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ZUR GESCHICHTE DES KONFLIKTS ZWISCHEN
GLAUBEN UND DENKEN UND SEINER
LOSUNGSVERSUCHE.

Von
Dr. G. GRUPP.

B mmmmn? SUL

Das Heidentum und seine Volker hatten sich ausgelebt.
Neues Leben wund hoheres Streben hauchte das Christentum
den alternden Volkern ein. KEs war ein gottlich vollendetes
Ideal der Schonheit, welches bei den christlichen Volkern alle
Krifte anspannte, um in ihrem Besitz und Genusse Beseligung
zu finden. Aber die heilige Begeisterung, deren Spuren alle
Werke des Mittelalters tragen, ist streng umgrenzt und bestimmt
durch das logische System des Glaubens, welches als Krone
das Vernunftleben der Menschheit schmiickte. Es war kein blinder
Fanatismus, dessen Irrgdnge dogmatisch festgelegt worden
wiren, sondern der lichte wenn auch geringe Strahl aus dem
Meer gottlicher Wahrheiten, der die Glut der Herzen entziindet
und dem frei und kiihn wandelnden Denken Stoff und Anregung
gegeben hatte. Es war ein grofsartiger Bau, fest verbunden,
wo sich Glied an Glied ohne kiinstliche Spriinge anschlofs, ein
Bau, welcher doch der Zierde und des Schmuckes nicht ent-
behrte. Und wie fiir das Denken, so waren fiir das Leben die
Bahnen genau bezeichnet, in denen es sich doch ohne Druck
bewegen durfte. Dem originellen Neubilden, dem Schaffen neuer
Lebensformen war die Freiheit nicht verwehrt. Doch wie iiberall
heifst es auch bei dem Mittelalter , kein Licht ohne Schatten‘.
Auch das Mittelalter enthielt viel Unchristliches. Aber seltener
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wich man im Denken ab von der lichten Bahn des Glaubens, als
im Leben und Handeln. Wie tief gewurzelt auch auf christlich
bebautem Boden noch Rohheit und Sinnlichkeit war, das zeigte
sich in erschrecklichen Ausbriichen. Luthers gewaltige natura-
listische Personlichkeit ist eine Frucht unbédndiger germanischer
Naturkraft, welche die christlichen Fesseln mit Hiilfe der neuen
Weisheit gesprengt hatte. In-Rittertum und Minnedienst hatte
diese heidnische Naturkraft von christlicher Zucht geziigelt und
von christlichen Ideen befruchtet, herrliche Bliiten getrieben,
denen aber ein rascher Verfall folgte. In der dem Mittelalter
ganz eigenen Frauenliebe, der Liebe zu einem Weibe, das ver-
heiratet war, lag der Keim zum Hochsten und Niedrigsten,
zu geistiger Hingabe und siindlichem Verlangen. So lange die
Achtung vor dem Sittengesetz das Herz erfiillte, wurden durch
die eheliche Verbindung der Geliebten mit einem Dritten alle
sinnlichen Anspriiche ausgeschlossen und ihr Bild verklirte sich
wie bei Dante zu der hohen Idealitdt englischer Schonheit, deren
Anschauung eine strenge Léauterung und Bufse voraussetzte.
Freilich solche Fille werden selten gewesen sein und schon
bei Walther von der Vogelweide ist bei seiner profanen papst-
feindlichen Gesinnung eine solche Lauterkeit wohl auszuschliefsen.
Sollte auch das Verhiltnis Petrarcas zu Laura ein rein pla-
tonisches gewesen sein, so ist doch hier schon der verweich-
lichende Einflufs solcher Gremiitsstimmungen deutlich zu empfinden.
Das Bild der Frau glinzte nicht mehr dem kiihnen taptfern
Ritter vor auf der Bahn der Ehren und lehrte ihn Zucht und
Anstand, sondern es begleitete den Poeten zum Studium der
Alten mit ihrer freien Denkweise und in die Trdume seiner
Muse, die es mit einschmeichelndem Zauber erfiillte. Den Schmutz,
in welchen bei Boccaccio diese Sitte fiihrte, wollen wir nicht
aufrithren. Petrarca und Boccaccio sind die Viter jenes Huma-
nismus, der sich noch &dufserlich zum Christentum bekennt, aber
naturnotwendig spédter die Form abwerfen mulste, aus welcher
der Geist entwichen war. Petrarcas Humanismus fand nach
dem Urteil Kundiger grofsern Anhang als Dantes durch und
durch christlicher Klassizismus. Er ,stand nicht wie Dante
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als Cato Censor iiber seiner Zeit und iiber seiner Nation,
sondern mitten in seiner Zeit und seiner Nation, der beredte
Sprecher und Anwalt derselben, der Ausdruck ihrer Velleititen
und Schmerzen, ihrer Entbehrungen und Aussichten.“ Petrarca
hat sich allerdings aus dea Irrungen der Jugend wieder heraus-
gerungen und in mehreren Schriften im Anschluls an Augustin
ausgefiithrt, wie das wahre Gliick und die wahre Weisheit in
der Losschélung von allem Sinnlichen und der Selbstverachtung,
in der KEinsamkeit und in der Betrachtung Gottes zu suchen
sel. Aber deren wurden es nur zu viele, welche ihre Beseli-
gung und Erleuchtung nicht mehr von der himmlischen Schon-
heit erwarteten, sondern zu stumpfen Sinnes sich irdischem
Genusse zuwandten. Damit war der Boden fiir eine rein pro-
fane unchristliche Weltanschauung gelegt. Auch ‘in dieser
Hinsicht heilst es: ou est la femme? Nichts verstrickt den
Menschen eben mehr ins Irdische, als wenn er sein hochstes
und einziges Gliick nur im Menschen sucht, das ist der
Anfang der Selbstvergdtterung, die keine hohere Hiilfe zu
bediirfen glaubt. Fiir jenen Abfall von dem idealen zum sinn-
lichen Minnedienst konnte man wohl schon den Madonnenkultus
des Mittelalters ebenso verantwortlich machen, wie fiir den Ver-
fall des Glaubens die sich des Wollebens und der Herrschaft
erfrenende Hierarchie, aber nur wenn man die scharfen Grenz-
linien der kirchlichen Gesetze und den wahren Geist der In-
stitutionen milsachtete und nicht verstand. Im iibrigen ist es
gerade der falsche Madonnenkultus und sind es die falschen
Hirten, welche den innerlichen Beifall jener Anklidger finden.
