenstand eigener Kunstwerke
werden. Ermoglicht und befordert wird diese Ent-
wicklung vor allem durch die Erfindung des Buch-
drucks und die Verbreitung von Bibliotheken, die als
Fokus der wissenschaftlichen Bemiihungen die kl6-
sterlichen Handschriftensammlungen ablosen, meist
offentlich zuginglich sind und Wissen greifbar ma-
chen, das frither auf Grund ortlicher und standesma-
Riger Distanz nicht zur Verfiigung stand. Die Drucker
waren selbst Gelehrte und stammten aus den Humani-
sten-Schulen — die Stétten der Druckkunst, zum Bei-
spiel des Elsaft, waren so zugleich die Punkte, wo sich
die reisenden Gelehrten trafen und in wissenschaft-
lichen Austausch traten (z.B. Froben in Basel, Schiirer
in Schlettstadt).

Um 1450 ist in Mainz, Johannes Genzfleisch,
genannt Gutenberg, zugeschrieben, die Kunst des
Drucks mit beweglichen Metallettern entwickelt wor-
den. Wihrend zunichst liturgische und amtliche Do-
kumente, auch volkssprachliche, auf diese Weise ver-
vielfiltigt wurden, wird bereits um 1500 weitgehend
wissenschaftliche Literatur gedruckt, wobei die gro-
fen Zentren der Druckkunst im Bereich des zentralen
Handelsweges von Flandern nach Venedig liegen. Die
ersten wissenschaftlichen Druckwerke waren Schrif-
ten der Humanisten (so die ersten, 1470 von deutschen
Druckern in Paris erstellten Werke des Gasparino von
Bergamo, des Lorenzo Valla, des Guillaume Fichet so-
wie Texte von Sallust, Cicero, Juvenal und Persius).

Von Ciceros De officiis erschienen allein bis 1482
achtundzwanzig Ausgaben. Wenn Campanella 1599
feststellt, daf »in diesem Jahrhundert mehr Biicher
herausgegeben wurden als in den vorausgegangenen
fiinftausend Jahren« — womit der Zeitraum seit der
Erfindung der Schrift durch die Sumerer gemeint ist
—, so trifft er den Tatbestand richtig. Die Gewichtung
der Theologie im Wissenschaftsbetrieb siidlich und

nordlich der Alpen duflert sich in der Proportion der
gedruckten Literatur: Wihrend im humanistischen
Italien die religiosen Titel knapp ein Drittel der ver.
legten Werke ausmachen, sind es nordlich knapp dop-
pelt so viele. Das Elegantiarum des Lorenzo Valla er-
schien bis 1500 in achtundzwanzig Ausgaben, was sei.
nen enormen Einfluf auf den Lehrbetrieb auch nérd-
lich der Alpen erst erméglichte. Desgleichen kam dem
Buchdruck zur Verbreitung des reformatorischen Ge.-
dankengutes zentrale Bedeutung zu.

Als Schrifttyp wurde gegentiber den »barbarischen:
gotischen Lettern der Typ der slittera antiquac, der la-
teinischen Schrift, favorisiert, mit Argumenten, wie
sie librigens der Gotik-Kritik Vasaris im Blick auf die
Architektur analog sind, indem die mangelnde Klar-
heit und Funktionalitdt des gotischen Stils kritisiert
wird.

Durch die Multiplikation der Biicher wurde die
Ausbreitung und der Ausbau der Bibliotheken begiin-
stigt. Neben solch grofien Sammlungen wie derjeni-
gen der Visconti und Sforza in Mailand und der Medi-
ci in Florenz, der Vatikanischen Bibliothek, die unter
Pius II. ausgebaut wurde, der Bibliothek der Konige
von Aragon (1443 gegriindet) und der Bibliothek von
Fontainebleau, von Franz I. auf Veranlassung von
Budé eingerichtet, konnten, da erstmals Biicher auch
erschwinglich waren, die grofen Humanisten Privat-
bibliotheken anlegen, so etwa Budé, Pico della Mi-
randola. Die in ihrer GrofRenordnung fir eine Gelehr-
ten-Privatbibliothek reprisentative Sammlung des
Beatus Rhenanus, ist bis heute geschlossen erhalten.
Indem die humanistische Kultur, teilweise aus Oppo-
sition gegen die scholastischen Universititen, sich an
Kanzleien und Hofen entwickelte, konnte sie sich auf
ein Mizenatentum stiitzen, das die wirtschaftlichen
Grundlagen fiir die Verbreitung des Einflusses jener
Stromungen stellte. Von den Humanisten selbst wur-
de die Buchdruckkunst neben den Fortschritten der
Astronomie, den Entdeckungen, dem Sieg der neuen
Philosophie, insbesondere des Platonismus in Italien,
als wesentliche Ursache der Wiedergeburt einge-
schitzt.

