1. Kapitel:
Die historische Ausgangslage

1. Der Aufgang der Neuzeit

Zwischen 1500 und 1650 formt sich jene weltanschauliche Grund-
einstellung, die, in vielen Varianten sich durchhaltend, heute als neu-
zeitliche oder moderne bezeichnet wird. Dass in dieser Zeit sich ein
neues Prinzip des Weltverhiltnisses ausbildete und durchsetzte, ist
Ubereinstimmende Auffassung derer gewesen, die an diesem Wandel
teilhatten, ihn mitgestalteten und zu Ende fithrten. Hegel hat es, den
Zusammenhang mit dem Vergangenen und Uberwundenen nicht aus
dem Auge verlierend, deutlich ausgesprochen: »Die Philosophie der
neunen Zeit geht von dem Prinzip aus, bis zu welchem die alte ge-
kommen war, dem Standpunkt des wirklichen Selbstbewufitseins. (...)
Dies ist der Standpunkt des philosophischen Bewuftseins tiber-
haupt.«' Feuerbach hat, mit Blick auf die Befreiung des wissenschaft-
lichen Denkens und damit auf den emanzipatorischen Charakter dieses
Prinzips, dies noch weiter zugespitzt: »Dieses objektive Geistes- und
Weltprinzip der neuern Zeit, in dem die Notwendigkeit und der Grund
der neuern Erfahrungswissenschaften lag, war aber im allgemeinen
kein andres als eben der zur Selbstindigkeit und zum freien Selbst-
bewufltsein gelangte denkende Geist.«’ Mit der Forderung, dass jede
Erkenntnis und jede Handlungsregel vor der kritisch priifenden Ver-
nunft bestehen und gemif} ihren Kriterien sich ausweisen konnen
miisse, erkennen auch wir noch das Prinzip der weltgeschichtlichen
Neuzeit an und fiigen uns in diese ein.’

1 Georg Wilhelm Friedrich Hegel, Werke (Suhrkamp), Frankfurt am Main
1970 ff., Bd. 20, S. 63 und 65.

2 Ludwig Feuerbach, Gesammelte Werke, Bd. 2, Berlin 1984, S. 34.

3 Zwar proben die Epigonen heute den Aufstand und rufen ein neues Zeitalter
aus, die »Postmoderne«. Aber sie tun es mit den Mitteln — argumentativ und
emotional —, die die Moderne bereitgestellt hat, und anerkennen damit still-
schweigend deren weltanschaulich normative Kraft. Selbst Anhinger der sog.
»esoterischen« Lehren verlassen sich im alltaglichen Leben auf die Richtigkeit
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Wohl aber hat es in allen Phasen neuzeitlicher Geistesgeschichte —
und nicht erst heute — gegenlaufige Tendenzen gegeben. Die Grenzen,
die rationalistische Erkenntniskritik setzt, erweisen sich stets als zu
eng, als dass innerhalb ihrer alle dringenden Probleme, objektive und
subjektive, einer Epoche systematisiert werden konnten; so bleiben
offene Fragen an den Rindern des Wissens, Widerspriiche zwischen
Systemelementen und in Konzeptualisierungen von Erfahrungen,
schliellich treten auch Verinderungen im Bestand des Erfahrungs-
wissens auf, Folge von Kenntnisfortschritten und methodischen Um-
orientierungen; all dies schligt sich nieder in Denkansitzen, die die
jeweils dominante rationalistische Systematik aufsprengen — sei es
mit einem neuen Rationalititskonzept, sei es mit irrationalistischen
Dekonstruktionen des Universalititsanspruchs der Vernunft. Auf
Descartes folgte Pascal, der der »logique de raison« (Verstandeslogik)
eine »logique de coeur« (Logik des Herzens) entgegensetzen wollte.
Die Aufklirung findet ihren Widersacher in der Romantik, Hegels
Objektivitit der Geschichte schligt um in den Subjektivismus der
Junghegelianer. Das sind Beispiele, die sich fiir jeden Zeitabschnitt
mannigfach vermehren lieffen, denn die irrationalistische Zersetzung
einer hegemonialen integrierenden Weltanschauung stellt sich dar wie
eine Zerfaserung eines vorher festen Gewebes in viele einzelne, sich
lockernde Faden ohne feste Bindung aneinander.

Nach Jahrhunderten einer in den Grundziigen festgefiigten und
unbestrittenen Glaubens- und Wissensordnung traten in der Epoche,
die man malerisch den »Herbst des Mittelalters«' genannt hat, immer
mehr und grofler werdende Risse in dem Gebiude der Lebensgewiss-
heiten auf — Erkenntnisse und Werte, Verhaltensweisen und Rechts-
gewohnheiten, Verkehrsformen und politische Machtstrukturen un-
terlagen einem Wandel, der rascher vor sich ging als je zuvor seit
dem Ende des Romischen Reichs, sodass die Verinderungen von den
Menschen als ein Aufeinanderprallen nicht nur von dufleren Gegen-
sitzen, sondern auch von Widerspriichen in der Sache selbst erfahren
wurden. Gegensatz und Widerspruch erschienen nicht mehr nur als

rationaler wissenschaftlicher Erkenntnisse und technischer Praktiken — wenn
sie z. B. ein Flugzeug besteigen, eine Kopfschmerztablette nehmen, aber auch
wenn sie ein Sparkonto eréffnen oder einen Rechtsstreit fithren. Die Struk-
turen unserer Lebenswirklichkeit sind universell und unausweichlich verbindlich.

