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Studien zur Weltanschauung der Renaissance.
Von Ernst Walser.

Das Ziel der folgenden Untersuchung ist lediglich dies,
die Notwendigkeit der Nachpriifung mancher noch immer
gelaufiger Vorstellungen iiber das Wesen der Renaissance
und iber die Weltanschauung ihrer Triiger darzulegen.

Wohl lassen sich im Einzelnen die feinen lebendigen
Fibern der ganzen Bewegung samt und sonders ohne Bruch
bis ins tiefe Mittelalter zuriickverfolgen, und es ist kaum
moglich, in ihrer stillen unmerklichen Entwicklung die
scharfe Grenze von Alt und Neu festzustellen; allein aus
der Vogelschan betrachtet beginnt doch mit Petrarca eine
neue Zeit gegeniiber dem Mittelalter in politischer. religios-
philosophischer, kiinstlerischer, literarischer, naturwissen-
schaftlicher Hinsicht, wobel der Humanismus als der dussere
augenfallige Exponent der ganzen Bewegung erscheint. Dies
Gefiithl hatten schon die (Gelehrten der Generation Poggios
und Niccolis, indem sie zu Petrarca als dem Vater der
studia humanitatis emporblickten, wenn schon seine Kin-
schiatzung des klassischen Altertumns vom eng christlichen
Gesichtspunkte aus inzwischen iiberholt war und nicht
minder seine mangelhafte Latinitiit. (verade fiir diesen Ge-
samteindruck der Renaissance aber ergibt sich die Not-
wendigkeit scharfer induktiver Nachpriifung. Wir mdochten
aber den Beobachtungsposten nicht ans Ende des 5. Jahr-
hunderts verlegen, in die Zeit eines Cesare Borgia und
Konig Ferrante von Neapel, und dabei der Gefahr erliegen,
Zeit und Menschen durch die zwar durchaus ehrliche und
wunderbar geniale, aber stets doktrinir gefarbte Brille Ma-
chiavellis zu betrachten. Sie zeigte ihm, dem Verfasser der
Discorsi sulla prima deca di Tito Livio, eine durch das
Christentum verweichlichte Menschheit und ein durch das
korrupte Papsttum glaubenslos gewordenes und iiberdies um



Studien zur Weltanschauung der Renaissance, 131

seine nationale Einheit betrogenes Italien, und diesen beiden
‘Wahrnehmungen konnen wir besonders fiir die Renaissance
durchaus nicht zustimmen.

Gerade fiir die Beurteilung des Humanismus wird man
daher vom Mittelalter ausgehen, die gefundenen Tatsachen
in den unmittelbaren und weiteren historischen Zusammen-
hingen zu erfassen suchen und sie vor allem mit den vulgir-
sprachlichen Werken ihres Zeitalters vergleichen, bevor man
sie in den starren Rahmen abstrakter Schlussfolgerungen
einspannt.

Wie notwendig die Kenntnis der Vulgirliteratur ist,
beweist beispielsweise Jovianus Pontanus. Es war sicher
kein Zufall oder eine persénliche Liebhaberei, wenn in seinen
lateinischen Dichtungen die alexandrinischen und rémischen
Bukoliker nachgeahmt wurden. Es spiegelt sich in dieser
Wahl der Vorbilder die in der ganzen Vulgirpoesie des
Zeitalters herrschende Mode des manirierten Petrarchismus
wieder; die Welt der Arcadia Sannazzaros schimmert durch
die antiken Szenen zuweilen sogar mit direkten Entlehnungen
aus dem Italienischen, wo man auf den ersten Blick bloss
klassische Vorlagen vermuten wiirde.

Weit aufschlussreicher sodann als das gewissenhafte
Studinm auch der entlegensten Biicher erscheint mir das
liebevoll einfithlende Verstandnis fiir die heutigen Italiener.
Der ruhige Beobachter, der nicht bloss in siidléndischen
Archiven und Bibliotheken arbeitet und daneben in engen
Kreisen seiner Landsleute verkehrt, sondern der verstandig
in Land und Leute einzudringen versucht, wird mit.Erstaunen
gewahren, wie die grossen Rétsel der Renaissance, diese
verwickelten und doch im Grunde primitiven Beziehungen
zum Sakralen, die Gefithle gegeniiber Priester und Papst-
tum, die kiinstlerische und instinktmissige Wertung der
aussern schonen Form, die ganze seltsame Mischung von
durchdringend Rationalem, von ideal abstraktem Gedanken-
flug und von weich Gefithlsméssigem, dass all die Gegen-
sitze, die wir mithsam aus den Werken eines Patrarca,
Salutati, Machiavelli, Ariosto, Michelangelo zu begreifen
suchen, sich weit besser, natiirlich mutatis mutandis, an der
Psyche der heutigen Italiener erforschen lassen.
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Eine 1916 erschienene, iibrigens vortreffliche Pariser
These von A. Renaudet?) teilt die religiosen Stromungen
Frankreichs am Ende des 15. Jahrhunderts in drei feste
geschlossene Kreise, drei konsequent und harmonisch aus-
gebildete Weltanschauungen: die Scholastiker, die als No-
minalisten und Realisten samt ihren zahllosen Spielarten
versuchen, die Rétsel des Liebens und des Todes durch eine
auf ithre Weise bedingte und geregelte Denkarbeit zu er-
forschen; die Mystiker, deren Sinnen darauf geht, das Ewige
bloss mit dem Gefithl und dem Herzen zu erfassen: endlich
als dritte Weltanschauung der Glaube der Humanisten, jenes
(angeblich) sonderbare Gemisch von Indifferenz, Skepsis
und Aesthetentum.

Es liegt dieser Ansicht, was den Humanismus betrifft,
die hausbackene Periodisierung der (Geschichte in handliche
und sduberlich geschiedene Epochen: Mittelalter, Renaissance
und Neuere Zeit zu Grunde, von denen eine jede ihren
charakteristischen Ideenkomplex aufzuweisen hat: das Mittel-
alter die eng kirchliche, transcendentale und rein asketische
Frommigkeit, die Renaissance dagegen den Kultus der erd-
geborenen Kraft und liebensireude, die Neuere Zeit die
Verschmelzung und Vergeistigung aller lebensfahigen Klo-
mente der beiden vorhergehenden Epochen: Jenseitsglaube
und Weltzugewandtheit in der Reformation und der von
ithr ausgehenden ungeheuren Neuorientierung von Staats-
begriff, Wissenschaft und Kunst. Jakob Burckhardt hat
dieses Weltbild der Renaissance 1860 zum ersten Mal, fast
nur auf eigener Forschung fussend, mit der gewaltigen
Intuition eines schaffenden Kiinstlers entworfen. Ziige
seiner Zeit, der ausgehenden Romantik, lassen sich darin
unschwer erkennen, Minner wie Voigt, Geiger. Monnier,
Pastor, bis zu Alfred von Martin fithrten dieses Burck-
hardt'sche Gemilde jeder in seiner Weise weiter aus und

) Préréforme et humanisme a Paris pendant les premicres guerrcs
d’[talie (1494—1517). Paris Champion 1916, Bib, de I'Institut frangais de
Florence, t. VI, chap. IT und III; p. 9o: Théologie scolastique, mysticisme et
humanisme se développent paraliclement jusqu’a la fin du siecle et, lors de
In premiere guerre d'Italie, constituent a Paris comme dans toute I'Europe
catholique les trois éléments essentiels de la pensée religieuse.



Studien zur Weltanschauung der Renaissance, 133

gelangten im Grossen und Gapnzen zu den folgenden Re-
sultaten :?)

Das Zeitalter der Wiedergeburt des klassischen Alter-
tums in Italien, die Epoche des Humanismus, setzte an die
Stelle der fest geschlossenen mittelalterlichen Weltanschauung
eine giinzlich neue und grundverschiedene Ansicht von Gott,
der Welt, vor allem aber dem Menschen. Das humani-
stische Glaubensbekenntnis war im Gegensatz zum rein
transcendentalen Mittelalter eine reine Diesseitsreligion. Sein
innerster Grundbegriff, aus dem sich seine simtlichen Eigen-
schaften miihelos ableiten lassen, ist der extremste, ziigel-
loseste Individualismus. Das hdochste Ziel des Menschen-
lebens war fortan nicht mehr Gott und das Jenseits, sondern
der Mensch und das Diesseits. In einem resoluten Kultus
der Kraft suchte man den Menschen auszubilden in all seinen
korperlichen und geistigen Féahigkeiten bis zum Universal-
genie, ja bis zum Uebermenschen. Der Glaube an die Un-
sterblichkeit war geschwunden: man trachtet danach, das
holde Erdenleben auszukosten bis zur letzten Neige, in fein
asthetischem, wie in grob sinnlichem Genusse. Dabei war
es nur allzubegreiflich, wenn man das Altertum abgdttisch
verehrte mit seiner Erden-zugewandten Philosophie, seiner
den Menschen verherrlichenden Kunst, seiner rein induk-
tiven auf die Erforschung der Erde gerichteten Wissenschait.
So blickt uns denn aus der neuen historischen Kritik, der
Kunst, der Moral, der Politik, alliiberall dasselbe Bild ent-
gegen : KErde gegen Himmel, Skepsis gegen Glauben, Genuss
gegen Askese, heidnische Antike gegen Christentum, Mensch
gegen Gott. Die Humanisten aber sind die Bannertrager
der ganzen Bewegung: kraft der neu erfundenen historischen
Kritik zerstéren sie die Grundlagen der Scholastik. Und

1) Georg Voigt, seit der zweiten Ausgabe 1880, in der seine , Wieder-
erweckung® erst ihre volle, gewaltige Entfaltung gefunden hat. — Fiir das
Folgende benutzte ich dankbar A, v. Martin: ,Coluccio Salutati und das
humanistische Lebensideal®, Leipzig 1916, Einleitung. — Trotz seiner tief
eindringenden Untersuchung der endlosen Schreiberei Salutatis und der Er-
fassung der Ideen in ihren breiten Zusammenhiingen hilt Martin an der alten
Antithese fest. Coluccio, der mit seiner engen Orthodoxie und Askese so
gar nicht in die Maske ecines schongeistigen Heiden passt, wird als ,Mann

des Uebcrganges definiert. Poggio aber wire gerade so ein Mann des Ueber-
ganges und Bruni, Niccoli, Traversari, vielleicht sogar Valla nicht weniger!
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durch ihr heisses Mithen um die versunkenen Schitze der
alten Literatur bringen sie der Menschheit eine neue Re-
ligion: das Evangelium der isthetischen Schonheit. —
Die Folgen dieser ganzen neuen Bewegung zeigen sich
allenthalben in erschreckender Weise. Ihre unmittelbare
Frucht ist der furchtbare Reunaissancetyrann, ist die skrupel-
lose Realpolitik der Signorien des Quattro- und Cinquecento,
die ihren klassischen Ausdruck im Principe Machiavellis
findet, Und mit der Idee des Tyrannen zieht, als eine neue
direkte Folge dieser Weltanschauung, die Idee der Gerechtig-
keit und Heiligkeit des Tyrannenmordes ein, verkorpert in
den Gestalten eines Boscoli, Porcari, Lampugnani. Diese
Tyrannenmorder fanden den Ansporn zu ihrem Angriff auf
das Gottesgnadentum in der Tat des Brutus und Cassius
und den Trost im Tode in dem antiken Gedanken des ewigen
Nachruhms. In der Kuost zeigt sich die neue Zeit in der
Individualisierung der Képfe statt der lediglichen Schema-
tisierung, in der ,Ahnung grosser Formen* statt des Nied-
lichen im Mittelalter.!) Vor allem aber treten an die Stelle
der diaphanen byzantinischen (iestalten eines Simone Mar-
tini die kraft- und sinnenstrotzenden Figuren der Meister
von Masaccio bis Tizian. Die antike Formensprache hélt
ihren Einzug. und damit erwacht wiederum die Verherr-
lichung des nackten Menschenkorpers. Die klassischen
Gotterfabeln werden alliberall abgebildet, und die der christ-
lichen Moral direkt ins Gesicht schlagenden Historien von
Leda und Ganymed schleichen sich sogar als ein wahres
Symbol der verinderten Weltanschauung bis in das Ranken-
werk der Bronzetiiren von St. Peter. In der Wissenschaft
ertont vor allem der kritische Ruf: Ad fontes. Man ver-
wirft und verhohnt die Scholastik und setzt ihr zwar keine
génzlich voraussetzungslose Wissenschaft, sondern vorerst
bloss die Weisheit des klassischen Altertums entgegen. Die
‘Wissenschaft, die Geschichtsschreibung, die Kunst, alles wird
aus Klerikerkunst — Laienkunst, alles wird sikularisiert.

