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FORSCHUNGSBERICHTE
BULLETINS CRITIQUES

UNGLAUBE IM 16. JAHRHUNDERT

Ein leicht ketzerischer Beitrag zum Lutherjubilium
in Form einer Literaturbesprechung

Von PETER HERSCHE

Lutherjahr 1983: fiir die Geschichtswissenschaft mindestens in Deutschland
scheint der Reformator die Sonne zu sein, um die sich alles dreht. Schon ein Jahr
vor dem Jubildum wurden mehrere neue Lutherbiographien auf den Markt gewor-
fen. Kaum ein Verlag ldsst die giinstige Konjunktur ungenutzt voriibergehen. Fiir
die verschiedenen wissenschaftlichen Anlidsse in der Bundesrepublik wurde eigens
ein Gesamtprogramm geschaffen. Auch hier darf man etwelchen Publikationsaus-
stoss erwarten. Selbstverstindlich fehlen auch nicht die seit einigen Jahren sozusa-
gen obligatorischen historischen Ausstellungen, die mit dem iiblichen Aufwand in
Szene gesetzt werden. Im Herbst hidufen sich die kirchlichen und weltlichen Jubi-
laumsfeiern. Besonders bemerkenswert ist, dass nun auch die DDR voll auf Luther
setzt. Vor noch nicht allzu langer Zeit wurde der «Fiirstenknecht» vom Ruhme eines
Thomas Miintzer ganz in den Schatten gesetzt. Heute aber prisidiert Staatsratsvor-
sitzender Erich Honecker h6chstselbst das Martin Luther-Komitee des offiziell athe-
istischen Staates. Die Hintergriinde der eifrigen Bemiithungen, ein positives Luther-
bild aufzubauen, seien hier nicht diskutiert; dem Resultat darf man mit Interesse,
allerdings wohl eher politischem als wissenschaftlichem, entgegensehen. Der Wett-
streit der beiden deutschen Nationen, wer nun den Heros der Reformation dem je-
weiligen «nationalen Erbe» einverleiben diirfe, ist jedenfalls voll entbrannt. Hie wie
dort wird der Reformator geradezu geschiftsmissig vermarktet, gerade wie seiner-
zeit die Abldsse des papstlichen Hofes durch Tetzel.

Nun kénnte man, besonders von der neutralen Warte der Schweiz aus', das Gan-
ze hier auf sich beruhen lassen, wire nicht die Wissenschaft dabei so engagiert. Ge-
wiss, es gibt auch ehrenwerte Griinde, hier mitzumachen. Sie entbinden aber nicht,
vor allem nicht angesichts der Begleitumstdnde, von der Frage nach der Verantwor-
tung des Wissenschafters. Kritik daran wird in West und Ost gewohnlich mit dem
begegnet, was man die «Weltwirkung der Reformation» zu nennen pflegt. Damit
scheint die Forschung jeglichen Legitimationszwangs enthoben zu sein. Dass auch
banalere Griinde, etwa aus Bequemlichkeit weitergeschleppte Forschungstraditio-
nen der deutschen Geschichtswissenschaft und dem deutschen Raum eigentiimliche,
allen politischen Verdnderungen trotzende institutionelle Absicherungen, eine Rolle
spielen kénnten, wird gerne vergessen. Das iiberbordende wissenschaftliche Interes-
se an Luther mit der «Weltwirkung der Reformation» zu legitimieren, ist aber vor
allem deswegen abwegig, weil diese Wirkung mittlerweile ziemlich verblasst ist.

1 Es besteht die begriindete Hoffnung, dass das dem Lutherjahr gleich folgende Zwingliju-
bilium 1984 in helvetisch-niichternem Rahmen gefeiert werden wird.
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Zwar gehort die Mehrheit der Européer einer christlichen Kirche an. Eine wirkliche
Teilnahme am kirchlichen Leben beschriankt sich aber im protestantischen Raum
auf wenige Prozent der Kirchenmitglieder. Und sogar bei den Katholiken ist etwa
der kirchlich vorgeschriebene Besuch der Sonntagsmesse heutzutage nicht mehr die
Regel. Der Indifferentismus, der «praktische Atheismus», wie Theologen der Ge-
genwart dieses Phdnomen genannt haben?, ist eine unleugbare Tatsache geworden.

Von daher wird die Relevanzfrage aufgeworfen und auf die offenkundige Gefahr
hin, Tabus zu verletzen und uns die Bannbullen der Wissenschaftspépste zuzuzie-
hen, wagen wir doch, wenigstens bescheiden die Frage zu formulieren, ob es nicht
sinnvoller wére, den Urspriingen dieser gegenwirtig dominierenden Haltung zur Re-
ligion, dieser eigentlich radikalsten Form von Atheismus, etwas mehr nachzugehen
als weiterhin Tertidrliteratur - um solche handelt es sich inzwischen vielfach - iiber
Luther zu publizieren. Dass das Jahrhundert der Reformation auch fiir die Ausbil-
dung des modernen Unglaubens eine Schliisselrolle spielte, dass dieser, neben der
Rezeption der Antike, von der christlichen Tradition seinen Ausgang nahm und
dass dabei die Reformation indirekt nicht wenig beteiligt war, wird mittlerweile
auch von Theologen, die sich mit dem Gegenwartsproblem des Atheismus befassen,
ohne weiteres zugegeben.

Wer sich nun aber mit dem Phinomen des Unglaubens im 16. Jahrhundert nidher
befassen mochte, stosst vorerst auf eine weitgehende Leere. In den Handbiichern
und Gesamtdarstellungen zur Geschichte Europas in der frithen Neuzeit, insbeson-
dere im 16. und frithen 17. Jahrhundert, sind Unglaube, Religionskritik, Atheismus
usw. iberhaupt kein Thema. Dieser Strang unserer Geschichte scheint wirklich
gédnzlich unterdriickt, verleugnet, verdringt und vergessen zu sein. So kann man
hier, ganz im Gegensatz zur Reformation, wo einem die iibervollen Regale wissen-
schaftlicher und populdrer Literatur fast erdriicken, noch Entdeckungen machen,
und gelegentlich hat man das selten gewordene Erlebnis, noch mit den Originaltex-
ten aus der Zeit arbeiten zu miissen, weil keine Neuausgaben vorliegen.

Eine Ausnahme muss hier immerhin vermerkt werden, ndmlich das kiirzlich als
letztes der Reihe erschienene Taschenbuch Band 24 der Fischer-Weltgeschichte von
Richard van Diilmen®. Aber auch dieser Verfasser, der ein Flair fiir vermeintliche
und tatsdchliche Randerscheinungen hat und in seiner ausgezeichneten Darstellung
der frithen Neuzeit, vielleicht der zur Zeit besten im deutschsprachigen Raum, vieles
bringt, was man anderswo vergeblich sucht, beschriankt sich beim entsprechenden
Stichwort auf anderthalb Seiten Text und die Literaturhinweise sind, gemessen an
seiner sonst enormen Belesenheit, ziemlich mager und eher zufillig. Unbefriedigend
ist aber nicht nur die historische, sondern auch die theologische Grundliteratur. Sie
ist zwar, angesichts der Herausforderung der Gegenwart, nicht eben spirlich vor-
handen. Doch ist in ihr die historische Perspektive, sofern sie iiberhaupt beriicksich-
tigt wird, allgemein bloss sehr verkiirzt dargestellt*. Fiir den Einstieg liest man als

2 Vgl. u.a. etwa HANS-MARTIN BARTH, Atheismus - Geschichte und Begriff, Miinchen
1973; Weltphdnomen Atheismus (Studien zur Atheismusforschung 1), Wien 1979; den Ar-
tikel «Atheismus» in der «Theologischen Realenzyklopidie» (TRE), Bd. 4 (1979)
349-436; zuletzt Concilium, Heft 5/1983 mit dem Leitthema «Der religiose Indifferentis-
mus».

3 RicHARD vAN DULMEN, Entstehung des frithneuzeitlichen Europa 1550-1648.
Frankfurt/M. 1982. Die herangezogene Stelle S. 291ff.

4 Vgl. die in Anm. 2 erwéhnte Literatur. Barth gibt einen guten Uberblick des antiken Un-
glaubens, behandelt aber den neuzeitlichen Atheismus vergleichsweise sehr viel knapper.
Der umfangreiche Artikel in der TRE behandelt das 16. und 17. Jahrhundert auf fiinf Sei-
ten (352-56). In den beiden weiter aufgezdhlten Sammelwerken fehlen allgemein-
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Historiker immer noch am besten das zweite Kapitel von Fritz Valjavecs schon vor
mehr als zwanzig Jahren erschienener «Geschichte der abendldndischen Aufkla-
rung»’. Will man sich ausfiihrlicher informieren, so muss man noch viel weiter zu-
riickgreifen, namlich zum vierbdndigen, vor zwei Menschenaltern geschriebenen
Werk «Der Atheismus und seine Geschichte im Abendlande» von Fritz Mauthner®.
Es ist noch der freidenkerischen Tradition des 19. Jahrhunderts verpflichtet, natiir-
lich in vielem heute rettungslos iiberholt und auch vom Stil her kaum noch geniess-
bar. Die Tatsache, dass die Wilzer gleichwohl noch benutzt werden miissen und so-
gar in einem Reprint neu aufgelegt wurden’, spricht fiir sich.

