Anton Weiler

Humanismus und Scholastik

Die Erneuerung des christlichen Denkens in der Renaissance

Das o6kumenische Denken unserer Tage scheut
sich nicht mehr vor einer echten Gegeniiber-
stellung von Katholizismus und Reformation. Der
authentisch-christliche Wert der Anstrengungen
der groBen Reformatoren, die Kirche nach den
Normen zu erneuern, die ihnen ein neues Ver-
stindnis der Heiligen Schrift eingegeben hatte,
wird nicht bezweifelt. Im Gegenteil sprechen es
manche als Uberzeugung aus, daB die Forderungen
der Reformation in der alten katholischen Kirche
verwirklicht werden miissen, wenn man den Weg
zur kirchlichen Einheit tatsdchlich gehen will.

Aber vor einer Diskussion mit Menschen, die
auf die eine oder andere Weise mit dem Humanis-
mus der Renaissance (1300-1600) verbunden sind,
schreckt das kirchliche Denken vorliufig noch zu-
riick. Zu sehr scheint fiir diesen Humanismus die
alte Charakterisierung als Heidentum und Atheis-
mus die Oberhand behalten zu haben, so daB der
sogenannte christliche Humanismus als eine etwas
fade KompromiBformel ebenfalls keine rechte
Wirkung entfalten kann. Man fiirchtet, ein Dialog
mit dem Humanismus von damals und heute
konne auf eine Naturalisierung der Religion und
eine Auflosung des exklusiven Offenbarungscha-
rakters des Christentums hinauslaufen, was die
Verflichtigung des dogmatischen Lehrgehalts und
Aufhebung des kirchlichen Lehramts zur Folge
hatte. Das Christentum als Erlésungslehre wiirde
einer allgemeinen personalistischen Sittenlehre
weichen.

Waihrend also der Protestantismus als gliubiger
christlicher Gesprichspartner anerkannt wird,
geht man dem Dialog mit dem Humanismus aus
dem Wege, der als nichtchristlich und ungliubig
charakterisiert wird und dem man infolgedessen
miBtraut, Man sollte sich aber vergegenwirtigen,
daf} innerhalb der katholischen Kirche Westeuro-

pas schon anderthalb Jahrhunderte bevor sich der

Ruf nach Reform zu einer neuen Konfession ver-
dichtete, ein Humanismus mit u. 2. ausgesprochen

religiosen und ethischen Zielen um Gehor bat und
auch Gehor fand. Das Gesprich mit dem Huma-
nismus hat iltere Rechte, ist aber durch das Ge-
sprich mit dem Protestantismus iiberstimmt woz-
den. Trotzdem datf man an diesen «humanisti-
schen» Vorstellungen von Religion und Moral
nicht vorbeigehen.

1. Ursprung und Inhalt des Renaissance-Humanismus

In der modernen Geschichtsforschung haben auch
die religiosen Aspekte des Humanismus immer
groBere Beachtung gefunden. Seit man nicht mehs
nach einer allumfassenden Formel sucht, die die
geistigen Dimensionen der als Renaissance be-
zeichneten Periode (1300-1600) in einem einzigen
Wort zusammenfalit, ist die unfruchtbare Dis-
kussion um den heidnischen oder christlichen Cha-
rakter der Periode langsam zum Schweigen ge-
kommen. Das Oht kann nun diese Zeit in ihrer
komplexen Kompliziertheit fiir sich selber spre-
chen lassen. So gab es gréflere Klarheit als wiih-
rend der leidenschaftlichen Polemik, die Butck-
hardts groBem Werk folgte und die von H. Thode,
K. Burdach, L. von Pastor, X.Wernle, E. Walser,
G. Toffanin und anderen iiber die Christlichkeit
bzw. Verchristlichung des Renaissancebegriffs ge-
fuhrt wurde. !

Zunichst hat sich die Terminologie geklirt. Vot
allem durch Untersuchungen von P. O. Kristeller?
und August Campana3 wurde — auf einem Weg,
den schon J. Huizinga+ gewiesen hatte — gesichert,
daB die Bezeichnung Humanist, wie sie im 15.
Jahrhundert gebraucht wurde, nichts anderes als
eine Bezeichnung fiir den Fachmann, Studenten
oder Liebhaber der studia bumaniora sein wollte, die
Grammatik (lateinische Sprach- und Literatur-
kunde), Poesie und Rhetorik, Geschichte und
schlieBlich auch Moralphilosophie und Griechisch
umfaBten. Erst in zweiter Linie tritt ein weltan-
schauliches Flement hinzu, insofern der Humanist
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tatsichlich auf dem Weg iiber die /itterae huma-
niores den Menschen vervollkommnen und ausrii-
sten wollte: Mit dem neuen Interesse fiir die klas-
sische Form der Sprache, die als Ausdrucksmittel
kultureller Kommunikation die hochste Beach-
tung findet, tritt aus dieser mit Leidenschaft stu-
dierten lateinischen, spiter auch griechischen An-
tike eine neue ethische Norm des Menschseins her-
vor,