4 Johan Huizinga, Herbst des Mittelalters, deutsch nach der niederlindischen
Ausgabe letzter Hand Stuttgart 1961.
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Formbestimmtheiten des Auseinanderseins, der Alteritas iz der Zeit,
sondern die Zeit selbst als die Form des existierenden Widerspruchs,
in dem das menschliche Leben unversohnbar zerrissen ist. Die Reali-
tit des Negativen — theologisch in der Ausgestaltung der Lehre vom
Teufel, volksreligios im Hexenwahn mythologisiert — wurde zu einem
Erfahrungsgehalt, der sich in antithetischen und paradoxen Denk-
und Sprachfiguren ausdriickte. Die Objektivitit der Gemeinde, in der
die individuellen Lebensinhalte einem allgemeinen und verbindlichen
Deutungsmuster eingefiigt wurden, konnte sich gegentiber den beson-
deren Empfindungen nicht mehr durchsetzen, in denen die Negati-
vitit der Weltbeziehung sich verdichtete — Gefiihle des Zurtick- und
Ausgestofienseins, des Bedrohtseins, der Machtlosigkeit, der Zufillig-
keit des Schicksals;” und ihnen entgegen die Erhebungen der Schwir-

5 Seit dem 14. Jahrhundert wird das Szenarium des Todes zu einem bevor-
zugten Motiv der bildenden Kunst. Die Konfrontation von Lebenstitigkeit
und Tod ist die antithetische Grundspannung aller Totentanz-Zyklen in Dich-
tung und Bildkunst. Die emblematische Ausstattung des Todes mit der Sand-
uhr als Zeitsymbol macht das neue Verhiltnis zur Zeit als einem verrinnenden
Strom deutlich. Die Geschichte der Todesdarstellung »enthalt steinerne Bild-
werke des 14. Jahrhunderts, die >Frau Welt« namentlich siiddeutscher Kirchen,
um die man herumgehen konnte — und wenn man an der lockenden Vorder-
seite vorbeigegangen, so sah man die grausige Riickseite der Verwesung. Diese
Geschichte enthilt seit dem 14. Jahrhundert Wandgemilde und seit dem 15.
Holzschnittfolgen. Sie enthilt Meisterwerke wie Bernt Notkes groflartigen
wandgemalten Liibecker Totentanz aus den 1460er Jahren oder, sehr anderer
Art, die herrlichen Blitter des Hausbuchmeisters >Tod und Jiingling< ebenso
wie >Die drei Lebenden und die drei Toten<. Das letztere Thema ist allbe-
kannt aus dem >Triumph des Todes< im Camposanto zu Pisa« (Wilhelm Pinder,
Holbein der Jiingere und das Ende der altdeuntschen Kunst, Kéln 1951). Ge-
wiss haben die groflen Pestepidemien 1348—-52 in Gesamteuropa, ab 1356 re-
gelmafig in verschiedenen Teilen Frankreichs (vgl. J. N. Biraben, Les Hommes
et la peste, Mouton 1975, 2 Binde) das Unsicherheitsgefiihl gesteigert — doch
sicher nicht ausschlaggebend, denn die des 17. Jahrhunderts riefen nicht die
gleiche Reaktion hervor. Fiir die Nachhaltigkeit dieses Lebensgefiihls war wohl
ausschlaggebend, dass verunsichernde Ereignisse mit dem institutionellen Ver-
fall der Gesellschaft und der sittlichen Instanz der Kirche zusammenkamen.
Die vier apokalyptischen Reiter veranschaulichen die Universalitit des Bedroh-
lichen. »Aus den vier Reitern, denen Macht gegeben ist, den vierten Teil der
Menschheit zu tdten, mit dem Schwert und durch Hunger und anderen Tod,
hat Diirer das berithmte Bild der Vernichtung gemacht, die mit Windesfligeln
iiber die Erde hinweggeht. (...) Alle vier Reiter sehen ins Weite, keiner auf das
nichste Ziel. Sie bilden eine Kette, die durch das Bild ganz hindurchgeht und
alles, was am Boden liegt, vollig erdriickt« (Heinrich Wolfflin, Die Kunst Al-
brecht Diirers, Miinchen 1908, S. 47 f.). Wolfflin verweist auf die Schedelsche
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merel, der Verziickungen, der Entriickung, der antizipierten Seligkeit.
Die ihrem Wesen nach vereinzelnde Erlebnisform der Mystik ver-
breitete sich auch unter den Massen — und wenn auch echte mystische
Erlebnisse meist ausblieben, so wurde doch die Zuwendung zum eige-
nen Inneren geférdert und die Innerlichkeit als die Eigentlichkeitsdi-
mension des zu sich selbst kommenden, seiner bewusst werdenden
Ichs herausgestellt.