Immerhin darf erwartet werden, dass spétestens bis zur Jahrtausendwende ein Er-
satz fiir Mauthner vorliegen wird. Gemeint ist Hermann Leys grossangelegte «Ge-
schichte der Aufkldrung und des Atheismus»®. Der erste Band des Philosophiehisto-
rikers aus der DDR erschien 1966, zu einer Zeit, als in seinem Lande noch ein strikt
kirchenkampferischer Kurs vorherrschte, der wohl den Hintergrund dieser umfas-
senden Neuerscheinung bildete’. Ley umreisst darin einleitend seine methodischen
Grundlagen und behandelt anschliessend die Antike. Band 2 in zwei Halbbidnden
umfasst das Mittelalter, Band 3, ebenfalls in zwei dicke Halbbande aufgeteilt, das
16. und 17. Jahrhundert. Als vorldufig letzter erschien Band 4/1, umfassend das
frithe 18. Jahrhundert'®. Man muss Ley zunichst dankbar sein, dass er sich iiber-
haupt auf das Riesenunternehmen eingelassen hat und seitdem im Schnitt alle zwei
Jahre einen mehrhundertseitigen Band herausgibt''. Er hat sich weit griindlicher mit
dem Stoff befasst als Mauthner, zeichnet sich durch umfassende Quellenkenntnis
und enorme Belesenheit aus, nicht nur in der unmittelbar dazugehorigen Sekundér-
literatur, sondern auch in der schénen Literatur und in Werken, die scheinbar auf
den ersten Blick nichts mit dem Thema zu tun haben. Dadurch dass Ley nicht bloss
einen beliebigen Ausschnitt behandelt, sondern von den Anfingen ausgeht, ist bei
ihm die historische Kontinuitédt immer sichtbar. Als Einmannunternehmen ist Leys
Werk eine imponierende Leistung und sicher fiir lange Zeit die Grundlage zu jeder
weiteren Beschiftigung mit dem Thema. Aus der Sicht des Historikers diirfen dane-
ben schwere Miéngel nicht verschwiegen werden'2. Dass das Werk auf der Grundlage
des historischen Materialismus geschrieben werden musste, ist dabei noch der ge-
ringste, da sich diese ideologische Voraussetzung nicht penetrant in den Vorder-
grund dringt und der Verfasser gelegentlich durchaus in der Lage ist, liber den eige-
nen Schatten zu springen. Schwerer wiegt ein daraus abgeleiteter Grundsatz, ndm-
lich die im ersten Band betont ausgesprochene Forderung, den Atheismus nicht als
isoliertes geistesgeschichtliches Phidnomen zu erfassen, sondern in seiner Verkniip-
fung mit dem realen historischen Prozess. Dieses Postulat ist nicht eingeldst wor-
den, konnte es bei der gegenwiirtigen Situation wohl auch nicht. Interpretationen
der massgeblichen Texte und wirtschafts- und sozialgeschichtliche Kapitel und Par-

historische Beitrdge. Ahnliche Feststellungen wie die hier fiir die theologische gemachte
gelten auch fiir die i.e.S. philosophische Grundlagenliteratur.

Wien 1961.

Fiir unsern Zeitraum kommen in Frage Bd. 1 und 2, Stuttgart 1920-21.

Hildesheim 1963.

Berlin 1966ff.

In diesem Zusammenhang ist von Interesse, dass in der DDR verschiedene neue Studien-
und Textausgaben bekannter Atheisten und Materialisten (z. B. Toland, Holbach usw.)
erschienen.

10 Berlin 1982.

11 Einzig zwischen Bd. 2/2 und 3/1 klafft eine Liicke von sieben Jahren (1971-78).

12 Die folgenden Ausfithrungen beziehen sich in erster Linie auf Bd. 3.

N=le REN Ne WV
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tien stehen bei Ley meist unverbunden nebeneinander. Er ist von Haus aus nicht Hi-
storiker, sondern in erster Linie historisch interessierter Philosoph. Wenn er die phi-
losophiegeschichtliche Literatur ziemlich umfassend im Blick hat, so fehlt anderer-
seits die neuere sozialgeschichtliche Forschung, vor allem die westliche, weitgehend,
sogar grundlegende Werke'*. Deswegen bietet er in seinen allgemein historischen
Ausfithrungen so wenig Neues, wirkt so manches aufgesetzt und klischeehaft. Bei
allem Verstédndnis fiir das Problem, die bei einem Werk von diesem Zuschnitt auf ei-
nen zukommenden Literaturberge zu bewdltigen, kann diese Feststellung nicht un-
gesagt bleiben. Noch stérker gilt sie fiir die kunst- und kulturgeschichtlichen Teile.
Hier sind die Literaturangaben teilweise von ehrwiirdiger Antiquiertheit. Mitunter
stOsst man auch auf echte Liicken in der Thematik. So iibersieht Ley die Bedeutung
der Toleranzbewegung (Castellio, Bodin, s. unten) fiir die Relativierung der Reli-
gion und die Herausbildung religionskritischer Ideen. Bei der Behandlung des «lite-
rarischen Atheismus» hitten auch interessante zweitrangige Figuren, etwa Des Pé-
riers, Dolet und Marot, beriicksichtigt werden miissen. Eine einigermassen vollstin-
dige Aufzihlung, geschweige denn vergleichende Betrachtung jener vielen «epikura-
ischen» und libertinischen Zirkel, iiber die sich fast alle Reformatoren beklagten,
fehlt, es finden sich bloss einige mehr oder weniger zufillige verstreute Hinweise.
Das Problem wire ein eigenes Kapitel wert gewesen. Das bedeutende Buch von
Ginzburg iiber den ungldubigen Miller Menocchio, das ganz neue Fragen
aufwirft'*, hitte Ley in der italienischen Originalausgabe vielleicht noch benutzen
konnen. Schliesslich hitte gerade einem so umfassenden Werk von fast handbuch-
artigem Charakter etwas mehr darstellerische Disziplin gut getan. Eine partienweise
unertrdgliche Manieriertheit der Sprache, ein bisweilen uneinsichtiger Aufbau, sei-
tenlange Abschweifungen zu weniger wichtigen Randfragen, zwar nicht uninteres-
sante, aber etwas kurzschliissige Exkurse in Gegenwartsprobleme sowie last but not
least augenstrapazierende kleine Drucktypen bei den vielfach langen und wichtigen
Anmerkungen machen die Lektiire von Leys Werk zu einem nicht ungetriibten Ver-
gniigen. Trotz dieser Méngel ist es aber auch fiir den Historiker eine unentbehrliche
Fundgrube.

Die Spezialliteratur weist mehr Liicken und Desiderata auf als feststehende Er-
kenntnisse. Fiir die Erforschung des Unglaubens gibt es eben keine Lehrstiithle und
Institute, wie sie sich fiir die Lutherforschung so befruchtend ausgewirkt haben.
Dabei wére vielfach ein direkter Zusammenhang mit der Reformationsgeschichte
gegeben. So etwa bei den vielen epikurdischen und libertinischen Zirkeln, von denen
wir aus Traktaten und Briefen mancher Reformatoren wissen. Die meisten Zeugnis-
se stammen aus dem zweiten Viertel des 16. Jahrhunderts, finden sich aber verein-
zelt noch bis weit in die zweite Hélfte hinein. Geographisch betreffen sie vor allem
Frankreich und die Niederlande, aber auch den oberdeutschen Raum'’. Sie sind
noch nie systematisch gesammelt worden. Die Reformationshistoriker befassen sich
begreiflicherweise lieber noch ein weiteres Mal mit dem von viel Befreiungsmeta-
phorik umgebenen jungen Luther als mit den Nachwirkungen der Reformation auf
Seele und Korper der Untertanen und daraus erwachsenen méglichen Widerstinden
gegen die beginnende grosse Disziplinierung. Eine Zusammenstellung und kritische
Wiirdigung dieser sicher noch nicht in ihrem ganzen Umfang bekannten Berichte

13 Es liesse sich problemlos eine Liste von etwa zehn in diesem Zusammenhang bedeutenden
Namen, die fehlen, aufstellen. Da sie gleichwohl subjektiv wire, verzichten wir darauf.

14 Vgl. unten Anm. 73.

15 Es gab diese Zirkel natiirlich nicht nur hier, sondern z. B. auch in Italien, wo die Reforma-
toren aber nicht zur Wirkung kamen.
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koénnte wahrscheinlich gewisse Parallelen aufzeigen und auch belegen, dass derlei
keine isolierte Einzelerscheinung war, auch wenn die schon von Mauthner mit Skep-
sis aufgenommene Zahl von damals 50 000-60 000 Freidenkern in Frankreich Le-
gende ist'®. Ein Anlauf zur Erhellung der Hintergriinde dieser Gruppen ist vor eini-
ger Zeit unter der Agide von Marc Lienhard in Strassburg genommen worden. Die
Referate und teilweise auch Diskussionsbeitrige eines vom GRENEP (Groupe de
recherches sur les non-conformismes religieux du XVle siécle et I’histoire des prote-
stantismes) organisierten Kolloquiums zum Thema «Croyants et sceptiques au XVIe
siecle. Le dossier des <Epicuriens> » im Jahre 1978 liegen nun gedruckt vor'’, Das
wichitige Grundsatzreferat Lienhards erschien auch auf deutsch'®. Die Strassburger
Epikuréer setzten sich aus gebildeten Leuten, vielfach Priadikanten, aber offenbar
auch Handwerkern zusammen. Bemerkenswert ist nun, dass nach Lienhard diese
Leute eine organisierte Widerstandsgruppe gegen die Reformation Martin Bucers
bildeten. Bezeichnenderweise kehrten spéter viele von ihnen wieder zur alten Kirche
zuriick, in welcher fiir eine freiere Lebensfithrung, wie sie den Epikurdern nachge-
sagt wurde, mehr Platz war. Leider wissen wir iiber die Auffassungen dieser Epiku-
réer wenig Prézises, da Selbstzeugnisse weitgehend fehlen. Die Anklagen Bucers ge-
gen sie sind gewiss gewaltig {ibertrieben und kénnen kaum als bare Miinze genom-
men werden. Es ist ein besonderes Verdienst Lienhards, dass er diese schwierigen
methodischen Fragen nicht iibergeht. Wir stossen bei ihm auf ein Problem, das in
der ganzen Forschung iiber den frithen Unglauben eine zentrale Rolle spielt, nim-
lich dass viele Leute, und zwar nicht nur akademisch Gebildete, wohl kiithner dach-
ten als sie sprachen und erst recht schrieben. Denn offen kundgetaner Unglaube
fiihrte noch bis ins 17. Jahrhundert hinein mit Sicherheit auf den Scheiterhaufen,
und dies nicht allein in katholischen Territorien. Die Beispiele sind bekannt. Schon
deswegen wird man die faktische Bedeutung des Unglaubens um diese Zeit, die nie-
mals genau feststellbar sein wird, nicht unterschitzen diirfen. Die Ausfithrungen
Lienhards werden von den iibrigen Referenten durch Untersuchungen zu den mit
Bucer beginnenden Disziplinarmassnahmen, zu einzelnen Personlichkeiten unter
den Epikurédern sowie zu parallelen Erscheinungen ausserhalb Strassburgs vertieft
und erweitert. Man darf erwarten, dass die von Lienhard gegebenen Impulse, getra-
gen vom GRENEP, weitere interessante Ergebnisse zeitigen werden'®. Auf dhnliche
Kreise wie Lienhard weist der Romanist Gerhard Schneider in einem Buch hin, das
primédr eine Begriffsgeschichte des «Libertins» im 16. und 17. Jahrhundert
darstellt*®. Fiir das erstere analysiert Schneider vor allem Traktate und Berichte Cal-
vins, Farels und Virets iiber franzésische und niederlidndische Zirkel. Wie schon bei
Bucer verbindet sich dabei mit dem zu «Epikurider» etwa synonymen Begriff «Li-
bertiner» schon von Anfang an nicht bloss eine Bezeichnung fiir einen Héretiker,
Atheisten und religionslosen Menschen, sondern auch fiir Menschen, die einer freie-

16 MAUTHNER, Atheisimus, Bd. 2, 174, ohne Quellenangabe. Die Zahl geht auf Mersenne zu-
riick. Vgl. die Ausfithrungen Delumeaus in dem in Anm. 17 erwdhnten Sammelband.

