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MISZELLEN -MELANGES

ERASMICA

Von WERNER KAEGI

Zu: Augustin Renaudet, Erasme et U'Italie,
Librairie E. Droz, Genéve 1954, 267 S.

Es ist nicht leicht, eine Vorstellung vom Reichtum und Wert dieses Buches
zu geben. Sein Umfang wire, in normalem Format gedruckt, mindestens
doppelt so groB geraten. Der Titel 148t eine Spezialstudie vermuten. Aber
die Bedeutung des Werkes liegt darin, daB es zu einer vielgliedrigen Lebens-
arbeit einen hochgelegenen SchluBstein darstellt, von dem die Gewdlberippen
ausstrahlen iiber ein ganzes Chor hin zu den Pfeilern, die diese Arbeit tragen:
zu den Etudes Erasmiennes von 1939, zum Dante humaniste von 1952, zum
Machiavel von 1942, der eben jetzt in neuer Auflage erschienen ist (1956),
zum Laurent le magnifique von 1936. Dieselben Strukturrippen fithren hin-
unter zu einer Krypta von ilteren Erasmusstudien, deren erste meines
Wissens im Jahr 1912 aus der Feder des Autors geflossen ist, endlich zu
den Gesamtdarstellungen des Zeitalters und seiner Historiographie, die
jedermann kennt, und schlieBlich zu dem Frithwerk, mit dem der Name
Renaudets zum ersten Mal beriihmt wurde; heute noch stellt es die unver-
altete Grundlage unsres Wissens um den franzdsischen Humanismus dar:
Préréforme et humanisme a Paris pendant les premiéres gquerres d’Italie (Paris
1916, Neuauflage 1953).

Als man vor zwanzig Jahren in Rotterdam und in Basel den vierhundert-
sten Todestag des Erasmus feierlich beging, da stand Renaudet, der damals
noch in Bordeaux dozierte und erst im Begriff war, in den Umbkreis des
Collége de France iiberzusiedeln, in einer européischen Reihe von glinzenden
Erasmuskennern: neben ihm traf man in Rotterdam Walther Kohler, der
in seinen MuBestunden eine Ubersetzung ausgewihlter Briefe des Erasmus
schrieb; Helen Mary Allen arbeitete in Oxford seit dem Tode ihres Gatten
an den letzten Bénden des Opus Epistolarum; Huizinga lieB seiner Biogra-
phie eine Reihe von kleinen Erasmusstudien folgen. In Frankreich saB
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Lucien Febvre iiber seinen bedeutenden Monographien zu Rabelais und zu
Marguerite de Navarre, den Geistesverwandten des Erasmus, Marcel Ba-
taillon korrigierte in Algier die Druckbogen zu seinem gewaltigen Werk
uber Erasme en Espagne, und Benedetto Croce erforschte die Geschichte
der neapolitanischen Erasmianer. Diese erlauchte Schar taucht wieder vor
der Erinnerung auf, wenn man das jiingste Werk Renaudets liest. Es kniipft
im Titel an das Bidndchen von Pierre de Nolhac an: Hrasme en Italie. Seit
1888 hatte dieses reizvolle Biichlein mehrere Auflagen erlebt. Was Renaudet
heute gibt, ist indessen nicht nur mehr, sondern etwas ganz anderes. Die
Reise des Erasmus nach Italien, die zu einem Aufenthalt von drei Jahren
wurde (1506—09), bildet in seinem Werk das Thema des einen von vier
Biichern. Die andern Teile behandeln nicht nur die Beziehungen zu Italienern
wihrend der iibrigen Lebensperioden; sie behandeln das italienische Ele-
ment im Leben und Werk des Erasmus iiberhaupt. Dies bedeutet, da8 das
Buch eigentlich den Titel tragen kénnte: «Das klassische Element im Werk
des Erasmus» oder ganz einfach: «Erasmus als Humanist.»

Aber auch dies ist nur ein Aspekt des Ganzen. Der andere entspricht dem
Thema, das kiirzlich in der Basler Dissertation von Karl Schitti untersucht
worden ist: Erasmus und die Kurie. Es gibt kaum ein Hauptproblem im
Leben und Werk des Erasmus, das von Renaudet nicht beriihrt wiirde. Auf
lange hinaus wird sein Hrasme et U'Italie ein Standardwerk bleiben. Wer
kiinftig iiber Erasmus arbeitet, wird sehr vieles von der #lteren Literatur
vernachléssigen diirfen, aber nicht dieses Buch.