) J. Burckhardt: Kultur der Renaissance, ® 1II, 63. Die Stelle aus
dem Ameto Boccaccios (S. 160 ed, Sonzogno) ist librigens sicher unrichtig
verstanden, von einer Adlernase kann lkeine Rede sein, die ganze Beschreibung
gibt den mittelalterlichen Schonheitstypus wieder, wie bereits G. Volpi:
Trecento, 2, p. 190, collez, Vallardi, bemerkt.
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Allein es ist keine wahrhaft demokratische Freiheit: denn
an die Stelle der abgeschlossenen Klerikerkaste tritt die
nicht weniger aristokratische Humanistengemeinde, die in
ihrer blinden Verehrung der Antike, ihrer &ngstlichen Hiit-
arbeit der ciceronischen Latinitéit, ihrer Pflege der hohlen
rethorischen Form vor dem Inhalt eine hochmiitige, ja tot-
liche Verachtung der Gegenwart, der Vulgirsprachen samt
den Vulgirdichtern, des ungebildeten Haufens, zu dem alle
Nichthumanisten gehoren, verbindet.

Welchen Einfluss eine solche Wandlung der Geister auf
Religion und Moral ausiibte, liegt auf der Hand. Mit dem
Unsterblichkeitsglauben schwand auch die Moral. Denn mit
der Angst vor dem Teufel fillt jeder Ziigel des Bosen, und
mit dem Verblassen des kiinftigen himmlischen Lohnes ist
auch jeglicher Ansporn zum Guten dahin. Als Preis fir
verrichtete (Grosstaten winkt nun lediglich der irdische Nach-
ruhm. Im Grunde ist man also véllig atheistisch und bringt
den Minnern der Kirche tiefste Indifferenz, wenn nicht
geradezu bittersten Hass entgegen. Dies zeigt sich deutlich
in all jenen anstdssigen Novellen und Facetien von Boccaccio
und Poggio bis Masuccio und Fortini, in denen die Dumm-
heit, Geldgier und Sinnlichkeit der gesamten Klerisei aufs
Grimmigste gegeisselt werden. Der schrankenlose Indivi-
dualismus zeigt sich auch innerhalb der Familie. Denn wie
gerade die Novellen des Decamerone beweisen, hat die mittel-
alterliche Unterwiirfigkeit der Frau einer resoluten Emanzi-
pation Platz gemacht. Ohne viel Skrupeln hangen die ver-
heirateten Damen ihr eheliches Kreuz an den Nagel und
ergeben sich allerlei hochst unplatonischen Liebschaften,
um auch ihrerseits die schone Zeit des Erdendaseins mog-
lichst genussreich auszuleben. Die Verachtung der christ-
lichen Moral zeigt sich endlich sprechend in den liederlichen
Volksfesten, bei denen die Medici, um die keusche Helden-
kraft der florentinischen Republik zu erschlaffen, antike
Maskenziige veranstalteten. Und dabei sang man schamlose
Liebeslieder, die noch dazu leidergottes von hoher poetischer
Schonheit sind!

Auf all dies Treiben aber passt das Wort des Erasmus,
das er den eitlen Ciceronianern entgegenschleudert: Paga-
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nitas est, paganitas est — es ist eine Heidenwirtschaft.")
Und dieser heidnische Gétzendienst, dieser antike Karneval
fand nicht umsonst im Sacco di Roma und dem Sturz der
Medici zu Florenz ein verdientes Strafgericht.

Dieses neue angebliche Weltbild der Humanisten zeigt
ferner die grosste Aehnlichkeit mit den Ideen der Auf-
klarungszeit; ja es ware vermutlich direkt eine solche Periode
heraufgezogen, wenn nicht als christliche Reaktion die ernste
deutsche Reformation dazwischen gefahren wire und all
dieser gottlosen egoistischen und schiéngeistigen Paganisterei
ein jihes Ende bereitet hitte. — So lautet im allgemeinen
das Gesamturteil {iber das tiefste Wesen der Hochrenaissance,
wihrend die Meinungen iiber die treibenden Krifte des An-
fangs und iiber den Zeitpunkt des Beginnes der ganzen
Bewegung stark auseinander gehen.

Versucht man indessen das Leben und Denken der
filhrenden Personlichkeiten des Quattrocento, eines Coluccio
Salutati, Poggio Bracciolini, Leonardo Bruni, Lorenzo Valla,
Loorenzo Magnifico oder Luigi Pulet rein induktiv zu be-
trachten, so ergibt sich regelmissig, dass gerade fir die
studierte Person die aufgestellten Merkmale sonderbarerweise
absolut nicht passen. Versucht man die bisher bloss
einzeln zusammengefischten .charakteristischen Merkmale*
in ihrem engen Zusammenhange mit dem Lebenslaufe des
goschilderten Mannes und vor allem aus dem breiten Strome
des ganzen Zeitalters zu begreifen, dann erhalten sie regel-
missig ein ganz anderes Aussehen. Und halt man die Re-
sultate induktiver Forschung zusamnmen, so steigt allméhlich
ein neues Bild der Renaissance empor, nicht weniger g.-
mischt aus Fromm und Unfromm, Gut und Bose, Himmels-
sehnsucht und Erdenlust, aber unendlich viel komplizierter.
Das Loeben und Streben der ganzen Renaissance ldsst sich
nicht aus einem Prinzip, dem Individualisinus und Sensua-
lismus ableiten, gerade so wenig wie die vielgeriihmte Ein-
heitskultur des Mittelalters. Es ist auch vollig irrefithrend,
wenn Heinrich von Eicken die Charakterziige des Mittel-
alters bloss aus den Schriften einiger asketischer Fanatiker
schopft, statt zu versuchen, das Lieben in seiner unendlichen
- !) Dialogus Ciceronianus, in Opp., ed, 1703, I, 998 D,
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Vielgestaltigkeit durch ein Eingehen auf die faktischen Ver-
hiltnisse und auf die Aeusserungen der gesamten Literatur,
besonders der Vulgirsprachen zu erfassen.

Wir stehen also im Grunde der Anklage gegeniiber,
das Studium der Antike habe im Quattrocento den christ-
lichen Glauben zu (Grunde gerichtet oder sei wenigstens der
sichere Beweis fiir die Irreligiositit. Der Vorwurf des Un-
glaubens der Humanisten griindet sich auf ihr schongeistiges
Heidentum, auf ihre kritische Skepsis und auf ihren Anti-
klerikalismus, — So mdégen denn der Paganismus, der
Kritizismus uud der Antikurialismus behandelt
werden, bevor wir endlich zu den positiv religiosen
Elementen Stellung nehmen.

L

Als erster Punkt tritt uns der Vorwurf des Heidentums,
des Paganismus entgegen. Ist denn die erwdhnte An-
klage des Erasmus, die zudem noch durch die beredten Klagen
von Predigern wie Savonarola oder von einem gewiss un-
verdachtigen Zeugen: Machiavelli, gestiitzt wird, nicht voll-
giiltig ?

Versuchen wir die Frage tiefer an der Wurzel zu
fassen: Woraut berubt eigentlich das Neue an der ganzen
Renaissance-Bewunderung fiir die Antike? Die Erinnerung
an die Macht und Herrlichkeit des Romerreiches war seit
seinem Sturze niemals untergegangen in den Herzen der
Menschen. Und vor allem nicht in Italien. Hier wére eine
Darstellung des Fortlebens der Antike so ziemlich gleich-
bedeutend mit einer Geschichte seiner gesamten Kultur-
entwicklung: germanische, griechische, arabische KEinfliisse
wiirden dabei als verschwindende Faktoren erscheinen gegen-
tiber dem unentwegt weiterflutenden Strome des rémischen
Altertums. - Da lebte so manche administrative antike Ein-
richtung durchs Mittelalter weiter, da herrschte das romische
Recht, da wurde das Latein stets derart als Nationalsprache
empfunden, dass man das neu geformte italienische Vulgir-
idiom erst zu einer Zeit zu schreiben begann, da andere
Volker der Romania bereits eine richtige Literatur ihrer
Vulgérsprachen besassen. In Italien zogen altheidnische
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religiése Vorstellungen, kaum verhiillt durch das christliche
Gewand, in stetemn Zuge durch die dunkeln wie durch die
an Wissenschaft und Kunst hellen Jahrhunderte. Scheue
Sagen von Nero, Vergil, Augustus rankten sich wie Epheu
um die machtvollen Triimmer einer versunkenen Welt.

Die romische Antike wurde dabei in Italien durchs ganze -
Mittelalter nicht als Fremdherrschaft wie im Ausland, son-
dern als durchaus nationale Vergangenheit empfunden. Und
jedweder Versuch nationaler Einigung vom Mittelalter bis
auf den heutigen Tag hatte in Italien nur dann Schwung
und Zugkraft und Aussicht auf daunernden Erfolg, wenn er
im heiligen Namen des antiken Rom unternommen wurde.
Das Altertum pflanzte sich ausserdem durch die Schule fort.
Denn im Studium der alten Autoren verkorperte und er-
schiopfte sich seit dem Sturze des Roémerreiches bis ins
12. Jahrhundert der Begriff jeglicher Wissenschaft.

Die Beschaftigung mit dem Altertum lief aber nicht
gleichméssig wie ein immer ferner und schwiicher klingender
Ton durch die Jahrhunderte; es ist vielmehr, als ob. die
Antike gleich einer miéchtigen stets wiederkehrenden Welle
an die Ooden Gestade der Menschheit getragen werde. Die
irischen Moénche Karls des Grossen, die Benediktinerabteien
unter den Ottonen suchten die klassischen Autoren, schrieben
sie ab und trieben Textkritik, so gut oder noch besser als
es die édlteren Humanisten tun werden. Die Hochscholastik
erst brachte den Abstand zwischen Antike und christlicher
Wissenschaft, indem sie das Riesenwerk vollbrachte, aus
einer Mischung antiker und christlicher Elemente eine neue
christliche, harmonisch durchgearbeitete Weltanschauung zu
schaffen. In der Hochscholastik erst werden die sdmtlichen
Wissenschaften zu einem festgefiigten Bau, von den sieben
freien Kiinsten zur Philosophie aufsteigend und zu der sie
als oberster Disziplin vollig tiberschattenden Theologie. Dies
hinderte aber rationale und mystische Denker keineswegs,
sich gerade im Mittelalter recht kithnen Spekulationen hin-
zugeben, die von der Kirche solange unbehelligt blieben,
als sie nicht direkt gegen die Offenbarungsdogmen verstiessen.
Wir sehen dabei eine Masse individueller religioser Denker,
bei denen sich die simtlichen antiken philosophischen Sy-
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steme nicht weniger wiederholen,!) als sie es bei den Hu-
manisten tun werden.

Es ist also, da mit Petrarca die eigentliche Renaissance
einsetzt, die Beschiiftigung mit der heidnischen Antike, das
Sammeln der Autoren und die kritische Sichtung der Texte
nichts wesentlich Anderes, als was man bereits in der rein
mittelalterlichen karolingischen und ottonischen Vorrenais-
sance getan, hatten doch auch mittelalterliche Fiirsten den
Romans de Titus Livius und die Prouesses du bon chevalier
Jules César in 1ihre Kuriosititenkammern aufgenommen,
Allein so im zweiten Drittel des 14. Jahrhunderts fiihlen
wir dennoch, dass eine neue Zeit und ein neues Gefiihl
gegeniiber der Antike beginnen.