17 Croyants et sceptiques au X VIe siécle. Le dossier des «Epicuriens», Actes du colloque
Strasbourg 1978, hg. von MaRrRc LienuarD, Strassburg 1981,

18 MARc LIENHARD, Glaube und Skepsis im 16. Jahrhundert, in: Bauer, Reich und Reforma-
tion, Festschrift fiir Giinther Franz, hg. von PETER BLICKLE, Stuttgart 1982, 160-181.

19 Hingewiesen sei hier auf die «Biblioteca Dissidentium, Répertoire des non-conformistes
religieux des XVle et XVIle siécles», hg. von André Séguenny, welche im Rahmen des
GRENERP seit 1980 erscheint und es bisher auf drei Bande gebracht hat. Dieses Grundla-
genwerk betrifft allerdings einen weit grosseren Personenkreis als bloss die Epikurier.

20 GERHARD SCHNEIDER, Der Libertin. Zur Geistes- und Sozialgeschichte des Btirgertums im
16. und 17. Jahrhundert, Stuttgart 1970.
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ren Lebensfithrung, besonders auch in der Sexualmoral, folgten. Dieser Begriffsin-
halt blieb spiter dann allein noch iibrig, wihrend man sonst nun direkt von «Athe-
isten» redete. Dass diese Beschuldigungen der Reformatoren, angewandt auf Leute,
die sich ihrer strengen Moral und Zucht nicht unterziehen wollten, meistens gar kei-
ne realen Grundlagen hatten, sondern meistens nur der zusitzlichen Diskriminie-
rung dienten, betont Schneider wie Lienhard. Als reale Tatsachen verdienen sie

Beachtung als friithe Belege des Widerstands gegen die beginnende Disziplinierung

nicht nur des Geistes, sondern auch des Korpers.

Eine zweite Einbruchstelle in das Gefiige des christlichen Glaubens katholischer
und protestantischer Konfession war die Toleranzdiskussion. Gemeint ist.dabei
nicht die begrenzte Toleranz der grossen Friedensschliisse, etwa in Augsburg 1555
oder des Edikts von Nantes 1598, sondern Ansitze zu einer allgemeinen Toleranz
nicht nur innerhalb der christlichen Konfessionen, sondern dariiberhinaus selbst ge-
geniiber andern Religionen. Einige in diesem Zusammenhang angestellte Uberle-
gungen mussten zwangsldufig zu Relativierungen fithren. Erste Ansétze findet man,
noch im Keim, bei Sebastian Castellio, der Calvin nach der Verbrennung des Unita-
riers Servet heftig angriff. Castellios Argumente gegen Calvin hitten zweifelsohne
ausgereicht, ihn ebenfalls auf den Scheiterhaufen zu bringen. Er war ndmlich der
Meinung, es geniige, einige Grundwahrheiten als allgemein verbindlich anzusehen,
im iibrigen kénne das Dogma nie mit letzter Klarheit definiert werden. Hiretiker sei
immer derjenige, welcher mit unserer Meinung nicht iibereinstimme. Allerdings
nahm Castellio die Atheisten ausdriicklich von seiner Toleranz aus. Castellio hat in
den vierziger und fiinfziger Jahren einige Beachtung gefunden, vermutlich bedingt
durch die Zeitumstdnde. Sogar der Dichter Stefan Zweig hat ihm ein Buch
gewidmet?®'. Eine neuere Spezialarbeit liegt nicht vor, doch sind dem Basler Spéthu-
manisten in den Ubersichtsdarstellungen zur Geschichte der Toleranz von Lecler
und Kamen Kapitel gewidmet??2. Das in diesem Zusammenhang interessierende
Hauptwerk Castellios liegt lateinisch in einer jiingeren und franzésisch in einer
schon dlteren Neuausgabe vor?’. Ein zweites, Handschrift gebliebenes Werk zum
Problem der Toleranz, in dem Castellio sich gegen seine Angreifer, allen voran
Theodor Beza, verteidigte, wurde vor einiger Zeit in Genf lateinisch und in einer
franzosischen, von Castellio noch selbst korrigierten Fassung kritisch ediert?*. Dazu
erschien kiirzlich Castellios Spatwerk «De arte dubitandi», in dem er seine in der
Toleranzdiskussion gewonnenen Einsichten verallgemeinerte und weiterfithrte, in
einer neuen Kritischen Edition?*. Fiir die iibrigen, in den Fussstapfen Castellios
schreibenden weniger bekannten Autoren wie Ochino, Acontius oder Coornheert
21 STEFAN ZWEIG, Castellio gegen Calvin oder ein Gewissen gegen die Gewalt, Frankfurt

1954 (erstmals 1936).

22 JosepH LECLER, Geschichte der Religionsfreiheit im Zeitalter der Reformation, 2 Bde.,
Stuttgart 1965. Hier Bd. 1, 447ff., HENRY KAMEN, Intoleranz und Toleranz zwischen Re-
Jormation und Aufklirung, Miinchen 1967, 75ff. Vgl. ausserdem zur Problematik noch
den von HEINRICH LuTz herausgegebenen Sammelband Zur Geschichte der Toleranz und
Religionsfreiheit, Darmstadt 1977 (Wege der Forschung 246). Ein knappes Lebensbild Ca-
stellios mit einem Literaturverzeichnis verfasste Hans R. Guggisberg fiir die TRE (Bd. 7,
1981, 663-665).

23 (S. Castellio), De haereticis an sint persequandi ..., Faksimile der Ausgabe von 1554, mit
einer Einfithrung von SAEPE VAN DER WoUDE, Genf 1954. Traité des hérétiques, hg. von
A. OLivet, Genf 1913.

24 (S. Castellio), Da haereticis non puniendis - De I’impunité des hérétiques, latein. Text hg.
von BRUNO BECKER, franz. hg. von Marius VALKOFF, Genf 1971.

25 Sebastian Castellio, De arte dubitandi et confidendi ignorandi et sciendi, hg. von ELIsA-
BETH FEIST HIRSCH, Leiden 1981.
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muss man auf die Originalausgaben zuriickgreifen®¢. Mit einer Ausnahme: Im Rah-
men des «Corpus Reformatorum Italicorum» gab kiirzlich Peter G. Bietenholz Mi-
no Celsis Traktat «In haereticis coercendis» nebst seinen iibrigen kleinen Schriften
und Briefen kritisch heraus®’. Die Frage der allgemeinen Toleranz wurde dann etwas
spéter in radikalerer Form von Jean Bodin in seinem berithmten «Colloquium hep-
taplomeres», dem Gesprédch von sieben Anhédngern verschiedener Religionsauffas-
sungen, nochmals neu gestellt. Obschon auch hier der offene Atheismus nicht gebil-
ligt wird, fithrt das Siebengespriach doch zu einer weitgehenden Relativierung der
tradierten Religionen. Das 17. Jahrhundert mit seinen Uberlegungen zur Naturreli-
gion kiindigt sich an. Die Bodin-Forschung ist nicht unerheblich, doch steht dabei
das «Colloquium» nicht im Vordergrund®®. Der vollstindige Text von Bodins
Schrift blieb bis zum 19. Jahrhundert ungedruckt, allerdings kursierten viele Ab-
schriften. Erst Ludwig Noack edierte das Original vollstindig?®. Diese Ausgabe ist
in einem Reprint greifbar*®. Hingegen fehlt eine deutsche oder franzosische Uberset-
zung dieses wichtigen Werks, allerdings kam vor einigen Jahren eine solche ins Eng-
lische heraus®'. Diese Feststellung beleuchtet ein weiteres praktisches Problem der
Beschéftigung mit dem frithen Unglauben. Die Texte dazu sind ndmlich fast aus-
nahmslos in lateinischer Sprache geschrieben worden und nur selten mit einer zeitge-
nossischen Ubersetzung, etwa ins Franzosische, erschienen. Wir halten es fiir unan-
gebracht, den allgemeinen Riickgang frither selbstverstidndlicher Kenntnisse der
klassischen Sprachen mit einem moralisierenden Unterton zu kritisieren. Es sind an-
dere Kenntnisse und Féhigkeiten an ihre Stelle getreten. Allenfalls kann man eine
boshafte List der christlichen Religion in der Tatsache sehen, dass sie denjenigen,
der sich mit ihren frithen Gegnern beschiftigen will, dazu zwingt, sich zunéchst ein-
mal ausreichende Kenntnisse der Kirchensprache zu verschaffen. Deshalb scheint
uns die Forderung nach Ubersetzungen der wichtigeren Texte nicht illegitim. Was
fur die lateinischen Werke der grossen Reformatoren schon lange recht ist, kann ih-
ren Gegnern billig sein.

Ein drittes Verbindungsglied zwischen Reformation und Unglaube stellen die So-
zinianer (Antitrinitarier, Unitarier) dar. Natiirlich handelt es sich bei ihnen nicht um
Unglédubige im strengen Sinn. Doch fehlen sie traditionsgemaéss in keiner Geschichte

26 Vgl. zu ihnen Lecler und Kamen, dazu teilweise DeLio CANTIMORIL, Italienische Hiiretiker
der Spdtrenaissance, Basel 1949.

27 MiNo CELsi, In haereticis coercendis quatenus progredi liceat. Poems. Correspondence,
hg. von PETER G. BIETENHOLZ, Neapel-Chicago 1982.

28 Vgl. etwa den Sammelband Jean Bodin, Verhandlungen der internationalen Bodin-
Tagung in Miinchen, hg. von Horst DENZER, Miinchen 1973. Darin der Aufsatz von
GEORG ROELLENBLECK, Der Schluss des « Heptaplomeres» und die Begriindung der Tole-
ranz bei Bodin, 53-67. Teil III des Buches enthilt eine ausfiihrliche Bodin-Bibliographie,
Sie wird fortgesetzt in: Jean Bodin, Sechs Biicher iiber den Staat, Buch I-III, iibersetzt
und mit Anmerkungen versehen von BERND WIMMER, eingeleitet und hg. von P. C.
MEYER-TAscH, Miinchen 1981, 83-86. In der TRE fehlt merkwiirdigerweise ein Artikel
tiber Bodin, im Gegensatz zu Castellio.