Die ersten vier Kapitel gelten den «Initiations lointaines», das heiBt
den Begegnungen des Erasmus mit dem italienischen Humanismus in der
niederldndischen, franzosischen und englischen Friihzeit seines Lebens, be-
vor er als beinah Vierzigjihriger zum ersten Mal nach Italien kam. Deutlicher
als es bisher irgendwo geschehen ist, arbeitet Renaudet hier das erstaunliche
Faktum heraus, daB die erste wesentliche Begegnung des Erasmus mit
Italien in England geschah. Denn die bedeutendsten englischen Freunde
des Erasmus: More, Linacre und Colet hatten eben eine intensive Aus-
einandersetzung mit dem florentinischen Humanismus hinter sich, als sie
Erasmus kennen lernten. More und Colet sind aber die groBen Anreger fiir
das Lebenswerk des Niederlinders geworden, und wenn er spiter in Basel
seinen Wohnsitz nahm, so kénnte man behaupten, daB dies nur moglich
war, weil Basel so hiibsch auf halbem Weg zwischen London und Rom liegt.
Aus der Auseinandersetzung der Oxforder Reformer, insbesondere Colets,
mit dem florentinischen Platonismus und mit der kritischen Philologie
Lorenzo Vallas ist der philologische Humanismus des Erasmus geboren wor-
den. DaB dies ein christlicher Humanismus war, brauchte man kaum zu
betonen, wenn nicht heute diese Wortverbindung so ungern geschluckt
wiirde. Der existentialistische und proletarische Begriff des Humanismus, der
in der Gegenwart umléuft, sollte den Mut haben, Erasmus den Namen des
Humanisten abzusprechen. Benedetto Croce scheute schon in der Basler
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Festschrift von 1936 nicht, den prichtigen Salto mortale zu vollziehen, als
er vom «sostanziale antiumanesimo» des Erasmus sprach (Basler Festschrift,
S. 92). Demgegeniiber hat Renaudet nun den Sinn des erasmischen Humanis-
mus, der in England geboren wurde, mit unbefangener Sachlichkeit heraus-
gearbeitet. Es ist eine echte christliche Reformidee, eine Riickkehr zu den
Quellen, nicht nur der Sprache, sondern auch des Glaubens. Was Erasmus
als Aufgabe seines Lebens im Brief an Colet von 1504 ausgesprochen hat,
ist in der Tat das Leitmotiv seines Schaffens geblieben: «Deinde liber ac
toto pectore divinas litteras aggrediar, in his reliquam ommnem aetatem
insumpturus». Oder zehn Jahre spiter an seinen Jugendfreund Servatius
Roger: «Nam mihi decretum est in sacris immori litteris.» Diese Sétze be-
zeichnen in der Tat nicht nur das Opfer seines Lebens, sondern die Voraus-
setzung fir seinen Ruhm und seine geschichtliche Stellung.

Das zweite Buch im Werk Renaudets bespricht die italienischen Jahre
des Erasmus und gibt nicht viel weniger als ein volles Bild der Renaissance:
Turin, Florenz, Bologna, Venedig, Rom sind die Hauptstationen, in denen
Erasmus monate- und zum Teil jahrelang verweilte. Renaudet 148t sich die
Freude nicht entgehen, das jeweilige Milieu, das Erasmus umgab, zu re-
konstruieren. Wir weisen nur auf eines der sieben Kapitel hin, die dieses
Buch ausmachen: «L’Italie en 1506. Mesure de l'incrédulité». In diesem
Text darf man wohl die eigentliche Freundesgabe erkennen an den, dem das
Werk gewidmet ist, an den inzwischen dahingegangenen Lucien Febvre,
der diese Diskussionen wie kein anderer angeregt hat durch sein Probléme
de Dincroyance aw seiziéme siécle. La Religion de Rabelais (L’évolution
de ’humanité, Paris 1942). In gewissen Sitzen dieser Abschnitte spiirt man
bei Renaudet eine nicht ausgesprochene, nur eben angedeutete Korrektur
gewisser Formulierungen Huizingas, so etwa, wenn es S. 93 zum Schweigen
des Erasmus iiber die Kunstwerke der Renaissance heiit: «On ne doit tirer
aucune conclusion de son silence»; oder bei der Beurteilung der Welt-
kenntnis des Erasmus: «Il n’était pas un savant de cabinet, isolé du monde
extérieur par un triple rempart de textes classiques. Il avait voyagé, vu et
réfléchiv; und am schirfsten im Kapitel «Erasme et Machiavel», wo die
politischen Erfahrungsbereiche der beiden verglichen, gegeneinander ab-
gewogen und auf ihren Realismus gepriift werden, mit dem Ergebnis, daf
der Realititsgehalt der politischen Ideen des Niederlénders sehr wohl be-
stehen kann neben dem Erfahrungsschatz des Florentiners «et ’on peut se
demander si I'expérience acquise par le secrétaire florentin fut aussi ample
et varide» (S. 179).