Ferner: Mehr als frither sieht man ein, daB3 es
nicht um das zwecklose Spiel mit antiken Formen
der Dichter und Schéngeister geht, die das Den-
ken inhaltlich nicht beriihren,s sondern dal3 dieses
neue Interesse fiir die klassische Antike seinen Ut-
sprung in der Geburt eines neuen Menschen hat,
der sich neue Normen (nach antikem Vorbild)
setzt, weil die alten Normen in einer gewandelten
Gesellschaft keine Geltung mehr haben kénnen.
Die These lautet also: Der neue Mensch wendet
sich der Antike zu, nicht aber: Das Studium der
Antike fiihrt einen neuen Menschen herauf. Die
Geburt der freien Biirgerklasse — ein Prozel3, der
wihrend des 11. Jahrhunderts in Italien und Flan-
dern beginnt —, die der stidtischen Gesellschaft Ge-
stalt gab, um in ihr dem feudalen gesellschaftlichen
Zwang zu entraten («Stadtluft macht freiy), zer-
storte zusammen mit dem sozialen Modell auch die
ideologische Rechtfertigung fiir dieses Modell. ¢

Die Ideenwelt, die den feudalen Gesellschafts-
strukturen entspricht, ist die des strengen Ord-
nungsdenkens.? Sie wird beherrscht von stoischen
und neuplatonischen Elementen; aber nachdem sie
von Augustinus und Pseudo-Dionysius verarbeitet
worden waren, erschienen sie als eine durchaus
christliche Lehre: Die von Gott geschaffene hier-
archische Ordnung im Kosmos wird auf irdischer
Ebene von den grundlegenden, ebenfalls hierar-
chisch aufgebauten Institutionen des Kaiserreichs
und der Kirche realisiert und garantiert. Im agrari-
schen Feudalismus hat jeder den Platz, den ihm
Gott und Weltordnung zugedacht haben. Heilig-
keit ist das Gleichférmigwerden mit dieser Ord-
nung; man erreicht diese Gleichférmigkeit, indem
man dem Befehl der Spitze gehorcht; denn diese
interpretiert fiir den Menschen den gottlichen Wil-
len. Der Mensch braucht nur zu wissen, wo er zu
stehen hat.

Aber seit dem Wiederaufleben des Handels im
11. Jahrhundert, mehr noch mit den Kreuzziigen
und Entdeckungsreisen entdeckt derselbe Mensch,
daB er sich gemeinsam mit anderen einen Reich-
tum erwerben kann, der ihn befdhigt, die indivi-

duelle Abhingigkeit durch eine neue selbstge-
schaffene, durchorganisierte, auf Gemeinschaft ba-
sierende Wirklichkeit zu ersetzen, vor der die
hierarchische Macht einen Schritt zuriickweichen
muB. Eine neue biirgerliche Elite wird zum Ttri-
get der neuen wirtschaftlichen Macht. In diesen
offenen Tagen «entdeckt der Mensch sich selbst
und seine Welt». Diese Formel Burckhardts, die
lange als zu exklusive Zisur-These abgelehnt
wurde, wird heute trotz tieferer Einsicht in die
mittelalterlichen Griinde der Renaissance-Kultur
von den Historikern wieder bejaht, weil neues Ma-
terial, gerade auch aus der von Burckhardt ver-
nachlissigten Geistesgeschichte dieser Periode,
seine Sicht zu bestitigen scheint. Nicola Abba-
gnano bezeichnete noch kiirzlich die fundamenta-
len Themen des italienischen Renaissance-Huma-
nismus als Funktionen dieses sexen Charakters:
eine neue Kunst, eine neue Weltkonzeption, neues
Verstindnis fiir die Aufgabe der Wissenschaft,
neues Verstindnis fiir Geschichte und Politik, eine
neue Sicht auf den Menschen in der Gesellschaft
und als einzelnen, eine neue Sicht auch auf die
Aufgabe der Religion. Bestimmt ist da ein Bruch
mit der mittelalterlichen Welt, der seit der zweiten
Hilfte des 14. Jahrhunderts im BewuBtsein der
Elite die kulturelle Gestalt einer enthusiastisch
begriiiten Wiedergeburt des menschlichen Gei-
stes aus der klassischen Antike erhilt. Abbagnano
definiert diesen Geist als «a spirit of freedom by
which man vindicates his rational autonomy, re-
cognizes himself as deeply implanted in nature and
in history, and determines to make these his do-
minions». 8

In der sich immer mehr emanzipierenden stadti-
schen Kultur der ummauerten Menschengemein-
schaften Nord- und Siiditaliens, wo das Gewinn-
motiv die freie Wirtschaft einlidutet, die Geldwirt-
schaft immer mehr den Platz der Agrarwirtschaft
einnimmt, die Korporationen (Gilden, Ziinfte
usw.) als lebensichernde Zentren der Biirger- und
Kaufmannsexistenz den feudalen Adel verdringen
und begabte Personlichkeiten die Fiihrungsspitze
erobern, findet die Gedankenwelt der Antike
neuen Nahrboden. In diesem expansiven und
selbstbewulB3ten Milieu wurde der soziale Dyna-
mismus geboren, der schlieBlich auf ideologischer
Ebene das starre und hierarchische Bild einer alles-
bestimmenden Naturordnung, die mit der ewigen
Magie von Geburt und Tod verkoppelt ist, durch
das bewegliche Bild ciner Schopfung ersetzte, die
sich in einem unaufhérlichen Werden befindet.?
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So kann der Humanismus in weitestem Sinne als
der spite philosophische Ausdruck dessen gesehen
werden, was schon Jahrhunderte in Wirtschaft und
Politik praktisch gelebt wurde, vor allem in den
italienischen Stidten,™ wo die typisch mittelalter-
lichen Kulturdeterminanten lingst nicht so stark
waren wie in Frankreich. Die vollen Konsequen-
zen des hier begonnenen Prozesses soziologischer
und ideologischer Neustrukturierung zeigen sich
erst Jahrhunderte spiter.