Gemeinsam ist allen diesen Bewusstseinsverinderungen eine neue
Selbstbeziiglichkeit des Subjekts. Das Individuum weif} sich nicht mehr
primir als Glied eines Heilsgeschehens, dessen Ziel die Erlosung der
Gattung, der Menschbheit, ist, sondern versteht sich selbst in seiner
Innerlichkeit als den Bezugspunkt der Gnade, als das ihr innewoh-
nende Telos. Der allgemeine Gnadenakt der Erlosung des Menschen-
geschlechts wird zum individuellen Akt der Erwahlung — und diese
Individualisierung gilt ebensowohl, wenn sie aus Gottes Willkiir wie
wenn sie aus dem mitwirkenden Verdienst des Menschen kommt.
(Die nominalistische Ablehnung des Realgehalts der Universalien ent-
spricht dieser Individualisierung der Gnadenlehre).® Die religiose Un-

Weltchronik von 1493: »Wer die Bilder der Schedelschen Weltchronik kennt,
weif}, eine wie grofle Rolle die Erzihlung von Feuer und Blut und derglei-
chen Dingen spielt, die da und dort vom Himmel gefallen sein sollen« (ebd.,
S. 48). Ganz allgemein gewinnt in jenen Jahrhunderten die Apokalypse eine
hervorstechende Bedeutung unter den biblischen Texten: »Das Buch der Apo-
kalypse, triibe und schwer, ist der erste grofle Stoff gewesen, an dem Diirer
seine Kraft erprobte. Das Buch hatte damals eine ungeheure Bedeutung. Die
Empfindung, dafl man dem Ende nahe gekommen sei, war tiberall vorhanden;
jeder bereit, in den Erscheinungen der Natur Dinge von geheimnisvoller Vor-
bedeutung zu sehen; allgemein ein nervéses Aufthorchen auf Zeichen und
Wunder. Auch Luther hat bekanntlich bis zuletzt daran geglaubt, daf8 die Jahre
der Welt erfullt seien« (ebd., S. 42). Vgl. auch Siegfried Wollgast, Der Tod im
spédten Mittelalter und in der friiben Neuzeit, Berlin 1992 (Sitzungsberichte der
Sichsischen Akademie der Wissenschaften 132, 1).

6 In der Tat findet diese Beziehung auf das Ich-Subjekt schon bei Augustinus
Ankniipfungspunkte. (Vgl. Rosemarie Miiller-Streisand, Zur Augustinrezep-
tion beim jungen Luther, in: H. Klenner, D. Losurdo, J. Lensink, J. Bartels
(Hg.), Repraesentatio mundi, Koln 1997, S. 429 ff.). In der Scholastik dagegen
wird diese Bezichung wieder als eine das Menschengeschlecht als solches
betreffende interpretiert und damit der »existentielle« Charakter der Augus-
tinus-Stellen gemildert. — Die Lehre von der Gnadenwahl eignet sich zu Beginn
der Neuzeit zu einer ebenso elitiren wie liberal-humanistischen Sakularisie-
rung ihres theologischen Sinns. Elitir wird in der Nachfolge Augustins die kleine
Zahl der Erwihlten der massa damnatorum gegentbergestellt — und damit
hat sich die Ausrottung der Heiden im Zuge der Kolonisierung rechtfertigen
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ruhe der Reformationszeit, die ja nicht ausschlieflich auf die geschichts-
wirksam gewordenen Positionen der Reformatoren und ihrer katho-
lischen Gegner (bis zur Dogmatisierung im Tridentinum) beschrinkt
ist, sondern sich in zahllosen Dissidenzen und abgespaltenen Kon-
gregationen duflert, ist das getreue Spiegelbild der Widerspriiche, die
in der gesellschaftlichen Lebenserfahrung der Menschen auftraten. Die
zunehmende Freisetzung des Individuums im Produktionsprozess,

lassen. Liberalhumanistisch wird seit Erasmus (De libero arbitrio, Ausgewdihlte
Schriften, Darmstadt 1969, Bd. 1V, S. 2 ff.) die Gnade als Lohn der Recht-
schaffenheit gedeutet, also der aus der Transzendenz wirkende Akt Gottes in
das Aquivalent eines ethischen Verhaltens (oder gar einer Gesinnung) um-
gedeutet. Demgegeniiber hat Karl Barth in unserer Zeit die Gnade wieder
zentral auf die >Gemeindes, also letztlich die sich Gott gehorsam wissende
Menschheit bezogen, fir deren Erlosung und Rechtfertigung (und nicht fur
die von einzelnen) Jesus Christus gestorben ist; durch ihn wird die Gnade
zum konkreten Akt (decretum concretum) von universalgeschichtlicher All-
gemeinheit und Folge, »weil dieser (Christus) der erwihlende Gott und der
erwihlte Mensch in einem ist« (Karl Barth, Die Kirchliche Dogmatik, 4 Binde,
Zirich 1932 ff., 11/2, S. 1). Weiter heifit es: »Der Gott gegeniiber vereinzelte
Mensch ist als solcher von Gott verworfen. (...) Aber dieser Mensch zu sein,
kann nur des gottlosen Menschen eigene Wahl sein. Das Zeugnis der Gemeinde
Gottes an jeden einzelnen Menschen lautet dahin, daf} diese Wahl des Gott-
losen nichtig ist, dafl er von Ewigkeit her Jesus Christus angehort« (ebd., S. 336).
Eine solche Aussage setzt natirlich eine universalienrealistische Position voraus.
Hanfried Miiller fasst die Position Barths zusammen: »Der Individualisie-
rung der Pridestinationslehre begegnet Barth mit der ekklesiologischen Be-
sinnung auf das doppelte Erwihlungszeugnis in Gericht und Gnade gegentiber
der einen Gemeinde Gottes. (...) Darum ist kritisch gegentiber der kirchlichen
Tradition die Verengung der Erwihlungslehre auf die selbstbezogene Sorge
des einzelnen um seine je eigene Erwihlung und die klerikal-selbstgerechte Ver-
achtung einer sogenannten massa damnata zu revidieren« (Hanfried Miiller,
Evangelische Dogmatik im Uberblick, Berlin 1978, S. 144 und 125). Die re-
zente innertheologische Auseinandersetzung verweist auf einen sich durchhal-
tenden Widerstreit zwischen Augustinismus und Pelagianismus — also radikale
Transzendenz der Gnadenwahl und damit jenseitige Begriindung der Ge-
schichte einerseits und Mitwirkung der Menschen beim Erlangen der Gnade,
also titige innerweltliche moralische Werkgerechtigkeit andererseits. Die Anti-
thetik setzt sich fort in der Antinomie von Pridestination und freiem Willen
und in der rationalistischen Zuspitzung der iustificatio Dei zum Theodizee-
Problem. Die mittelalterliche Erérterung, »welche Gnade oder Potenz der
Mensch vor dem Fall gehabt habe« (quam gratiam vel potentiam habuerit homo
ante casum) und »wie in der Bewegung der Sinnlichkeit Verfithrung zur Siinde
enthalten sei« (in motu sensualitatum peccati illecebra teneatur) — Petrus
Lombardus, Libri sententiarum 11, dist. 24 A und H — wird so zu einem mo-
ral- und geschichtsphilosophischen Problem transformiert.
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die wachsende Bedeutung des Erfinders und Ingenieurs,” das Autkom-
men freien Unternehmertums in Handel und Gewerbe, die Kimpfe
der Biirger um Beteiligung an der politischen Macht in den Stidten
bildeten die Voraussetzung und Basis einer neuen Einstellung in Re-
ligiositat, Moralitit und Bildung.