29 Schwerin 1857.

30 Stuttgart 1966.

31 Jean Bodin, Colloquium of the Seven about Secrets of the Sublime, iibersetzt und hg. von
MarioN LeaTHERS DANIELS KURTZ, Princeton/London 1975. Der franzosische Forscher
und Spezialist Pierre Mesnard bereitete eine Neuausgabe mit franzosischer Ubersetzung
vor, von der nun unsicher ist, ob sie nach seinem Tod erscheinen wird. Eine franzésische
Neuausgabe, bearb. von Frangois Berriot, soll im Verlag Droz, Genf, erscheinen. Bei frii-
heren Titeln handelt es sich immer bloss um Auswahliibersetzungen. Vgl. dazu den in
Anm. 28 erwidhnten Sammelband S. 499.
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des Atheismus, auch Ley widmet ihnen ein Kapitel®*?. Die von italienischen Tdufern
sich herleitenden Sozinianer stellen in der Tat den radikalsten Teil des «radikalen
Fliigels» der Reformation dar. Ein Vorldufer war der 1553 in Calvins Genf ver-
brannte spanische Arzt Michael Servet. Seinem theologischen Denken hat letzthin
Jerome Friedman eine eindringliche Studie gewidmet*®. Er stellt Servet als den Fall
eines «totalen Héretikers» dar. Der Spanier nidherte sich dem Pelagianismus, lehnte
Kindertaufe, Erbsiinde und Menschwerdung Gottes ab und kritisierte als erster in
der Neuzeit das biblisch nicht begriindbare Trinititsdogma, allerdings fithren von
ihm keine direkten Verbindungslinien zum spéateren Sozinianismus. Beachtung ver-
dienen Friedmans Hinweise auf den jiidischen Hintergrund von Servets Theologie.
Die rabbinischen Schriften waren ihm wohlbekannt und das politische Problem der
Juden in Spanien fiithrte ihn dazu, nach theologischen Auswegen zu suchen, kon-
kret: das Trinitdtsdogma in Frage zu stellen. Servet war kein Atheist, Friedman cha-
rakterisiert ihn als «evangelischen Rationalisten». Die Verbrennung Servets war ein
Fanal, das in ganz Europa, namentlich auch in Italien Widerhall ausl6ste®*. Als die
Sozinianer in ihrer Heimat Italien keine sichere Bleibe mehr hatten, siedelten sie sich
nach verschiedenen Durchgangsstationen, unter denen die Schweiz die wichtigste
war, in der 2. Hélfte des 16. Jahrhunderts in Polen an. Unter der dort herrschenden
weitgehenden Toleranzgesetzgebung konnten sie sich ausbreiten und mehrere Jahr-
zehnte mit Erfolg wirken. Dieser Sachverhalt hat dazu gefiihrt, dass ein grosser Teil
der Literatur iiber den Sozinianismus in polnischer Sprache erschien, d. h. konkret
dem westlichen Leser in den meisten Fillen verschlossen ist. Deshalb ist es zu be-
griissen, dass nun ein Sammelband mit vier z. T. sehr umfangreichen Aufsatzen fiih-
render polnischer Forscher auf diesem Gebiet in deutscher Ubersetzung erscheinen
konnte**. Janusz Tazbir, der auch eine ins Deutsche tibersetzte Geschichte der pol-
nischen Toleranz geschrieben hat*¢, schildert darin das Ende der Sozinianer in Polen
nach der restriktiven Gesetzgebung von 1655. Die Glaubensfliichtlinge, deren Lage
in Polen schliesslich unhaltbar wurde, wanderten nach Siebenbiirgen, nach
Deutschland und den Niederlanden aus. In Westeuropa standen ihnen, allerdings
nicht mehr in der kirchlich organisierten Form wie in Polen, wiederum Einfluss-
moglichkeiten offen. Ihnen geht Z. Ogonowski in einem Aufsatz «Der Sozinianis-
mus und die Aufkldrung» weiter nach. Er weist auf die Verbindungen zu den engli-
schen Deisten hin, die ihre Argumente offenbar vielfach stillschweigend soziniani-
schen Schriften, die nach der Vertreibung in Amsterdam gedruckt wurden, entnah-
men. Jedenfalls sind die Parallelen offenkundig. Aber im England des 17. Jahrhun-
derts konnte sich noch niemand 6ffentlich zum Sozinianismus bekennen. Interes-
sant sind auch die Ausfiithrungen L. Szczuckis iiber den «Fall Christian Francken».
Der aus lutherischer Familie stammende Francken konvertierte zum Katholizismus
und wurde Jesuit. Spéter schloss er sich den radikalsten unter den Sozinianern, den
sog. Nonadoranten, an. Meistens in Osteuropa lebend, wechselte er noch mehrere
Male die Partei zwischen réomischem Katholizismus und Sozinianismus, bis ihn der
Tod im Inquisitionsgefangnis in Rom ereilte. Mit dem polnischen Sozinianismus
und seinen Nachwirkungen in England, insbesondere bei Locke, hat sich in letzter

32 Vgl. dazu als neueste Zwischenbilanz den Artikel «Antitrinitarier» von Gustav Adolf Ben-
rath in der TRE (Bd. 3, 1978, 168-174) mit einer ausfiihrlichen Literaturliste.

33 JeroME FRIEDMAN, Michael Servetus. A case study in total heresy, Genf 1978,

34 Vgl. dazu noch Apriano ProspeRr1, Echi italiani della condanna di Serveto: Girolamo Ne-
gri, in: Rivista storica italiana 90 (1978) 233-261.

35 Reformation und Friihaufkldrung in Polen, hg. von PAuL WRrzECIoNKO, Gottingen 1977.

36 Geschichte der polnischen Toleranz, Warschau 1977.
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Zeit ferner der italienische Forscher Massimo Firpo befasst®’. Schliesslich wurde un-
léngst das Hauptwerk und die Zusammenfassung der Lehren des polnischen Sozi-
nianismus, die «Religio rationalis» des Andreas Wissowatius, dreisprachig neu
herausgegeben?®.

Etwas unabhéngiger, aber auch nicht ohne Bezugspunkte zur Reformation ent-
wickelte sich das, was man zusammenfassend als «literarischen Atheismus» bezeich-
nen konnte, im konkreten Fall allerdings schwer nachweisbar ist. Gemeint sind
Dichter und Schriftsteller wie etwa Rabelais und Montaigne sowie kleinere Figuren
vor allem im Umkreis der Margarete von Navarra; Ley rechnet dazu noch den engli-
schen Dichter und Zeitgenossen Shakespeares, Christopher Marlowe. Ausgehend
von Rabelais hat bekanntlich ein grosser Historiker, Lucien Febvre, einer der Mit-
begriinder der « Annales», ein berithmtes Buch iiber den Unglauben im 16. Jahrhun-
dert geschrieben®®. Er dusserte sich darin zur Moglichkeit einer atheistischen Hal-
tung im 16. Jahrhundert skeptisch bis ablehnend. Die spétere Kritik hat Febvre vor-
geworfen, mit einem ahistorischen, weil allzu eng gefassten «philosophischen»
Atheismusbegriff gearbeitet zu haben. Ausserdem habe er - eine Todsiinde fiir ei-
nen Historiker - seine an einem Individuum, eben Rabelais, gewonnenen Erkennt-
nisse unbesehen auf ein ganzes Jahrhundert iibertragen. Febvre ist als Historiker ei-
ne Ausnahme, sonst haben fast ausschliesslich Romanisten das Problemfeld be-
ackert. Sie werden dafiir sorgen, dass die Akten liber Rabelais und die anderen «la-
chenden Zweifler», wie sie Mauthner nannte, kaum so rasch geschlossen werden,
wie Febvre dies vielleicht dachte*®. Vom Leben dieser Dichter ist in der Regel wenig
bekannt. Bloss aus dem Werk den sicheren Nachweis einer atheistischen Haltung zu
liefern, etwa in den hédufigen versteckten Anspielungen, Allegorien, Verschliisselun-
gen, ist kaum moglich. Was fiir enorme Schwierigkeiten die stimmige Interpretation
eines literarischen Werks bereiten kann, zeigt modellhaft das Beispiel des berithmt-
beriichigten « Cymbalum mundi» des Bonaventure Des Périers (1537). Schon Zeit-
genossen witterten hinter den 1537 erstmals anonym erschienenen vier Dialogen von
insgesamt nur vierzig Seiten einen atheistischen Autor. Den Druck traf die volle
Schérfe der Religionsgesetze Franz I., die theologische Fakultit der Sorbonne fand
allerdings am Inhalt nichts zu zensurieren. Der iible Ruf des «Cymbalum mundi»

37 Massimo Firro, Antitrinitari nell’Europa orientale del ‘500. Nuovi testi di Szymon
Budny, Niccolo Paruta e Jacopo Paleologo, Firenze 1977. Vgl. dazu LecH Szczucki, An-
titrinitari nell’Europa orientale, in: Rivista storica italiana 91 (1979) 158-169; MaAssiMo
Firro, John Locke e il socianesimo, in: Rivista storica italiana 92 (1980) 35-124. Vgl. fer-
ner Firpos Literaturbericht: Recenti studi sul socianesimo nel sei e settecento, in: Rivista
storica italiana 88 (1977) 106-152. ANToNIO ROTONDO, dessen Studien zum Sozinianismus
schon seit einiger Zeit gesammelt vorliegen (Studi e ricerche di storia ereticale italiana del
Cinquecento, Turin 1974), bereitet eine neute Edition der Werke Lelio Sozzinis vor (bei
Olschki, Florenz).

38 ANDREAS WISSOWATIUS, Religio rationalis, Editio trilinguis, hg. von ZBIGNIEV OGONOWS-
K1, Wolfenbiittel 1982 (Wolfenbiitteler Forschungen 20).