Die Hierarchie war, obwohl durch die heldenmiitigen Anstren-
gungen grolser Kirchenfiirsten losgelost von den Banden des
Zeitgeistes, zu sehr mit dem Weltleben verstrickt, als dafs nicht
jener wieder auflebende klassische Sinn sie auch allmahlich er-
griffen hiitte, um so mehr als es sich anfinglich nur um die
klassische Form handelte.

Der Gang dieser Bewegung ist bekannt, obwohl er eine
Auffassung und Darstellung von den verschiedensten Gesichts-
punkten, Kunst, Litteratur, Philosophie und Theologie zulifst.
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Die Unterscheidung einer éltern guten und christlichen Humanisten-
schule und einer jingern unchristlichen Richtung kann nicht
iiberall Geltung beanspruchen. Dalfs innerhalb weniger Decennien
auf einmal ein solcher Umschwung sich vollzogen haben sollte,
ist aus dem Charakter der Bewegung an sich unbegreiflich.
Er lifst sich in Deutschland nur erkliren durch den Einfluls
des schon ldnger ausgebildeten italienischen Humanismus. Wie
schon oben angedeutet wurde, hatte man im Leben und zwar
offentlich mit dem Christentum schon vielfach gebrochen. Wo
aber dem Glauben das Leben widerstreitet, ist er eine hohle
Form, die ein Schlag zertriimmert. Nach Macaulay hatte sich
in Italiens Freistidten und aufgeklarten Despotieen ein unge-
heurer Reichtum angesammelt, dessen riicksichtslose Ausniitzung
eine selbst in Rom gegen die kirchliche Obrigkeit immer sieg-
reich behauptete Unabhéngigkeit begiinstigte. Rohen Genuls
zwar verabscheute man, er sollte erst kiinstlerisch verschonert
und mit feinen Reizen erhoht sein. Kunst und Dichtung waren
daher an allen Hofen geehrt nicht als ideale freie Geistesiibung,
sondern als Reizmittel, Zierde und Schmuck eines heiteren
Genufslebens. So erzeugte sich hier eine weltlich freie Atmo-
sphéire, in der die Sinnlichkeit ihre Reize entfaltete, die mensch-
liche Natur ihrem Drange folgen und in zahllosen Festen der
Mensch dem Menschen sich widmen konnte. Es erzeugte sich
eine dem heidnischen Leben verwandte Stimmung, in der man
begierig nach den kiinstlerischen Erzeugnissen der Antike griff,
mit ganzem Sinn und Herzen sich in sie hineinlebte und ein
unmittelbares Verstindnis fiir sie gewann. Man kannte die
Schriften der Alten schon lange vorher, aber man bediente sich
threr doch nur als Hilfsmittel fiir Ausbildung des Denkens und
Darstellens. Sie hatten keinen selbststdndigen Wert. Mit feinem
Sinn hatte man schon lédngst den christlichen Gehalt des litte-
rarischen Altertums herausgefunden und verwertet. Antike
Gedanken dienten so als integrierende Bestandteile der grofs-
artigen christlichen Weltanschauung. Das menschliche Denken
und Schaffen, Philosophie und Kunst stand im Dienstverhaltnis
zu der Theologie. Nunmehr ward es anders. Jene Begeisterung,
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jenes iiberschwingliche Lob klassischer Schonheit deutet uns
an, dafs der Geist davon voll war und dafs daneben christliches
Denken und Dichten nur einen bescheidenen, bald gar keinen
Platz mehr fand. Die antike Welt erstand in ihrer ganzen
Herrlichkeit, mit dem blendenden Schimmer, der um ihre Er-
scheinungen spielt, vor den Augen der Menschheit. Der antike
Mensch, wie ihn die griechische Kunst als unerreichbares Muster
rein irdischer Schonheit dargestellt hatte, belebte die Einbildungs-
kraft und erzeugte hier mit andern Erfindungen auf dem Felde
der Baukunst und des Gewerbes ein vollstindiges Gemilde
antiken Lebens, das nun ermdéglichte in den Geist und die
hohe Formschonheit auch der antiken Literatur einzudringen.
Dafs friiher unbekannte griechische Geisteswerke mit simtlichen
Exegesen nach Italien wanderten, lag ganz in dem Zusammen-
hang der iibrigen providentiellen Entdeckungen, die im Vereinc
das Angesicht der Geschichte erneuerten. So wenig die Ent-
deckung Carolinas von Seiten der Skandinavier vor 5 Jahr-
hunderten in den Gang der Dinge eingriff, so wenig hitte die
Bekanntschaft der griechischen Denker und Dichter friiher diese
unermefsliche Folge gehabt, die sie jetzt hatte. Und umgekehrt,
Amerika wire entdeckt worden, wenn es auch nicht Columbus
gelungen wire und die griechischen Klassiker hitte man ge-
funden, wenn sie auch nicht nach Italien gebracht worden
wiren. Die antike Welt war nicht nur auferstanden als eine
lebendige Scenerie, als eine Schaubiihne, in deren Betrachtung
der Geist sinnend und genielsend verweilte. Man suchte die
Gegenwart auch in antikem Sinne zu gestalten und unter dem
Gesichtspunkte der Antike darzustellen. Man malte, bildete,
formte und baute nach antikem Muster, man schrieb, dichtete
und dachte in Form und Geist der Alten. Wie das hellenische
Schonheitsideal fiir die das Leben nachbildenden Kiinste be-
stimmend wurde, so suchte man die socialen Lebensordnungen selbst,
zu gestalten nach romischem Recht und romischer Politik, Fiir
das rechtliche und politische Gesamtleben waren die Romer
die Meister und fiir das Individualleben wurden mehr und mehr
griechische Philosophieen leitend und ordnend, wenn man
Jahrbuch fiir Philosophie ete. I1I. 36
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sich auch immer bemiihte dieselben moralisch wenigstens mit
dem Christentum in Einklang zu bringen. Die poetisch und
kiinstlerisch verweichlichten Geister waren vollig unzugénglich
fiir die niichterne Dialektik der in Spitzfindigkeiten sich ver-
lierenden Scholastik. Uber diese ward nun eine Flut von Spott
und Hohn ergossen. Und wie hier der Verstand, so fand
auch das Herz in den iiberlieferten Formen der Religion, die
man immer noch Hulserlich mitmachte, kein Geniigen mehr.