2. Das Thema der neuen Freibeit und die
Neuorientierung auf das klassische Altertum

In den Gesprichsthemen dieser italienischen Ari-
stokraten, reicher Kaufleute, Bankherren, pipst-
licher, fiirstlicher und stidtischer Kanzler und Se-
kretire ist das Zentralmotiv die neu gefundene
Freiheit. 't Der traditionellen Ordo-Idee verschlie-
Ben sie sich. Sie lernen sich nun selber sehen: als
verniinftige, freie Wesen, die das eigene Schicksal
in Natur und Geschichte zwingen und verwirk-
lichen kénnen. Menschsein ist fiir sie nicht Ver-
bannung aus einer ideellen in eine materielle Welt,
aus einem Paradiesesdasein in eine durch die Utr-
siinde verursachte gesellschaftliche gemeinsame
Daseinsform, in der Aszese und Weltflucht die ein-
zig sicheren Wege zum Heil sind. Der irdische und
weltliche Charakter des Menschseins wird ganz be-
jaht. Das Menschendasein ist des Menschen echte
Domine, die seiner Schopfungskraft unterworfen
ist. Die leiblichen Elemente Sinnlichkeit, GenuB,
Sexualitit werden wieder mehr beachtet, ebenso
wie die biirgerlichen Pflichten gegeniiber der poli-
tischen Gemeinschaft. Die selbstindige Initiative
fubhrt die Planung einer optimalen Selbstverwirk-
lichung-in-Freiheit weit tiber die fritheren, von
Kirche und firstlicher Obrigkeit gesetzten indivi-
duellen und sozialen Grenzen hinaus.

Diese neue Mensch-Erfahrung findet geistige
Nahrung in der Literatur der klassischen Autoren.
Bei ihnen war die naturhafte Inspiration noch nicht
in christliche Ethik eingekapselt, und monchische
Religiositat hatte die menschliche Dynamik noch
nicht beschnitten. Die zeitgenossischen mittelalter-
lich-christlichen Vorstellungen stellen noch immer
das kontemplative Leben iiber das aktive. Der
scholastische Philosoph kiimmert sich mehtr um
Logik, Physik, Metaphysik und das Ordnungs-
und Gesetzesdenken als um Moralphilosophie, die
den Menschen fiir seine Existenz ausriisten miifite.
Der Theologe hatte sein Gottes- und Welthild in

statisch-hierarchischen Visionen aufgebaut, die
viel Ahnlichkeit mit der feudalen Praxis hatten,
und Frommigkeit schien sich in duBBetlicher Aszese
zu erschopfen. Die neue stidtische Welt konnte
bis dahin vom chtistlichen Denken nicht inspiriert
werden, weil dieses nie vorher etwas mit dem sich
selbst bestimmenden Menschen zu tun gehabt und
daftir keine Kategorien entwickelt hatte. Die Li-
teratur der antiken Klassik gewinnt plétzlich neues
Interesse und offenbart erst jetzt ihre fiir den titi-
gen Menschen inspirierenden freien Gedanken.
Das Altertum erscheint ihnen als Idealzeit, als
der geschichtliche Ort, wo der freie Mensch seine
ihm eigene Gestalt, nicht entstellt durch hindernde
Systeme, verwirklicht hat. Dorthin will man zu-
tiick, zu diesem Uranfang. Diese vollendete AuBe-
rung des ureigenen Menschenbildes mull wieder-
geboren werden in einem neuen goldenen Zeit-
alter, das nach der Finsternis der Ménchsdumm-
heit, des Adels und der Priesterherrschaft anbricht.
So entstehen die geschichtswissenschaftlichen
Periodisierungskategorien « Mittelalter» und «Re-
naissance» zugleich mit dem Erwachen des Ge-
fithls fiir historische Entwicklung. Der neue
Mensch fiihlt sich nicht mehr der alles normieren-
den Welt- und Kirchenordnung zeitlos gegen-
iibergestellt; nein, es gibt Verfall und Dekadenz,
aber auch Wiedergeburt und Wiederbelebung sind
moglich; die Dynamik der Geschichte, die nun
zum ersten Male denkend begleitet wird, ist zwar
noch die Dynamik des historischen Kreislaufs,
aber das aktive Prinzip darin ist der Mensch selbst,
der das Goldene Zeitalter aus der Vergangenheit
wieder heraufholt und neu verwirklicht. 12