39 Lucien FEBVRE, Le probléme de 'incroyance au 16e siécle. La religion de Rabelais, Paris
21968.

40 Die Literatur iiber Rabelais und Montaigne ist nur noch von Spezialisten zu iiberblicken
und kann hier nicht referiert werden. Uber die Rabelaisforschung berichten regelméssig
die vom Genfer Verlag Droz herausgegebenen «Etudes rabelaisiennes», von denen bisher
16 Binde, der letzte 1981, erschienen sind. Die letzten Binde enthalten jedoch keine Ar-
beiten zum Problem der Religion bei Rabelais. Uber das iibrige Schrifttum kann man sich
am besten anhand der ebenfalls bei Droz erscheinenden jihrlichen «Bibliographie interna-
tionale de I’Humanisme et de la Renaissance» unterrichten, allerdings mit einem ziemli-
chen Riickstand (als letzter erschien 1983 Bd. 14 zum Berichtsjahr 1978).
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hielt sich aber, schon bald losgelést vom Text durch die Jahrhunderte hindurch bis
in die Gegenwart*'. Kiirzlich hat Wolfgang Boerner dem Werkchen eine vierhun-
dertseitige Untersuchung gewidmet, welche mit erschopfender Griindlichkeit alles
Bekannte noch einmal durcharbeitet und zuletzt eine eigene Interpretation bietet*2.
Boerner kommt zum Schluss, die Schrift sei «nicht ... Ausdruck eines religionskriti-
schen Rationalismus» (S. 283), sondern eine Satire auf die Redepraxis der Zeit. Da-
mit stellt er sich in Gegensatz zu den géngigen Deutungen. Versucht man, den Text,
den ein englischer Romanist in einer kritischen Ausgabe neu herausgegeben hat*?,
unvoreingenommen, ohne den Wust der Deutungen, die sich im Laufe der Zeit dar-
um herumgelagert haben, zu lesen, so fillt es tatsdchlich auf den ersten Blick
schwer, in ihm eine religionskritische Schrift zu sehen. Natiirlich sind wir uns seit
dem 18. Jahrhundert an schérfere Kost gewohnt. Wir méchten indes doch erhebli-
che Zweifel anmelden, dass Des Périers’ vier Dialoge «als Zeugnis christlicher Gldu-
bigkeit» zu verstehen seien, wie Boerner meint (S. 282f.). Die wenigen bekannten
Lebensdaten des Dichters deuten nicht unbedingt darauf hin. Auch kann kaum mit
guten Griinden bestritten werden, dass der zweite Dialog eine herbe Kritik der Re-
formation darstellt. Allerdings sind der generelle Atheismusverdacht und die Selbst-
mordthese, die dem Verfasser angehingt wurde, wohl nicht weiter zu halten. Zu be-
riicksichtigen wiére vielleicht noch, dass die Moglichkeit einer mehrschichtigen In-
terpretation u. E. gerade den Rang eines hervorragenden literarischen Kunstwerks
beweist - umgekehrt kénnte allerdings auch die Kohirenz des schmalen Werks nicht
so stark sein, wie viele Interpreten anzunehmen geneigt sind. Etwas andere, aber
nicht geringere Schwierigkeiten bietet die Interpretation des Werks von Etienne Do-
let, der 1546 in Paris als Héaretiker den Feuertod erlitt. Mit dem franzésischen Hu-
manisten, Dichter und Buchdrucker befasst sich seit einigen Jahren Claude Lon-
geon. Er hat sich mit wahrem Feuereifer in die Erschliessung des Werks Dolets ge-
stiirzt und seit 1978 fast jedes Jahr einen Band iiber ihn publiziert. Er begann mit ei-
ner Neuausgabe des «Second Enfer», jener Sammlung von Briefen in Versform an
hochgestellte Personlichkeiten Frankreichs, worunter den Konig, in denen Dolet
aus dem Exil in Piemont vor seiner letzten Verhaftung in bewegten Worten seine
Unschuld beteuerte*‘. Es folgten die «Préfaces frangaises», eine Sammlung der von
Dolet verfassten Vorworte zu den von ihm gedruckten Biichern, soweit sie sich er-
halten haben*’. Sie lassen die iiblichen konventionellen Formen hinter sich, sind
teils sehr personlich gehalten und vermdgen vielleicht am besten ein Bild der Person-
lichkeit Dolets zu geben. Sodann gab Longeon eine Bibliographie der von Dolet
selbst geschriebenen und der von ihm gedruckten Werke heraus*¢. Wir erfahren hier
manches {liber diese seine Berufstitigkeit, die ein Hauptgrund zu den Anklagen ge-
gen ihn war. Zuletzt gab Longeon Dolets Briefwechsel, den dieser zum Teil schon zu
Lebzeiten auf eigenen Pressen druckte, vollstindig neu heraus*’. Die insgesamt 94

41 Dies ladsst sich bei Mauthner und noch bei Valjavec beobachten. Zur Nachwirkung Des Pé-
riers’ im 17. und 18. Jahrhundert vgl. noch die neue Arbeit von MARGARET C. JAcos, The
Radical Enlightenment. Pantheists, Freemasons and Republicans, London 1981.

42 WOLFGANG BOERNER, Das «Cymbalum mundi» des Bonaventure des Périers. Eine Satire
auf die Redepraxis im Zeitalter der Glaubensspaltung, Miinchen 1980.

43 Cymbalum mundi. Texte établi et présenté par PETER H. NUrsg, Manchester 1958.

44 Etienne Dolet, Le second enfer, hg. von CLAUDE LoNGEON, Genf 1978.

45 Etienne Dolet, Préfaces francaises, hg. von CLAUDE LoNGEON, Genf 1979.

46 Bibliographie des ceuvres d’Etienne Dolet, écrivain, éditeur et imprimeur, hg. von
CLAuDE LonGEoN, Genf 1980,

47 Etienne Dolet, Correspondance. Répertoire analytique et chronologique suivi du texte de
ses lettres latines, hg. von CLAUDE LoNGEON, Genf 1982.
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lateinischen Originale werden von franzésischen Zusammenfassungen erginzt. Zur
Frage von Dolets Religion driickt sich Longeon sehr vorsichtig aus*®. Tatsachlich
liefern die vier von ihm herausgegebenen Binde keine sicheren Anhaltspunkte. War
Dolet bloss ein «evangelisch» Denkender oder ging er dariiber hinaus? Wir wissen es
nicht und werden es vielleicht (oder wahrscheinlich) auch nie wissen. Vielleicht darf
man aber trotzdem erwarten, dass der in St-Etienne wirkende Kenner Dolets noch
eine abschliessende Darstellung seines bewegten Lebens vorlegen wird.

Neben der Literatur widmet Ley in seinem Werk auch der bildenden Kunst, kon-
kret der Malerei, einige Betrachtungen. Diejenigen iiber die Renaissancemaler oder
iitber Rubens muten allerdings ziemlich konventionell an. Hingegen findet man in ei-
nem kurzen Kapitel, das den seltsamen Titel «Zerrungsfeld Kunst» tragt und in dem
die Manieriertheit von Leys Sprache einen H6hepunkt erreicht, einen Hinweis auf
einen wenig bekannten Maler, dem weiter nachzugehen lohnend wire. Er ist be-
kannt unter dem Namen Monsu Desiderio und wurde eigentlich erst nach dem
Zweiten Weltkrieg entdeckt. Hinter dem Namen verstecken sich in Wirklichkeit
zwel verschiedene PersOnlichkeiten, ndmlich die Lothringer Frangois Nome (oder
Nomé) und Didier Barra, die gelegentlich auch zusammen malten. Uber ihr Leben
weiss man eigentlich nichts, ausser dass sie aus Metz stammten, nach der Wende
zum 17. Jahrhundert in Neapel anséssig wurden und dort ihre Hauptwerke schufen.
In einigen der bedeutendsten kommen als Hauptthema einstiirzende und zu Ruinen
zerfallende Kirchen vor. Ferner liebt es der Maler, Kultgebdude verschiedener Reli-
gionen, die vom Abendland iiber den Orient bis nach Indien reichen, ganz oder teil-
weise neben- oder libereinanderzustellen. Felix Sluys, der die erste wissenschaftliche
Monographie iiber Desiderio verfasste*’, sah in diesen Bildern die Kunst eines psy-
chisch Kranken, eines Schizophrenen. Ley lehnt, wohl zu Recht, eine solche bloss
personenbezogene Deutung ab und gibt zu bedenken, im Werk Desiderios kénnte
moglicherweise eine radikal kirchen- und religionskritische Haltung ihren bildlichen
Niederschlag gefunden haben. Unabhingig davon stellt eine kiirzlich erschienene
neue Monographie, die zum erstenmal nun auch hervorragende Farbreproduktio-
nen des Werks bringt, in einem etwas blumig gehaltenen, von Pierre Seghers verfas-
sten Begleittext die Frage nach Desiderios Orthodoxie und riickt ihn in die Ndhe von
Campanella, Bruno und Galilei*’. Die beiden erstgenannten Namen fithren, was
beiden Interpreten Desiderios entgangen ist, zu einer Spur riickwérts ins 16. Jahr-
hundert. Dass Italien bei der Ausbildung des modernen Unglaubens neben Frank-
reich die Hauptrolle spielte ist ein Gemeinplatz. Es geniigt, an die Sozinianer, an die
Spitaverroisten der Universitdt Padua oder an Erscheinungen volkstiimlichen Un-
glaubens im Friaul, wie sie Ginzburg beschrieben hat, zu erinnern. Aus Forschun-
gen, wie sie zuletzt und vor allem Rosario Villari betrieben hat’®', weiss man aber
auch, dass Neapel in der zweiten Hélfte des 16. Jahrhunderts ein Zentrum kritischen
Denkens gewesen ist. In diesem Milieu erhielten Bruno und Campanella ihre intel-
lektuelle Formung. Die Vermutung, es hitte auch in Neapel im letzten Viertel des
16. Jahrhunderts einen Kreis von Libertinern gegeben, hat einiges fiir sich. Weitere
Forschungen miissten endgiiltige Klarheit schaffen. Sie konnten vielleicht auch ei-
nen Schliissel zum Verstdndnis des ratselhaften Werkes der beiden Lothringer lie-
fern bzw. Leys Hypothese erhdrten. Wir stossen hier auf dasselbe Problem wie bei

48 Vgl. dazu bes. die «Préfaces» S. 28f.

49 FerLix Siuys, Didier Barra et Francois de Nome dits Monsu Desiderio, Paris 1961,

_ 50 PierRRE SEGHERS, Monsu Desiderio ou le thédtre de la fin du monde, Paris 1981.

51 Vgl. zuletzt Rosario VILLARI, Ribelli e riformatori dal XVI al XVIII secolo, Roma 1979.
Vgl. auch Anm. 67.
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den franzosischen Schriftstellern, aber noch pointierter: Solange bloss aus dem
Werk interpretiert werden muss, bewegt man sich auf dem Boden der Spekulatio-
nen. Leider wissen wir iiberhaupt nichts iiber Desiderios Auftraggeber und die Kiu-
fer seiner Bilder. Undenkbar wire es nicht, sie im Kreise der Neapolitaner Libertiner
zu suchen, vorausgesetzt dieser hétte die Jahrhundertwende iiberlebt. Konnte Kunst
noch als Medium kritischer Gedanken dienen, nachdem die siegreiche Gegenrefor-
mation alle andern Moglichkeiten versperrt hatte? Jedenfalls sollte die Malerei auch
vom Historiker als Quelle nicht vernachlissigt werden. Den Strassburger Epikuri-
ern wird auch Hans Baldung Grien zugerechnet’?. Auch andere Maler der Zeit hat
man der «Gottlosigkeit» geziehen®®. In der Landschaftsmalerei des spdten 16. und
17. Jahrhunderts hat man gerne den Ausdruck eines pantheistischen Weltbilds gese-
hen. Dies hieb- und stichfest zu beweisen wird kaum je moglich sein, die zeitlichen
und teilweise Ortlichen Gemeinsamkeiten zur Entwicklung des philosophisch fun-
dierten Pantheismus sind aber auffallend.