Das neue entscheidende Moment, das Petrarca und seine
Jinger hinzubringen und das wie eine Morgenrite von
Erkenntnis iiber die Menschheit heraufzieht, das ist das
seelentiefe Empfinden nicht des Inhalts dar Klassiker, wohl
aber ihrer formalen Schonheit. Die innerste Wurzel des
Humanismus und das grosse gemeinsame Band, das alle
Humanisten umspannt, ist weder Individualismus noch Po-
litik, Philosophie oder religiose gemeinsamo Ideen, denn in
all diesen Dingen klaffen ihre Meinungen meilenweit aus-
einander: es ist lediglich das kiinstlerische Empfinden.
Es liegt darin zudem, besonders was die Literatur anbelangt,
eine bewusste Reaktion gegen die allzu trockene, verstandes-
massige Arbeit der Scholastik. Der Humanismus ging auch
keineswegs von einer besondern Kaste aus: weder von den
Gelehrten, noch von den Priestern, noch von den Laien,
sondern seine Ideale ergriffen weithin zerstreut Manner der
verschiedenartigsten Berufe und Stellungen: Schulmeister,
Notare, Aerzte, adelige Herren, Monche, Weltpriester, Bi-
schofe, Kaufleute, Juristen. Aber iiberall waren es vorerst
bloss vereinzelte Kipfe, die sich an dem neuen Feuer ent-
ziindeten, wahrend die grosse Masse ihrer Berufs- und Standes-
genossen noch lange im Althergebrachten verharrten. Es
ist daher unrichtig, wenn beispielsweise Philippe Monnier
von einem prinzipiellen Gegensatz zwischen den italienischen

) s. Ueberweg-Baumgartner: Grundriss der Geschichte der Phi-
losophie, 10. A,, Berlin 1915," II, 207,
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Humanisten und den Monchen spricht,') gehoérten doch
gerade iiberzeugte tiichtige Ordensleute, wie Marsili, Tra-
versari, Aleotti zu den eifrigsten Anhdngern des Humanis-
mus und waren aunderseits Vollhumanisten wie Salutati,
Niccoli und andere, aufs Hochste moénchstreundlich. Nein,
die Opposition gegen den Humanismus setzte sich gerade-
so aus allen moglichen Schichten und Lagern zusammen,
wie die Gemeinde der Humanisten selbst. Die Opponenten
waren teils Verfechter der scholastischen Methode, teils
waren es allerdings Monche, aber bloss diejenigen mystischen
und ignorantistischen Asketen vom Schlage Jacopone daTodis,
die seit altersher auch die Todfeinde der Scholastik wie jeder
andern Wissenschaft gewesen waren.?) Das neu erwachte
Schonheitsgefithl zieht wie eine alles iiberschattende Wolke
herauf und #ussert sich in besonders durchsichtiger Weise
in der Literatur. Sein Herold, nicht sein Erfinder, denn
so tiefgehende Bewegungen iibersteigen die Tatkraft eines
Mannes, ist Francesco Petrarca.

Seine Dichtungen fanden vorbereitete Herzen und er-
weckten darin die Flamme der Dichtkunst. Der Sianger
Lauras erziihlt selbst drgerlich von den Scharen von Dichter-
lingen, die ihn tiglich in seiner stillen Klause zu Vaucluse
mit den missratenen Kindern ihrer Muse belistigten, wo-
bei es Dbesonders peinlich war, dichtende Kardinile auf
dieTrostlosigkeit ihres Unternehmens aufmerksam zu machen.
Juristen und Aerzte, Handwerker jeglicher Art, stromten
herzu, ja er sieht es mit Entsetzen kommen, dass kiinftig
nicht bloss Fischer, Jager und Bauern Verse schmieden,
sondern dass sogar die Ochsen vor dem Pfluge Verse wieder-
kduen werden'?®) Auch eine trocken hausbackene Natur wie

) Le Quattrocento I, p. 124 ff. (Neudruck 1908),
%) Jacopone da Todi: Laude, ed. G. Ferri, Bari Laterza 1913, p. 04.
Come la curiosa scienzia e I'ambizione sono destruttive de Ia purita:

Tale, qual’é, tal ¢ — non c¢’é religione

Mal vedemmo Parisei — c’hane destrutto Ascisi;
Con la lor lettoria — messo 1’0 in mala via,
Chi sente lettoria — vada en forestaria .,

Typisch ist auch der Fall mit dem Jupiternektar von Alberto da Sarteano,
s. in meinem Poggius Florentinus, Leipzig, Teubner 1914, p. 118 ff,

) Der dichtende Kardinal in Ep. metr. II, 2. 3. 4, die humoristische
Schilderung der zudringlichen Poeten in Ep, fam. XIII, 7, ed. Fracassetti.
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Salutati begann mit lateinischen Versen von entsprechender
Schonheit; dann beschriinkte er sich gliicklicherweise auf
Epistel und Traktat. Doch dieses dichterische Feuer erlosch
bald wieder, und an seine Stelle trat dasjenige Element, das
fiir die ganze Renaissance typisch wurde: die Eloquenz.')
Schon als Knabe. bevor er den Sinn der Worte recht ver-
stand, fiithlte sich Petrarca beim Lesen der Reden Ciceros
durch den weichen Klang und die still flutende Harmonie
des Rythmus aufs tiefste ergriffen.’) Das Rhetorische liegt
ja iiberhaupt dem Romanen im Blute. Der Romane erfasst
die formale Schonheit nicht verstandesmiissig niichtern wie
der Nordliander, sondern mit Herz und Gefithl. Form und
Inhalt sind im Romanischen unter sich viel unabhingiger
als im Germanischen. Die s:hone melodische Form ist
noch heute z. B. bei Carduccis ,Alla rima* hiufig Selbstzweck.
Und anderseits besteht in romanischen Landen kein prin-
zipieller Gegensatz zwischen Rhetorik und vollempfundener
Wahrheit. Die rhetorische Pose kann durchaus wahr und
echt sein. Der oft behauptete Gegensatz zwischen nordischer
Innigkeit und siidlicher Rhetorik im Sinne von Aufrichtig-
keit und Unaufrichtigkeit trifft fiir den Siiden sicher nicht
zu und verriit tiberhaupt ein geringes Verstindnis fir ro-
manische Psyche. Es ist gewiss nicht bloss in der Poesie,
dass wir grundehrliche Kiinstler wie Lorenzo Magnifico oder
Michelangelo bis zu Carducci die bittern Kampfe ihrer Seele
durch Bilder und Worte ausdriicken sehen, die der Antike
oder Petrarca oder Leopardi entnommen sind - Trotz fremder

) Dies bemerkt schon der Humanist und Arzt Pietro Tommasi (1430):
Memini namque in adolescentia mea regnasse quandam celi intluentiam, qua
innumeri poete pullulare viderentur, fuit Laurentius monachus noster, Petrus
Mantuanus, Thomas Siculus plerique alii sub quibus perplurimi floridissimi
adolescentes nedum tota Italia, sed mirum dictu trans Alpes etiam militabant,
Omnes versus erant et versus quidem virgiiiani, ut non unum sed mille probe
dixisses Virgilios mox ressurrecturos. Sed quam primum ardor ille cum auto-
ribus suis pene subito extincti sunt , ., . Perinde successit alia, in qua maiestas
dicendi, que romano cum imperio exciderat, visa est longo postliminio aut
exilio dixeris sub Ciceroniano insignio in sedem suam restitui ... (a.a. O.
Poggius Florentinus, p. 434). .

%) Epp. sen. XV, 1, ed. Basil. 1581, p. 946: Et illa quidem aetate nihil
intelligere poteram, sola me verborum dulcedo quaedam et sonoritas detinebat
ut quicquid aliud vel legerem vel audirem, raucum mihi longueque dissonum

videretur.
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Provenienz wurden sie villig ehrlich empfunden. Die schopfe-
rische Phantasie des Kiinstlers vermag zudem fremde Gefiihle
mit einer solchen Kraft nachzuempfinden, dass sie nahe an
die Intensitit des eigenen KErlebnisses heranreicht. Eine
richtige Wertung rhetorischer Elemente erfordert daher eine
genaue Priiffung des Verhéltnisses zwischen Form und Inhalt
und ausserdem der kiinstlerischen und menschlichen Per-
sonlichkeit des Verfassers.

’ So zogen denn die Formen der Antike als dusserliches
Ausdrucksmittel mit echter wie mit falscher Rhetorik tiber
das ganze Kulturleben Italiens herauf. Und in ihr neues
modisches Mintelchen kleideten sich nunmehr rein mittel-
alterliche Erbstiicke des Ritter- und Minnedienstes ebenso
gut als neu humanistische Gedanken und Ideale, als Natur-
gefithl und Neuplatonismus. So erhalten wir eine ganze
Stufenleiter von rein dusserlichen Paganismen. Die unterste
Stufe humanistischer Studien beweist zweifelsohne das Zitat.
Schon die mittelalterlichen Schriftsteller hatten gerne mit
ihrer Gelehrsamkeit geprunkt, indem sie jede Nase lang
thre Gewdhrsmianner in Reith und Glied aufinarschieren liessen.
Dies hatte um so grossere Berechtigung, als in jener Zeit
mehr mit Autorititen als mit wirklichen Griinden gefochten
wurde. Ein erschreckendes Exempel in dieser Hinsicht
liefern uns die sonst ungemein lebensvollen Traktate des
Schweizers Felix Hemmerli. Auch die Humanisten und
besonders die der Frithzeit ahmen diese iible Mode noch
reichlich nach, bloss dass nunmehr nicht scholastische Grossen,
sondern klassische Autores hageldicht aufgefihrt werden.
In diesen antiken Zitaten sehen wir also lediglich den Aus-
druck der aus einem wahrhaft ewigen Wurzelstock stets aufs
neue erblithenden Gelehrteneitelkeit, aber keinen Unglauben.
Ins selbe Kapitel gehdéren auch die antiken Bekréftigungs-
formeln: Per Jovem, Dii boni, Edepol usf, hinter denen
es toricht 1st, wie es ab und za von besonders hitzigen
ignorantistischen Méunchen geschah, eine Verminderung christ-
lichen Glaubens und Denkens wittern zu wollen. Einen
recht niedrigen Grad von Verstédndnis fiir das Altertum und
einen wahrhaft bedauerlichen Geschmack bieten sodann die
zahllosen Darstellungen von zeitgenossischen Dingen, des
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Staats oder der Kirche in antikem Gewande. Das ist die
typische Form des Paganismus. Und hier ist jeweils die
genaueste Priifang der Tatsachen vonndten, um zu ent-
scheiden, ob daraus lediglich eine literarische Mode spricht,
und dies ist der Fall in der ungeheuren Mehrzahl der Fille,
oder aber ein dem Christentum feindlicher Geist. In der
Uebertragung antikischer Formen und Gebréuche auf zeit-
gendssische Dinge leistete vor allem der humanistische Schul-
meister Grosses : so wenn der Rhetor Porcellius mit wichtiger
Miene zwischen den Streithaufen der raufenden Séldnerfiithrer
Piccinino und Sforza hin und her reiste, um sodann ihre
Taten in heroischem Stile nach dem Muster der Schlachten
des Scipio und Hannibal zu besingen.') Zum rein formalen
Paganismus gehoren auch viele Aeusserungen, durch die
man sich nicht darf tduschen lassen, wenn sie auch christ-
lich religiése Dinge betreffen. Im Mittelalter war man auf
entgegengesetztem Wege zu dhnlichen Resultaten gelangt,
indem man den Kreis der alttestamentlichen Vorbilder und
Weissagungen (Adam — ein Symbol Christi, der Baum
der Erkenntnis — ein Symbol des Kreuzes usf.) auch auf
heidnische Mjythologie ausdehnte (Leda — ein Symbol
der unbefleckten Empfingnis). Wenn also Dante den Er-
16ser Giove crocifisso nennt,?) in rein formalem Paganismus,
so war er sich bewusst, um so weniger ein Sakrileg zu be-
gehen, als die Theologen des Mittelalters wie seiner Zeit
die IV. Ekloge Vergils oder nach des Fulgentius Beispiel
die Aeneis in christlich symbolischem Sinne auslegten.
Aehnlich lédsst Petrarca in der Africa die beiden Géttinnen
Roma und Karthago vor der Schlacht bei Zama hiilfeflehend
vor Jupiter im Olymp erscheinen: der Gottervater erklért
ihnen, er selbst werde nach zehn Saturnjahren auf die Erde
herabsteigen und durch den eigenen schmihlichen Tod die
Menschheit erlosen.?) Wahre Kronstiicke von Verkleidung
zeitgenossischer Dinge in antikem Gewande bietet Boccaccio
im Filocolo, Fiammetta, Ameto.?)