3. Der Konflikt mit der feudalen Kirche und
der Scholastik

Dieser Proze$ einer Neustrukturierung des Den-
kens aufgrund einer gewandelten Welt bleibt na-
tiirlich nicht ohne Wirkung auf das Denken tibet
Gott und Religion. Auch in dieses Denken dringt
der Dynamismus ein, die Freiheitsidee, das Be-
wuBtsein von der Geschichtlichkeit des Seins.
Kirche und Christentum der eigenen Zeit werden
im Vergleich zum idealen Beginn als Erscheinun-
gen einer Verfallsperiode erlebt und gewertet. Am
meisten fillt auf, wie die Kirche und die kirchli-
chen Einrichtungen in ihren realen Erscheinungs-
formen Gegenstand harter Kritik sind, die ihr Mal}
der idealisierten christlichen Urgemeinde ent-
nimmt. ¥ Die Humanisten sind die ersten, die ohne
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Riickhalt von der Krisensituation sprechen, in der
sich die Kirche durch den Machthunger der Kurie,
die Bestechlichkeit und korrupte Sittenlosigkeit
ihrer Leiter befindet. Aber mit Recht hat M. Seidl-
mayer darauf hingewiesen, dafl diese Kritik nicht
spezifisch ist: Wiahrend des ganzen Mittelalters
haben Ketzer und Reformer nach der Riickkehr
zur «vita apostolica» der frithen Kirche gerufen.
«In solcher Freiziigigkeit der Kritik wird eben die
geistige Weitrdumigkeit sichtbar, die der mittel-
alterlichen Kirche (trotz allem) noch eigen war,
und die erst der dngstlichen ,Disziplin® eines neu-
zeitlich-konfessionellen Kirchentums zum Opfer
fiel, »14

Letzten Endes ist aber das AuBere, die ge-
schichtliche Verbundenheit der Kirche mit der
weltlichen Macht cum annexis, fiir den Humani-
sten nicht der wichtigste Aspekt. Vielmehr sam-
melt sich die Spannung zwischen ihm und der
Kirche in den fundamentalen Fragen nach der rich-
tigen christlichen Lebensgestalt fiir den neuen,
selbstindig werdenden Menschen, der sich mit der
monchischen und hierarchisch-autoritiren Ethik
des konventionellen Christentums nicht mehr zu-
frieden gibt. Man verlangt vom Christentum eine
neue Form, die zur eigenen Erfahrung palit. Gegen
die traditionelle Verengung der christlichen Exi-
stenz zu einer monchischen Existenz erhebt sich
lauter Protest, und man versucht, mit Hilfe ethi-
scher Gedanken des klassischen Altertums dem
literarisch-kritisch gereinigten Evangelium die
Grundthesen einer positiv-neuen Theologie fiir
den Laien zu entlocken. Das christliche Selbstver-
stindnis des neuen, selbstbewuBten Laien interes-
siert sich nicht mehr fiir den {iberkommenen Ap-
parat der theologischen und philosophischen scho-
lastischen Systematik. Glaubensdefinitionen und
Gottesbeweise sind nicht sein Fall: Die aristote-
lische Spekulation vernebelt die Sicht auf die ein-
fache Offenbarung und muB deshalb schweigen,
wenn es um christliche Lebensinspiration geht.

Seit den Tagen Francesco Petrarcas, des Vaters
und Urbildes des Humanismus, s ist die Opposi-
tion gegen die Scholastiker, die Schultheologen
und Schulphilosophen der Universititen laut ge-
worden. Sie sind fiir Petrarca die italienischen Jiin-
ger des arabischen Aristoteles-Kommentators
Averroés (Ibn Roschd, gest. 1198), der bei dem
Versuch, die Aristotelestradition von neuplatoni-
schen Elementen zu reinigen, die prinzipielle Un-
versdhnbarkeit des natiirlichen Vernunftdenkens
mit dem Denken aus der Offenbarung festgestellt

hat. Philosophisch konnte von Weltschépfung
oder personlicher Unsterblichkeit keine Rede sein,
und ein echter Aristoteliker lieB sich denn auch
durch keine theologische Fakultit vorschreiben,
daB er diese Lehrstiicke auch philosophisch festhal-
ten miisse. So ging die Philosophie an den italieni-
schen Universititen — die keine theologische Fakul-
tit als Spitze der Ausbildung kannten, sondern die
auf medizinische oder juristische Bildung ausge-
richtet waren — ungehindert den Weg eines achrist-
lichen, naturalistischen Aristotelismus, den E. Gil-
son als die «gelehrte Form eines grundsitzlichen
Unglaubens» bezeichnete,® notdiirftig maskiert
von einer duBleren Treue zur Kirche. Anderseits
wurde darauf hingewiesen, daBl auch eine unschul-
digere Formel fiir diesen von kirchlicher Seite ver-
urteilten Averroismus méglich ist: An den italieni-
schen Universititen ist das im Grunde nichts an-
deres als ein von Medizinern, und nicht von Theo-
logen gepflegter Aristotelismus. 17

Aus dieser in keiner Hinsicht auf die mensch-
liche Lebensexistenz gerichteten Schulphilosophie
war allerdings keine Inspiration fiir den Alltag zu
holen, zumal wenn sie mit der kirchlichen Lehre
in Konflikt lag. Die Humanisten der ersten Stunde
dachten nicht daran, um der Philosophie willen die
Wahrheit des christlichen Glaubens in Zweifel zu
ziehen: Christus ging Petrarca weit iiber Aristote-
les, wenn auch die Philosophen iiber seine Igno-
ranz listerten, die nur der Sprachschonheit kul-
turellen Wert zuerkannte.