Mit Desiderio haben wie die Grenze zum 17. Jahrhundert iiberschritten. Gleich-
zeitig kamen die beiden Namen Giordano Bruno und Tommaso Campanella ins Ge-
spridch. Zusammen mit Lucilio (Giulio Cesare) Vanini bilden sie jenes Dreigestirn
aus Siiditalien, welches am Ende des 16. und zu Beginn des 17. Jahrhunderts den
Anbruch des atheistischen Denkens, nun ohne Anfiithrungszeichen, markiert. Die
drei kithnen Neuerer bilden aber auch einen Abschluss als letzte Ausldufer des Gei-
stes der Renaissance und des spdthumanistischen Denkens. Sie machen, zusammen
mit Galilei, noch einmal die fithrende Rolle Italiens bei der Ausbildung des moder-
nen Denkens deutlich®®. Diese wurde erst nach dem vollstindigen Sieg der Gegenre-
formation und der Konsolidierung der spanischen Herrschaft von andern Landern,
Frankreich, den Niederlanden und England, iibernommen. Der Lebenslauf der drei
grossen Italiener weist sehr viele Parallelen auf. Alle drei stammen aus dem Konig-
reich Neapel, waren zuerst Ménche, traten dann aus dem Kloster aus und fiihrten
ein unstetes Wanderleben, das sie teilweise weit in Europa herumfiihrte und ihnen
Gelegenheit gab, ihre Ideen weiter zu propagieren. Bruno und Vanini erlitten dann
als Ketzer den Feuertod, Campanella, der sich zusitzlich noch durch seine politische
Aktivitét belastet hatte, entging diesem vermutlich nur durch akrobatische Anpas-
sungskiinste, verbrachte aber trotzdem 27 Jahre im Geféngnis, bis ihm die Flucht
nach Frankreich gelang.

52 Vgl. den in Anm. 17 erwidhnten Sammelband.

53 HERBERT ZSCHELLETZSCHKY, Die «drei gottlosen Maler» von Niirnberg, Leipzig 1975. Es
handelt sich um die Briider Sebald und Barthel Beham und Georg Pencz, wobei das Attri-
but «gottlos» sicher nicht im Sinne eines ausformulierten Atheismus zu verstehen ist.

54 Die Frage nach dem Verhéltnis von christlichen und heidnischen Elementen in der Renais-
sance kann hier nicht aufgerollt werden. Vgl. dazu zuletzt u. a. PAuL OskAR KRISTELLER,
Humanismus und Renaissance, 2 Bde., Miinchen 1974 (insbesondere den Aufsatz «Hei-
dentum und Christentum»), LEONID M. BATKIN, Die historische Gesamtheit der italieni-
schen Renaissance, Dresden 1979, sowie den Forschungsiiberblick bei ERicH MEUTHEN,
Das 15. Jahrhundert, Miinchen 1980 (Oldenbourg Grundriss der Geschichte 9), bes. 163f.
Dass es in der Renaissance vereinzelte Vorldufer ungldubigen Denkens gegeben hat und sie
auch die Voraussetzungen zur Rezeption des antiken Atheismus schuf, ist unbestritten.
Letzteres wiirde einmal eine systematische Darstellung verdienen, vorldufig muss man sich
mit den Hinweisen bei Ley begniigen. Die bekannte Tatsache, dass die Spitphase der Re-
naissance (und des Humanismus) weniger Interesse findet als die Anfinge und die Bliite-
zeit, wirkt sich auch fiir die Erforschung des Problems des Zusammenhangs zwischen die-
sen Stromungen und dem Beginn des modernen religionskritischen Denkens ungiinstig
aus.
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Zu einer ersten Orientierung kann man fiir Bruno und Campanella den «Diziona-
rio biografico degli Italiani» benutzen, wo man lingere Artikel der guten Kenner
Giovanni Aquilecchia und Luigi Firpo findet**. Obschon dieses gewaltige lexikali-
sche Unternehmen mit dem Band 27 erst bei der Silbe «Con-» angelangt ist, leistet
es hier und auch bei einigen anderen Persdnlichkeiten Hilfe, so etwa bei den in unse-
rem Zusammenhang interessanten Paduaner Spidtaverroisten, deren Namen durch
einen gliicklichen Zufall in den meisten Féllen mit einem der drei ersten Buchstaben
des Alphabets beginnt®®. Ley widmet den drei grossen Italienern je ein eigenes um-
fangreiches Kapitel. Will jemand noérdlich der Alpen sich detailliertere Kenntnisse
iiber ihr Leben und Denken verschaffen, so stosst er auf die Schwierigkeit, dass der
grosste Teil der einschldgigen Forschungsarbeiten von Italienern geleistet worden ist
und damit in der Regel nur in deren Sprache benutzbar ist. Aber auch die zum Stu-
dium notigen Texte dieser ersten «Klassiker» atheistischen Denkens sind nicht im-
mer ohne weiteres greifbar.

Der grosste und originellste unter den dreien, Giordano Bruno, hat seine wichti-
gen Werke in der Volkssprache, meist in Dialogform, geschrieben®’. Dies ist wahr-
scheinlich der Grund, weshalb wir iiber eine schon éiltere deutsche Ubersetzung
verfiigen’®. Einzelnes daraus ist spater wiederaufgelegt worden*’. Brunos «Ascher-
mittwochsmahl» kam unléingst in einer neuen Ubersetzung und mit einer Einleitung
von Hans Blumenberg versehen als Insel-Taschenbuch heraus®®. Es wire verdienst-
lich, wenn diese verlegerische Initiative Erfolg hitte und weitergefithrt wiirde, so
dass gelegentlich wenigstens die sechs grossen in England geschriebenen Dialoge
Brunos, die auch als Sprachkunstwerke zu wiirdigen sind, als preiswertes Taschen-
buch kéduflich wiren. Bei der Sekundirliteratur steht die Frage nach Brunos Atheis-
mus bzw. Pantheismus nicht im Vordergrund. Zu erwéhnen wire als letzte deutsch-
sprachige Publikation eine Dissertation von Jens Brockmeier, der sich um eine Re-
konstruktion des Brunoschen Naturkonzepts bemiiht®'. Er klammert bei seiner
Analyse des «spekulativen Materialismus» Brunos bewusst die dusseren historischen
Voraussetzungen aus bzw. reduziert sie zu einigen Vorbemerkungen. Ohne diese
salvatorische Klausel miisste Brockmeier dhnliche Kritik wie Ley treffen. Wie dieser
macht er reichlichen Gebrauch von den bekannten historische Versatzstiicken mar-
xistischer Wissenschaft («Friithbiirgertum» usw.). Die frither iibliche editorische

55 Bd. 14 (1972) 654-665 (Bruno) und Bd. 17 (1974) 372-401 (Campanella). Zu Bruno vgl.
noch den kiirzeren, aber neueren Artikel von Boris Ulianich in TRE 7 (1981) 242-246. Ein
Artikel iiber Campanella fehlt dagegen in der TRE.

56 Zu erwihnen wiren in diesem Zusammenhang A. Achillini, A. Caesalpini, G. Cardano
und (bald) C. Cremonini. Vgl. zu ihnen Ley, neuere Spezialliteratur fehlt, ausser zu Cra-
dano (ALroNso INGEGNo, Saggio sulla filosofia di Cardano, Florenz 1980). Vgl. zu ihm
noch Anm. 68.

57 GiorpaNoO Bruno, Dialoghi italiani, hg. von G. GENTILE, 3. Aufl. in einem Band, besorgt
von Giovanni Aquilecchia, Firenze 1972. Die lateinischen Werke erschienen kiirzlich neu:
Giordano Bruno, Opere latine, hg. von CarrLo MonTI, Torino 1980.

58 GiorpaNO BruUNO, Gesammelte Werke, libersetzt und hg. von Lupwic KUHLENBECK, 5
Bde., Jena 1904.

59 Zuletzt GiorRpANO BrRUNO, Von der Ursache, dem Prinzip und dem Einen, hg. von PAuL
R. Brum, Hamburg 61983, Zwiegesprich vom unendlichen All und den Welten, Darm-
stadt *1980.

60 GiorpANO Bruno, Das Aschermittwochsmahl, iibersetzt von FERDINAND FELLMANN, mit
einer Einleitung von HaNs BLuMENBERG, Frankfurt/M. 1981.

61 JENs BROCKMEIER, Die Naturtheorie Giordano Brunos. Erkenntnistheoretische und natur-
Dhilosophische Voraussetzungen des friihbiirgerlichen Materialismus, Frankfurt/M. 1980
(Campus Forschung 127).
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Sorgfalt vermisst man in dieser ab Typoskript gedruckten Arbeit ein wenig®?. Die
Nachwirkung Brunos ist bisher allgemein gering eingeschétzt worden, weil er stets
nur kurze Zeit am selben Ort verweilte und keine eigentlichen Schiiler hatte. Zwei
neuere Untersuchungen zeigen, dass Brunos Ideen mindestens in England, wo er sei-
ne wahrscheinlich gliicklichsten Tage verlebte, im 17. Jahrhundert weiter tradiert
wurden®®. Thre Wirkung erreichte die spdteren Deisten, etwa Toland, der Brunos
Werke erneut in Umlauf setzte. Auch auf dem Kontinent wurde Bruno nicht erst im
spéten 18. Jahrhundert wiederentdeckt. Prinz Eugen von Savoyen, der nicht nur ein
grosser Feldherr, sondern auch ein sehr gebildeter Mann und kritischer Geist war,
besass z. B. in seiner Bibliothek sdmtliche bekannten Werke Brunos. Aber sich of-
fen zu diesem ketzerischen Geist bekennen konnte man eigentlich erst im 19. Jahr-
hundert.