Dieser Abschnitt gehort bereits dem dritten Buch des Werkes an, in
dem die erasmischen Positionen mit denjenigen der italienischen Humanisten
verglichen werden : «Italianisme érasmien et retour & la Bible — La victoire
d’Aléandre — Le testament humaniste et italien d’Erasme — Paix chrétienne
et Sac de Rome»: so lauten einige der Stichworte dieses Buchs. Das vierte
bringt dann die SchluBrechnung, hauptsichlich im Hinblick auf das letzte
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Lebensjahrzehnt. Es trdgt den etwas kuriosen Titel: «Le probléme de la
troisiéme Eglise.» Diese dritte Kirche wire diejenige, die Erasmus erhoffte,
nicht als eine von der romischen getrennte, aber als eine neue, reformierte
Gesamtkirche. Inwiefern die katholische Reform die erasmischen Hoffnungen
erfiillt oder enttduscht habe, untersucht Renaudet nicht mehr. Aber die
Skizze der Reformideen des Erasmus in dieser Spitzeit und die héchst
dramatische Geschichte seiner Auseinandersetzung mit den italienischen
Freunden und Gegnern, die ins Vorfeld des Tridentinums hineinfiihrt, stellt
etwas vollig Neues dar. Die Ansitze, die man da und dort bisher in der
Erasmusliteratur antraf, sind nicht zu vergleichen mit der sorgfiltigen und
scharfsichtigen Rekonstruktion, die Renaudet gibt, zum Beispiel des fast
lautlosen Kampfes mit Aleander. Erst in den Jahren 1928—1947 sind in
Oxford die fiinf SchluBbénde des Opus Epistolarum erschienen, in denen
man Erasmus in der Zeit nach dem Sacco di Roma kennen lernt. Zusammen
mit einer Analyse des umfangreichen Spitwerkes, das bisher viel zu sehr
im Schatten der Diskussionen und im kithlen Grab der Folioausgabe von
1710 liegen geblieben ist, hat die Durchforschung dieser Briefmassen Re-
naudet in die Lage versetzt, den alten Erasmus in seiner ganzen weittra-
genden Bedeutung zu zeichnen: den Gesinnungsgenossen des untergehenden
Morus, den Berater Pauls II1., den Freund der Reformkardinile Contarini,
Sadoleto, Pole und Carafa. Im allgemeinen historischen BewuBtsein lebt
Erasmus noch in der Ubermalung des XVIII. Jahrhunderts als der Voltaire
der Renaissance, oder in der lutherischen Karikatur: als ein «leicht verklei-
deter Heide». Renaudet hat mit den Scherben dieser lingst zerfallenen
Thesen griindlich aufgerdumt und den alten Erasmus im ganzen Ernst seines
Reformeifers und seines theologisch-philologischen Werkes gezeigt: den
Restaurator der Patristik, den Verehrer des Hieronymus, aber mehr noch
des Origenes und der kappadokischen Viter. In diesemn Erasmus erkennt
Renaudet den Mann der Zukunft, denjenigen, der die kommenden Reli-
gionskriege ahnt und der vor diesen Irrtiimern warnt, nicht mit Berufung
auf eine abstrakte Toleranzidee der Menschenrechte, sondern mit Berufung
auf das alte Christentum selbst, das keine Zwangsmittel des Staates in
Anspruch nahm. Der spétmittelalterlichen Tradition der Ketzerbekampfung
stellt er die éltere Tradition der spitantiken Verhiltnisse entgegen, in denen
man sich vertragen muBte. Renaudet hat in diesem Zusammenhang auf einen
sehr merkwiirdigen Brief an den pé#pstlichen Nuntius Campeggio aufmerk-
sam gemacht, in dem Erasmus daran erinnert, daB im frithchristlich-spét-
rémischen Reich sehr wohl verschiedene Bekenntnisse nebeneinander zu
leben vermochten: «Qualis tune fuit orbis status!» schrieb er im Sommer
1530. «Eadem civitas habebat Arianos, paganos et orthodoxos. In Africa
furebant Donatistae et Circumcelliones. Multis in locis vigebat Manichaeo-
rum insania et Marcionis virus, praeter incursiones barbararum gentium.
Et tamen in tantis dissidiis Imperator citra sanguinis effusionem habenas
moderabatur et paulatim haeresium monstra resecabat.» Dieser alte Eras-
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mus fand also keineswegs, das Dogma sei gleichgiiltig und Héresie sei ein
obsoleter Begriff. Aber er fand, daf man die Héresie bekidmpfen kénne
«citra sanguinis effusionem» und daB das Christentum wohl ein Dogma
besitzen miisse, aber nicht in ihm das Schwergewicht sehen diirfe. Dies ist
genau die Position, die dann Castellio libernommen hat.