>Homo universalis«:
Utopie, Melancholie, Magia

Dafl nach humanistischer Auffassung der Mensch ein
Kosmos im Kleinen ist — nicht mehr in einem Weltge-
biude verankert, sondern gezwungen, seinen Platz
selbst zu bestimmen —, bedingt, daf er einerseits Pla-
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ne dieser Bestimmung entwerfen muf}, die universa-
len Anspruch erheben, andererseits sich immer der
Tatsache gewahr bleibt, daf er auf Grund seiner End-
lichkeit diesem Anspruch niemals geniigen kann.
Hinzu kommt, daf er bei allem Selbstgefiihl als Kos-
mos im Kleinen sich den Gesetzen unterworfen fiihlt,
denen der Kosmos im ganzen gehorcht. Fiir den er-
sten Aspekt stehen die Utopien, die die humanistische
Bewegung paradigmatisch hervorbrachte, fiir den
zweiten Aspekt die melancholische Haltung des hu-
manistischen Genies, fiir den dritten die Versuche,
durch Beriicksichtigung der magischen Zusammen-
hinge und ihre Beherrschung den Gefahren der kos-
mischen Gesetze zu entgehen beziehungsweise sie
auszunutzen.

Die humanistische Utopie ldfit sich idealtypisch in
vierfacher Weise charakterisieren: Erstens sind Uto-
pien Idealbilder; ihre Idealitit ist die eines ethischen
Anspruchs. Zweitens wird jedoch durch ihre Imagi-
nation, das Nirgendwo, suggeriert, daf jene Idealitit
niemals voll realisiert werden kann (wie es in den zeit-
genossischen Lexika der Thomas-Morus-Epoche be-

reits erwihnt wird). Drittens bedeutet ihre Idealitat,
daf} hier ein Gedankenmodell entworfen wird, in dem
die experimentellen Bedingungen aufgewiesen wer-
den, unter denen der Anspruch erfiillt werden konnte,
das heift die Isolation von stérenden Fremdeinfliissen
(Insel). Schlieflich ist viertens ihre Idealitit als allego-
rische zu begreifen, als ausgemaltes Bild ungebroche-
ner menschlicher Intentionalitit, was daran erkennbar
ist, dafl Geschichte im Rahmen utopischer Entwiirfe
immer nur gestaltet, nie erlitten wird (weshalb es den
Utopien auch an Dramatik mangelt). Utopien sind
Bilder menschlicher Kompetenz. Aus diesem Grun-
de miissen sie universal sein, also eine geschlossene
Einheit und Ordnung des menschlichen Wesens vor-
stellen und zugleich dessen Verhiltnis zur Natur
tiberhaupt festlegen, weswegen das utopische Denken
in Thomas Morus’ Uzgpra wohl als »philosophia scho-
lastica« bezeichnet und von einer »philosophia civi-
lior« des politischen Tagesgeschilfts abgegrenzt wird.