Wie sollte es dieses noch finden, da sich die Menschen nicht
dazu verstanden in ihren Sinn sich einzuleben und ihre Voraus-
setzungen zu erfiilllen? Leider war auch aus den lebendigen
Trdgern der Religion nur zu hdufig der Geist der Religion ent-
wichen und so konnten auch die Formen der Religion als hohl
erscheinen, da es an Ménnern fehlte, die sie mit lebendigem
Geist erfiillt hatten. So konnte der Geist des Heidentums
iiberall Einzug halten. Grauenhafte Thaten bezeichnen die Wege,
die er einschlug. Wir diirfen uns nur an die Schandthaten
der Geschwister Cesare .und Lucretia Borgia erinnern. Mit
Recht sagt Gregorovius von der Zeit: ,,Wenn wir einen Menschen,
wie ithn unsere Zivilisation erzogen hat, mitten in jene Rennais-
sance versetzten, so wiirde die tédgliche Barbarei, welche an
den damals Lebenden eindruckslos voriiberging, sein Nerven-
system zu Grunde richten und vielleicht seinen Geist verwirren.
Aus seinem Verkehr und seinen Erfahrungen in dieser Zeit
bildeten sich die anthropologischen und politischen Anschauungen
Macchiavellis, Es konnen nur ganz begehrliche Menschen sein,
welche man nur durch Furcht im Zaum halten, nicht durch
Liebe gewinnen kann. Es miissen Sklaven ihrer Selbstsucht
und ihrer Leidenschaften sein, iiber die man nur durch List
und Gewalt Herr werden kann. Eine sittliche Freiheit giebt
es kaum fir Macchiavelli, Das Fatum regiert alles und so
erinnert er einerseits an den heidnischen Aberglauben grofser
Staatsmdnner, wie an den Fatalismus der reformatorischen
Priadestinationslehrer. Macchiavelli steht mit seinen unsittlichen
Grundsidtzen nicht allein. Auflser verschiedenen andern Politi-
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kern gab es auch praktische Moralisten, welche ihnliche Maximen
anrieten, um von den Grofsen Gunst und Ehre zu erhalten.
Die Triger der Kultur und Bildung, die Spitzen der Ge-
sellschaft waren mehr oder weniger von heidnischem Geiste
angesteckt. Wenn es wahr wire, was man oft horen kann, dafs
alle Religionen eine Zeit der Bliite und des Verfalls haben,
dafs auch die christliche nicht eine absolute, sondern relative
Bedeutung habe, dals die Religionen selten iiber tausend Jahre
hinaus ihre-lebendige Kraft erhielten, dann wire jetzt die Zeit
gekommen, das Christentum aufzugeben und neue Formen zu
suchen, sich mit dem Hochsten und Schonsten in unmittelbare
Verbindung zu versetzen. Man versuchte das nicht. Im Gegen-
teil schlug auch in humanistischen Kreisen das Christentum
wieder iiberall Wurzel. Ausgestorben war es nirgends ganz,
es glomm immer noch fort unter der Asche. Da die ordent-
lichen Triger des christlichen Gedankens vielfach unfihig waren,
ithn zu neuem Leben zu erwecken, so rief Gott aulserordent-
liche Ménner auf den Kampfplatz, die ihren Worten durch ihr
lebendiges Beispiel zum Nachdruck verhelfen konnten. Sie
fiihrten den Beweis der Kraft und des Geistes, der allein Er-
folg versprach. Denn die unchristliche Geistesrichtung selbst
war weniger Sache verniinftiger Reflexion, als vielmehr unmittel-
barer Erfahrung und Lebensfiihrung. Die humanistische Lebens-
doktrin hatte noch nicht jenes zusammenhéingende und in sich
ebenfalls geschlossene System erfunden, zu dem die folgen-
den Jahrhunderte Stiick um Stiick lieferten. Der Grund der
neuheidnischen Denkweise lag in der unmittelbar empfundenen
Schonheit und Grofse antiken Denkens und Lebens, dessen
Schatten man nicht beachtete. Erst allméhlich erwuchs eine eigene
Philosophie, die dem neuen Geiste adéquat war, eine neue Auf-
fassung der geschichtlichen Entwicklung des Christentums, seiner
Literatur und Organisation. Zuniichst schmiickte man das Leben
kiinstlerisch aus, Das Schone, die Phantasie subjektiv, und
objektiv die Kunst, iiberwogen. Man sieht daraus, wie falsch
es ist, wenn neuere Geschichtsphilosophen die Neuzeit als die
Zeit des Geistes, des Begriffes, dem Mittelalter gegeniiberstellep

26*
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als der Zeit des Gemiites und der Phantasie, des Fanatismus.
und der Superstition. Die Superstition war nirgends grifser
als in den Kreisen der pantheisierenden Neuplatoniker (Ficinus,
Picus, Paracelsus, Agrippa).

Das paganistische Leben konnte nur durch christliches Leben
tiberwunden werden. Zu diesem Zwecke erweckte Gott eine
Reihe von Heiligen, die eine unermelsliche praktische Wirkung
ausiibten. Wir erihnern hier nur an den hl Ignatius und Carl
Borroméus. Man hat schon oft von verschiedenen Seiten den
hl. Ignatius mit Luther verglichen. Beides waren Reformatoren.