Am Anfang dieser Ubergangszeit steht Petrarca — auch wortlich im
chronologischen Sinne. 1304 geboren, erdffnet er das 14. Jahrhun-
dert, das vom Mittelalter Abschied nimmt. »In Petrarca bekundet sich
energisch der Charakter der neuen Generations, beginnt Francesco
de Sanctis den Abschnitt tiber Petrarca in seiner Geschichte der italie-
nischen Literatur.® Er macht in Gegeniiberstellung von Dantes Beatrice
und Petrarcas Laura die Differenz deutlich: War im Mittelalter das
Individuum der Triger eines tiberindividuellen Sinns (und hatte also
eine allegorische Funktion), so wurde es nun eine sinnliche, leibliche
Person: »Es ist der Korper Lauras, nicht als das schone Antlitz der
Weisheit, sondern als Korper, der die Imagination anheizt. (...) Die
Liebe ist weder ein Konzept noch ein Symbol, sondern ein Gefiihl;
und der Liebende, der immer die Szene beherrscht, erzihlt dir die
Geschichte seiner Seele, ein unermiidlicher Erkunder seiner selbst. (...)
Der Mensch wird gefunden«.” Das Individuum, das seine Subjekti-
vitat entdeckt, kann sich jedoch nicht mit einer noch durch die
tradierten Konventionen bestimmten Lebenswelt in Einklang setzen.
Es bleibt zerrissen, in einem Gemttszustand des Selbstwiderspruchs,
der dann als Melancholie in den kommenden Jahrhunderten ins Zen-
trum des anthropologischen und metaphysischen Interesses riicken
wird."

7 Bertrand Gille, Les Ingenieurs de la Renaissance, Paris 1964 (deutsch Wien und
Diisseldorf 1968).

8 Francesco de Sanctis, Storia della letteratura italiana, Torino 1958, vol. S. 288.
Die Zitate von De Sanctis sind von mir iibersetzt (HHH).

9 Ebd., S.292f.

10 Ebd., S. 306: »Die Melancholie der Katharina (von Siena) ist die Ungeduld zu
sterben, sich mit Christus zu vereinigen; die Melancholie Dantes ist die Dis-
sonanz zwischen der gottlichen Welt und dem dunklen Wald, dem irdischen
Leben, eine Melancholie voll der Kraft und der Hoffnung, die sich in Hand-
lung auflost. Die Melancholie Petrarcas ist das Bewusstsein seiner inneren
Zerrissenheit und seiner Unfahigkeit, diese zu versohnen, eine unheilbare Me-
lancholie (...) In ihm bildet sich ein widerspriichliches Sein, wie in Zeiten des
Ubergangs, in denen der neue Mensch noch nicht und der alte Mensch nicht
mehr existiert. Die Melancholie Petrarcas ist also nicht mehr die Melancholie
des Mittelalters.«
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De Sanctis hat seine plastische Darstellung der Modernitat Petrarcas
ausschliellich auf dessen Lyrik abgestellt. Zwar erwihnt er den er-
wachenden Nationalstolz'" als Jugendmotiv; er lisst aber die lebens-
lange Verkniipfung von Firstenfreundschaft und Verehrung der Vor-
bilder der romischen Republik, die zur Zwiespiltigkeit Petrarcas
gehort, aufler Betracht, erwahnt auch das Engagement des Dichters
fir Cola di Rienzo nicht. Nationalgefiihl, das sich an historischer
Grofle und Geisteskultur entziindet — noch nicht eigentlich die Na-
tion, sondern cher eine geschichtliche Sonderstellung meinend -, ge-
hort auch zu jenem Prozess, in dem sich die Gattungseinheit der
Menschheit (oder doch der Christenheit) in konkurrierende Beson-
derheiten aufléste. Die Individualitit konstituierte sich nun als einem
zwar idealen, aber durchaus lokalisierbaren Topos zugehérig. Das
literarische Erbe der Antike gab den Nachfahren romischer Biirger
(bzw. denen, die es zu sein pritendierten) eine sozusagen »geokul-
turell« herausgehobene Position. Wo in anderen Landern Europas der
Humanismus einen eher kosmopolitischen Zug annehmen musste,
konnte er in Italien zur Wurzel einer Nationalkultur werden, die den
sich autonom setzenden Individuen einen Rahmen fiir ihr Selbstver-
stindnis gab."”