Hier findet sich das Idealbild eines Staates, der voll-
kommen institutionell strukturiert ist. Daf die Uto-
pien Staatsutopien sind, laft sich dadurch erkléren,
daf Institutionen entworfen werden miissen, die die
allseitige Ausbildung und Entfaltung des Individuums
garantieren, Vollkommen heifit hier jedoch nicht
mehr, einem gottlichen Plan zu entsprechen, sondern
meint, dafl die sozialen Lebensumstinde natiirlicher
Sittlichkeit verpflichtet sein miissen, einer Sittlich-
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keit, deren Natur durch die Vernunft erkannt werden
kann. Daf in der Utopie des Thomas Morus nur Rol-
len als soziale Funktionstypen vorgestellt werden,
scheint zuniichst der humanistischen Forderung nach
Eigenverantwortlichkeit des Individuums zu wider-
sprechen. Dieses Individuum wurde jedoch als Typ ge-
dacht. Zwar finden sich noch die Vorsehung, die Un-
sterblichkeit und das Prinzip der ewigen Vergeltung
als Elemente christlichen Gedankenguts hierin, sie
werden jedoch durch Religionstoleranz relativiert
und insgesamt unter die Voraussetzung des »rationi
obtemporare« gestellt, des Gehorsams der Vernunft
gegeniiber, was auch im Mittelalter als >integritas« die
oberste Tugend ausmachte. Im Gegensatz zur »super-
bia< (>Stolz¢, *Hochmut¢) beinhaltet die >integritas«
'Rechtmifigkeit:, »Angemessenheit:, »Gerechtigkeit«.
Diese wird aber nicht mehr aus dem gottlichen Welt-
plan abgeleitet, sondern als dem Menschen angemes-
sene Ausgewogenheit verstanden, wie sie sich in der
Symmetrie der utopischen Stadtanlagen, ihrer Grup-
pierung um ein raumliches Zentrum durch Antonio
Filarete, Francesco di Giorgio Martini, Leon Battista
Alberti und Albrecht Diirer ausdriickt. Hier herrscht
eine Art prastabilierter Harmonie, die der Natur ver-
pflichtet ist: Thomas Morus kennzeichnet seine Insel
Utopia durch die 2Halbmondforme« (sluna renascens«)
oder das »Stierhorn«, was unter den Zeitgenossen als
Symbol und Anklang an die Mythen vom Sonnengott
als Stiertéter, der eine neue gerechte Naturordnung
stiftet, begriffen werden konnte (wie es auch Porphy-
rios in seinem Periagalmaton erwiahnte). Die neue Ord-
nung ist diejenige der Natur: die mythische Sprache
der Utopier, die keine Distanz zwischen Begriff und
Bedeutung kennen soll (und damit die Probleme des
Universalienstreites beseitigt), die Aversion der Uto-
pier gegen das »aurum¢, das sowohl den menschlichen
>Schmuck« als auch distanzierte sErhabenheit:, »aura,
bedeutet, illustriert jene distanzlose Naturverhaftet-
heit als Ideal. Utopie ist der geplante, gedanklich wie-
derhergestelite Mythos. >Deshalb meinen auch die
Utopier, die Natur habe uns vielmehr ein angenehmes
Leben vorgezeichnet (.. .), und nach ihrer Vorschrift
leben, nennen sie Tugend. Aber zugleich lidt die Na-
tur die Menschen ein zu gegenseitiger Hilfe (. . .), und
dies tut sie gewifl zu Recht, denn kein einzelner ist so
hoch erhaben iiber dem einzelnen Menschenlose, daf
die Natur fiir ihn allein sorgen miifite« (Uzgpra, 69).
Wihrend die Urgpia des Thomas Morus eher als
>contemplatio veritatis< anzusehen ist, setzen andere,
wie Campanella in seinen La cittd del sole (Der Sonnen-
staat; 1623) oder der Chiliasmus des Thomas Miintzer,
weitergehende praktische Konsequenzen dagegen.
Jener entwirft ein an Platons Vollkommenheitsidee

Tafel 1 Ernennung des Humanisten Bartolomes Sacchy
genannt Platina, zum Verwallter der papstlichen B:Mbmg;
durch Sixtus IV, im Jahr 1475, Wandgemalde von Melozzg
da Forli in der Pinacoteca Vaticana, 1476/77

orientiertes und daher vollstandiger durchstrukgy.
riertes Staatsgebilde in eins mit dem Plan seiner Reg-
lisierung; dieser sieht die Gerechtigkeit nicht als na.
tiirlich vorfindbare und auszufiillende, sondern als
allererst herzustellende, die durch Revolution reali-
siert werden muf (was als »superbia« bei Luther Ab.
lehnung findet). Die Utopien Francis Bacons — Nog
Atlantis (Neu-Atlantis; 1627) — sind von ihrem An-
spruch bescheidener, folgen der sutilitas« (>Niitzlich-
keit<) als Regulativ, so dall das utopische Ziel nur
durch bestiandige Fortschreibung der Optimierung
méglicherweise erreicht werden kann, durch das »na-
turae parendoe« (»der Natur gehorchen«), was sich
darin ausdriickt »to the effecting all things possible,
»things there are within mans’ power to effect« (Nowg
Atlantis, 34).