Y Muratori Rer. It, SS, XX. 130, 2 ed. Fritelli ibid. 108.

?) Purgat. VI, 118,

%) ed. Corradini Padova 1874, Ges, VII, Vers 710 ff,

4) Im Filocolo beschreibt er seine Verliebuug in Maria d’Aquino fol-
gendermassen: Opere IV, Firenze Magheri 1827, p. 4/6: Avvenne che un
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Aehnliche Beispiele laufen durchs ganze italienische
Quattro- und Cinquecento und finden sich nicht weniger in
Frankreich: Der fromme Guillaume Budé nennt Christus
einen zweikopfigen Janus wegen der Vereinigung der gott-
lichen und menschlichen Natur, einen Merkur als Erklirer
himmlischer wie irdischer Weisheit, Prometheus, der der
Menschheit das wahre Feuer vom Himmel brachte, einen
Herkules Alexicacus wegen der Vernichtung der Ungeheuer,
einen Achilles. Hiob dagegen ist ein von der Fortuna ver-
folgter Philosoph.!) Ronsard beschrieh in seinem Hymne
de I'Hercule chrétien das Leben Christi, indem er jede
Phase im IL.ebeu des Erlosers durch eine Tat des Herkules
ausdriickte.?) Zu diesen rein dusserlichen Paganismen rechne
ich auch den Kult, den der tuberspannte Ciriaco von Ancona
mit Merkur trieb; seine Sprache und Personlichkeit ge-
mahnen dabei lebhaft an den Ecolier Limousin Rabelais™!”)
Auch die frommen Epen aus der Zeit Leos X, und Clemens VIL.
sind reich an solchen Bildern: es sei bloss an das unségliche
Opus Sannazzaros, De partu virginis, erinnert: nachdem
(Grottvater in einer Versarnmlung im Olymp den himmlischen
Heerscharen das Notige iiber die Erlosung mitgeteilt hart,
haucht er ihnen sanfte Gefahle fir die siindige Menschheit
ein, Dann bindet sich eine Abordnung von Genien, die
[aetitia, Concordia, rectus Amor usf. die Fligel um und
fliegt in Begleitung der leichtgeschiirsten Horen hinab zn

giorno ... nel quale il glorioso partimento del tiglivolo di Giove dagii
spogliati regni di Plutone si celebrava (am Karfreitag, da Christus die Viter
aus dem Limbus befreit hatte!) . ., mi troval in un grazioso e bel tempio
in Partenope (Neapel), nominato da colui che per deificarsi sostenne che fosse
fatto di lui sacrificio sopra la grata (d.h, S, Lorenzol,  p. 6: avvenne che
un giorno non so com= la fortuna mi balestro in un santo tempio del prin-
cipe de celestiali uccelli nominato (S. Arcangelo di Baiano!) nel quale sacer-
dotesse di Diana sotto bianchi veli e di neri vestimenti vestite coltivavano
tiepidi fuochi divotamente . . .

) Opera ed. Basil, 1537, De Asse, p. 292, 293, 301, 308, dazu .. De-
laruelle; Guillaume Bude, Paris Champion 1907, p. 196,

o

) éd. Blanchemain, t. V, p, 168 —177 (cit. nach Delaruelle, a.a O,

% s Voigt: Wiederbelebung des klassischen Altertums, I3, 18¢3,
p. 2835; das oft genannte Gebet an Merkur ist in der bei Jahn (Bullett,
dell’ instit. di corrisp. archeol., 1861, p. 183) edierten Fassung eher ein Kom-
mentar zu seiner Reise mit Francesco Nanni auf den venezianischen Galeeren
als ein richtiges Gebet.
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den Hirten auf dem Felde. Die Sternbilder geraten darob
in grosses Entziicken, und der Mond in unfreiwilliger Komik
tiberlegt bereits einen allgemeinen Freudentanz der Gestirne.
Dann geht’s in die Tiefe, wo der Flussgott Jordan samt
seinen Stromtochtern bei der krystallenen Urne sitzt und
eine Prophezeiung des Proteus erziahlt, die dieser von Apollo
gehort hatte und in der gezeigt wurde, wie z1 dem auf
dem Meere wandelnden Christus die Nereiden geschwommen
kommen und wie ihm Neptun zitternd den Fuss kiisst.")
Bei den kleinen und dummen Humanisten nahm der Pa-
ganismus Jene licherliche Form des hohlen und verkngcherten
Ciceronianismmus an, den Erasmus mit Recht verspottete.
Damals, 1629, sagte ein Bologneser Professor, Romolo Amaseo.
bei der feierlichen Begriissungsrede Kaiser Karls V. und
Papst Clemens VII[, er mochte lieber der tote Diener des
Cicero sein, als in einer so grauen und elenden Gegenwart
leben zu miissen. Wie sich aber die bedeutenden Huma-
nisten schon ein Jahrhundert frither tber derlei Torheiten
lustig gemacht hatten, so hénselte jetzt Bembo den wackern
Amaseo nicht wenig.?)

Wir sehen also: das neu erwachte Schénheitsempfinden
gegenitber den Formen des klassischen Altertums &dussert
sich in einer langen Stufenreihe vom feinsten Geschmack
bis zur #rgsten Modetorheit; allein es ware villig verkehrt,
aus solchen der antiken Rhetorik nachgebildeten Sprach-
kiinsten auf ein vermindertes Christentum schliessen zu
wollen. Gerade die von Erasmus im Dialogus Ciceronianus
zitierten Beispiele bosartigen Heidentums gehéren samt und
sonders in die Rubrik des vollig harmlosen, rein ausserlichen
Paganismus.

Und dieselben Abstriche zu Gunsten des rein #usserlich
formalen Paganismus wie in der Literatur miissen gewiss
auch in der Kunst gemacht werden. Antike Fruchtkrinze,
Putten u. dgl. gehéren fortan zum ornamentalen Beiwerk
gerade so gut wie die Aktfiguren im Hintergrande von

) Opera latine* scripta, Amstelodami 1728, lib. IIL

?) Die Stelle iiber Amaseo ans V. Cian: Contro il volgare, in Studi
dedicati a Pio Rajna, Milano 1911, p. 281. Danach Bembo-Zitat: Epp. II,
VIII, 27.

Basler Zeitschrift f. Gesch, und Alterlurh XIX, 10
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Michelangelos Heiliger Familie in den Uffizien. Und sie
beweisen gewiss ebensowenig eine verminderte Recht-
glaubigkeit, wie der Umstand, dass Lippis Madonna bei
der Verkiindigung in einer im herrlichsten Renaissancestil
geschmiickten Kammer sitzt. Und wenn die antikische
Mode oder Modetorheit es mit sich bringt, dass in den
frommen Epen eines Sannazzaro die heidnische Mythologie
mit christlichen Vorstellungen aufs engste verbunden wird,
warum sollte dies in der Kunst nicht auch geschehen? Wenn
Filarete ins Rankenwerk der Tiiren von St. Peter @sopische
Fabeln, antike Imperatoren, Tugenden und Szenen wie Ga-
nymed und Leda aufnimmt, so stiess" man sich an diesein
ornamentalen Paganismus ebensowenig wie an Proteus und
Apollo, welche die Geburt Christi bel Sannazzaro weissagen;
diese Bronzereliefs beweisen nichts, weder fiir den Glauben
des Kiinstlers noch den des Bestellers. Dieser letztere war
zuadem ausgerechnet der den Humanititsstudien abgeneigte
Eugen IV, der wahrlich Manns genug gewesen wire, die
Tire samt dem Kiinstler a casa il diavolo zu schicken, wenn
er sich an der Schilderei gestossen hiitte.!) Man fithlte sich
von diesem ornamentalen Paganismus um so weniger verletzt,
als die mittelulterliche Kirchenskulptur gewohnt war, weit
schlimmere Dinge darzustellen: unerbauliche Novellenstoffe
(nicht bloss das lustige Abenteuer des eingeschirrten Aristoteles,
sondern die unflitige Rache des Zauberers Vergil an der Ro-
merin?), Tier- aund Menschenfratzen, ja direkt phallische Ge-
bilde. Es ist sicher verfehlt, diese ganze Welt der mit den
sakralen so eng verbundenen Profandarstellungen nach einem
Schema, etwa dem symbolischen, erkléren zu wollen, Einst
waren aus dem Orient die abstrusen synkretistischen Symbole
uralter Provenienz an die Kirchen des Abendlandes iiber-
gegangen: fabelhafte Ungeheuer, Pferde mit Henkelkreuzen,
langhaarige Sirenen, Friosche (das Zeichen der Langlebigkeit

") s. L. v. Pastor: Geschichte der Pipste 13, 346, und die Ausflichte:
das Werk sei in der Abwesenbeit Eugens IV. ecutstanden, er habe es bei
seiner Riickkebr e¢ben hinnehmen miissen und sich zudem mit der Kleinheit
der Szenen getrostet!

%) vgl. Dom. Comparctti: Virgilio nel medio evo, 2, ed,, Firenze
1896, cap. VIII. — Dic Abbildung der Rache als Kirchenskulptur bei
E. Fuchs: Illustrierte Sittengeschichte, Erginzungsband: Renaissance 5.296/7.
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in Aegypten), sogar Leda mit dem Schwan stand an kop-
. tischen Kirchen als ein Symbol der unbefleckten Empfingnis.?)
-Ihre symbolische Bedeutung war im Abendlande langst
vergessen worden: die Sirenen an den Kapitellen im tos-
kanischen- Gropina oder an den Kandelabern in S. Paolo
fuori le mura zu Rom mogen noch symbolisch empfunden
worden sein; die Sirene am Basler Miinster samt ihren zahl-
reichen Schwestern in Chartres etc. hat sicherlich bloss mehr
ornamentalen Wert. Aus den unverstandenen orientalischen
Symbolen dagegen diirfte fiir den abendlindischen Kiinstler
direkt die Licenz erwachsen sein, die gothischen Kirchen
mit einer ganzén KFauna auszustatten; denn wenn man in
diesen vielgestaltigen Ungetiimen lediglich symbolische Dar-
stellungen von Siinden sehen wollte, — welch tiefsinnige
Allegorie lage wohl im Ziegenbock und im Elephanten
ausgedriickt, die neben den bleckenden Teufeln in philo-
sophischer Ruhe von den Tirmen von Notre Dame auf Paris
herabblicken? Die symbolisierende Naturgeschichte des
Physiologus wird zwar oft noch vollbewusst abgebildet: die
Geburt des Lowen, die Sirenco im Sturm, der Igel im Wein-
berg usw. Aber es wiire sicher verfehlt, nun die simtlichen
Lowendarstellungen einfach als Illustrationen zum Physiologus
aufzufassen und ebenso unrichtig wére es, den Pariser Ele-
phanten als christliches Symbol zu deuten, wenn auch zu-
fallig die Parabel des ,olifant“ sich in gallo-italischen Pre-
digten findet: das Tier schlift an ein Baumchen gelehnt
und stiirzt durch Umhauen seiner Stiitze. Vergeblich ver-
suchen die herzugeeilten grossen olifant es aufzurichten,
erst die Bemithungen eines petit olifant, der unter den Ge-
stiirzten kriecht, vermag es wieder auf die Beine zu bringen.
Und ebenso wurde die Menschheit erst dadurch errettet,
dass die Gottheit sich aus Himmelshéhen zu ihr herabsenkte,
und dass Christus als armer kleiner Bruder die ganze Biirde
unseres Menschenloses auf sich nahm. Derselbe Prediger
figt noch #hnliche hiitbsche Bilder hinzu, und wir erkennen
aus seiner Darstellung, dass er darin gar keine eigentlichen