Beide wollten die wahre und reine Gestalt der Religion und
Kirche wieder herstellen. Beiden schien Christus der wahre
Weg und das wahre Leben. Auch in Luther, seinen Genossen
und seinem Anhang konnen wir noch die erstaunliche Lebens-
kraft des christlichen Denkens und Lebens sehen, eine Kraft,
die sich iiber die Jahrhunderte herauf erhielt, trotzdem sie fast
aller Quellen entbehrte, aus denen sie neuen Zuwachs schopfte.
Denn die wahren Wege der Religion, der Verbindung des
Menschen mit Gott waren verschiittet. Es beschéftigten sich
im Reformationszeitalter unzéhlig viele Geister mit der Frage,
wie wir das Hochste und Schonste, den Anfang und das Ziel
des Lebens erreichen. Das Bediirfnis nach dem Absoluten hatte
sich neu erhalten und war zum Teil neu erwacht. Die An-
hinger Platos und der Stoa fanden es in Gott, aber auf eige-
nen, natiirlichen Wegen. Die Ekstase der Neuplatoniker ist
nichts anderes als eine pantheistische Illusion; selbst bei
Nikolaus von Cusa ist sie nicht ganz frei von pantheistischen
Tendenzen. Man vergals vielfach die den Heiden doch im
ganzen fremde Lehre, dals der Mensch wie er ist, gefallen
und siindhaft ist. Der Heide faflste die menschliche Schwiche
als naturnotwendig und wenn er sich auch anstrengte, sich
davon zu befreien, so mulste ihm das immer mifslingen.
Die schonen Lehren Platos, Ciceros und Senecas, an denen
sich manches Herz damals erquickte, standen alle in schreien-
dem Kontrast mit ihrem Leben. Sie vermochten sich nicht
aus dem Sumpfe in die Hohe zu ziehen, weil ihnen niemand
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die Hand reichte. Man konnte sogar vom Standpunkt Epi-
curs mit Erasmus auf die Idee gelangen, das wahre Glick
iiber der Natur im Geist und in Gott zu suchen. Aber was
hatte das zu bedeuten, so lange man die Natur nicht bezwang
und ihr in angeblich iibernatiirlichen Hohen eine neue Zuflucht
-eroffnete? Wohl sah auch Erasmus ein, dafs Christus uns von
den Schwiichen der Siinde befreit hat, dals er den Zorn Gottes
iiber die Siinden der Menschheit gewendet, aber Christus zu
-ergreifen, fand er doch nicht den Weg. Er verwarf die dufsern
Formen, wenn er auch exoterisch mafsvoll war. Nach wahr-
haft katholischer Lehre ist die ganze Kirche ein grofser Orga-
nismus, belebt von Christus und dem hl. Geiste. Sie ist der
fortlebende Leib Christi. Thre &ufsern Formen sind ebenso
viele Kanile, welche uns Christi Segen und Gnade zufiihren,
in erster Linie die Sakramente. Christus ist es, der in den
Priestern lehrt und leitet, der in den sinnlichen Zeichen Gnaden
austeilt und Segen spendet. Aber das ganze duflsere Kirchen-
tum, alle Organe und Symbole der Kirche und die schinsten
religiosen ﬁbungen verwarf der humanistische Geistesstolz. Man
wulste nicht zu unterscheiden zwischen dem Wesen und der
Erscheinung, zwischen dem wahren Sinn und Geist und un-
wiirdiger Haltung. Man hétte "Recht gehabt, wenn es im Wesen
der Ceremonien und #ufsern Zeichen gelegen wire, die wahre
Frommigkeit, den Geist zu ersticken, wenn sie, wie Erasmus
darthun will, unbiblisch waren. Man hitte Recht gehabt,
wenn das Papsttum nur ein Werk des Ehrgeizes und der Hab-
sucht, wenn ebenso der Unterschied von Laien und Priestern
und Ménchen auf unchristlicher Uberhebung und Selbstgerechtig-
keit beruhen wiirde; man hétte Recht gehabt, wenn solche
Uberordnung und Haherstelling mit dem notwendigen Gefolge
des Reichtums und der Ehre durch weltliche Motive den wahren
christlichen Geist zu vergiften bestimmt war. Man hatte Recht,
wenn Fasten und Colibat mit der menschlichen Natur unvertriglich
ist, wie Luther u. a. beweisen wollten. Das Gegenteil hiervon
einzusehen, war nicht schwer, wenn man nur ehrlich sein wollte.
Man mufste sich ja doch die Frage beantworten, wie Christus
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und seine Erlosungsgnade ergriffen werden konnte. Es lag schon
in der Bildungsweise der Kirche Christi, des sichtbaren Reiches
Gottes, das Gesetz ausgesprochen, wie man sich als lebendiges
Glied dem Leibe Christi anschliefsen konnte und muflste. Allein
den alten Weg glaubte man nun einmal als irrefiihrend, die
alten Formen als wirkungslos erkannt zu haben und so blieb
nur noch eine rein theoretische Beziehung zu Christus iibrig,
welche allein in der Schrift begriindet schien, wenn man nicht
wie Erasmus die ganze Frage umging. Doch nein, auch er
hat ein Mittel, die christliche Gerechtigkeit zu erreichen, aber
nur das pelagianische, Christus nachzuahmen. Wir finden bei
Luther immerhin noch einen stidrkern Fond von religiosem Sinn,
wenn er iiberzeugt und ganz durchdrungen von der objektiven
Realitit der gottlichen Gnadenordnung dem blofsen Glauben die
Kraft zuschreibt, diese Ordnung zuginglich zu machen. Un-
begreiflich wére es, wie man dem blofsen subjektiven Fiirwahr-
halten eine solche Kraft hatte beilegen konnen, wenn wir uns
nicht an den dem Fatalismus sich nahernden Glauben der
Reformatoren an Gottes Allmacht und Allwirksamkeit erinnerten.
Dem Menschen bleibt danach nichts mehr iibrig. Gott thut
alles. Es ist eine einseitig theologische Betrachtung, die sich
freilich auf Stellen des hl. Paulus griindet, aber in sich ganz
und gar unwahr ist. In dieser Hinsicht stand Erasmus, der
doch die Reformation vorbereitet hatte, auf entgegengesetztem
Stand punkt.