Die Kehrseite des humanistischen Aufbruchs zu
menschlicher Vollkommenheit, das Eingestandnis der
menschlichen Endlichkeit und Erdverhaftetheit, ist
die Melancholie. War ihr Vorlaufer im Mittelalter die
»acedia«, die sgriibelnde Untitigkeit<, noch die ver-
werflichste aller Todstinden, weil sie sich der Verwirk-
lichung des goutlichen Heilsplanes entzog — und nur
dies war der Spielraum menschlicher Freiheit —, und
taucht sie in dieser Funktion noch als fiinftes Glied in
der Ordnung der Hollenkreise des Danteschen »Infer-
nos« auf, so wird sie von den Humanisten zur hafige-
liebten Grundstimmung erhoben. Aristoteles hatte in
seinen Problemata (XXX, 1) geschrieben, daf »alle her-
ausragenden Menschen, seien sie nun ausgezeichnet
in der Philosophie oder in der Staatskunst, in der
Dichtung oder in den Bildenden Kiinsten (...), Me-
lancholiker (seien) — einige von ihnen sogar in sol-
chem AusmaR, dafl sie an Krankheiten leidens. Im
Blick auf diese Stelle beschreibt Marsilio Ficino in sei-
nem programmatischen Traktat De vita trisplic libri
tres (1494) — das von Diirer zitiert wird — die Melan-
choliker als von Natur aus {ibererregbar: »Dies laft sie
immer auf dem schmalen Grad zwischen Enthusias-
mus und Geistesschwiiche wandern, was sie jedoch
iiber die normalen Sterblichen erhebt, wenn sie ihr
Gleichgewicht behalten und ihre Anomalie sich ir-
gendwie ausgeglichen schén benimmt.« »Furor me-
lancholicus« galt als >furor divinus¢; die grofien Kiinst-
ler der Renaissance begriffen sich als Melancholiker.
Entsprechend der Renaissance-Kosmologie war d'ie
Melancholie als Charakterzug zuriickgefiihrt auf ein
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Ubermaf an Siften der schwarzen Galle, die wieder-
um in dem System der vier Lebenssifte der Erde zuge-
ordnet war, der sowohl Kilte als auch Ursprung inhi-
rierte, sowie dem Planeten Saturn: Getreu dem
Prinzip, daR zwischen dem dufleren und dem inneren
Kosmos analoge Zusammenhinge bestehen miissen,
bekommt der Saturn in seiner Eigenschaft als zu-
gleich am hochsten stehender und dem praktischen
Leben fernster Planet die Bedeutungstrigerschaft des
Gottes der Extreme. Auf der einen Seite Herrscher
des Goldenen Zeitalters, auf der anderen traurig, ent-
machtet; auf der einen Seite Gott der Zeugung, ande-
rerseits zur Unfruchtbarkeit verdammt, Prometheus
und erdenschweres, kaltes, trockenes Gestirn, verkor-
pert er sowohl hochste Intelligenz als auch héchste
Bedrohung durch Untidtigkeit. Dieser Zwiespalt du-
ferte sich unter anderem in der Tatsache, dafl jene
Humanisten sich einerseits als Saturnier fiihlten, an-
dererseits in ihrer Saturn-Furcht Jupiter-Amulette
trugen — jener Zwiespalt zwischen Untétigkeit und
Ferne (Meer) und Einsicht in die innersten Zusam-
menhinge der Welt (Zahlenspekulation des Jupi-
ter-Quadrats) zeigt sich in Diirers Melancolia-Stich.
Shakespeare hat in der Gestalt des Hamlet diesen
Zwiespalt personalisiert: »Nur Schlaf und Essen ist?
Ein Vieh, nichts weiter. Gewif}, der uns mit solcher
Denkkraft schuf, vorauszuschauen und riickwiarts, gab
uns nicht die Fahigkeit und gottliche Vernunft, um un-
gebraucht in uns zu schimmeln« (IV, 4).

Die Melancholie als Haltung und Selbstverstind-
nis des humanistischen Genies lief jedoch Gefahr, zur
Mode und zum Kult zu entarten (so ldfit Shakespeare
den Jago seine echte Melancholie hinter der vorge-

tauschten modischen Haltung der Melancholie ver-
stecken).