) Siehe das wunderschone Werk von Oskar Wulff: Altchristliche
und byzantinische Kunst, in Burger-Brinckmanns Handbuch der Kunstwissen-
schaft I, S. 144 und Abb. 131, )
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Symbole oder Vorbilder sah, sondern lediglich Parabeln.!)
Was endlich die besonders an Kirchenfassaden, Wasser-
speiern und dergleichen vorkommenden phallischen Gebilde
anbelangt, dirfte ihr Ursprung auf antiken Exorcismen gegen
den bosen Blick oder dhnlichem beruhen, bei denen ja der
Phallus eine grosse Rolle spielte, bis auch sie schliesslich
zum unverstandenen, aber desto treulicher nachgeahmten
Ornament herabgesunken waren. Man entsetzte sich endlich
keineswegs tiber die nunmehr hdufigen Aktfiguren kirchlicher
Fresken, hatte man doch von jeher nackte Menschenkorper
abgebildet bei der Darstellung von Adam und Eva, bei der
Auferstehung der Toten, bei Martyrien wie denen der hl.
Regula und Agatha. Und man betrachtete iberdies alle
mit der Prokreation zusammenhingenden Dinge mit der
schonen noch heute dem Siidlinder eignenden Unbefangen-
heit, mit der auch treffliche Prediger wie S. Bernardino da
Siena davon sprachen. Der mittelalterliche und vorab der
siidliche Sakralbegriff war ja tberhaupt ganz anders geartet
als der unsre: welch groblichen Spuk fithrten da die Kleriker
bei der Narren- und Eselsmesse auf, und zwar nicht bloss
im Karneval, sondern sogar bei kirchlichen Primizfeiern!®)
Die Kirchentidnze des 16. Jahrhunderts dagegen fanden wohl
deshalb am heiligen Orte statt, um die von der Tanzkrank-
heit Befallenen durch den magischen Einfluss des Gottes-
hauses um so sicherer zu heilen.?) Wenn daher Savonarola,
ehrwiirdig durch die Inbrunst der Ueberzeugung und durch
seinen Heldentod, aus seiner finstern Askese heraus allen
aussern farbenfreudigen Pomp und die rauschende Kirchen-
musik als lauter heidnisches Teufelswerk verdammt und die
Zeiten zuriickwiinscht (wann waren diese eigentlich?), da die
Messkelche von Holz, dafiir aber die Priester von Gold waren,
so werden wir ithm nicht aufs Wort glanben. Und ebenso-
wenig ist es gerechtfertigt, seinen Gegner, F'ra Mariano
da Genazzano, wie es die romantisch naive Schilderung
von Villari tut, ohne weiteres als Heuchler und schongeistigen

) Roman, Studien, IV, S, 19, ed."Forster,
?) s, Luzio e Renier in: Nuova Antologia, 1891, p. 118 u. 110,

}) s. A. Martin: Geschichte der Tanzkrankheit in Deutschland, in:
Zeitschr, . Volkskunde, XXIV (1914).
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Heiden zu verdammen, bloss weil er einer verniinftigen,
nicht asketischen Religionsiibung das Wort sprach und dar-
auf verzichtete, durch hysterische und apokalyptische Pro-
phezeiungen sich selbst und seinen Zuhorern das Gruseln

zu lehren!?) &

e *

Weit schwieriger als der Paganismus der dussern
Form ist der Paganismus des Inhalts zu beurteilen,
Es ist wahr, stoische, epikureische, neuplatonische Lehren
tauchen in Menge in den Schriften der Humanisten auf, und
in ihren letzten Konsequenzen sind all diese Systeme anti-
christlich. Allein, finden sich diese antiken Erbstiicke nicht
bereits in der Scholastik ? Die mittelalterlichen Denker ent-
lehnten von all diesen Theorien gerade so viel, wie sie
brauchen konnten fiir ihre eigenen Spekulationen, und was
dariiber hinausging, das lehnten sie rundweg ab. Fiihrt etwa
der griindlich scholastische Nominalismus nicht in letzter
Linie zum krassen Materialismus, und sein Widerpart, der
mittelalterliche Realismus dagegen zum Pantheismus reinsten
Wassers? Und dasselbe sehen wir bei den Humanisten,
Gerade der Stoizismus Petrarcas und Salutatis verbindet sich
mit der engsten Sympathie fiir die schiirfste Monchsaskese.

Schon in den erstea Jahren des 15. Jahrhunderts geht
der Kardinal Francesco Zabarella (7 1417) vom groblichen
mittelalterlichen Populdrbegriff des wohl aus horazischer
Quelle stammenden porcus Epicuri ab und verurteilt den
Hedonismus Epikars nur dann, wenn der Philosoph als sein
Ziel wirklich die grob sinnliche und nicht etwa eher die
rein geistige Lust verstanden habe.?) Und diese letztere

') Wenn ibrigens gegeniiber Ludwig v, Pastor von allzu eifrigen
Parteigingern des Frate die Harmlosigkeit der zarten Florentiner Fanciulli,
die Savonarola fanatisiert hatte, betont wurde, so stimmt dazu recht schlecht,
dass sie einander kurz vorher noch mit Steinen totschlugen, und ferner ver-
gleiche man die Leistungen derselben Fanciulli bei der Pazzi-Verschwérung,
wo sie den Leichnam des Jacopo Pazzi wieder ausgruben, ihn unter griaulichem
Unfug in der ganzen Stadt herumschleppten und schliesslich in den Arno
warfen, Bei Brozzi fischten sie den Leichnam wieder heraus, und das Spiel be-
gann von neuem; schliesslich ward die Leiche endgiiltig dem Arno iibergeben.
Politiani, Coniuratio Pactiana, ed, Basil. 1553, p. 642, und Landucci,
iibersetzt von Marie Herzfeld, 1912, Jena, S. 36.

?) s. Umberto Caregaro-Negrin: Il de felicitate di Fr. Zabarella in
Classici e neolatini, IT (1906}, p. 281—93.
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Meinung vertritt Niccoli im Traktat von Lorenzo Valla:
De voluptate. Gerade die Neuplatoniker, wie Marsilio Ficino,
Pico della Mirandola und ihre zahlreichen Nachfolger in
Italien und Frankreich sind von tiefster christlicher Frémmig-
keit. Gewiss, es gab im 15. wie im 16. Jahrhundert ver-
einzelte Denker, die nicht mehr Christen waren und die
ihren Trost im Lieben wie im Tode in den Gedankengingen
heidnischer Philosophen fanden. Allein ihre Zahl ist nicht
grosser als in den vorhergehenden Jahrhunderten, und die
Feststellung ihres Heidentums hat erst dann Anspruch auf
Richtigkeit, wenn sie durch zahlreiche untriigliche Zeichen
erwiesen ist und nicht bloss aus ein paar stoischen oder
epikureischen Siitzen gefolgert wird.?)

Recht verwickelt scheint mir auch die Beurteilung der
Canticarnascialeschi. Bekanntlichschreibt P.A.Grazzini,
der ein Menschenalter nach Lorenzo dei Medici lebte, dem

") Wie sehr eine eingehende, auf wirklichen Quellenstudien beruhende
Synthese der philosophischen Stromungen des 14.—16, Jahrhunderts erwiinscht
wiire, beweisen die zahlreichen Ungereimtheiten, die in Einzelstudien wie
Handbiichern besonders iiber die Humanisten dieser Periode sich finden:
so behauptet F. Strowski (Pascal et son temps, Paris Plon 1907, I, p. 18 1),
in der Renaissance seien alle philosophischen Systeme nea erweckt worden,
bloss der Stoicismus nicht; dans cette Italie ou il faisait trop bon a vivre,
hdtten die Namen des Cato, Brutus, Thrasea, Marc Aurel als faute de gout
geklungen, das Latein Senecas habe nicht gefallen ete., und dabei verteidigen
doch von Petrarca weg fast simtliche Humanisten bis ca. 1450: Salutati, Bruni,
Niccoli, Poggio usf, ausdriicklich die stoischen ILehren! Auch eine Neu-
aullage des III. Bandes von Ueberwegs Grundriss der Geschichte der Phi-
losophie (11. A, Berlin 1914) bietet ein reiches Arbeitsfeld fiir Verbesserungen :
z. B. wird man von der Gottlichen Komodie kaum als von ,Dantes kithner
Dichtung vom Weltgericht* sprechen konnen, und ebensowenig enthilt das
Convivio (nicht Il amoroso Convivio nach fehlerhaften Drucken aus dem
10, Jahrh,) ,skeptische Neigungen gegeniiber der kirchlichen Lehre* (S, 11 1),
Petrarcas Traktat De contemptu mundi bezeichnet dasselbe Werlk wie das
Secretum; LLeonardo Bruni konnte nicht ,in den Jahren 1397 und 1398
zu Florenz, Rom und Venedig zuerst ein dauerndes Interesse fur das Studium
der griechischen Sprache begriinden® (S. 13), begann er doch gerade im Friih-
jahr 1397 selbst die Anfangsgriinde des Griechischen bei dem soeben in Florenz
eingetroffenen Manuel Chrysoloras sich zu erwerben. (Ueber das Datum der
Ankunft des Chrysoloras in Florenz vgl. Novati in: Epistolario di Coluccio
Salutati, III, 120, Roma 18¢6.) ,,Giovanni Malpighi“ aus Ravenna (S. 13)
ist in Malpaghini zu verbessern, um keine Verwechslung mit dem Physiologen
des 17. Jahrhunderts, Marcello Malpighi, aufkommen zu lassen. Das Todes-
jahr Boccaccios war 1375, nicht 1365 (S, 12), Montaigne schrieb eine Apologie
de Raimond Sebond, nicht Gabond (S. 24), usf.
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Magnifico die Neuerung zu in den Karnevalsgesingen .di
variare non solamente il canto ma le invenzioni e il modo
di comporre le parole“.!) Pasquale Villari legt dies dahin
aus, dass Lorenzo seine Mitbiirger an solch unmoralischen
Griuel gewohnt habe in der teuflischen Absicht, durch solche
Korruption das freiheitliche Gefiihl bei ihnen zu ersticken.?)
Volksbelustiguangen mit Umziigen und Liedern im Karneval
wie bei Maianfang waren keine Erfindung weder der Medici
noch der Renaissance. Was die Calendimaggiofeste an-
belangt, so gehen sie zum mindesten auf die Schlacht von
Campaldino, 1265, zuriick.?) Das 156. Jahrhundert brachte
vor allem den gréssern Prunk und den mythologischen
Aufputz von Trionfi wie den von Bacco ed Arianna hinzu.
Jener floss aus dem grossern Wohlstand und der gesteigerten
Lebenshaltung, wie sie schon die Entwicklung des floren-
tinischen Hausrates schlagend dartat,*) die antiken Kostiime
entstammen der Freude an den neu erweckten Formen des
Altertums. Aus dicser #dussern Verkleidung allein kann
nicht viel gefolgert werden, denn auch der wackere Gesner
im 18. Jahrhundert frisierte seinen venerablen Zopf antikisch
und hielt mit seinen biedern Alt-Ziirchern idyllische lamm-
fromme Festlein ab, ohne deswegen ein Heide zu sein! Und
ferner: Manche frithere italienische Tanzlieder erinnern
nach Wort und Rhythmus direkt an Lorenzo dei Medici.”)