Betrachten wir uns etwas nidher diesen Mann und dessen
Ansichten. Streit und Entzweiung, das muls man von vorn-
herein zugestehen, suchte er zu vermeiden. Aber er spielte
hierbei eine zweifelhafte Rolle. So allseitig er war, so wandel-
bar waren seine Ansichten. In seinem Bildnisse von Holbein
bewundert d’Azeglio die Kunst, wie hier die widersprechendsten
Charaktereigentiimlichkeiten des Erasmus angedeutet sind. ,In
der Wiirde der ganzen Haltung und des Angesichtes, in der
ernsten Stirne pragt sich der Charakter des Philosophen aus,
dessen weiter Geist sich zu den erhabensten Problemen der
Moraltheologie erhob, wihrend aus den feinen Gesichtsumrissen
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und der leichten Kriduselung der Wangenfalten ein sardonisches
Lécheln hervorblitzt. In diesem Lécheln offenbart sich ebenso
die Lascivitdt, wie der Hochmut des egoistischen und spéttischen
Litteraten, der jedoch nicht umhin konnte, der Wahrheit Zeugnis
zu geben, wo es um die Religion seiner Jugend sich handelte.”
Eines seiner bedeutendsten theologischen Werke ist die ratio
verae theologiae, von der die Humanisten jener Zeit eine Re-
generation der Theologie erwarteten. Er verfolgt darin nicht
nur das Bestreben zu Christi unmittelbarer Ndhe durch das
Schriftstudium hinzufiihren, sondern auch die iiber Wolken
wandelnde Scholastik seiner Zeit zu naheliegenden Problemen
des Lebens hinzufiihren. Dals auf diese Weise aus der Theo-
logie mehr eine Moral als Dogmatik wurde, wie zur Zeit der
Aufkldrung, lag ganz in der Natur der Sache.

Erasmus zeigt ganz richtig auf, wie das Leben des Christen,
Christi und der Verkiindiger seiner Wahrheit in der Los-
schilung von allem Irdischen, in der Unterdriickung aller irdi-
schen Triebe und im himmlischen Wandel bestehe. Es war
der Zweck Christi, die Menschen fiir den Himmel, das Reich
Gottes zu gewinnen und die Welt zu iiberwinden. Nachdem
dies festgesetzt ist, geht er dazu iiber, fir das Verstindnis der
verschiedenen moralischen Lehren des Herrn hermeneutische
Grundsitze anzugeben, so z. B. die Riicksicht auf die verschiede-
nen Personen, auf die verschiedenen Stadien im Leben Jesu, in
denen solche Ausspriiche gethan werden. Den besten Nachdruck
haben die Lehren Jesu durch sein Leben erhalten und damit geht
er auf eine Charakterschilderung des Herrn iiber. Sein Leben sei
eine grofse Harmonie, ein konsequent durchgefiihrtes Ganzes in
Lehre und Leben, aber dieser Zusammenklang, dieser Akkord
erzeuge sich aus einer Fiille verschiedener selbst dissonierender
Tone. Es ist hochst charakteristisch fiir den wandelbaren
Erasmus, dafs er mit Vorliebe dieser varietas Christi nachgeht.
Wie von Christus spricht er auch vom hl. Paulus als einer Art
Proteus- und Chamileonsnatur. Er kniipft diese Schilderung an
den Unterschied der gottlichen und menschlichen Natur in
Christus an. Das einemal offenbarte er seine Herrlichkeit
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dann wieder verbarg er sie, er wirkte gern Wunder hier, dort
schlug er sie ab trotz aller Bitten. Bald ist er mitten im
Volksgedringe, dann wieder einsam und still. Bald fordert er
Verschwiegenheit von seinen Jiingern, bald laute Verkiindigung.
Den Siindern und Pharisdern zeigt er sich freundlich und feind-
lich. Seinen Jiingern und dem hl. Johannes spendet er Lob
und Tadel. Auch die evangelischen Berichte weichen unter
sich ab und offenbaren so die varietas Christi. Die Mittel,
der sich Christus zur Ausbreitung seiner Lehre bediente, waren
nicht die Gewalt und nicht Drohungen (non audis minas ac
fulmina), nicht Ceremonien und nicht gelehrte Disputationen.
Er wurde allen alles, um aller Herzen zu gewinnen, liefs sich
herab zum Siinder und zum Armen und unterwarf sich den
jiidischen Satzungen. Aus dem Leben Jesu und den Lehren der
Aussendungsrede an die Jinger leitet nun Erasmus die Eigen-
schaften ab, die ein praedicator (nicht etwa der sacerdos) haben
miisse, vor allem keine Liebe zu Luxus und zu den Verwandten,
keinen Ehrgeiz (qui major est vestrum, erit minimus vester),
keine Hérte und Selbstgerechtigkeit, sondern Glaube und Liebe.
Der Liebe widerstreite es, wenn besonders von Orden iiber
Ceremonien und ascetische Ubungen gestritten werde. Als
thoricht verwirft es Erasmus, in seiner paraclesis ad Christianae
philosophiae studium sich menschlichen Lehrern, einem Thomas,
Bernhardus, Franziscus anzuschliefsen. Christus sei der wahre
Lehrer. Aber hier soll man sich zu geistiger Auffassung erheben.
Das wahre Bild Christi sei im Evangelium zu finden, heilst es
im enchiridion militis christiani, und dieses Bild sollen wir
wieder in uns auspriagen. Das sei mehr wert als das Leibliche
am Herrn verehren, sein Schweilstuch, seinen Rock. Die
Apostel haben immer geschwankt und gezweifelt, so lange sie
der leiblichen Gegenwart Christi sich erfreuten. Daher sagt
Christus: ,es ist gut, dals ich gehe“ und der hl. Paulus schreibt:
,wenn wir auch Christum dem Fleische nach gekannt haben,
s0 kennen wir ihn doch jetzt nicht mehr so.“ (2. Cor. 5, 16.)