Die Zusammenhinge zwischen Makro- und Mi-
krokosmos wurden unter den humanistischen Diszi-
plinen dreifach gedacht. Wihrend die stheologiac als
mystische Schau das Zusammenfallen von Unendlich-
keit und Endlichkeit negativ umschrieb und die
Astrologie als mathematische sscientia< jenen Zusam-
menhang zahlenmifig zu erfassen suchte, oblag es
der >magia< als »ars¢, diesen Zusammenhang zu be-
herrschen. Jene »magia naturalis¢, die Ficino in seiner
Theologia platonica (1482) thematisierte, stiitzte sich
auf die angenommene Sympathie aller kosmischen
Elemente (Symposion-Kommentar; 1469) und suchte
die Prinzipien zu entwerfen, die die oberen Kriifte des
Kosmos (die dimonischen sspiritus<) der Gestirne den
unteren Kriften des Menschen dienstbar machen.
Desgleichen ersann Pico della Mirandola jenes Magi-
sche als Basis einer »pax philosophicas, die das aristo-
telische, platonische und kabbalistische Denken unter
der Annahme jener nicht thematisierbaren Grund-
wirkung zu verschnen suchte. Weitergefiihrt wurde
die Tradition durch Johannes Reuchlin (De verbo miri-
fico; 1494) und Agrippa von Nettesheim (De occulta
philosophia; 1533).

Einfluf und Wirkung: Jan Amos Comenius
und Giambattista Vico

Im Zuge eines teilweisen Niedergangs der Latein-
schulen, bedingt durch die Wirren der Reformation,
und dem erneuten Aufstieg des Aristotelismus sowie
cartesianisch-rationalistischer Philosophie wurde der
EinfluR der humanistischen Bewegung zuriickge-
dréngt. Jedoch lebte er in der Kritik am Schulbetrieb
unterschwellig fort und erreichte inmitten einer eta-
blierten rationalistischen Kultur eine erneute Bliite,
die sich mit den Namen Comenius in B6hmen und
Giambattista Vico in Neapel verbindet.

Uber den christlichen Utopisten und Humanisten
Johann Valentin Andred sowie tiber Johann Heinrich
Alsted (der die erste Enzyklopéddie unter diesem Titel
verfafite) erreichten die Motive der humanistischen
Bewegung Jan Amos Comenius, der sie in einer sy-
stematischen Erziehungslehre (Didacta magna, Gro-
fe Unterrichtslehre; 1657) formulierte, die bis heute
maflgeblich die Pidagogik bestimmt. Wie die Hu-
manisten versteht Comenius den Menschen als ei-
nen Mikrokosmos, der universell auszubilden ist. Die
menschliche Natur wird nicht als vom Siindenfall be-
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dingte Verderbtheit, sondern als »erste und grundle-
gende Beschaftenheit« (Grofe Unterrichtslehre, 36) be-
griffen, die als Fahigkeit des Denkens, Sprechens und
Handelns mit einem Samenkorn verglichen wird. Der
Mensch ist also zundchst nur Moglichkeit, Fahigkeit,
und es kann nur der wirklich Mensch sein, der sich als
Mensch zu verhalten gelernt hat, das heiflt zu dem,
was den Menschen ausmacht, herangebildet worden
ist. Die Methode der Erziehung muf also darauf hin-
auslaufen, der jeweiligen Ausbildungsstufe gemaf die
Fahigkeiten zur Verwirklichung zu bringen. Dies er-
reicht sie nicht durch die Vermittlung von blofem
Wissen, sondern durch die Schulung der Fahigkeiten,
die dadurch zu Fertigkeiten werden. Die Logik des
Schulplanes folgt daher der Entwicklung der natiir-
lichen Anlagen des Individuums, das auf seinen ver-
schiedenen Stufen immer als Kosmos begriffen wird:
In der Kindheit sind die duferen Sinne zu iiben, die
in diesem Alter die anschauliche Welt erschliefen;
im Knabenalter sind innere Sinne zu iiben, Vorstel-
lungsvermogen und Gedichtnis zu schulen: wiih-
rend der Gymnasialzeit wird die Urteilsfihigkeit
durch die Ausbildung in Dialektik, Grammatik und
Rhetorik sowie den anderen >artes liberales< und srea-
les< geschult, bis hin zur Akademie-Erziehung, die
verbunden mit Reisetatigkeit die Ausbildung des Wil-
lens und der individuellen Harmonie erzielen will. Man
findet hier also die beiden charakteristischen Motive
humanistischer Erziehung: Angemessenheit an die