') Im Proemio seiner Ausgabe der Canti carnascialeschi sino all’ anno
1559, zitiert nach V. Rossi: Il Quattrocento, S. 245, und A, Gaspary:
La storia della lett, ital. trad. Rossi II, 12, 235,

%) La storia di G. Savonarola 2, 1887, I, go.

%) Giovanni Villani, VII, 132, und R, Davidsohn: Geschichte von
Florenz, II, 2, p. 354, Berlin 1908.

*) vgl. A. Schiaparelli: La casa fiorentina e i suoi arredi nei sccoli
XIV e XV, Firenze 1908, Sansoni,

%) z. B. das frohliche Tanzlied von Franco Sacchetti {gest. 1400):

Sempre danze e rigoletti!

Con diletto e gioi’ ciascuno!

Vecchi come giovenetti

Non ¢ differente alcuno:

Siam cento e siam uno

In un animo e volere.

Ciascun grida per godere

E muoia chi non vuol cantare.
(G. Carducci: Cantilene e ballate . .. nei secc. XIII et XIV (Neudruck),
Sesto S, Giovanni 1914, p. 218f)
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Die altfranzosischen und altprovencalischen Mai- und Tanz-
lieder fordern die jungen Frauen, ganz #dhnlich wie es die
Canti tun, dazu auf, das Leben zu geniessen und den jaloux,
den Ehetolpel mit einem jugendlichen Liebhaber zu ver-
tauschen. Wir brauchen dies im Mittelalter so wenig wort-
lich zu nehmen wie in der Renaissance; denn dass die
Florentinerinnen solch leichtsinnige Ratschlige nicht in die
Tat umsetzten, dafiir sorgten weit besser als die barbarischen
Gesetze gegen Ehebruch die Ehemi#nner selbst, die ihre
Messer stets lose im (iiirtel zu sitzen hatten. Schliesslich
ist auch an den Strom derb-realistischer erotischer Liebes-
lieder zu erinnern, der seit den Zeiten der Sizilianer neben
den idealistischen unentwegt herlief, und an das unbegreif-
liche Mass von Roheit, welches Ritter und Damen der Re-
naissance aus dem Mittelalter treulich tibernommen hatten.
All diese Milderungsgriinde geniigen indessen noch wuicht,
die sonderbare Tatsache zu erkldren, dass der wahrhaft einzige
(Gegenstand der erhaltenen Canti carnascialeschi (mit ver-
schwindenden Ausnahmen) die widerlich ausfithrliche Be-
schreibung des groblichsten Liebesgenusses ist, mit einer
Zudringlichkeit, die es schwer begreiflich macht, wie solche
Handgreiflichkeiten vor den Ohren einer ganzen Bevilkerung
durch die Strassen erklingen konnten! Leider ist von den
Tanzliedern der Frauen bis zum 12. Jahrhundert nichts er-
halten: und zwar die obscina et turpia cantica cum choris
femineis des 7. Jahrhunderts aus Frankreich'!) ebensowenig
wie die cantiunculae und naeniae, quarum aliae maleficiorum
aliae stupri causa im 10, Jahrhundert, welche die italienischen
Frauven an den Kalenden des Januar, des Mirz und am
S. Johannistage erklingen liessen?®) Lisst aber nicht gerade
diese Aufforderung zur copula verbunden mit dem Umstand
des Maskenlaufens die Frage aufwerfen, ob wir in diesen
Canti nicht einen uralten Brauch vermuten diirfen, der letzten
Endes auf einen Fruchtbarkeitsritus zuriickgeht? In

s. G.Grober in: Grundriss fir rom. Philol,, II, 1, 444 f, Strass-
burg 1902.

2) s. F. Novati in: Melanges ... offerts a M. M. Wilmotte, Paris
Champion 1910, II, 440. — Vgl. dazu die schdéne Arbeit von Ernestine
Werder: Studien zur Geschichte der lyrischen Dichtung im alten Florenz.
Ziricher Dissertation, 1918,
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ganz Europa waren bei Karnevals- und Friihlingsfesten
dhnliche Symbole verbreitet. Gerade der Maikonig, der
auch in Florenz heimisch war, und der noch in den Tanz-
liedern Lorenzo dei Medicis auftritt, gehort zum Frithlings-
zauber, fir den schon Mannhardt eine Menge beweis-
kriftigen Materials sammelte.!) Dadurch wirde der
lizenzidose Inhalt von selbst erkldart. Fir Lorenzo
Magnifico wire nicht die Erfindung des ganzen Karnevals-
treibens, sondern lediglich dessen reichere Ausgestaltung und

antikischer Aufputz anzusprechen.

&

Der Paganismus der Renaissance in all seinen tausend-
faltigen Formen, in der Literatur, der Kunst, den Volks-
festen usf ist ein rein #usserliches, modisches, formales
Element. Er kann bei ganz vereinzelten Individuen zum
schlagenden Beweis fiir Unglaubigkeit werden; aber es wire
grundfalsch, 1hn in seiner Gesamtheit als Beleg fiir ver-
minderte Rechtglaubigkeit, Indifferenz, Sinken der offent-
lichen Moral u. dgl. ins Feld zu fihren. Die wenigen wirk-
lich gegenchristlich gesinnten Menschen der Renaissance
waren es nicht aus Indifferenz oder Heidentum, sondern
aus areligioser Naturanlage oder gerade aus dem tiefen Be-
diirfnis nach andern Glaubensformen.

II.

Zu ganz #ahnlichen Resultaten gelangen wir, wenn wir
kurz zusammengefasst den Kritizismus untersuchen.
Die Renaissance brachte nicht bloss ein neues Schonheits-
empfinden in die Welt, sondern sie brachte als neue und
wahrhaft epochemachende Errungenschaft den Grundsatz
der Freien Forschung. Doch auch darin ist es schwierig,
eine scharfe Grenze mit dem Mittelalter zu ziehen: mit
tausend Faden spinnt das Alte zum Neuen sich weiter.
Potrarca freilich mit dem Fluge seines Genius macht vor
keiner Biicherautoritit Halt und beugt sein Haupt bloss
vor den Glaubensquellen. Seine n#ichsten Nachfolger und
Nachtreter aber stecken noch tief in mittelalterlichen Me-
thoden. Der Ausgangspunkt, der allen Humanisten gemein-

) Wald- und Feldkulte, I3, Berlin 1904, S, 422 ff,
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sam ist, und wenn sie auch von der starren Orthodoxie
eines Salutati sind, ist das Bewusstsein, mit ihrem Studium
des Altertums einen neuen Wissenszwelg zu betreiben,
der nicht unter der Botméssigkeit der sieben freien Kiinste
oder der Philosophie steht und am allerwenigsten unter der-
jenigen der Theologie. Was hatte es denn mit dem christ-
lichen Glauben zu tun, wenn man die Schriften der Alten
aus ihren Klostergribern zog, sich an ihrer reinen klaren
Sprache bildete und erquickte; ergab sich denn nicht viel-
mehr ein besseres Verstindnis der christlichen Glaubens-
quellen und eine bessere Vorbereitung fiir die christliche
Apologetik? So ganz harmlos, wie sie aussah, war die Sache
freilich nicht, denn aus diesem Studium traten mannigfache
Widerspriiche zutage, zwar nicht mit dem eigentlich Reli-
giosen, dem mystischen Glauben, wohl aber mit dessen
scholastisch-rationalistischer Begriindung. Mithsam und
allméhlich krystallisierten sich dabei die drei Hauptlehren
der humanistischen Kritik heraus: einmal das Postulat des
Studiums der unimnittelbaren, primiren lateinischen und grie-
chischen Quellen nicht bloss in mittelalterlichen Ueber-
setzungen hellenischer Texte aus dem Arabischen. Ferner
die Erklirang des antiken Textes aus seiner Zeit heraus,
nicht aus der modernen: und hier in diesem ersten Erfor-
dernis jeder historischen Kritik lag ein messerscharfer Ab-
stand vom Mittelalter; denn seit den Zeiten des Altertums
hatte man nicht mehr versucht, die gelesenen Autoren Vergil
oder Cicero in ihre Zeit zuriickzuversetzen. Und endlich:
als obersten Richter in allen menschlichen Dingen wird
keine Biicherautoritdt mehr, kein philosophus Aristoteles
anerkannt, sondern lediglich der gesunde Menschen-
verstand. Diese letzte und grosste Errungenschaft des
Kritizismus brauchte am lingsten sich durchzusetzen: das
war eine Art von Individualismus, die jeder bis auf unsere
Tage sich miithsam selbst erwerben muss, statt dass er be-
quemlich am altiberkommenen Strumpfe weiterstrickt.

Die humanistische Kritik befasste sich ferner direkt
oder indirekt mit jenem Teile des bisherigen Wissens, der
sich bewusst auf das Altertum stiitzte, und das betraf so
ziemlich die ganze damalige Wissenschaft: Jurisprudeng,
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Medicin, die sieben freien Kiinste, die rationale Philosophie,.
Die Angegriffenen wehrten sich so gut sie konnten und
verschrieen ihre Feinde als Heiden und Ketzer. Der Vor-
wurf war, wie ein genaues Studium zeigt, in der ungeheuren
Mehrzahl der Fille ungerechtfertigt. Und deshalb gerade
sehen wir eine ganze Menge von Humanisten unangefochten
in pépstlichen Diensten. Denn die Kirche hatte keines der
scholastischen Systeme zum unantastbaren Glaubenssatze
erhoben: sie duldete ohpne weiteres wissenschaftliche Kritik
und Diskussion, und schritt erst dann mit Zensuren ein,
wenn das eigentlich Religiose, der Unsterblichkeits- und
Offenbarungsglaube angegriffen wurde. Das vermieden die
Humanisten, aber nicht aus abgefeimter Vorsicht,
sondern ganz einfach, weil sie selbst an diese
Dogmen glaubten. Gerade Poggio, der beriichtigte
Spotter, ist, von einer einzigen Bemerkung in einem Jugend-
briefe abgesehen, worin er scharfsinnig die rationale Un-
beweisbarkeit aller Glaubenswahrheiten, selbst der christ-
lichen darlegt, wihrend seines ganzen langen Lebens von
aufrichtiger Frommigkeit und trenem Kirchenglauben erfiillt.")
Wenn Codrus Urceus, nachdem ihm in seiner Abwesen-
heit sein Zimmer mit fertigen Manuskripten ausgebrannt
war, vor das niichste Madonnenbild tritt, die Muttergottes
mit Schmahungen iiberschiittet und ihr mitteilt: sie brauche
sich bei seinem Tode nicht weiter um ihn, Codrus, zu
scheren, denn er wolle in Ewigkeit mit dem Teufel zusammen-
hausen, so gab er damit wahrlich keinen Beweis von Atheis-
mmus oder Unglauben,?) denn welchen Sinn hitte es, eine
Gottheit. zu schméhen, an deren Existenz man nicht glaubt?
Der Zornausbruch des Humanisten gehoért genau in dasselbe
Kapitel wie die von Sacchetti (Nov. 121) erziéhlte Leistung
des Dichters und Vaganten Maestro Antonio da Ferrara
(1315 —ca. 1365). Da er einst im Spiele verloren hatte, lief
er wittend in die nichste Minoritenkirche, nahm die ex voto-
Kerzen von einem Kruzifix hinweg und stellte sie auf das
in derselben Kirche befindliche Grabmal Dantes. Vor dem