Kurz nach dem bedeutenden Werk Renaudets erschien in Paris ein kleines
Buch, das die eben besprochenen Fragen zur Stellung des Erasmus innerhalb
der Kirche und ihrer Reformideen in unerwarteter Weise beleuchtet. Em
Oratorianer, Louis Bouyer, der ganz von frihchristlichen, patristischen
Studien herkam, nahm das Wort zur Theologie des Erasmus (Louis Bouyer,
Autour d’ Erasme. Etudes sur le christianisme des humanistes catholiques, Paris,
Les éditions du Cerf, 1955, 193 S.). Das Buch trigt das Imprimatur des
Oratoriums und des Bistums Paris und stellt ein Symptom dafiir dar, dag
man im katholischen Kreis das Erbe des Erasmus wieder etwas ernster nimmt,
als es zuweilen der Fall war. Der Text ist freilich als Nebenwerk geschrieben
und verrdt nichts von den gewaltigen Substrukturen der Forschung Re-
naudets, ohne die der Gedankengang Bouyers nicht recht denkbar wire.
Einige erheiternde Irrtiimer wie die Abfahrt des Erasmus von der Basler
Schifflinde «in der Nihe der Antoniuskirche» zeigen nur, daf der Verfasser
zuweilen improvisierte. Es lag ihm daran, die ganze Linie des christlichen
Humanismus zu zeichnen, wie sie von Petrarca und Nicolaus Cusanus tiber
Vittorino da Feltre zu den Florentiner Platonikern, zu Colet und More und
schlieBlich zu Erasmus fithrt. Wenn er sich fiir seine Hintergrundszeichnung
etwas zuversichtlicher auf die Darstellungen von Jacob Burckhardt und
Ludwig von Pastor stiitzt, als es der Spezialkenner dieser Probleme heute
noch tun wiirde, so ist dies seiner Problematik im ganzen nicht schlecht
bekommen. Jene Autoren haben ihn auf die Hauptfragen geleitet. Nur die
allzu moderne Scheidung der heidnischen Bécke von den christlichen Schafen
in der Geschichte des Humanismus, wie sie in Anlehnung an Pastor vorge-
nommen wird, wire wohl zu revidieren. Im Augenblick aber, wo Bouyer
das Wort zur Theologie des Erasmus nimmt, hat er Wesentliches und Uber-
raschendes zu sagen. Seine Polemik richtet sich gegen den Begriff des «mo-
dernisme érasmien», den Renaudet verwendet, um die theologische Position
des Erasmus anzudeuten. Im eben besprochenen letzten Werk Renaudets,
das Bouyer noch nicht kannte, als er schrieb, erscheint diese Wendung
eher als ein Hilfsbegriff; im Inhaltsverzeichnis fehlt er vollig. Aber in den
Etudes Erasmiennes von 1939 figuriert er' noch als Titelwort im vierten
Kapitel. Bouyer warnt nun -—— wohl mit Recht — vor der theologisch allzu
unbestimmten und miBversténdlichen Kennzeichnung der Positionen des
Erasmus, die in diesem Begriff liegt. Uberraschend wirken seine Ausfiih-
rungen zur «philosophia Christi», die gewil} einen zentralen und echten Kern-
gedanken des Erasmus andeutet. Wer in diesem Ausdruck etwas spezifisch
Modernes oder gar Modernistisches sehen wollte, tduscht sich. «Philosophia
Christi» stellt vielmehr eines der Leitworte dar, das Erasmus mit so vielen
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andern aus dem Ideenschatz der griechischen Kirchenviter iibernommen
hat, insbesondere der Kappadokier. Dort bezeichnet das Wort nicht ein
theologisch-intellektuelles Gebilde von Lehren, sondern es stellt eine bewuBt
paradoxe Wendung dar im spitantiken polemischen Sprachgebrauch, fiir
welchen gulogopeiy eben nicht ein Raisonnieren, sondern ein philosophisches
Leben im Sinne der Kyniker bedeutete. Der Kernbegriff der philosophia
Christi fiihrt — so verstanden — gleichsam von hinten, das heiBt von den
Urzeiten her, wieder sehr nahe an das geistige Jugendland des Erasmus
heran: an die #mitatio Christi der Briider vom gemeinsamen Leben.