Von Tommaso Campanella ist vor allem sein «Sonnenstaat» noch bekannt. Da-
neben hat er aber auch ein umfangreiches theologisches Werk sowie verschiedene
politische Schriften verfasst. Fiir die Frage nach Campanellas religidsen Auffassun-
gen muss jedoch vor allem sein nach der Jahrhundertwende geschriebener, aber erst
1631 in Rom gedruckter «Atheismus triumphatus» herangezogen werden. Er muss
noch in der Originalausgabe benutzt werden, Ubersetzungen gibt es keine®*. Ley hat
in der Jenaer Universitédtsbibliothek eine Handschrift gebliebene Vorstufe des Bu-
ches mit einigen im Druck ausgelassenen Stellen entdeckt, von der er sagt, dass sie
radikaler sei als die spédteren Fassungen®®. Es handelt sich bei dem Werk um einen
systematischen Argumentenkatalog in Rede und Gegenrede. Schon frith hat man
bemerkt, dass dabei die gegen den Atheismus sprechenden Griinde im Vergleich zu
den Pro-Argumenten bemerkenswert schwach sind. Man sah demzufolge in dem
Werk, entgegen seinem Titel, eine versteckte Apologie fiir den Atheismus, eine Auf-
fassung, die auch Ley teilt. Die Frage ist bei Campanella schwierig zu beantworten,
weil er nach einer eindeutig kritischen Phase in seiner Jugend nachher, wiahrend der
langen Haftzeit, seine Meinung moglicherweise gedndert hat. Die Biographen Cam-
panellas sind sich dariiber nicht einig. Fiir denjenigen, der die italienischen For-
schungsarbeiten nicht direkt benutzen kann, gibt Gisela Bock eine gute Zusammen-

62 Z.B. erscheint der Verfasser der heute noch massgeblichen ausfiihrlichen Bruno-
Biographie, V. Spampanato, im Literaturverzeichnis als «Sampanato», was sicher einige
Studenten zu zeitraubenden, wenn auch vielleicht didaktisch nicht unniitzen Suchereien in
der Bibliothek veranlassen wird.

63 DaNIEL Massa, Giordano Bruno’s Ideas in Seventeenth-Century England, in: Journal of
the History of Ideas 38 (1977) 227-242, und das in Anm. 41 genannte Buch von M. Jacob.

64 Zu den verschiedenen Ausgaben von Campanellas Werk vgl. das unten, Anm. 66 erwahn-
te Buch von G. Bock. Hinzugekommen ist in der Zwischenzeit noch eine Reprintausgabe
der in Frankfurt 1617-30 gedruckten «Opera latina» (1975, Bottega d’Erasmo).

65 Bd. 3/1, S. 329f. Anm. Die von Ley angeregte Edition wére sicher wiinschenswert. Zum
«Atheismus triumphatus» zuletzt GERMANA ErRNsT, Campanella <libertino> ? in: Ricerche
su letteratura libertina e letteratura clandestina nel Seicento. Atti del Convegno di studio
di Genova 1980, Florenz 1981, 231-241. Die Reihe, in der diese Akten, ebenso wie das in
Anm. 37 erwdhnte Werk von Firpo und das in Anm. 56 zitierte von Ingegno, erschienen
sind, tragt den barocken Titel « Pubblicazioni del «Centro di studi del pensiero filosofico
del Cinquecento e del Seicento in relazione ai problemi della scienza» del Consiglio Nazio-
nale delle Ricerche» und wird von Mario dal Pra von der Universitidt Mailand herausgege-
ben. Neben der ersten Serie «Studi» umfasst diese fiir den Forscher unseres Themas wich-
tige Reihe noch eine zweite «Strumenti bibliografici» und eine dritte «Testi», in der u. a.
Werke von Telesio, Campanella sowie der « Theophrastus redivivus» (vgl. unten Anm. 68)
herausgegeben wurden.

246




fassung der Diskussion in deutscher Sprache®®. Im Vordergrund steht indessen bei
ihrem Buch, wie aus dem Untertitel hervorgeht, das politische Interesse des Kalabre-
sen. Er war der Hauptinitiant des geplanten, aber durch Verrat vorzeitig gescheiter-
ten Aufstandes in Catanzaro 1599. Man kénnte in Campanella fast einen katholi-
schen Miintzer sehen. Beachtet werden sollten Bocks Hinweise auf die Arbeiten Ro-
sario Villaris zur Sozialgeschichte Siiditaliens®’. Bei ihm finden sich neben h6chst in-
teressanten Bemerkungen zur Rolle des Klerus im Widerstand gegen die spanische
Herrschaft auch einige Hinweise auf das Umfeld, in dem Campanella und vor ihm
Bruno ihre ketzerischen Ideen entwickelten. Das Kloster San Domenico Maggiore in
Neapel, in dem die beiden eine Zeitlang Ménche waren, war damals auch durch die
unmittelbare rdumliche Ndhe zur Universitit, ein Zentrum der Wissenschaften und
Ort lebhafter Diskussionen. Dem Eindringen der Gegenreformation, konkret: der
Verwirklichung der tridentinischen Dekrete, setzte dieses Kloster, im Verein mit an-
deren, aktiven, ja gewalttatigen Widerstand entgegen. Dabei wurden die Ménche
vom gewOhnlichen Volk unterstiitzt. Wir stossen hier also auf eine dhnliche Reak-
tion auf die ins Gewand der «Reform» gekleideten Disziplinierungsversuche wie im
protestantischen Bereich.

Lucilio Vanini ist der am wenigsten bekannte unter den dreien. Namentlich in
Frankreich, wo er 1619 als Ketzer verbrannt wurde, war seine Nachwirkung aber
nicht gering®®. Allerdings wurde ihm dort schon im 17. Jahrhundert vorgeworfen,
kein besonders origineller Denker gewesen zu sein, sondern seine beiden, zur Beur-
teilung seiner Einstellung zum Atheismus wesentlichen Hauptwerke « Amphithea-
trum aeternae providentiae» und «De admirandis naturae reginae, deaeque mortali-
um arcanis» im wesentlichen aus der dlteren Literatur zusammenkompiliert zu ha-
ben. Das «Amphitheatrum» wurde kiirzlich vom Verlag Minerva als Reprint neu
herausgegeben®. Sehr viel billiger kann man den Text in einem schon etwas frither
in einem italienischen Kleinstverlag erschienenen Reprint haben’. Fiir das zweite
Werk, meist einfach die «Dialoge» genannt, muss man zur Zeit noch die Original-
ausgabe von 1616 benutzen, doch sind auch hier von beiden Verlagen Reprints an-
gekiindigt. Uberfliissig zu sagen, dass keine deutsche Ubersetzung vorliegt. Vor kur-
zem erschien indes eine kritische Ausgabe des « Amphiteatrum» in italienischer

66 GiseLa Bock, Thomas Campanelila. Politisches Interesse und philosophische Spekulatio-
nen, Tiibingen 1974.

67 Vgl. bes. Rosario VILLARIL, La rivolta antispagnola a Napoli. Le origini (1585-1647), Bari
41980 (Universale Laterza 337). Vgl. auch Anm. 51.

68 Vgl. neben dem in Anm. 41 erwihnten Buch von Jacob noch RENE PINTARD, Aspects et
contours du libertinage, in: XVIle siécle 32 (1980) 131-161. Jiingst ist in diesem Zusam-
menhang vor allem auf den « Theophrastus redivivus» verwiesen worden, ¢in um die Mitte
des 17. Jahrhunderts verfasstes Kompendium des gesamten atheistischen Denkens der
Zeit, das seine Argumente vor allem aus Machiavelli, Pomponazzi, Cardano, Bodin und
eben Vanini zieht. Der Verfasser konnte bis heute nicht identifiziert werden, Stil und In-
halt weisen am ehesten nach Frankreich, die Handschrifteniiberlieferung hingegen nach
Wien, in den Kreis um den Prinzen Eugen. «Entdeckt» und bekanntgemacht wurde das
Werk recht eigentlich erst vor einigen Jahren von TuLLio GREGORY (Theophrastus redivi-
vus. Erudizione e ateismo nel Seicento, Neapel 1979). Das Werk stand im Zentrum der
Diskussion des in Anm. 65 erwdhnten «Convegnos», wie mehrere der gedruckten Beitrage
zeigen. Vor kurzem erschien der gesamte Text in der ebd. erwihnten Reihe zum erstenmal
in einer kritischen Ausgabe (Theophrastus redivivus. Edizione prima e critica a cura di
Guipo CaNnziaNI e GIANNI PAGaNINg, 2 Bde., Florenz 1982).

69 Frankfurt/M. 1982,

70 Galitina (Lecce), Congedo, 1979.
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Ubersetzung, was Zeugnis fiir die in letzter Zeit zunehmende wachsende Beschéfti-
gung mit Vanini ablegt™.

Aus Italien stammten die meisten radikalen Religionskritiker des 16. Jahrhun-
derts und dementsprechend haben Italiener auch bedeutende Forschungsarbeit zu
diesem Thema geleistet. Ein klassisches Werk war seinerzeit Delio Cantimoris auch
deutsch herausgegebenes Buch «ltalienische Héretiker der Spitrenaissance»’?. Es
liefert zu vielen kleineren Persénlichkeiten noch heute grundlegende Informationen
und stellt auch die Rolle der Schweiz, dieses Transferlandes vieler Ketzer, ins richti-
ge Licht. Ein spéter Schiiler Cantimoris, Carlo Ginzburg, hat vor einigen Jahren un-
ter dem zunéchst befremdlich anmutenden Titel «Der Kédse und die Wiirmer» ein
Buch verfasst, das wohl den originellsten und interessantesten neueren Beitrag zum
Problem des Unglaubens im 16. Jahrhundert darstellt und deshalb am Schluss unse-
rer Literaturumschau stehen soll. Die Syndikat Autoren- und Verlagsgesellschaft -
ein wissenschaftlicher Buchklub, dem man ein gutes Gespiir fiir die Trends in der
Forschung bescheinigen muss - hat eine deutsche Ubersetzung veranlasst’®. Dass
das Werk auf grosse Nachfrage gestossen ist, belegt eine inzwischen vom selben Ver-
lag nachgeschobene Taschenbuchausgabe’.

Ginzburg untersucht ein Problem, das bisher erst in der wiederum sehr in
Schwang gekommenen Erforschung des Hexenwahns und in einigen neueren fran-
zOsischen Arbeiten zur Mentalitédtsgeschichte thematisiert worden ist. Es geht ihm
nédmlich um den Nachweis tiberlieferter unchristlicher Anschauungen beim einfa-
chen Volke. Er versucht ihn anhand von ungewdhnlich detailliert protokollierten
Akten des Inquisitionsprozesses gegen den friulanischen Miiller Domenico Scandel-
la, genannt Menocchio, im Zeitraum von 1584-1599. In den Gesténdnissen Menoc-
chios finden sich viele Elemente, die sich bei den gebildeten Religionskritikern nach-
weisen lassen, teilweise schon seit der Antike: die Religion als Menschenwerk, als
Priesterbetrug und Mittel zur Ausbeutung des Volkes, die Relativierung des Chri-
stentums, die Ablehnung aller Sakramente, eingeschlossen der Taufe, die Ableh-
nung der Gottlichkeit Jesu, die Skepsis gegeniiber Wundern usw. Menocchio postu-
lierte dafiir eine volksnahe praktische Religiositdt, auf die Werke gegriindet, ohne
Hierarchie und Zeremonien. Nun war Menocchio nicht ungebildet, er konnte lesen
und nahm in seinem Dorfe eine geachtete soziale Stellung ein. Er hat tatsichlich
auch Biicher gelesen, zehn Titel kann Ginzburg aus den Akten nachweisen. Aber es
sind weder antike noch neue Klassiker des Atheismus, sondern Werke wie die Le-
genda aurea, die Reisen des Sir John Mandeville, ein unzensiertes «Decamerone» u.