) s. Poggius Florentinus, a.a. O,, p. 36 f.
%) s. Burckhardt: Kultur der Renaissance, 9. A, 1904, II, 227 (ebenso
in neneren Auflagen).
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Erzbischof wegen Gotteslisterung verklagt, sucht er sich
durch die folgende spitzfindige Erklirung zu salvieren:
Das Kruzifix habe ihm nie etwas Gutes erwiesen, wohl aber
Dante. Zudem sei die Gottliche Komddie viel aufschluss-
reicher iiber das Jenseits als die Evangelien, wenn man
namlich bedenke, dass die Commedia bloss aus Menschen-
hand stamme, die Evangelien dagegen aus Gotteshand. Der
Erzbischof begreift indessen den wahren Zusammenhang:
Dunque avete voi giucato e avete perduto? tornerete altra
voltra. Und er lasst sich auch von den Grobheiten Antonios
nicht weiter aus der Ruhe bringen, denn er hat erkannt,
wie wir es noch heute klar aus der Erzdhlung Sacchettis
verstehen, dass der zornige Poet, der ein leidenschaftlicher
Spieler war, dem Kruzifix ein Geliibde getan hatte, fiir den
Fall, dass es ihn gewinnen lasse. Das Kruzifix war seiner
Verpflichtung nicht nachgekommen und empfing deswegen
die verdiente Strafe! Solche Ziige sind bis auf den heutigen
Tag in siidlichen Léndern durchaus gang und gibe; es sei
als analogen Fall auf den alten bigotten, durch das Lotto-
spiel finanziell und moralisch ruinierten Marchase im Roman
.Il paese di cuccagna* von Matilde Serao verwiesen:
er lasst seine Tochter nicht heiraten, damit sie ihm als un-
schuldige Jungfrau Lottonummern triume, und versenkt
eines Tages den Kcce-homo der Hauskapelle in den Zieh-
brunnen, als dieser ein Spielgeliibde nicht erhort.
Aehnliche Naivetiten finden sich héufig auch bei den
Humanisten. Lésst man das alte Dogma des allgemeinen
Unglaubens und der Skepsis der Renaissance bei Seite und
priift objektiv Fall fiir Fall diese bunt zusammengewiirfelte
Schar von M#innern, unter denen sich alle Schattierungen
finden, von den die Antike kongenial Erfassenden bis za den
iberspanntesten Narren des Altertums, und deren Glaubens-
bekenntnis von der strengsten Orthodoxie sich unendlich
abstuft bis zum blossen Aberglauben oder hinauf bis zu
einem lichtvollen Erasmischen Christentum, dann fallen von
selbst eine ganze Menge althergebrachter ,Beweise“ des
Unglaubens. Gerade der geniale, aber vollig charakterlose
Komédiant Pietro Aretino, der durch sein Liigen und
Verdrehen soweit kam, dass er selbst ehrlich Wahrheit und



Studien zur Weltanschauung der Renaissance. 157
Dichtung nicht mehr zu unterscheiden vermochte, besass
im Grunde einen ganz primitiv fetischistischen Sakralbegriff,
und zwar den namlichen, den er bei den Weibern der Ra-
gionamenti zeichnete. Er briistet sich in der Widmung
seiner Orazia an Papst Paul III. damit, dass er die ,tradi-
menti“, die ihm die romische Kurie habe zuteil werden
lassen, nicht an den lieben Heiligen geridcht, wie es doch
natiirlich gewesen wire, sondern im Gegenteil erbauliche
Lebensldufe vom Erloser, der Jungfrau, Thomas von Aquino
und der hl. Katherina verfertigt habe! Wie sich Antonio
da Ferrara am holzernen Kruzifix fiir den ,Treubruch¥ richt,
den er am Erloser nicht zu richen vermag, so glaubt Pietro,
er hitte die volle Berechtigung besessen, sich fir die ,tradi-
menti“ der Kurialen an deren himmlischen Auftraggebern
schadlos zu halten!

Und Lorenzo Valla, der Urheber der Schriften iiber
die Lust, dieJungfriulichkeit, die konstantinische Schenkung,
die Vulgata? Da eine kritische Ausgabe der Werke und
eine objektive, abschliessende Biographie fehlen, erscheint
ein Urteil iiber den seltsamen Mann schwierig. Und so
mochte ich lediglich einige Abstriche an den landliufigen
Belegen seines Unglaubens machen, ohne dabei die Kern-
trage nach seinen positiven religidsen Gefithlen zu beriihren.
Lorenzo gehorte zu jenen Naturen, die stets anderer Mei-
nung sind als die Mitmenschen, und die unverweilt, wo
immer sie hinkommen, Hindel anfangen. Man ist auch
nie sicher, wie weit seine geniale, aber unglaublich arrogante
und selbstgefallige Dialektik ernst gemeint ist und wo er
bloss das Paradox verficht. Die humanistischen Dialoge
sind meist so angelegt, dass zwei Sprecher die &ussersten
Extreme in der verschiedenen Beurteilung der Streitfrage
vertreten, worauf dann ein dritter die verniinftige Mitte
zieht. Die Meinung des Autors wird zumeist in dieser
Schlussfolgerung liegen, sie kann aber ebensogut in einem
der Extreme versteckt sein (wie in Poggios Tischgesprich
iber den Vorrang von Medizin oder Recht), oder der Ver-
fasser verteilt sein eigenes Urteil unter verschiedene Sprecher
wie im Colloquinm Heptapolomeres des Jean Bodin. In
der berihmten Schrift Vallas ,Ueber die Lust* findet sich,
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wie der Autor in seiner Vorrede selbst ankiindet, gar viel
»Scherzhaftes*. Und dazu gehoren zweifellos Bemerkungen
wie die folgenden: Die Stoiker schiessen durch Leonardo
Bruni mit ihrer Verurteilung jeder, auch der' harmlosesten
Lust derart tber alles Mass hinaus, dass Beccadelli, der
Jinger Epikurs, gleichfalls ins fusserste Extrem verfillt
und das Paradox auftischt: es wire sogar wiinschbar, "dass
die Frauen im Sommer nackt herumliefen, damit man die
Schénen sogleich von den Hésslichen unterscheiden und
diesen letztern die gebithrende Missachtung erzeigen konne.')
Und ebenso burlesk ist sein Ausspruch, die Dirnen hitten
fur die Allgemeinheit die grossern Verdienste als die Nonnen!
Die Schrift iber die Konstantinische Schenkung war ein
im Dienste des Koénigs von Neapel gegen dessen politischen
Gegner Eugen IV. verfasstes Pamphlet. Die angebliche
Urkunde war bereits vom spiitern Kardinal Niklaus von Cusa
als Filschung bezeichnet worden; wenige Jahre spiater ver-
warfen sie der englische Bischof Reginald Pecock und Enea
Silvio Piceolomini gleichfalls.?) Das Verdienst Vallas, mit
glinzender Alkribie die Sache endgiiltig erledigt zu haben,
wird dadurch nicht geschmiilert, wohl aber braucht man
darob die Schrift nicht als Beweis seines Unglaubens an-
zufiihren. Dass selbst Eugen IV. die Virulenz der Sprache
nicht als Zeichen von Héresie auslegte, sondern als bestellte
Rhetorik, bewies er dadurch, dass er wenige Jahre nachher
den Humanisten ruhig nach Rom reisen liess. Und Niko-
laus V. stellte Valla sogar als apostolischen Skriptor an.
Wie stark mittelalterlich seine gesamte Philosophie noch
war, hat Freudenthal tiberzeugend nachgewiesen.?) Es geht
also nicht an, Valla schlankweg als ein typisches Exempel
humanistisch-héretischer Skepsis anzufithren.

Wir kommen also beim Kritizisnius zu einem &hnlichen
Schluss, wie beim formalen Paganismus: eine rein induktive
Untersuchung der einzelnen Fille ergibt, dass eine ganze
Anzahl von  Beweisen® fiir den Unglauben sich vielmehr aus

1) Valla: Opera Basileae 1540, L.c, 22, f. 915 und L. v. Pastor: Ge-
schichte der Pipste, 13 % 18ff,

) a.a. 0, S, 22,

%) Lorenzo Valla als Philosoph, in: Neue Jahrbiicher fiir das klassische
Altertum, XXIV (1909), p. 724 —36.
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religiosem Aberglauben, aus rhetorischer Klopffechterei und
dergl. erklaren. Der Kritizismus der Humanisten richtet
sich in der iiberwiegenden Mehrzahl der Fille bloss gegen
die scholastisch-rationale Begriindung des Spiritualen, Gott-
lichen in der Religion, nicht gegen das Spirituale selbst.
Den besten Beleg dafiir sehen wir zudem in der Tatsache,
dass die Kirche in der Folge eine ganze Reihe humanistischer
Postulate der Quellenforschung, Textkritik, usf. selbst uber-
nominen und sie in ihren Schulen aufs trefflichste angewendet
hat, ohne dass ihr Lehrgebaude dadurch ins Wanken ge-
kommen wire. Es sollen dadurch, wie ausdriicklich be-
tont sei, nun nicht einfach alle humanistischen Kritiker
als kirchentrene Schéfchen hingestellt und ihre Ausfalle
gegen Kirche oder Kirchenlehre durch eine mehr oder
weniger geschickte Dialektik systematisch entkriiftet werden.
Gewiss, es finden sich scharfe Rationalismen im Quattrocento
wie im Cinquecento sowohl in der Vulgér-, wie in der la-
teinischen Literatur; allein ihre Zahl ist nicht grosser als
im Mittelalter, und ihre Quellen fliessen zumeist gar nicht
aus den antiken Philosophen, sondern aus dem Averroismus
und dem Judentum. Was dabei not tut, ist die genaue
Untersachung des Einzelfalles, ohne dass man die Einzel-
fakten aus dem Dogma der allgemeinen Skepsis und In-
differenz heraus erklirt, um sodann das alte Dogma wieder
durch diese selben Einzelfakten zu bekriftigen!

IIL

Antikurialismus. Am einfachsten lautet die Antwort
auf die Frage nach der Beurteilung von kurienfeindlichen
Schriften. Die Renaissance brachte seit Boccaccio und
Poggio eine Menge von Novellen und Facetien hervor, in
denen die Sinnlichkeit, Geldgier und Dummheit des ge-
samten Klerus aufs bitterste verhohnt werden. Bilden solche
Geschichten einen Beweis der Kirchenfeindlichkeit und des
Unglaubens ihrer Verfasser? Auch hier darf man nicht
eilfertig im einen oder andern Sinne entscheiden. Der
schlechte Priester ist eine der stehenden Figuren in der
Novellistik des ganzen Mittelalters neben dem Ehetdlpel,
der unsittlichen aber schlauen Ehefrau, dem dummen Richter
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und Bauern. Dass diese unerbaulichen Historchen nur allzu
oft dem unmittelbaren Leben abgelauscht waren, dafiir zeugen
die Klagen ernster Kirchenm#ioner, wie S. Antonino und
der Prediger. Wenn aber niemand in den mittelalterlichen
Fabliaux und Pfaffengeschichten einen Beleg fiir den Un-
glauben ihrer Verfasser sehen will, weshalb sollen diese
selben Geschichten bei Eintritt der Renaissance plotzlich
als schwerwiegende Zeagnisse gelten? Auch die wenig
respektvolle Art, wie noch in der Renaissance zuweilen
kirchliche Gebriuche parodiert werden, sind die treuliche
Fortsetzung der Eselsmesse, der burlesken Gebete zu S. Ha-
reng, S. Jambon und noch weit unanstindigeren Heiligen
des Mittelalters, ohne dass darin etwas anderes als iibermiitige
Laune und kriftige Roheit zum Ausdruck kédme.") Es spiegelt
sich in diesen Novellen vor allem der Kastenunterschied
zwischen Klerikern und Laien, Der Priester war durch die
Kirche zum Zolibat verpflichtet, der Ménch ausser zur Keusch-
heit noch zur scharfen Askese. Der Laie war durch keine
derartigen Vorschriften gebunden, die Freuden des Lebens
waren ithm keineswegs versagt. Und wenn er sich dabei
zu weit gehen liess, so Offnete ithm gerade der Priester
dennoch die Pforte des Paradieses zu einer Seligkeit, die
zwar weniger erhaben war als die des Geistlichen, aber die
doch immerhin den Himmel bedeutete. Fiir seine irdische
wie himmlische Inferioritit riachte sich der Laie dann durch
bissige Anekdoten an dem Kleriker, der seine eigene strenge
Regel missachtete. Schliesslich sei noch auf den scharfen
Unterschied hingewiesen, den der Christ des Mittelalters
wie der Renaissance zwischen dem Amt und der Person
des Priesters machte: gleich wie die Wirkung der Sakra-
mente nicht von der Person des Spendenden abhing, sondern
von der des Empfingers, so durfte man trotz kanonischem
Recht im Laienbewusstsein den Geistlichen in seinen irdischen
Verfehlungen bekémpfen und bestrafen, ohne dadurch sich
gegen Gott zu versiindigen.?) Und dies bezieht sich auch

' E. Picot, in Romania, XV—XVII, spez. XV, 370.