Solch fleischlicher Dienst sei das Verderben des ganzen Christen-
tums. Wieder tauchen hier die Ceremonien auf als judaistische
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Greuel. Das geht aus allem hervor: Erasmus huldigt einem
Spiritualismus, der bei Calvin zur Leugnung der leiblichen
Gegenwart Christi im hl. Sakramente fiihrte. Noch mehr, Chri-
stus gilt dem KErasmus als Philosoph, der das, was Sokrates
und seine Schiiler lehrten, nachdriicklicher und vollkommener
(absolutius, efficacius, plenius) lehrte. ,Quid aliud est Christi
philosophia; quam ipse renascentiam vocat, quam instauratio
bene conditae naturae?* heifst es in der paraclesis. Wenn wir
zwar in andern apologetischen Werken, z. B. in Bossuets dis-
cours sur l'histoire universelle, die Auseinandersetzungen iiber
die Bedeutung Christi lesen, finden wir édhnliche Gedanken.
Allein der Sinn verrat sich doch aus dem Ganzen. Man
empfindet bald, wo man das Géttliche in das Mafls des Mensch-
lichen einzwingt und wo das Gdottliche aus der unzulinglichen
Schale frei erhaben hinausragt.

Ein Hauptgrund des Glaubens, sagt ein Franzose, ist der
Tod. Wenn die Menschen nicht von dieser Erde fort miifsten,
wiirden sie sich nicht um eine andere Welt bekiimmern. Die
Furcht vor dem Tode wegzuscherzen und wegzuspielen, ver-
suchen wie die alten so die neuen ,,Poeten“ der Renaissance-
zeit. In dem Briefe Huttens, in dem er seinen Onkel iiber
den Tod seines von Ulrich von Wiirttemberg ermordeten Sohnes
zu trosten sucht, begegmen uns fast lauter antike Trostgriinde.
,Dafs die Seelen nach dem Tode fortdauern, miissen wir zwar
als Christen glauben; wenn sie aber auch zu Grunde gingen,
wire der Tod doch kein Ubel, da er mit der Empfindung auch
allen Leiden ein Ende macht.“ So spricht sich ungefihr auch
(Cicero in seinen Tusculanen aus, obwohl ihm die Unsterblich-
keit doch sicherer diinkt. Ahnlich schreibt Erasmus: ,,Wenn der
Tod auch den Menschen génzlich vernichtete, so miifste man ihn
doch mit Gleichmut ertragen, weil er den Miihseligkeiten des Lebens
ein Ende macht.“ (S. mehreres bel Janssen, Dtsch. G. II. 8. 21.)
In einer Schrift de praeparatione ad mortem spricht sich aber
Erasmus ganz christlich aus. Gegeniiber dem Genufs der ewigen
‘Weisheit und Liebe im Himmel erscheine alles Irdische eitel
und fliichtig. Des Christen Wandel sollte immer im Himmel
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sein. Allein das ist bei wenigen der Fall. Die meisten hiufen
Siinde auf Siinde und daher kommt die Furcht vor dem Tode.
Aber hier sollen wir uns vielmehr der Gerechtigkeit Christi
getrosten. Christus ist unsere Gerechtigkeit, unsere Hoffnung
und unser Sieg. Christus hat fir uns die Qualen der Holle
in der Gottverlassenheit am Kreuze gekostet, und ist fiir uns
in die Unterwelt hinabgestiegen. Und so geht die Abhandlung
in erbaulichem Tone weiter, ohne dafs Gericht und Holle iiber-
gangen wiirde.

Eben an diesem Punkte setzt der hl. lgnatius ein. Der
Menschheit mulsten die letzten Dinge der Menschen ergreifend
und erschiitternd vor die Augen geriickt, aber dabei mit mehr
Klugheit verfahren werden als es von Savonarola geschehen
war. Seitdem man vom Sohne Davids und der Goéttin Maria
und anstatt von der Vorsehung vom Fatum sprach, war aller
Ernst der Religion verschwunden. Man erhob sich auf platonischen
Fliigeln zum Gottlichen und wurde hier familidr. Ficinus dachte
sogar daran den Platonismus zum Kultus auszubilden, An
Stelle der Evangelien sollten die platonischen Schriften treten.
Die Seele glaubte man durch das Schone erziehen uund bilden
zu konnen. Solche Wahnvorstellungen konnten nur zerstort
werden, wenn es gelang, die Menschen zur griindlichen Er-
kenntnis ihrer Siindhaftigkeit und der gottlichen Strafgerechtigkeit
zu bringen. Aber das war noch nicht genug. Man muflste
auch beifiigen, dals es in des Menschen eigener Hand liege,
der gottlichen Strafgerechtigkeit zu entgehen. Nichts war ver-
derblicher als das blinde Vertrauen auf Christi Verdienst, wie
es die Reformatoren lehrten. Der hl. Ignatius hatte die Schule
der christlichen Frommigkeit, das Ubungsfeld der christlichen
Tapferkeit, den Kreuzweg der Bulse wieder eroffnet, aber dabei
doch alles Excentrische und Ubertriebene vermieden. Er hat
der Welt gezeigt, dafs der Einigung und Erleuchtung, die man
immer voraus haben wollte, die Reinigung und Ascese, Bufse
und Reueschmerz vorausgehen miisse, dals der Sieg nur wnach
langem Kampfe und die Krone nach viel Schweils und Schmerz
erlangt werden konne. In vielen Ubungen, Exercitien, sollte
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die Seele gestdhlt und gefeit werden gegen die Reizungen
des Fleisches und der Welt. Durch diese Schule der Ascese
sollte in Zukunft alles hindurchgehen, was dem Heiligtum
dienen wollte.