Dies veranlaBt uns, hier eine Studie zu erwithnen, die ganz mit den Mit-
teln und Zielsetzungen der germanistischen Philologie durchgefiihrt ist und
deren Ergebnisse doch fiir die Problematik der Renaissance von groBter
Bedeutung sind: Kurt Ruh, Bonaventura deutsch, Hin Beitrag zur deutschen
Franziskanermystik und -scholastik, Bibliotheca Germanica, Bd. 7, Bern 1956,
384 S.

Der Hinweis auf das Franziskanertum als einer der Quellen der Renais-
sance ist, wenn man von den Diskussionen um das Werk von Sabatier ab-
sieht, urspriinglich vor allem von kunsthistorischer Seite ausgegangen. Die
Malerei Giottos, mit der man nach klassischer Tradition die Renaissance der
Kiinste beginnen lieB, hatte auch die profansten Geister unter den Re-
naissance-Enthusiasten gezwungen, sich mit dem Hintergrund der franzis-
kanischen Bewegung abzugeben, wenn sie etwas von den historischen Zu-
sammenhingen des Ganzen verstehen wollten. So hatten diese Diskussionen
in der Zeit Henry Thodes vorwiegend auf dem italienischen Gebiet gespielt,
und so war es geblieben, auch als man im Kreise Konrad Burdachs Cola di
Rienzo und seine Beziehungen zum Franziskanertum einen Augenblick
ins Licht riickte. Aber eine noch &ltere, heute hundertjiahrige Interpretation
hatte zugleich fiir den européischen Norden die Anfinge der neuen Zeit,
also die Voraussetzungen Luthers und des nordeuropdischen Humanismus
mit den mystischen Bewegungen des 13. und 14. Jahrhunderts in Zusammen-
hang gebracht. Die beiden Diskussionen — die nérdliche und die siidliche —
liefen nebeneinander her, ohne rechten Zusammenhang zu finden, um so
mehr als in der Mystik des Nordens die Dominikaner die Fiithrung zu haben
schienen, wahrend eine Verbindung mit dem Franziskanertum dort nicht
sichtbar war. Die intensive Spezialisierung der Forschung auf diesen Ar-
beitsfeldern war dazu angetan, die gemeinsamen Grundprobleme in Ver-
gessenheit zu bringen. Ein Buch wie dasjenige von Kurt Ruh beleuchtet
nun schlagartig wieder einmal mit hellem Licht den ganzen Zusammenhang,
der nérdlich und siidlich der Alpen spielt. Indem Ruh der Nachwirkung
Bonaventuras, des groBten Wahrers und Fortsetzers franziskanischen Ideen-
gutes, im europdischen Norden und insbesondere im deutschen Sprach-
bereich nachging, entdeckte er in ebenso miihevoller und zéher, wie iiber-
raschender und ertragreicher Handschriftenforschung in deutschen, schwei-
zerischen und niederléindischen Klosterbibliotheken eine reiche Bonaventura-
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Tradition in vulgérsprachlicher Fassung. Das Verbliffende war dabei, daB
nach einem zeitweiligen Versinken des Interesses sich im Lauf des fiinfzehnten
Jahrhunderts eine wahre Bonaventura-Renaissance vollzieht, die in den
Abschriften und Ubersetzungen von Bonaventura-Texten in den niederlén-
dischen Klostern, aus deren Kreis Erasmus hervorgegangen ist, zum Aus-
druck kommt. Bei der sorgfiiltigen Feststellung der handschriftlichen Tat-
bestdnde und ihrer Zusammenhinge l6sten sich vor dem Auge des Forschers
die vermeintlichen ideellen Grenzen mystischer und scholastischer, fran-
ziskanischer und dominikanischer Lehrbereiche auf und es kam ein kraftiger,
urfranziskanischer Ideenstrom zum Vorschein, der alle Schulbegriffe {iber-
spult, der das geistige Leben der Augustiner und der Karthéuser nicht weni-
ger befruchtet als dasjenige der Prediger und der Minderbrider. Was fiir
den Blick des Laien bisher als «devotio moderna» in den niederlindischen
Klostern gleichsam vom Himmel zu fallen schien, ordnet sich fur den Blick
dieses Bonaventura-Kenners nun in einen durch reiche Handschriften-
bestéinde in deutscher und niederlindischer Ubersetzersprache belegten
Zusammenhang franziskanischer Tradition. Die imitatio Christi der Briider
vom gemeinsamen Leben bekommt auf diese Weise einen weiteren groBen
Hintergrund, und wir sind in die Lage versetzt, das Stichwort der «philo-
sophia Christi» des Erasmus nun mit demjenigen ironischen Klang zu héren,
den der Mund des heiligen Toren von Assisi selbst ihm gegeben hétte, falls
es ihm auf die Zunge gekommen wire. Was der still im biindnerischen
Schiers arbeitende Kurt Ruh mit seinem Bonaventura deutsch vorlegt, stellt
nicht nur eine hoéchst wertvolle Leistung germanistischer Handschriften-
forschung, sondern auch einen bedeutsam klirenden Beitrag zur allgemeinen
Geistesgeschichte des Spétmittelalters und des Frihhumanismus dar. Das
Buch ist iibrigens ausgezeichnet organisiert. Es gibt zu Beginn einen dar-
stellenden Text von 93 Seiten als Einfiihrung, in dem Problemstellung, Ar-
beitsgang und Ergebnisse tibersichtlich dargelegt werden. Dann folgen die
reich kommentierten Handschriftenverzeichnisse und -beschreibungen zu
den einzelnen Bonaventura-Texten, innerhalb deren die franziskanischen
Schriften im engeren Sinn eine dritte Gruppe ausmachen; schlieflich sind
drei kleinere Ubersetzungstexte — Itinerarium mentis in Deum, De triplici
via und die Epistola continens XXV memorialia — kritisch ediert. Der Be-
trachter der allgemeinen Geistesgeschichte wird die Ergebnisse Ruhs kiinftig
nicht iibersehen dirfen, wenn vom Zusammenhang der Devotio moderna
und des Frihhumanismus mit den mystischen Strémungen im Norden
Europas die Rede ist. Hier ist ein italienisches Element im Spiel, wo man es
nicht vermutet hat. Von der simplicitas christiana der Franziskaner zur
docta ignorantia des Nicolaus von Kues, zum Lob der Torheit des Erasmus
und zum Exerzitienbiichlein des Ignatius von Loyola sind hier plotzlich
textgeschichtlich erfalbare Wege der Tradition sichtbar geworden.