Die franzésische und deutsche Universitits- und
Schulphilosophie war ebensowenig brauchbar.
Seit die zeitweilige Ehe des christlichen Glaubens
mit der aristotelischen rationalen Wissenschaft,
zustandegekommen in den albertinischen und tho-
manischen Synthesen, im Jahre 1277 durch die
Verurteilung einer Anzahl aristotelischer Thesen
geschieden worden, war eine Spaltung in Denk-
richtungen entstanden.”™ Das war {iberaus un-
giinstig fiir die Aufrechterhaltung der geistigen
Einheit von Denken und Glauben, die von der
Lehrautoritit verteidigt wurde als Ausdruck der
fundamentalen kosmischen Harmonie, in der Gott
sowohl schépfend wie offenbarend als alles an sich
zichender Mittelpunkt gegenwirtig ist. Manche
kehrten zu den traditionellen Denkmodellen des
Augustinismus zuriick; manche versuchten trotz
der geschichtlichen Lage die thomanische Syn-
these fortzusetzen oder zu assimilieren; aber eine
auBerordentlich wichtige Gruppe gab die Verséh-
nungsversuche prinzipiell auf, sie verhielt sich auf
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der Ebene der Metaphysik und der natiirlichen
Gotteslehre gegeniiber allen Verstandesgriinden
skeptisch. Neue Arbeitsgebiete taten sich auf, in
denen kein Konflikt mit der Theologie méglich
war: Die spekulative Logik entwickelte neue Ka-
tegotien, um die Funktionen der Termini des
grammatikalischen Satzes in ihrer Vielfalt zu
durchschauen, ohne daBl man sich Sorgen um die
Seinsgrinde des menschlichen Utteils machte, in
dem diese Termini (als Ausdriicke und Begriffe)
vorkamen. Daneben kiimmerte man sich um die
Naturphilosophie, in der neue Einsichten den Weg
zur Entwicklung der experimentellen, mathema-
tisch verarbeiteten Naturwissenschaften ebneten.

Aber fiir die neue Menschheit der Stidte, spe-
ziell des wichtigen Zentrums Florenz, bot auch
diese Entwicklung keine Aussicht. Am Ende des
14. Jahrhunderts wandte sich ihr Interesse vor al-
lem dem Aufbau des Staates zu und der Verteidi-
gung der republikanischen Freiheit gegen die Er-
oberungssucht der Visconti-Tyrannen, die von
Mailand aus ganz Nord- und Mittelitalien bedroh-
ten. Bin wichtiger Augenblick bricht an, der fiir
die zukiinftige geistige Entwicklung des Humanis-
mus entscheidend ist: In den Stunden der Gefahr
wissen die Florentiner den klassisch ausgerichte-
ten, politischen und sozialen, nichtengagierten,
dsthetisierenden Humanismus der ersten Stunde
umzubiegen in eine neue biirgerliche Form, die
sich auf das Vaterland konzentriert und aktiv po-
litisch zugunsten des Gemeinwohls und fiir die
Verteidigung der Freiheit einsetzt.> Das biirger-
liche Leben, die Familie, der Vorrang des aktiven,
politischen Lebens vor dem zuriickgezogenen,
kontemplativen, gelehrten ILeben, Verdringung
des romischen imperialistischen Ideals durch das
Ideal des republikanischen freien Rom, die Nutz-
losigkeit philologischer Dispute ohne gesellschaft-
liche Bedeutung — das alles sind Themen, die sich
aus der neuen biirgerlichen Orientierung des Hu-
manismus nach 1400 in Florenz ergeben. (Man
iibersehe nicht, daBl mit «biirgerlich» die Denk-
welt der Oberschicht der groBen Kaufleute und
Produzenten gemeint ist, deren wirtschaftliche,
gesellschaftliche und politische Bestrebungen be-
stimmt nicht mit denen des kleinen Mannes zu-
sammenfallen!)

4. Die Humanisierung des christlichen Denfkens

Sobald die biirgerliche Freiheit erfochten und kon-
solidiert war, wurde in der zweiten Hilfte des 15.

Jahrhunderts die Aufmerksamkeit wieder frei fiir
die religiose Problematik der ersten Stunde. 20 Die
humanistische Jagd auf klassische Handschriften
hatte manche vergessenen Traktate oder Bricf-
sammlungen wieder ans Licht gebracht. Die
Kenntnis der verschiedenen Moral- und Religions-
systeme wurde dadurch weit verbreitet, so daB die
bis dahin ausschlieBliche Geltung des christlichen
Systems angetastet wurde. Dieses multe sich nun
mit Stoizismus und Epikureismus messen, mit
Ideen tiber die Offenbarung Gottes in den alten
Weltreligionen, die dlter waren als die Offenbarung
in Christus innerhalb der jiidischen Gemeinde.
Und wie im 13. Jahrhundert eine Synthese mit dem
Aristotelismus versucht worden war, so multe
jetzt das neue Wissen in den christlichen Glauben
integriert werden. Das konnte um so leichter ge-
schehen, weil die neue geschichtliche Dynamik
und das Zerschellen der thomistischen Synthese
an den kirchlichen Verurteilungen schon lingst
die Blicke vom spekulativ-dogmatischen Christen-
tum abgewandt hatte. AuBlerdem stand die reali-
stische, pragmatische, rationale Denkweise des
Stadtburgers der Denkweise der Theologen und
Philosophen fremd gegeniiber. Sie bauten an einer
neuen, eigenen Deutung des Christentums im
Lichte der geschichtlichen Entdeckungen der Hu-
manisten.