%) Dass die furchtbare Rache an ehebrechenden Priestern, von der die
Novellisten so reiche Belege bieten, durchaus der Wirklichkeit entnommen
war, beweisen Berichte, wie sie der Notar des Bischofs von Fiesole aufbewahrt
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vollig auf den Papst selbst als irdischen italienischen
Firsten. Wir diirfen auch nicht ohne weiteres auf populire
Schwatzereien und auf humanistische Streitschriften abstellen,
denn in beiden kehrt die Bezeichnung als Unglidubiger sehr
oft wieder. Wenn Vespasiano da Bisticei schaudernd den
Beweis mangelhaften Glaubens bei einem Bischof von dessen
Jjihem Tode — er starb an ernem Schlagfluss — ableitet,
werden wir ihm kaum beipflichten.') Valla uud Poggio
warfen sich den Schimpfnamen des Ketzers gegenseitig an
den Kopf, indem der eine sich auf Bracciolinis Facetien,
der andere auf Vallas Zinkereien mit den Neapolitaner
Mo6nchen berief. Die Verteidigung wurde beiden nicht schwer
durch das Zeugnis hochgestellter Kirchenménner. Wir werden
also den “antikurialen Novellen bloss dann einen dokumen-
tarischen Wert fiir den Glauben ihres Verfassers beimessen
konnen, wenn in ihnen ein herkémmliches Thema in einer
neuen, charakteristisch gegenchristlichen Weise abgeindert
wird, wenn wir aus der Lektiire fiihlen, dass die Kritik
nicht bloss dem Laienzorn gegeniiber dem schlechten Priester
oder der ewig menschlichen Freude an saftigen Histérchen
entspringt, sondern viel eher dem Amte gilt als der Person
des Geistlichen, endlich wenn der Novellensammler mit
Vorliebe Geschichten zusammentriigt, in denen der Klerus
eine arge Rolle spielt.
IV. :

Es wurden bis jetzt bloss die negativen Elemente der
Weltanschanung der Renaissance behandelt. Es liegt mir
dabei ausdriicklich ferne, zu behaupten, dass alle Hu-

hat (Florent. Staats-Archiv: Ser Bartolo di Ser Donato Giannini Notai G. 247,
14321—24, f, 53rft.). Der Poenitentiar von Fiesole schreibt seiner rémischen
Oberbehorde: Checchus olim Nuti molendinarius von Fiesole kommt nachts
um die vierte Stunde heim. Er findet einen Presbyter bei seiner Gattin
(volens) eam supprimere et deturpare violenter, Checchus justa iracundia
motus cepit dictum presbiterum et eumdem extra dictam domum extraxit
sibique genitalia cum malleo ferreo, ut in littera continetur confregit. Der
Priester belegt den Miiller mit dem Banne und Checcus rekurriert an den
Bischof. In Anbetracht der gerechten Sache wird Aufhebung der Exkommuni-
kation beantragt,

") ed. Frati I, p. 208: Vescovo di Padova, ... essendo vollto alquanto
alle vanita di questo infelice mondo, la sua fine non fu buona perché¢ mori
di morte subitanea andando a spasso per lo suo palazzo, ch’¢ cosa da tremarne
chi leggera bene. Considera la bene.

Basler Zeitschrift f. Gesch. und Altertum X.X. 11



i62 Ernst Walser,

manisten, Dichter und Denker vom 14. bis 16. Jahrhundert
restlos ,getreue, mittelalterlich orthodoxe“ Sohne der Kirche
gewesen seien, und dass ihre simtlichen Ausfille gegen den
Klerus oder gegen die christliche Dogmatik bei néherem
Zusehen nichts mit Kirchenfeindschaft oder Unglauben zu
tun habe. Gewiss: ungliubige Menschen gab es jederzeit,
in der Renaissance nicht minder als im Mittelalter. TUnd
diese Ungliubigen ausserten ihren Standpunkt gieichfalls in
den modischen Formen ihrer Zeit: paganisierend, kriti-
sierend, antikurial. Allein diese Miskredenz betraf in
Tat und Wahrheit bloss einen verschwindenden Teil der
grossen Humanistengemeinde. Es kommt mir vor allem
darauf an, za betonen, dass von einer allgemeinen Hu-
manistenreligion, zusammengesetzt aus Skepsis und
schongeistigem Aesthetentum, einer allgemeinen Renaissance-
Tudifferenz und Renaissance-Skepsis keine Rede sein kann,
Die gemeinsamen Ideale betrafen lediglich das Studiengebiet
der Antike und ihre #sthetische Wertung, aber nicht die
religigsen Probleme. Man braucht indessen bloss die spiten
Gedichte Michelangelos zu lesen, wm zu sehen, wie wenig
der Begriff schongeistiger Skepsis auf ihn passen wiirde:
der Kultus der Schonheit, wie er ihn feiert, hingt aufs engste
und harmonischste mit der christlichen Mystik zusammen
und hat wahrlich nichts zu tun mit den dekadenter Pro-
dukten der Romantik des 19. Jahrhunderts. Und neben der
kiinstlerischen Schonheit strahlte all diesen Ménnern, die
mit so rithrender, selbstloser Aufopferung die versunkenen
Schitze des Altertums hoben, aus den Werken der Antike
noch ein anderes entgegen, das Abbild, wie es Michelet
so schon ausdriickte: d'une plus large humanité.

Wie wiirde aber die Antwort gelautet haben, hitten wir
einen dieser Gelehrten und Kiinstler des Quattrocento nach
dem Sinn des Lebens gefragt? Dies ist nicht leicht zu
erraten, denn nicht weniger als wir scheuten sich jene
Minner, an die letzten Ritsel des Lebens und Todes heran-
zutreten. Und doch gibt es in jedem Menschenleben nicht
erst beimn Tode Augenblicke, wo das religiose Erlebnis an
die Seele pocht, wo die .sante muse e l'alto ingegno®“ und
die ganze iibrige Rhetorik abfillt wie dirres Laub und wo
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der Mensch sich allein fithlt den ritselhaften. dunkeln Méachten
gegeniiber.

Das Ergebnis solcher Stunden wird gewdhnlich nicht
in Traktaten und Briefen in die Mitwelt und Nachwelt
hinausposaunt. Aber es ist deswegen nicht weniger da:
im Mittelalter wie in der Renaissance, wie in unsern Tagen.
Aus den spérlichen Aeusserungen intimster Natur koénnen
wir ahnen, -dass in der Renaissance das religiose L.eben
nicht weniger intensiv flutete und nicht weniger tausendfach
abgestuft war als im Mittelalter. Die religiose Mentalitit
des Italieners bis anf den heutigen Tag liebt es, die beiden
Faktoren menschlichen Erfassens, das Rationale und das
Mystische, gleichsam gesondert zu entwickeln, und zwar
derart, dass der bis zur absoluten Skepsis gesteigerte Ra-
tionalismus durch ein unsichtbares, fir den mehr gleich-
missig veranlagten Nordlinder unbegreifliches Band mit
dem primitivsten Mystizismus, dem blindesten Fatalismus,
Fetischismus und Aberglauben aufs engste verbunden bleibt.
Ich wiisste dafiir kein besseres Beispiel als gerade Machia-
velli: Er, dessen Skepsis vor keiner menschlichen Schranke
Halt macht, der den mensehlichen Egoismus, die Psychologie
der Massen, das Werden und Sterben der Staaten mit so
uniibertrefflicher Wahtheit erfasst hat, Machiavelli besitzt
dabei einen ganz primitiven fetischistischen Religionsbegriff:
das schlechte Leben der rémischen Kurie soll die Italiener
glaubenslos gemacht haben — als ob die Wirksamkeit der
Sakramente oder der Eintritt des Laien in den Himmel
vom moralischen Lebenswandel seines Seelenhirten ab-
gehangen hiitte!

Der unbarmherzig fortgefithrte Rationalismus brachte
es im Mittelalter wie in der Renaissance vereinzelt dazu,
dass die dogmatischen Grenzen gesprengt wurden, wobei es
aber nur ganz Wenigen gegliickt ist, aus der leichten Ne-
gation heraus bis zu einer persénlichen Losung des Un-
erforschlichen durchzudringen, in der sie kiinftig den Frieden
fanden. Es mag dabei mit der stirkern Sensibilitat des
Siidlinders zusammenhéngen, dass beim Eintritt des reli-
giosen Erlebnisses der schérfste Rationalismus in den pri-
mitivsten Mystizismus umschligt. Und davon haben wir
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sicherlich in Boccaccio nicht das erste Beispiel zu erblicken.
Davon wurden sicherlich in erster Linie die zahlreichen
»Epikureer“ des Mittelalters wie der Renaissance befallen,
die lustig in den Tag hineinlebten, ohne sich mit Tod und
Jenseits zu befassen, bevor es dringend nétig war, oder die
dann hofften, die erziirnte Gottheit werde im kritischen
Moment durch die Fiursprache der Madonna oder eines
Heiligen beschwichtigt werden. Fiir solche Leute war der
Himmel wie fiir die grosse Volksmasse auch im Quattro-
cento eine richtige Feudalmonarchie, wie sie in notariellen
Testamenten der Zeit beschrieben wird: wo die Heiligen
um den Thron des Héchsten das Amt des Truchsess, des
Mundschenks usf. ausiiben. Diese primitive Ansicht hatten
sicher noch die Frithhumanisten Salutati, Niccoli, Poggio.
Von der Mitte des 15. jahrhunderts weg sehen wir unter
neuplatonischen oder auch averroistischen Einflissen den
Himmel wahrlich nicht ausgeléscht, sondern vielmehr in
lichte Hohen gehoben, aus dem Erdendunste empor, hoch
iber menschliches Verstehen ins Reich des rein Geistigen.
Und wenn man die Schriften dieser Humanisten und Dichter,
wie die des ,lustigen“ Lorenzo dei Medici oder des ,lustigen*
Luigi Pulei feinfithlend durchforscht, da schligt einem plétz-
lich, wo wir es am wenigsten erwarten wiirden. die heisse
Sehnsucht nach den ewigen Dingen entgegen.

Und stellt man sich vollig ausserhalb jedes religivsen
Bekenntnisses und betrachtet all diese Ménner in ihrem
inbriinstigen Bemiihen, die Ritsel des Lebens zu losen und
den Frieden ihrer Seele zu empfangen, sei es ausserhalb
jedes festen Bekenutnisses in averroistischen Spekulationen,
sel es in einem dogmenlosen Erasmischen Christentum, sei
es innerhalb des weltfreudigen Laienglaubens, sei es in der
selbstquiilerischen Form der Askese; dann erscheinen die
trennenden dogmatischen Grenzen, durch die der lichte
Aether abgesteckt wird, viel weniger wichtig, man erkennt,
dass der Schwerpunkt im treuen Suchen liegt, nicht im
Finden, man empfindet die tiefe Wahrheit von Pascals Wort
im Mystére de Jésus Christ: Maurais-tu cherché, si tu ne
m’avais pas déja trouvé?
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