Das Italien-Pathos Petrarcas ist das Korrelat seiner Entdeckung
des Individuums als des historischen Subjekts. Der »unermiidliche Er-
kunder seiner selbst« brauchte einen Orientierungspunkt, auf den er
sich bezichen konnte. Idealiter war ihm dies die Antike, von der er im
Brief an die Nachwelt sagt, er habe das Studium des Altertums be-

11 Ebd., S. 289: »Dieses neue Italien, das sich seiner Traditionen wieder be-
michtigt und sich als romisch und lateinisch fiihlt und seine Eigenheit in der
Entgegensetzung zu anderen Volkern behauptet, die allesamt Fremde und
Barbaren sind, inspiriert den jungen Petrarca zu seinem ersten Gedicht. Hier
gibt es nicht mehr den Guelfen oder Ghibellinen, nicht den Rémer oder Flo-
rentiner: Es ist Italien, das sich als Konigin der Nationen fithlt.«

12 Dass dieser frithen Verdichtung geistigen Lebens zu einer Nationalkultur
keine politische Einigung folgte, ist fiir die weitere Geschichte Italiens be-
stimmend geworden. Das pragnante Profil italienischer Kultur (selbst in Zeiten,
in denen sie gesamteuropiisch provinziell war) stand immer im Widerspruch
zu der gesellschaftlichen Wirklichkeit und musste oft genug allein aus sich die
nationale Einheit reprisentieren und bewahren; woraus eine Hochschitzung
humanistischer Bildung und eine Uberschitzung der realen Leistungsfihig-
keit geistiger Tatigkeit und ihrer Produkte folgt, was beides zusammen (in der
Aufnahme einer antiken Tradition) die Kultivierung des Rhetorischen nach sich
zieht.
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trieben, »weil mir meine eigene Zeit immer so sehr mififiel.«"’ Reali-
ter aber sollte diese Antike, die in der Arbeit der Humanisten ihre
Wiederauferstehung erlebte," in Italien prisent sein. Diese Erwartung
war es, die Cola di Rienzo zu erfiillen schien — und Petrarca schreibt
das ganz ungeniert dem Kaiser nach Prag, indem er ithm empfiehlt,
das gescheiterte Werk des Revolutionirs wieder aufzunehmen:

»Siehe: vor ganz kurzer Zeit erhob sein Haupt einer aus dem nied-
rigen Volke, nicht als Romischer Konig, nicht als Konsul, nicht als
Patrizier und kaum als wohlbekannter romischer Biirger, durch keine
Titel seiner Familie, keine Bilder seiner Vorfahren, ja bis zu dieser Zeit
sogar durch keine eigenen Taten bertihmt, und erklirte sich zum Vor-
kimpfer der romischen Freiheit. Ein herrlich strahlender Beruf fiir-
wahr fiir einen Menschen aus der Dunkelheit! Sogleich lieh Tuscien,
wie Du weiflt, begierig seine Hand, sogleich nahm es seine Herr-
schaft an. Schon folgte allgemach ganz Italien — schon war Europa,
schon der ganze Erdkreis in Bewegung. Was braucht es vieler Worte?
Wir haben dies alles ja nicht blof§ gelesen, wir haben es gesehen. Schon
schienen Gerechtigkeit und Friede zuriickgekehrt und, als ihre Be-
gleiter, das Vertrauen, die ruhige Sicherheit, die ja Zeichen des bis zum
Ende der Tage wihrenden goldenen Zeitalters sind. Gerade im blii-
hendsten Stand der Dinge aber ist er verdorrt. (...) Jener hatte den Tri-
bunentitel angenommen, der die geringste unter den romischen Wiirden
gewesen ist. Wenn so viel der tribunizische Name vermocht hat, was
wiirde da erst der Kaisername vermogen?«*®

Dieser Brief ist Zeugnis einer neuen Gesinnung. Petrarca spricht
ohne Scheu, ja mit Anmaflung, fast wie mit einem Gleichgestellten.
Das Selbstbewusstsein geistigen Rangs drickt sich darin aus. Der Stil
ist rhetorisch, man sptirt das Vorbild ciceronischer Reden; aber die
literarische Form ist nicht gekiinstelt, sondern von einem erregten
Eifer erfiillt, von einer ganz personlichen Leidenschaft getrieben. Die
widerspriichliche Spannung zwischen der abweisenden Kilte des
Adressaten und dem eigenen Gefiihl, das in ihn gelegt wird, hat Pe-
trarca selbst in einem Sonett angesprochen:

13 Francesco Petrarca, Briefe und Gespriche, deutsch von Herman Hefele, Jena
1925, S. 4.

14 August Buck, Die studia humanitatis und ihre Methode, in: Die humanis-
tische Tradition in der Romania, Bad Homburg v. d. H. 1968, S. 133 {f.

15 Petrarca, Brief an Kaiser Karl IV, 23. November 1353.
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»D’un bel, chiaro, polito e vivo ghiaccio

Move la fiamma che m’incende e strugge«

(Aus strahlendem und klarem, glattem FEise
Bricht jene Flamme, die mich brennt, verzehret)."