Kehrt man von einer solchen Lektiire zu den Themen der Erasmusfor-
schung zuriick, so kann man den Eindruck haben, daB auf diesem Gebiet
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fast alles noch zu tun sei. Nur die Aufgabe der Briefedition ist wirklich gelst.
Fiir die groBen Hauptwerke gibt es nur in Einzelfillen moderne kritische
Ausgaben. Grundlegende Themen sind kaum in Angriff genommen : Erasmus
-als Philologe und Editor, der Ideengehalt der Adagia und Colloquia, der
Humor des Erasmus und sein Verhéltnis zu Lukian, die Theologie des spiten
Erasmus. Aber solche Ausblicke sollen nicht vergessen machen, dafi uns im
Lebenswerk Augustin Renaudets eine Grundlage kunftiger Diskussionen
geschenkt ist, die standhalten wird.

Vor kurzem ist nun eine jiingste Publikation von holldndischer Seite
hinzugekommen, die wir hier zum Schlul noch erwihnen mochten: eine
Ausgabe der Gedichte des Erasmus: The Poems of Desiderius Erasmus,
introduced and edited by Dr. C. Reedijk, Brill, Leiden 1956, 424 S. Es ist eine
jener Leidener Dissertationen, die 4hnlich wie eine Pariser Thése das Lebens-
werk eines reifen Gelehrten im mittleren Alter darstellt.