individuelle Natur und Aufstieg zur sittlichen Kom-
petenz,

Ahnlich wie bei dem Spithumanisten Montaigne
im 16. und Comenius im 17. Jahrhundert entziindete
sich auch der humanistische Gedanke Vicos an einer
Kritik der Lateinschulen der Zeit und am cartesia-
nischen Rationalitdtsideal, das das zeitgenossische
Neapel beherrschte. In seiner Rede De nastri temporis
studrorum ratione (Vom Wesen und Weg der geistigen Bil-
dung; 1708/09) geht Vico grundsitzlich davon aus,
daf bei der Begrenztheit und Unvollkommenheit des
menschlichen Wissens kein objektiver Fortschritt ge-
geniiber dem Wissensstand der Antike, sondern nur
eine Schwerpunktverlagerung stattgefunden habe.
Dem Fortschrittsoptimismus der Rationalisten halt er
entgegen, daf unter ihrem Ideal der Kritik wesentli-
che Erfahrungsgehalte der antiken Philosophen ver-
lorengegangen seien. Im Gegensatz zur Suche nach
ersten Wahrheiten, die nur durch Abstraktion zustan-
de kimen, sei bei den jungen Leuten eher der >nattirli-
che Allgemeinsinn« (»sensus communis<) auszubil-
den, wobei die Erziehung sich auf anschauliche Bilder
stiitzen miisse und die Topik als die Wissenschaft vom
Wahrscheinlichen zu rehabilitieren wire, denn nur
durch die Ubung des Umgangs mit Wahrscheinli-
chem seien die Fertigkeiten zu vermitteln, die eine
spiatere Wahrheitssuche (im Gegensatz zum als wahr
vorgesetzten Wissen) ermoglichen. Dabei muf die
Phantasie besonders geschult werden, und dhnlich
wie die Arzte die Richtung der Natur nachvollziehen,
muf die Einbildungskraft der Kinder gelenkt werder.‘l-
Dies vermag aber gerade die alte humanistische Diszi-
plin der Topik. Seiner Zeit wirft er vor, daf sie im Ge-
gensatz zur antiken Philosophie, die die Dreiheit von



Logik, Physik und Moral unter dem Dach der Dialek-
tik gelehrt habe, auf den Stand der alten Naturphilo-
sophie zuriickgefallen sei, und kritisiert, unterstiitzt
von zahlreichen Zitaten des Terenz, ein Erziehungs-
ideal, das den Geist in das Korsett jenes mechanisti-
schen Denkens einschniire. Vielmehr solle durch die
Schulung an der Geometrie als der anschaulichen Lo-
gik und der Topik als erfahrungsgestiitzter Lehre vom
Wahrscheinlichen und nicht zuletzt einer durch
nichts zu ersetzenden Ausbildung und Pflege der
Muttersprache die Fiahigkeit erlangt werden, dem
Ideal des ausgebildeten Menschen méglichst nah zu
kommen.

Wenn heute der Begriff >Individuum« entweder als
alteuropdisch abgewertet wird (Niklas Luhmann)
oder zwar aufrechterhalten, aber als Instanz anarchi-
scher Subjektivitit angesehen wird, also entweder er-
setzt durch die Kategorie der Systeme oder zur blofien
Variable verdammt wird, so konnen diese Theorien
nicht beanspruchen, aus einer kritischen Haltung zu
erwachsen. Denn die Individuen-Konzeptionen so-
wohl des Humanismus wie des Neuhumanismus sind
gerade aus den Problemen entstanden, die sich stel-
len, wenn nur aus der Sicht von Systemen argumen-
tiert wird. Das wird dann problematisch, wenn ver-
schiedene Systeme miteinander konkurrieren. Wenn
jedoch nur aus der Sicht vereinzelter Subjektivitiit
argumentiert wird, verliert diese ihre Identitat. Die
humanistische Bewegung ndmlich, die heute von
Anhingern und Gegnern in falscher Emphase zum
Menschlichkeitskult erhoben wird, war selbst kritisch
und behauptete im Blick auf die Antike, daf die Gren-
zen des Menschlichen in den Grenzen der Individuali-
tit begriindet liegen, die sich als solche jedoch nur er-
fihrt, wenn sie sich ihr Ideal vor Augen hilt, nicht als
angemafite Eigenschaft, sondern in der Haltung der
devotioc.

67