Das bezieht sich auf Laura (»questa fredda«, wie es an anderer Stelle
heifit), aber ist tibertragbar auf jede Wirklichkeit, gegen deren Unzu-
linglichkeit und Unzuginglichkeit sich das Gemiit auflehnt.

Das sind neue Tone, eine Subjektivitit, die aus sich selbst das Recht
schopft, in die Welt verindernd einzugreifen. In den Epigrammen
Ulrichs von Hutten werden wir mehr als 150 Jahre spiter einen sol-
chen Gestus wiederfinden. Aber Petrarcas Selbstbewusstsein ist nicht
ungebrochen. Seine spiteren Deklarationen der Bescheidenheit, durch
die er frithen Ruhm relativiert, wirken zwar durchaus als Koketterie,
um in ihrem Schutz kriftiges Selbstlob aussprechen zu kénnen. Nicht
aber sind Weltschmerz und Weltflucht nur literarische Attituden. »Pe-
trarca war ein moralischer Denker, mit gekapptem Bezug zur Wirk-
lichkeit«, schreibt Thorsten Biirklin."” Das fiir den modernen Sub-
jektivismus charakteristische Auseinandertreten von Sein und Sollen
kiindigt sich hier an." Was bei Petrarca als erlebte Spannung im eige-
nen Ich zum Anlass immer wiederholter Selbstdarstellung' wird, klirt

16 Francesco Petrarca, Canzoniere, ed. Michele Scherillo, Milano (Hoepli) 1925,
Nr. CCIIL Deutsch von Eva Herlik, Ziirich 1932.

17 'Thorsten Biirklin, Balance und Krise. Weltgestaltende Aktivitit und Werk in
der italienischen Renaissance, Karlsruher Dissertation 1997. Und weiter: »Das
Denken des Dichters bleibt widerspriichlich, voller Zweifel in die praktische
wie poietische Relevanz nicht nur des eigenen welthaften Tuns.«

18 Biirklin bemerkt richtig: »Der Moderne war damit ein anhaltend sie bedingen-
der Widerspruch in die Wiege gelegt. Fortan war der Ausgleich sich wech-
selweise bedingender Relata — d. h. zwischen subjektiver Innerlichkeit und all-
gemeinverbindlichen Normen und Regeln, zwischen materiellen, sinnlichen
und immateriellen, geistigen Griinden, zwischen subjektivem Wollen sowie
verspiirter Leidenschaft und intersubjektiv (durch Ubereinkunft in sittlichem
Rahmen etwa) als auch aufgrund der natiirlichen Anlagen Verbindlichen u. a. -,
sei er nun unternommen oder letztenendes verworfen, ein nicht mehr zu un-
terdriickendes, theoretisches und systematisches Problem. (...) Die reflexive
Ortung des Subjekts wurde zur stets erneut beunruhigenden Aufgabe, der man
sich zu stellen hatte.«

19 Charakteristisch fiir die Thematik der Selbstdarstellung sind die Formen des
Briefs und des Dialogs. Den literarischen Dialog machte Petrarca wieder zu einem
echten Gesprich, indem er sich selbst unverstellt einbrachte, und er konnte
dies wohl nur deshalb, weil er in sich zwiespaltig war, sodass er sich selbst in
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sich in philosophischer Reflexion dann zur Theorie des Selbstverhdlt-
nisses, welche das Scharnier des Umschlags von Subjektivitit in Ob-
jektivitat und umgekehrt in der neuzeitlichen Dialektik ist. Nach-
denken iiber sich selbst, Handeln aus der Beziehung auf sich selbst,
Einwirkungen erfahren als Medium der Beziehung auf sich selbst —
diese reflexive Struktur dies Ich- und Weltverhiltnisses ist in dem
eingangs zitierten Satz Hegels vom »Standpunkt des wirklichen Selbst-
bewufltseins« gemeint; diese Struktur sich bewusst und damit ge-
genstandlich zu machen und darauf die conditio humana zu fundie-
ren, ist der Prozess der modernen Philosophie seit ihren Anfingen
gewesen. Metaphysik als reflexive Bewusstseinstheorie entwickelt zu
haben, ist die gemeinsame Grundlage und das gemeinsame Schema
der gesamten neueren Philosophie.”

2. Epochenschwelle

Petrarcas Selbstbeztglichkeit, die alles, was er schrieb, zur Selbstdar-
stellung werden lieff, hat Georg Misch als das untriigliche Indiz auf-
gefasst, dass hier der Ubergang zu etwas Neuem vollzogen wurde.
»Die lyrische Entgegensetzung dies Subjekts gegen die Wel, (...) in
dem Vollgefithl von der Beweglichkeit und dem uneindimmbaren
Reichtum der inneren Regungen«” bekundete den neuen Geist der
Epoche. Dem hilt Misch (wie schon De Sanctis) die andere Haltung
Dantes entgegen und bemerkt dazu, dass Petrarca (1304—1374) »kaum
vierzig Jahre jlinger war als Dante (1265-1321)«, dessen Denken und
Empfinden noch ganz von der mittelalterlichen Auffassung der Ob-
jektivitit der Seinsordnung und ihrer hierarchischen Gliederung gepragt

beide Partner einbrachte. Vgl. Walter Riiegg, Die humanistische Lebensform
des Gesprichs bei Petrarca, in: AnstéfSe, Frankfurt am Main 1973, S. 9 ff. Vgl.
auch Georg Misch, Geschichte der Autobiographie, Bd. IV/2, Frankfurt am
Main 1969, S. 577 ff. »Sodann hat Petrarca der Briefform die Bedeutung fiir die
literarische Selbstdarstellung wieder verschafft, welche sie im Altertum durch
Seneca erhalten hatte. (...) Der Brief war ihm (...) das Mittel, sich der Welt zu
zeigen. Die stilistische Kunst, die bezaubernde Gesprichigkeit, die er bei der
Abfassung entwickelte, wurde von aulerordentlicher Wirkung fiir die Aus-
bildung (...) der freieren personlichen Bewegung in dem schriftlichen Verkehr.«
Ebd., S. 579 f.