DaB Erasmus gedichtet und gemalt hat, ist bekannt; aber man glaubte
das als Liebhabereien seiner Jugend wieder vergessen zu diirfen. Manche
seiner Colloquien sind indessen ldngst als kleine dramatische Szenen im Stil
des holléndischen Landschafts- und Genrebildes erkannt worden. Einzelne
seiner Briefe wie die portratistische Darstellung des Morus im Brief an Hutten
von 1519 sind sprachliche Kunstwerke von hohem Rang. Was nun die la-
teinische Versdichtung betrifft, so hat schon Huizinga vor der allgemeinen
Unterschitzung gewarnt, auch im Falle des Erasmus, nachdem vor hundert
Jahren Burckhardt daran erinnert hatte, daB die Humanisten vermutlich
«nicht aus bloBer Torheit» zuweilen auf die Volkssprache verzichtet und in
‘klassischen lateinischen Versformen gedichtet hétten. Das poetische Oeuvre
des Erasmus umfallt in dieser neuesten Ausgabe einen Bestand von iiber
sechstausend Verszeilen in 136 gréBeren und kleineren Gedichten. Man
kann an Hand dieser Poemata die ganze lateinische Verslehre repetieren,
denn gerade hierin zeigt sich Erasmus erstaunlich: es sind nicht weniger als
zwanzig verschiedene Vers- und Strophenformen, die er verwendet, und sein
héchstes Vorbild ist Horaz. Wie er in den Colloquia die Formen des téglichen
Gesprichs spielen 148t, so handhabt er hier die Versformen in unleugbarer
Meisterschaft. Der Herausgeber hat indessen den verniinftigen EntschlufB
gefaBt, fiir seine Ausgabe nicht eine formale oder ideelle Ordnung zu wihlen,
sondern eine biographische, das heillt die chronologische. Fiir das Technische
sah er das Vorbild der Allenschen Brief-Edition vor sich, von dem er mit
jenem scheuen Zogern des Kenners redet, der weill, welches Wunderwerk
der Sorgfalt dort entstanden ist. In der Tat wird man kaum ein héheres Lob
aussprechen koénnen als dasjenige, das sich dem Leser von Anmerkungen,
Apparat, Anhéngen und Einleitung dieser Gedicht-Ausgabe aufdringt: hier
ist ein des englischen Vorbildes wiirdiges Supplementum zu den elf Bénden
der Briefausgabe geschaffen worden, auf einem Gebiet, das zu den schwierig-
sten der Erasmusforschung gehorte.

Eine englisch geschriebene Einleitung von 127 Seiten fafit in knapper
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Formulierung die Ergebnisse jahrelangen Umgangs mit den Gedichten zu-
sammen. Ein erstes Kapitel gibt den Hintergrund der neulateinischen Dich-
tung iberhaupt in den Léndern, durch die sich das Leben des Erasmus
bewegt hat, also vor allem in den Niederlanden des ausgehenden fiinfzehn-
ten, dann in Frankreich, England und Deutschland zu Beginn des 16. Jahr-
hunderts. Ein zweites Kapitel bespricht mit Sachkenntnis und Vorsicht das
Problem dieser Dichtung als solches nach dem Burckhardtschen Stichwort:
«Not from mere foolishness. ..» Ein drittes Kapitel zieht die Kreise enger,
indem es die Briider in Apollo, mit denen Erasmus in allen Phasen und
Léndern seines Lebenslaufes in unmittelbarer Beziehung stand, einzeln
schildert: seine niederléiindischen Lehrer Agricola und Hegius, seine Alters-
genossen und Freunde Cornelius Gerard, Willem Hermans, Servatius Roger,
seine Pariser Gonner und Freunde: Robert Gaguin und Fausto Andrelini,
endlich seine englischen und deutschen Dichtergenossen aller spéteren Jahr-
zehnte. Ein SchluBkapitel bespricht das dichterische Gesamtwerk des Eras-
mus.