Dals eine solche Geistesrichtung energisch und kriftig ver-
treten von einer begeisterten Genossenschaft auch gegen die
falsche Reformation siegreich durchdringen mulste, lag in der
Natur der Verhéltnisse. In ihrem ersten Auftreten war die Gesell-
schaft nicht gegen die deutsche Reformation gekehrt, am aller-
wenigsten war es ihr Bestreben, eine Reformation als solche zu
hindern. Freilich in einem Stiicke war sie ganz strenge konservativ
in der Lehre und sittlichen Zucht. Dals die hl. Schrift in der
Ursprache studiert werde, ward zwar gestattet, wie auch das
Studium der Alten nirgends eifriger betrieben wurde als bei
den Jesuiten. Aber Philosophie und Theologie sollen in altem Sinn,
in Form der Scholastik der besten Zeit gelehrt werden. Hier
war die aristotelische Philosophie so enge mit der christlichen
Weltanschauung verschmolzen, dafls keine Gefahr moglich war;
dhnlich wie die dltern Kirchenviter platonische Ideen in christ-
lichem Geist umgedacht und umgebildet hatten. Zur Zeit der
Renaissance hatte man zwar auch vorwiegend nach Plato und
Aristoteles philosophiert, wenngleich auch Demokrit, Epicur, Zeno
und Pyrrho Anhianger fand. Allein die Philosophie diente hier
nicht als untergeordnetes Organ der Theologie, sondern bean-
spruchte selbstindige Bedeutung. Man bezog die hohern Wahr-
heiten des Christentums ein in den beschrinkten Umkreis des
natiirlichen Denkens, und so mufste jenes von seinem iiber-
natiirlichen Charakter verlieren. Die platonische Welt der
Ideen, die der wirklichen Welt ziemlich parallel geht, eine Art
Verklirung und Verdopplung derselben ist, mufste zu panthe-
istischer Vermengung fihren, wenn sie nicht, wie es von der
mittelalterlichen Philosophie geschah, in Gottes Geist verlegt
wurde. Ebenso gefdhrlich war ferner das Nebeneinanderstehen
mehrerer Prinzipien, Materie (Weltgeist), Demiurg und Idee
des Guten. Es muflste der iiberragenden Idee des personlichen
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christlichen Gottes nicht etwa alles nur untergeordnet, sondern auch
in ihr als erster Ursache begriindet werden. Ahnlich war es
bei Aristoteles, wo die Gefahr der Immanenz des Idealen und
Ordnenden noch viel ndher lag. Nicht nur dem blofs passiven
Gottesbegriff, sondern auch den Formelementen mufste eine erhiohte
Aktualitit beigelegt werden. Sonst gelangte man zu dem
Deismus des Pomponatius und zur Leugnung der Unsterblich-
keit der Seele.

In noch erhohterem Malse war das der Fall bei der stoi-
schen und neuplatonischen Philosophie die von Anfang an ent-
schieden pantheistischen Charakter triagt. Lipsius, kein origineller
Denker, aber von loblichem Streben beseelt und spiter konver-
tiert, versuchte es, die stoische Philosophie mit dem Christentum
zu versohnen. Aber es konnte ihm nur bis zu einem gewissen
Grade gelingen. Es geht an bis dahin, wo es heilst, das hochste
‘Gut des Menschen sei es, der Natur gemifs zu leben. Ob man
nun des Menschen Natur in der universellen, allgemeinen oder
in der individuellen Vernunft fand, — beide Ansichten trigt Lip-
sius vor — man kam nicht hinaus iiber das fatale pantheistische
Dilemma, das uns auf aristotelischem Gebiet die Namen Averroes
und Alexander von Aphrodisias bezeichnen. Am Schlusse be-
kennt er sich auch zum Satz Senecas: Animum bonum et
rectum quid hunc aliud voces, quam Deum in humano corpore
hospitantem? Das Ideal des stoischen Weisen, der frei ist
von allen Affekten und Leidenschaften, allen Siinderlastern, frei
von aller Lust an zeitlichen Giitern, der in.einer Tugend alle
besitzt, mnicht irrt und sich nicht tduscht, der im Schmerze
gliicklich ist, der Konig und Gott gleich ist, dieses Ideal ist
auf Grund der theoretischen Weltanschauung unbegreiflich und
unerreichbar, es ist uns aber wertvoll als Zeugnis der angeborenen
‘Gottesidee, die auch da mnoch sich offenbart, wo der Mensch
sich selbst damit schmiickt. Lipsius folgt hier Schritt fiir
‘Schritt  dem antiken Entwurf und macht nur halt, wo es
heilst, der Weise diirfe sich selbst das Leben nehmen. Be-
treffs der Seele und der Entstehung des Menschen mufste L.
wegen des stoischen Materialismus mit der christlichen Lehre
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in Konflikt gerathen. Zwar dafiir, dals die Seele ein feuriger
Hauch sei, der nach dem Austritt aus dem Kérper in der Néhe
des Mondes weile, konnte er sich auf Tertullians Ansicht von
der Korperlichkeit der Seele berufen und der Platz, den er der
abgeschiedenen Seele zuweist, hat bei dem ptolomiischen Welt-
system nichts Bedenkliches. Aber minder harmlos war es,
wenn er der christlichen Ansicht von der Erschaffung des
Menschen die stoische entgegenstellt und diese dahin er-
liutert, dals bei rascherem Umschwung der Gestirne ein
Same, ein feuriger Hauch auf die Erde gefallen und daraus
der Mensch geworden sei, dagegen nach der vulgiren An-
sicht sei er aus der Erde, ja aus Biumen und Steinen
entstanden. Der Versuch, Philosophie und Theologie zu ver-
mitteln und zu versohnen, mulste so mifslingen, wenn man nicht.
das philosophische Denken am Richtmals der theologischen
Wahrheiten priifte, sondern umgekehrt die theologischen Wahi-
heiten nach philosophischen Doktrinen beugte und deutete.