20 Vgl. Dieter Henrich, Die Grundstruktur der modernen Philosophie, in: Selbst-
verhdltnisse, Stuttgart 1982, S. 83 {f.

21 Georg Misch, a.2.0., Bd. IV, S. 578.
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waren. Nun hat Petrarca ebenso die Zustimmung und Bewunderung
seiner Zeitgenossen gefunden wir Dante wenig zuvor. Der Umbruch
in der Welteinstellung miisste also innerhalb einer Generation erfolgt
sein.”

Dem widerspricht das Modell der Epochenschwelle, das Hans
Blumenberg seiner Deutung des Anfangs der Neuzeit zugrundege-
legt hat und das einer zu eng gezogenen Periodengrenze einen wei-
tergespannten Ubergang entgegensetzt. In der Tat sind Periodenein-
teilungen — und gar solche, die das groffimaschige Netz tibergreifender
Zusammenfassungen entwerfen — immer problematisch; Abgrenzun-
gen, die sich an Daten oder Personen halten, sind willkirlich und
verfehlen die Dialektik von Kontinuitit und Briichen in Ubergin-
gen. »Die Epochenschwelle scheint gleichsam unter der Chronologie
zu liegen. Bevorstehen und Schon-geschehen-sein schieben sich un-
abgrenzbar iibereinander. Mittelalter und Neuzeit sind fiir ein gutes
Stiick der Geschichte gleichzeitig. (...) Die vermeintlichen Griin-
dungsakte der Neuzeit erwiesen sich mehr und mehr als die bloflen
Kreuzungspunkte weit aus der Vergangenheit zusammenlaufender
Quellenlinien, und die Griinderfiguren erlagen der Erosion des his-
torischen Fleifles, der schliefflich immer vermeintliche Revolutionen
auf Evolutionen zuriickfiihrt.«” Das ist sicher zum grofien Teil rich-
tig, aber eben nur zum Teil. Niemand wiirde sich unterfangen wollen,
den Einschnitt genau zu bestimmen, an dem die Neuzeit sich vom
Mittelalter absetzt. Historische Daten, wie die Erfindung des Buch-
drucks, die Entdeckung Amerikas oder die Veroffentlichung des ko-
pernikanischen De revolutionibus orbium coelestinm sind Anhalts-
punkte, deren Schulbiicher bedirfen, die aber keine definitorische
Kraft besitzen.

Der Ubergang von einem Zeitalter zum anderen vollzieht sich
allmahlich in vielfachen Verschrinkungen des Alten mit dem Neuen;

22 Der kunstgeschichtliche Befund erhirtet diese Vermutung. Giotto wurde, fast
zeitgleich mit Dante, 1266 geboren. Nach 1300 ldsst sich bei ihm erkennen,
wie mit grofler Konsequenz ein neuer Stil — der sich als realistisch von dem
idealistischen »Ikonenstil« der Vorginger abhebt — ausgebildet wird (S. Fran-
cesco in Assisi, Arena-Kapelle in Padua). Vgl. zusammenfassend Martin Gose-
bruch, Giotto und die Entwicklung des neuzeitlichen KunstbewnfStseins, Koln
1962. Zuvor grundlegend Theodor Hetzer, Giotto und die Elemente der abend-
lindischen Malerei, in: Aufsitze und Vortrige, Bd. 1, Leipzig 1957, S. 147 {f,;
und ders., Giotto, Darmstadt 1960.