Obwohl der Herausgeber die Ergebnisse seiner Arbeit mit Vorsicht be-
urteilt und sich hiitet, den Wert der Jugendpoesie zu iiberschitzen, so scheint
uns doch, daB hier ein fiir den kiinftigen Erasmuskenner unschétzbarer
Bestand an AuBerungen zusammengebracht und kritisch gesichert ist, dessen
Wert vor allem im biographischen Feld liegt. Allen hat in der Briefausgabe
fiir die ersten zwanzig Jahre dieses Lebens nur wenige Briefe geben kénnen,
die auf knappen funfzig Seiten Platz haben. Hier liegen nun huntert Seiten
Verse vor, die derselben ersten Lebensepoche angehéren und den jungen
Erasmus in einem hellen Lichte spiegeln: den Verehrer des Horaz, der von
seiner kiunftigen Lebensarbeit, der kritischen Philologie und der Philosophia
Christi, noch wenig ahnt. Uberschaut man das Ganze dieser Dichtung, so
gibt es keinen tieferen Einschnitt als das Jahr 1489, sein zwanzigstes Lebens-
jahr. Was vorher liegt, ist humanistische Poesie im engeren Sinn: Liebes-
dichtung im bukolischen Stil, Satire, Verteidigung der klassischen Bildung
gegen die Barbaren. Was nachher folgt, ist durch alle Jahrzehnte hindurch
vorwiegend und gleichméBig geistliche Poesie: Poesis docta ac sacra im
Stile des Battista Mantovano. Auch in der Jugendpoesie fehlen die geist-
lichen Themen nicht. Dasjenige, das die grofite Konstanz durch alle Lebens-
alter hindurch bewahrt hat, ist erstaunlicherweise die Mariendichtung, in
der natiirlich das antike Element keineswegs fehlt. Der Herausgeber, der
ganz mit den Methoden des klassischen Philologen arbeitet, hat eine Fiille
von interessanten und subtilen Untersuchungen an seinen Texten angestellt.
Er priift die Zitate und findet, dafl Horaz bei weitem tberwiegt, dann folgt
im Range Vergil; Homer taucht erst seit 1500 auf und bekommt nie einen
Vorrang. Der Herausgeber des griechischen Neuen Testaments ist als Dichter
immer ein Lateiner geblieben, und Prudentius gehorte zu seinen Lieblingen.
GewiBl hat er auch zwei Tragodien des Euripides in lateinische Verse iiber-
setzt: Hecuba und Iphigenie. Aber die GroBe des griechischen Chorliedes

353



hat er, den Pierre de Nolhac mit guten Griinden «un des plus grands métri-
ciens de son temps» genannt hat, offenbar nie recht empfunden. Der gelehrte
Herausgeber, der als holléindischer Bibliothekar zu solchen Feststellungen
alles Riistzeug besitzt, mustert auch die Wirkung dieser Dichtung auf Zeit-
genossen und Nachwelt. Von den geistlichen Dichtungen des Erasmus sind
die bedeutendsten beiden nicht weniger als achtzig- und fiunfundneunzigmal
gedruckt worden, seine Euripides-Ubersetzungen haben siebenundzwanzig
Ausgaben erlebt. Unter denen, die bekennen, von der geistlichen Dichtung
des Erasmus tiefe Eindriicke empfangen zu haben, findet man Zwingli.

Niemand wird dem Herausgeber Voreingenommenheit fiir seine Texte,
am wenigsten fir ihre geistlichen Themen, vorwerfen wollen. Trotzdem
kommt er nach behutsamer, umsichtiger Priifung der Tatbestédnde zu dem
Resultat, dem der Leser gerne beistimmen wird: daf die Dichtung des
Erasmus «technisch gesund, fast immer geschmackvoll, in den spéteren
Perioden leichtflieBend und voll Anmut» gewesen sei. «In einem eindrucks-
vollen Gedicht» — der Herausgeber denkt an das Carmen alpestre — «hat
der Humanist beides erreicht: hohen Ton und aufrichtiges Pathos. Dies aber
ist mehr als man fiir die Mehrheit der zeitgenossischen Dichter sagen diirfte:
nur wenigen unter ihnen koénnte man ein riickhaltloseres Lob spenden.»
Wer kiinftig die Stellung des Erasmus zwischen Humanismus, Reformation
und Gegenreformation beurteilen will, wird jedenfalls an diesen dichteri-
schen Denkmélern seines religiésen Lebens nicht vorbeigehen dirfen. Er,
der sein Leben lang so gern iiber den geistlosen Chordienst seiner Zeit, iiber
die «plus quam iudaicae ceremoniae» gespottet hat, ist im stillen sein Leben
lang ein geistlicher Dichter gewesen. Und wenn er schlieBlich, nachdem
man seinen Spott miBverstanden hatte, auf den Wunsch des Pfarrers von
Pruntrut hin eine Liturgie fiir eine Loretto-Messe gedichtet hat, Verginis
matris apud Lauretum Liturgia, die im Jahre 1523 bei Froben gedruckt
wurde, so war dies nicht eine Palinodie, sondern die Fortfithrung eines
dichterischen Genus, das er von frither Jugend an immer gepflegt hatte.
Mit den terribles simplificateurs beider konfessionellen Lager ist er trotzdem
sein Leben lang auf Kriegsful stehen geblieben.
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