Solche Vermittlungsversuche sind nur moglich, wenn der christ-
liche Standpunkt bereits halb oder ganz verlassen ist, wenn
man entweder die zu vermittelnden Glieder als neben- und
nicht untergeordnet ansieht oder wenn man sich véllig auf den
unchristlichen Boden einer heidnischen Philosophie stellt. Der
Vermittlungsversuch des Lipsius ist véllig analog mit den Ver-
suchen, Kant und Hegel mit dem Christentum zu vermengen,
wenn auch jenem mehr als diesen spiteren die Originalitit und
der Tiefsinn fehlt. Originalitit des Denkens fehlte iberhaupt
jenem Zeitalter noch; man wollte hier das Altertum einfach
wieder aufleben lassen und in antikem Geiste fortarbeiten. Die
Humanisten wollten die antike Litteratur, deren Fortgang durch
eine fremdartige Litteratur abgebrochen war, wieder aufnehmen
und fortsetzen. ,Sie lebten sich in die Fiktion hinein, dals
nur das Antike wahrhaft geistigen Bestand habe“ und das, was
sie in gleicher Tendenz schrieben. Deshalb hielten sie sich fiir
die ,,Wortfilhrer und Inhaber dieser unverginglichen Litteratur
(Schnaase). Aus dem Studium der Alten erwuchs dann aller-
dings alsbald eine originelle Litteratur und Philosophie, die uns
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im folgenden Abschnitt beschiftigen wird. Aus den voran-
gehenden Auseinandersetzungen folgt zur Geniige, wie berech-
tigt es war, Riickgang zum mittelalterlichen Peripatetismus
zu verlangen. Freilich hatte dieses Verlangen zunidchst nur
cine Bedeutung fir die theologischen Kreise, populdr konnte
die neue Scholastik ebensowenig werden wie die alte. Fiir die
gebildete Laienwelt hatte diese trockene und niichterne Form zu
wenig Reiz und Anziehungskraft. Ihr gegeniiber muflste man
die Methode des hl. Augustinus und der klassisch gebildeten
Viter nachahmen, d. h. man mulste apologetisch verfahren. Ein
anderes Mittel, auf sie einzuwirken, war die Predigt, und fiir
diese herrschten andere Regeln und Vorschriften als fiir die
Schule. Der hohere Prediger mulste offenbar vertraut sein mit
dem geistigen Horizont aller, auch der hochst gebildeten Zu-
horer, er mulste sie geistig beherrschen und iiber sie hinaus-
ragen. Er muflste aber auch eine wohlgefillige und ein-
schmeichelnde Form der Darstellung besitzen. Aus diesen
Griinden mufste man jetzt mehr als frither auf humanistische
Studien als unerléfsliche Vorbedingung des theologischen Stu-
diums dringen. Sie sollten den Zogling einfiihren in das Be-
reich eines rein weltlichen, natiirlichen Denkens, und den Blick
schiarfen zur Erfassung hoherer Wahrheiten. Unter den Vor-
wiirfen, die man dem Klerus machen konnte und oft schon ge-
macht hat, ist einer der schwersten, er stehe nicht auf der
Hohe der Zeit und verachte die Wissenschaft. Freilich der
Klerus mufs nicht nur Triger der Wahrheit, sondern auch der
Sittlichkeit sein. Der Klerus mufs ebenso dic Tugend gegen
Siinde und Laster, wie die Wahrheit gegen Irrtum und Waho-
glauben verteidigen. Und immerhin besser ist ein tugendhafter
und unwissender, als ein unsittlicher, aber scharfsinniger Klerus.
Dies gilt besonders fiir die Renaissancezeit. Was diese cha-
rakterisiert, ist ebenso sehr, ja fast nmoch mehr das heidnische
Leben, als das heidnische Dichten und Denken.

Zum Schlusse sei es noch gestattet, unsere Ansicht von
der Renaissance gegen etwaige Einwendungen und Mifsverstand-
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nisse sicher zu stellen. Man konnte sagen, die Sitten seien . in
jener Zeit und unmittelbar vorher auch nicht freier gewesen,
als zu irgend einer andern Zeit. Wir .wollen nun allerdings
durchaus nicht die Renaissancezeit in dieser Hinsicht in den
tiefsten Schatten stellen und auf andere, besonders die voraus-
gehenden Zeiten alles Licht verbreiten. Aber offener und un-
gescheuter liels man doch nie zuvor der sinnlichen Natur den
Lauf und sprach sich dariiber aus wie im Heidentum als
damals. Die Humanisten meinten formlich bei ihrer sklavischen
Verehrung der Antike auch ihre Lascivititen nachahmen zu
miissen!). Weiterhin konnte man es unberechtigt generalisiert
finden, wenn wir mit andern durch eine partielle Erscheinung
wie den in weltlich gebildeten Klassen herrschenden Huma-
nismus das ganze Zeitalter charakterisiert sein lassen. Allein
das heidnische Verderben war nicht nur hinaufgedrungen bis
zum Papste, sondern auch in alle Volksschichten hinab-
geschlichen. Es war auch die Ansicht der Reformatoren, dafs
sie gegen ein neues Heidentum hitten streiten miissen. In
einem Brief an Sadolet vergleicht Calvin seine Aufgabe mit
derjenigen der Apostel. Mag das auch iibertrieben sein, etwas
ist jedenfalls wahr daran, dals ein neues Heidentum herein-
zubrechen drohte. Socinus mochte fiir Calvin auch einer der
vielen Beweise gewesen sein. Von einem Wiederaufleben des
klassischen Altertums zu sprechen konnte als iibertrieben gelten,
da ja alles doch im mittelalterlichen Sinne weitergegangen sei.
Der scharfsinnige Riimelin bestreitet es sogar als unzuléssig,
die Neuzeit mit dieser Periode beginnen zu lassen, erst mit
dem Ausgang des 18. Jahrhunderts beginne sie in der That.
Bis dahin habe Religion und Kirche, Recht und Staat im mittel-
alterlichen Sinn fortbestanden. Wir streiten iiber diese An.
sicht nicht. Nur das eine ist sicher, die Aufklirung und das
Freidenkertum des 18. Jahrhunderts ist uns ebenso unverstind-
lich, wie der Charakter der franzosischen Theologie des 17.

1) Laurentius Valla schrieb iiber die Wollust, Beccadelli ein Schmutz-
gedicht Hermaphroditus (cfr. Erasmus).
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Jahrhunderts, der bedeutendsten bis in die Neuzeit hinein, wenn
wir nicht die im 16. Jahrhundert vollzogene Umwandlung des
Geisteslebens fest im. Auge behalten. Es geschieht besonders
haufig bei Darstellung der Aufkldarungszeit, dals uns, man weils
nicht wie, auf einmal Feinde der Offenbarung entgegen treten
in der vollen Waffenriistung, die sich der Irrtum nur in langer
Geistesarbeit geschaffen haben kann.
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