In ihrer neuen undogmatischen geistigen Offen-
heit werden sie offenbar empfinglich fiir einen an-
deren Wahrheitsbegriff als den des naturalistischen
Aristotelismus. Petrarca und Boccaccio, Salutati
und Ficino erspiiren mit dichterischem Geiste, daf3
der Wirklichkeitsgrad der Mythologien und Epen
dem der biblischen Worte verwandt ist und dal3
eine logisch-formalistische Methodik dazu keinen
Zugang gibt. Die Bibel ist fiir sie hochste Dich-
tung; Theologie ist Poesie iiber Gott; die bildliche
Redeweise der heidnischen Dichter und frommen
Denker stimmt mit dem Sprachgebrauch der Hei-
ligen Schrift tberein, und in allen diesen Texten
verbirgt sich ein und dieselbe Wahrheit, der sich
der Verstand zwar nihern kann, aber erst die Liebe
umfingt sie, und in Christus kam sie zur vollen
Offenbarung. So gibt es e/ze Religion in einer Viel-
heit von Riten, und ihr Sichtbarwerden kann das
Blutvergiefien — im Namen Gottes — endgiiltig zut
Vergangenheit machen und die Weltharmonie ni-
her bringen, 2t die im Zeichen der Menschenwiirde
steht.

Eine andere wichtige Komponente der neuen
Mentalitit ist die sich anbahnende Kunst, in histo-
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rischen Perspektiven zu denken. Auch Kirche und
Christentum erfuhren dieses Untergetauchtwerden
in der Geschichte; ihr Licht erreichte den Betrach-
ter nun nicht mehr in der fritheren Geradlinigkeit.
Es entfaltet sich ein Spektrum von Farben, die in
dem allumfassenden christlichen Weill niemals ge-
genwirtig schienen und also damit verséhnbar
sein muBten und im Grunde damit schon versohnt
waren. Ohne das Christentum als hochste Offen-
barung Gottes anzutasten, versuchten florentini-
sche Denker zu einer philosophischen Konkordanz
aller Religions- und Moralsysteme der Welt zu
kommen. Bs kommt nicht zu einer doktriniren
Kontroverse mit der Scholastik: Der Humanismus
entwickelt iiberhaupt kein neues theoretisches Sy-
stem; aber er verlagert die Akzente — auch in der
Diskussion tiber Gott, Seele, Vorsehung, Pradesti-
nation, freien Willen und Unsterblichkeit — je nach
der Rolle des Menschen. Das ausschlaggebende
Interesse wendet sich dem Verstehen, Rechtferti-
gen und Aktivieren der freien menschlichen Initiative
in der Welt zu, auch auf der Ebene der Religion.

Die Historiker unterscheiden deshalb im Be-
teich der Religion beim italienischen Humanismus
zwei Grundziige.?> Zunichst geht es um die An-
erkennung der biirgerlichen Funktion der Reli-
gion: Die Bibel enthilt auch eine Botschaft vom
irdischen Gliick, von der positiven Schitzung der
Arbeit, einen Ansporn zur Weltverbesserung als
Vorbereitung auf die himmlische Gemeinschaft.
Ferner tritt gut erkennbar ein Anfang von theore-
tischer Toleranz in den Vordergrund. Man sollte
deutlich unterstreichen, daB die Humanisten nicht
an die friedliche Koexistenz verschiedener Reli-
gionen (unter Anerkennung der faktischen Unter-
schiede und gegenseitiger Unableitbarkeit) denken,
sondern das Grundmodell ihrer Harmonisierungs-
unternehmen kommt aus der Uberzeugung, daB
alle Formen religitsen Glaubens in der Menschheit

in der Wurzel eins sind. Die offene Einstellung -

mancher griechischer und lateinischer Kirchen-
viter hilft ihnen dabei; und bei vielen Humanisten
kehrt der Ausspruch wieder: Alle Wahrheit ist aus
Gott.23 Fr ist die Mitte alles Seienden, und so ist
nichts niher oder ferner. Alle religitsen Systeme
sind ausgegangen von der einen Wahrheit, sind
Ausstrahlungen der einen Sonne und kulminieren
in der Offenbarung in Christus.

Bei manchen Theoretikern fithrt diese Einsicht
2u einer universalistischen Religionsidee: Da wer-
den dann nicht nur die Dichtertheologen der grie-
chischen und rémischen Vorzeit, sondern auch die

Religionen der Chaldier, Perser, Inder, Agypter
bis zu und einschlieBlich der jiidischen Kabbala
unter dem Gesichtspunkt einer einzigen, allumfas-
senden Religion studiert, die mit dem Christentum
in Harmonie zu bringen ist. Aber auch auf ethi-
schetr Ebene hat diese universalistische Haltung ihr
Echo gefunden. Unter dem Eindruck der Humani-
titswerte nichtchristlicher Moralsysteme zeigt sich
bei den Humanisten ein dhnlicher Versuch, die
christliche und die nichtchristliche Ethik in Ein-
klang zu bringen, wobei erstere der letzteren an-
gepaBt wird. In diesem ProzeB verliert die christ-
liche Moral den Anspruch auf absolute und exklu-
sive Giiltigkeit, die auf der autoritativen kirch-
lichen Interpretation der christlichen Offenbarung
fuBte; die Sicht auf die Offenbarung ist jetzt selbst
universalistisch! Nicht der Glaube schlechthin,
sondern der Glaube im Dialog mit den geschicht-
lichen Manifestationen der nichtchristlichen Hu-
manititsideale formt die Geister zu einem neuen
ethischen Denken. Die christliche Lehre und die
praktischen Forderungen, wie sie bis dahin formu-
liert worden waren, treten in den Hintergrund;
nur das reine (auf dem Wege der philologischen
Kritik auch vom Unkraut gesiuberte) Evangelium
kann die Normen setzen fiir eine neue, undoktri-
nire, unsystematische Innerlichkeit des freien, sitt-
lich selbstbewuBten und selbstverantwortlichen
Menschen.