71 Grurio CesARE VANINI, Anfiteatro della Eterna Provvidenza. Traduzione a cura di
Francesco Paoro RamMonDpi et Luict Crubpo, Introduzione di ANToNIO CorSANO, Note,
bibliographia e indici di FrRancesco Paoro RamonDi, Galatina (Congedo) 1981. Auf der
Umschlagklappe wird eine Ubersetzung auch der «Dialoge» angekiindigt. Zu Vanini zu-
letzt CESARE VasoLl, Riflessioni sul «problema> Vanini, in: SErGio BERTELLI (Hg.), I/ /i-
bertinismo in Europa, Mailand-Neapel 1980, 125-167. Im iibrigen betrifft dieser Sammel-
band vor allem das 17. Jahrhundert. Ferner ist hier zu verweisen auf Giorcio Spini, dessen
nach dem Krieg erschienene Aufsatzsammlung iiber die Libertiner vor kurzem in einer
iberarbeiteten und erweiterten Neuauflage vorgelegt wurde (Ricerca dei libertini. La teo-
ria dell’impostura delle religioni nel Seicento italiano. Nuova edizione riveduta e ampliata,
Florenz 1983). Das Werk enthélt u. a. Aufsitze iiber Bruno, Campanella und Vanini, wo-
bei der letztere aktualisiert, bei allen iiberdies die Bibliographie erginzt wurde. Vgl. aus-
serdem SpINIs Beitrag in dem eben erwidhnten Sammelwerk von BERTELLI (S. 117-124).

72 Vgl. Anm. 26.

73 CarLo GINZBURG, Der Kise und die Wiirmer. Die Welt eines Miillers um 1600, iibersetzt
von KARL F. HAUBER, Frankfurt/M. 1979.

74 Frankfurt/M. 1983,
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dgl. mehr. Menocchio hat auch nicht einfach Aussagen und Meinungen dieser Wer-
ke iibernommen, sondern sie vielmehr tiefgreifend umgeformt. Ja, im Grunde ge-
nommen dienten ihm diese literarischen Anleihen nur zur Erlduterung seiner eige-
nen Auffassungen. Der Miiller erkldrte dem Inquisitor stolz, er sei von selber auf
seine Ideen gekommen: «Ich habe ein subtiles Hirn und ich habe die hohen Ding ...
erforschen wollen»’?, «Jene Meinungen, so ich habe, habe ich aus meinem Hirn ge-
schopft»’¢. Dazu gehdrt nun auch seine Kosmogonie, diec mit dem christlichen
Schopfungsbericht kaum mehr etwas gemein hat. Menocchio dachte sich die Entste-
hung der Welt aus sich selbst, ohne einen Schépfergott: «Ich habe gesagt, dass was
meine Gedanken und meinen Glauben anlanget, alles ein Chaos war, ndmlich Erd’,
Luft, Wasser und Feur durcheinander. Und jener Wirbel wurde also eine Masse, ge-
rade wie man den Kése in der Milch macht, und darinnen wurden Wiirm’, und das
waren die Engel»’’. Gott ist fiilr Menocchio etwas Geschaffenes, der persdnliche
Gott des Christentums 16st sich bei ihm in einer pantheistischen Vision auf: «Der
Himmel, Erdreich, Meer, Luft, Abgrund und Holl, alles ist Gott»’®. Fiir Ginzburg
sind diese Elemente, die in der Kosmogonie Analogien erst in Asien wieder haben,
Belege fiir eine unterdriickte vorchristliche Volkskultur, die hier gewissermassen fiir
einen Augenblick nochmals ans Tageslicht kommt, bevor sie endgiiltig verschwin-
det. Er betont einleitend, gerade das Beispiel Menocchios zeige, dass der Volkskul-
tur gréssere Selbstdndigkeit zukomme, und er spricht von der gerade im 16. Jahr-
hundert spannungsreichen Begegnung zwischen ihr und der Hochkultur. Nun kénn-
te man hier wohl den Vorbehalt anbringen, es handle sich um einen Einzelfall, der
aus den besonderen Verhiltnissen erkldarbar sei. Die Terraferma war ja ein Sammel-
becken von Religionskritikern der verschiedensten Schattierungen. Auch kennen
wir nicht alle Biicher, die Menocchio gelesen hat’®. Viele hatte er nur ausgeliechen
und gerade dieser Umstand weist auf ein weiteres Problem hin: Wir wissen namlich
verhéltnisméssig wenig iiber seine persdénlichen Kontakte. Nach einigen Indizien
kdnnen sie sehr weit gereicht haben, was die Originalitit seiner Gedankenwelt bzw.
den Stellenwert der autonomen Volkskultur etwas mindern wiirde. Indessen finden
Ginzburgs Annahmen eine Stiitze in einem anderen, schon frither von ihm verfas-
sten Buch iiber die «Benandanti»®°. Es handelt sich dabei um Anhénger von wohl
auf heidnische Wurzeln zuriickgehenden Feldkulten, die er in derselben Gegend und
im selben Zeitraum nachweisen konnte, und bei denen man wiederum Analogien in
weitentfernten Gegenden finden kann. Im Unterschied zum Fall des ketzerischen
Miillers aber betreffen die ebenfalls von der Inquisition gefithrten Prozesse gegen
die «Benandanti» Dutzende von Personen mit im Kern ilibereinstimmenden Aussa-
gen. Das zwingt dazu, trotz der desolaten Quellenlage die auch in der neueren
Hexenforschung vermutete Annahme einer weitverbreiteten autonomen unchristli-
chen Volkskultur in Europa doch ernster als bisher zu nehmen. Menocchio, der sei-
ne Ansichten nicht fiir sich behielt, sondern weiter zu verbreiten suchte, wurde da-
fiir zum Tod verurteilt, fast gleichzeitig mit Giordano Bruno. Dieses Zusammen-
treffen illustriert den zwiefachen Kampf der gegenreformatorischen Kirche mit ih-

75 Ebd. (Ausgabe 1979) 38.

76 Ebd. 56.

77 Ebd. 30.

78 Ebd. 58.

79 Die zu Beginn des Prozesses bei Menocchio gefundenen Biicher wurden beschlagnahmt,
das Verzeichnis hat sich aber nicht erhalten.

80 Carro GINZBURG, Die Benandanti. Feldkulte und Hexenwesen im 16. und 17. Jahrhun-
dert, Ubersetzt von KARL F. HAUBER, Frankfurt/M. 1980 (das Original 1966).
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ren Widersachern von «unten» und «oben». Auf dem Scheiterhaufen reichten sich
der unbekannte Miiller und der hochgebildete Philosoph die Hénde.

Die methodischen Trends der historischen Wissenschaft in den letzten zwanzig
Jahren haben die Erforschung des Unglaubens nicht begiinstigt. Sie war vielfach
traditionelle Geistesgeschichte und beschrinkte sich im wesentlichen auf die grossen
Namen. Noch Leys Werk dokumentiert diese Situation recht gut. Der Trend aber
ging zur Wirtschafts- und Sozialgeschichte, zur Quantifizierung und Entpersonali-
sierung. Fiir die Reformationsgeschichte wird man dafiir dankbar sein: Luthers viel-
beredtes Turmerlebnis steht nicht mehr so im Mittelpunkt wie einst. Die Geschichte
des Unglaubens aber geriet darob vollends ins Abseits. Ginzburgs Buch bringt hof-
fentlich frischen Wind in die Forschung. Er hat gezeigt, wie andere Fragestellungen
neue Ergebnisse erzielen kénnen. Sein Werk ist nicht nur ein bedeutender Beitrag
zur Mentalitdtsgeschichte, sondern zwingt auch die bisherige geistesgeschichtliche
Betrachtungsweise zu einem Umdenken.

Es macht den Anschein, als ob im Schatten des Lutherbooms auch die Geschichte
des Unglaubens wieder an Boden gewinnt. Die in den letzten Jahren in erfreulich
hoher Zahl erschienenen Quellenausgaben, seien es nun kritische Neueditionen oder
blosse Reprints, haben unentbehrliche Grundlagen bereit gestellt, auf denen man
weiter aufbauen kann. Vielleicht bleibt auch Ginzburgs Findergliick in den venezia-
nischen Archiven nicht ein Einzelfall. Anerkannt werden muss auch, dass Romani-
sten und Philosophen, die iiber den Atheismus des 16. Jahrhunderts publizieren,
sich bemiihen, nicht bloss Textanalysen zu liefern, sondern den historischen Kon-
text miteinzubeziehen (Bock, Boerner, Schneider, ansatzweise auch Ley). Fiir die
Historiker steht nach wie vor das Verhiltnis des Unglaubens zur Reformation im
Mittelpunkt. Es hat zwei Seiten. Einerseits begiinstigte die Reformation, mit Huma-
nismus und Renaissance, die Ausbildung atheistischer Ideen. Andererseits haben die
neueren Forschungen auch gezeigt, dass Unglaube eine Form des Widerstandes ge-
gen die disziplinarischen Massnahmen der Reformation sein konnte. Dasselbe
scheint, mit entsprechender zeitlicher Verzégerung, auch fiir die Gegenreformation
zu gelten. Der in den seltensten Fillen offen kundgetane Unglaube war eine Mog-
lichkeit unter anderen, sich der von den Kirchen aller Konfessionen im Verein mit
dem frithabsolutistischen Staat getragenen grossen Disziplinierung entgegenzustem-
men. Diese negative Reaktion auf die Reform, aber auch die von Ginzburg ans Ta-
geslicht geforderte autonome Volkskultur erbringen einen eindriicklichen Negativ-
beweis fiir Jean Delumeaus These®!, wonach Europa eigentlich erst in der Neuzeit
christianisiert worden sei. Auf der andern Seite hat die neuere Forschung auch bis-
her unbekannte Fiden nach vorwiérts, zur Aufkldrung hin, aufzeigen kénnen. Der
im 16. Jahrhundert entsprungene Strom der Kritik floss trotz allen Behinderungen
des konfessionellen Zeitalters weiter, vielfach unterirdisch. Das «christliche Abend-
land» als selbstverstdndliches Faktum ist ein liebgewordenes, aber nichtsdestoweni-
ger falsches Bild, vor allem fiir jene Zeiten, fiir die es am selbstverstindlichsten ver-
wendet wird. Eine Geschichte Europas der Neuzeit ohne Beriicksichtigung der ande-
ren, kontrastierenden historischen Striange bleibt unvollstindig und schief.

81 JeaN DEeLUMEAU, Le catholicisme entre Luther et Voltaire, Paris 1971 (Nouvelle Clio
30bis).
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