Vielleicht treffen diese letzten Formulierungen
die chrakteristischen unter den religids-ethischen
Tendenzen des Humanismus. Diese neuen Men-
schen haben keinen Kontakt mehr mit der kirch-
lichen theologischen und philosophischen Syste-
matik. Fs herrscht ausgesprochener Widerwille
gegen die aristotelische Scholastik, «die mit ihrer
harten, begrifflich-analytischen Denkmethodik be-
anspruchte, den Inhalt eines geschlossenen Glau-
bens- und Moralsystems rational prizis und ,schul-
miBig‘-autoritativ darbieten zu konnen».? Die
christliche Lebenspraxis kann darin keine Inspira-
tion finden, auch deshalb nicht, weil der Dialog
mit der neuen humanistischen Denkbewegung
fehlt, die das weltliche Lebensniveau des Christen
begleitet. In moderner Terminologie kbnnte man
sagen, die essentialistische und universalistische
Wissenschaft entspreche nicht mehr den in neue
Dimensionen gestellten existentiellen Bediirfnis-
sen der biirgerlichen, durch Humanisten zum Re-
den gebrachten, verstidterten Finzelgemeinschaf-
ten und der michtigen individualistischen fithren-
den Elite.2s
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Natiirlich hat dieser Fortfall der traditionellen
Bindung an die alte Autoritit manchmal auch un-
giinstige Folgen gehabt: Religiose Gleichgiiltig-
keit oder gar ausgesprochenes Heidentum und
Antikirchlichkeit sind die unbeabsichtigten Fol-
gen des neuen Verstindnisses des Religions-
problems. Aber es wurden auch sehr positive Er-
gebnisse erreicht, die der Theologie und dem von
ihr inspirierten christlichen Leben neue Wege
wiesen. Die Einfiihrung der literarkritischen, phi-
lologisch-histotischen Forschungsmethoden in die
Theologie durchbrach das Systemdenken in Rich-
tung einer Neuorientierung auf die Quellen des
christlichen Glaubens: Heilige Schrift, apostolische
Tradition, Kirchenviter und Konzilstexte der er-
sten Jahrhunderte stehen bald, gereinigt vom
Schlamm der verdunkelnden Zwischenzeit, in
neuen Ausgaben oder Handschriften zur Verfii-
gung. Man neigt dazu, iiber die scholastische
Periode als iiber eine Periode der Sprachbarbarei
und haarspalterischen Syllogistik des Denkens
hinwegzuspringen: Zuriick zur christlichen Friih-
zeit mit ihrer kulturellen Reinheit der Kirchen-
viterschriften, mit ihrer Nihe zum Evangelium
und dem wirksamen allgemeinen Konsensus der
gliubigen Gemeinschaft beim Festsetzen kirch-
licher Verordnungen.

J. Der Humanismus des Nordens

Diese positiv aufbauende Richtung ist der alten
Kirche vor allem durch den Humanismus des Noz-
dens zugute gekommen.26 Der geistliche Raum
war in Nordwesteuropa durch die personale prak-
tische Frommigkeit der Devotio Moderna vorbe-
reitet, die — der hochspekulativen Mystik und der
systematischen Theologie abhold — den Nachdruck
auf die personliche Lebensiibereinstimmung mit
Christus in guten Werken und Tugendleben ge-
legt hatte. Dieser Zug zur Verinnerlichung des re-
ligitsen Lebens und die Beachtung der mensch-
lichen Willensleistung im Aufbau dieses religitsen
Lebens ging mit den religits-ethischen Kompo-
nenten des italienischen Humanismus parallel. Die
philologisch-kritischen Methoden, die die Huma-
nisten entwickelt hatten, um die klassischen Auto-
ren in moglichst reiner Form genieBen zu kénnen,
wurden hier (z. T. in der Nachfolge des Lauren-
tius Valla) dienstbar gemacht, um die geliebten
Quellen der christlichen Fémmigkeit — Bibel und
Kirchenviter — zuginglicher zu machen.?7 So for-

derte der Humanismus des Nordens in erster Linie
eine biblisch-patristische Neuorientierung des
christlichen Lebens, die Form erhilt in einer ex-
perimentellen Theologie fiir Laien, die in deutli-
chem Gegensatz zum systematischen Gesetzes- und
Ordnungsdenken der Scholastik steht. Auch der
religiose Universalismus des florentinischen Pla-
tonismus wirkt hier weiter und bringt bei manchen
eine Relativierung des absoluten Charakters von
Priestertum und Dogma und eine Spiritualisierung
der Sakramente hervor, z. B. bei Minnern wie
Konrad Celtis, Johannes Reuchlin und Mutianus
Rufus. Allgemein darf man sagen, daB die Offen-
barungstatsachen nicht beiseite geschoben werden,
wohl aber, daB der Akzent auf dem sittlichen Wil-
len zum Handeln liegt, der sich nach innerer, gott-
naher GesetzmiBigkeit entfaltet. Das Ideal ist nicht
mehr eine Gehorsamsreligion, die von der kind-
lichen, hingebungsvollen Befolgung der autono-
men gottlichen und kirchlichen Gesetze und
Wahrheiten lebt, welche von auBen her an den
Menschen herantreten. Die institutionellen Aspek-
te der Kirche — ihre Organisation, ihre Autoritits-
duBerungen — finden in dieser Vorstellung von
einer aus dem Menschen selber aufsteigenden Re-
ligiositit keine eigentliche Aufmerksamkeit mehr.
Das «Enchiridion militis christiani» des Erasmus
wird auch als «Introduction 4 la vie devote» fiir
den Humanisten beschricben.2?8 In seinen Kreisen
wird der Ruf nach einer frommeren Kirche, einem
weniger abergliubischen Kultus, einer mehr am
Evangelium orientierten Theologie als christlich-
humanistische Forderung am deutlichsten erho-
ben. Der Evangelismus so vieler mittelalterlicher
Reformbewegungen erhilt durch den Humanis-
mus jetzt eine neue Dimension und eine neue Me-
thodik. Die Forderung nach christlicher Lebens-
erneuerung geht zusammen mit einem sich stets
radikaleren Absetzen von den herrschenden Denk-
modellen, die wie ein wuchernder Urwald die ur-
spriingliche Einfachheit der Kirche verfinstern.
Philologisch-methodische und religiés-ethische
Kritik an der Kirchenordnung, kirchlicher Wis-
senschaft und kirchlicher Praxis gehen bei den
Humanisten des Nordens Hand in Hand.

Zum Teil miindet ihr Streben in eine neue refor-
mierte Kirche, die von Rom unabhingig ist; zum
Teil bleibt es i der Kirche unter den milden For-
men der katholischen Reform wirksam. In beiden
Bekenntnissen reprisentieren sie den «freisinni-
gen» Standpunkt der Toleranz und des Religions-
friedens.
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Der Humanismus der Renaissance als Ausdruck
der neu erworbenen Freiheit ist die Denkwelt des
Menschen auf dem Weg zur Miindigkeit. Dieser
ProzeB des Miindigwerdens hat nach der Franzo-
sischen Revolution und den Weltkriegen, nach in-
dustrieller und technischer Revolution einen fast
absoluten Hohepunkt erreicht. Die naturwissen-
schaftliche, mathematisch-elektronische Lenkbar-
keit der Welt versetzt den Menschen in die Lage
groBtmoglicher Selbstbestimmung, deren duBer-
ster Gefihrlichkeit er sich mit einem geschirften
historischen Blick bewuBt wird. Bevormundung
ertrigt er nicht mehr; sie hat keine Aufgabe mehr.
Der Mensch bestimmt seinen Weg selbst.

Wird in dieser Situation sein Auge fiir die Be-
deutung des humanistischen Denkens offen blei-
ben, das die universale Weltharmonie nur iiber das
verinnerlichte personliche ethische Leben des ein-
zelnen fiir realisierbar hilt? Das Christentum tut
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Adel-Théodore Khoury

Die Einstellung der Byzantinischen Kirche
zur islamitischen Welt
nach dem Fall von Konstantinopel

Am 29. Mai 1453 fiel Konstantinopel unter dem
Ansturm der Truppen des Sultans Mehmed II. Der
Patriarch Gregorios Mamme hatte sich nach Rom
zuriickgezogen, um der wachsenden Feindschaft
der gegen die Union mit der Rémischen Kirche
eingestellten Orthodoxen auszuweichen. Kaiser
Konstantinos XI. fand in der Schlacht einen tapfe-
ren Tod. Die Byzantinische Kirche hatte so ihre
beiden Hiupter verloren, die in enger Zusammen-
arbeit die religiosen Angelegenheiten geregelt hat-
ten und um das duBere Wohlergehen der Christen-
heit im Ostrémischen Reich besorgt gewesen wa-
ren. Die Hoffnung auf eine Restauration von an-
dern byzantinischen Zentren aus wurde durch die
Schlag auf Schlag erfolgte Kapitulation von Mi-
stra auf dem Peloponnes (30. Mai 1460) und von
Trapezunt in Kleinasien (15. August 1461) grau-
sam zunichte gemacht.

1. Konsterniation

Trotz aller Vorzeichen, die seit Jahren den schick-
salshaften Untergang angekiindigt hatten, wurden
die Christen des Ostens und des Westens beim Fall
der Hauptstadt von einer solchen Bestiirzung be-
fallen, daB sie in Trinen aufgel6st das Schicksal der
ungliickseligen Stadt beweinten. Die zahlreichen
Klagelieder, die bei diesem Anlal} verfaBt wurden,
zihlen alle die Ruinen auf. Unter anderen beklagt
Geotgios Scholatios die materiellen Verluste, die
sittlichen Greuel, das religiose Unheil und auch
das Verschwinden der griechischen Kultur, die der
Fall von Byzanz zur Folge hatte. Voller Trauer
anerkennt er: «All das ist iiber uns gekommen in-
folge unserer Stinden.»* Auch Dukas bekennt die
Siinde der Byzantiner und fleht fiir die Siinder die
Barmherzigkeit Gottes an.? Lateinische und grie-
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