23 Hans Blumenberg, Die Legitimitit der Neuzeit, Frankfurt am Main 1966, S. 436 f.
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thm wird der Begriff der Epochenschwelle eher gerecht als der eines
epochalen Ereignisses. Allerdings ist der Begriff selbst, wie Hans Blu-
menberg gezeigt hat, vom Modell eines linearen Zeitflusses abzulosen.
»Diese Vorstellung von der Epochenschwelle nimmt ungepriift an,
dafl die geschichtliche Zeit eine homogene lineare Struktur hat und
dal irgendwo eine markierbare Ruptur in dieser Zeit aufzufinden
sei. Aber die geschichtliche Zeit kann genau so vorgestellt werden
im Modell eines aus vielen Adern gebiindelten Stranges, eines Plurals
von Zusammenhingen, Traditionen, Sach- und Schulgeschichten, Re-
zeptionen und Reaktionen. Die Epochenschwelle wire dann nichts
anderes als das gedringte Auftreten solcher Mutationen zwischen
zwei vielleicht relativ weit auseinanderliegenden Punkten des Zeit-
strangs.«** Eine mehr methodologische als historische Frage ist es,
wie breit diese Schwelle sei, tiber die wir in dem Bewusstsein zu
schreiten haben, nicht mehr jenseits und noch nicht diesseits zu sein.
Blumenberg hat das sinnvolle Verfahren praktiziert, den letzten noch
als sicher mittelalterlich zu charakterisierenden Denker mit dem ersten
schon neuzeitlichen zu konfrontieren und zwischen ihnen die Periode
der Auflosung und Girung anzusiedeln, in der ambivalente Zuord-
nungen moglich und zulissig sind. Solche Grenzwerte hat er im Den-
ken des Nikolaus von Kues (1401-1464) und des Giordano Bruno
(1548-1600) gefunden. »Setzt man also voraus, daf§ die Epochen-
kategorie nicht eine rein nominalistische Ordnungsfunktion hat, so
ergibt sich aus diesem Ansatz, dafl das >Ereignis< des Epochenwandels
nur in der Weise der Interpolation faflbar wird. Von zwei zeitlich ge-
niigend weit auseinanderliegenden Punkten her 148t sich sagen, daf}
die Epochenwende von dem fritheren Zeitpunkt aus gesehen noch
bevorsteht, von dem spiteren her schon eingetreten ist. Dieses Noch-
Nicht und dieses Schon indizieren das, was dazwischen liegt. Die
Wahl der beiden Aspekte muf hinsichtlich der sachlich konstituie-
renden Elemente etwa den gleichen Querschnitt durch den Zeitstrang
ergeben. Um dieser Methode Konkretion zu verleihen, versuche ich
eine Konfrontation tiber eineinhalb Jahrhunderte hinweg zwischen
Nikolaus von Kues und Giordano Bruno.«”

Ein solches Klassifikationsverfahren konnte man typologisierend
nennen, weil es einen jeweils am duflersten Rand einer Epoche noch
»reinen« Typus zu bestimmen versucht, dem dann auf einer gleitenden

24 Ebd.
25 Ebd,, S. 440.
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Skala von Ubergingen einzelne Komponente zugeordnet werden kon-
nen. Die so gewonnenen Kristallisationszentren fiir Periodisierun-
gen stellen indessen keineswegs schon die Prototypen dar, an denen
das Wesentliche einer Epoche erscheint.

Cusanus mag man vielleicht noch zum Mittelalter schlagen, obschon
die Konzentration auf die Problematik des Unendlichen eher dazu
berechtigen koénnte, ihn in den Horizont der Neuzeit zu riicken.
Prototypisch fiir die Hohe der mittelalterlichen Denkweise ist dage-
gen Thomas von Aquino, dessen Systematik auch noch fiir Dantes
Weltbild vorbildlich ist. Und gilt Cusanus als letzte Station des Mit-
telalters, so geht thm der zweifellos »moderne« Petrarca ein Jahr-
hundert vorher — wobei auch noch die ungleichzeitige Entwicklung
in den verschiedenen Regionen eines Kulturkreises zu bedenken ist.
Das Modell der Epochenschwelle ist zwar tauglich, um starre Perio-
disierungen aufzubrechen und das Bewusstsein dafir wachzuhalten,
dass geschichtliche Entwicklungen in einem Kontinuum verlaufen,
in dem jeder Einschnitt eine klassifikatorische Willkir darstellt. An-
dererseits werden jedoch die Ungleichzeitigkeiten und Widersprii-
che, die in einer Ubergangsepoche aufeinanderstoflen und die in die-
sen Kollisionen liegenden Antriebskrifte und offenen Moglichkeiten
durch den homogenisierenden Begriff der Schwelle verdeckt. So wenig
wir um 1400 oder 1450 noch eine Welteinstellung finden, die an die des
13. Jahrhunderts bruchlos anschliefit, lasst sich auch um 1550 oder 1580
schon die spezifische Haltung finden, die den methodologischen Kri-
terien geniigen wiirde, welche zu den selbstverstindlichen Voraus-
setzungen des philosophischen Denkens seit der Mitte des 17. Jahrhun-
derts gehoren und die die Struktur unseres, des »wissenschaftlichen
Zeitalters« (Brecht) ausmachen.

Giordano Bruno mag (wie Blumenberg herausarbeitet) die Erkennt-
niseinstellung und Haltung eines neuzeitlichen Denkers verwirklichen.
Der grundlegende Problemldsungsansatz, die paradigmatischen Argu-
mentationsstrukturen und die wissenschaftlichen Abstraktionsfiguren
werden erst von Descartes ausformuliert (und in der Auseinander-
setzung mit Descartes vollzieht sich darum bis auf Kant, ja noch bis
auf Hegel die gesamte neuere Philosophie): Er ist es, der die Begriin-
dung aller Erkenntnisgewissheit in der Subjektivitit unternimmt. Ed-
mund Husserl hat diese Einschitzung noch im 20. Jahrhundert nach-
driicklich aufrechterhalten: »Descartes inauguriert eine vollig neuartige
Philosophie: ihren gesamten Stil indernd, nimmt sie eine radikale Wen-
dung vom naiven Objektivismus zum transzendentalen Subjektivismus,
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der in immer neuen und doch immer unzulinglichen Versuchen auf
eine notwendige Endgestalt hinzustreben scheint.«** Husserls Urteil
deckt sich mit dem fiihrender Vertreter der klassischen Philosophie,
von denen hier Schellings pathetisches Zeugnis stellvertretend ange-
fuhre sei: »Renatus Cartesius, Anfinger der neueren Philosophie, re-
volutiondr im Geiste seiner Nation, begann damit, allen Zusammen-
hang mit der friheren Philosophie abzubrechen, tGber alles, was in
dieser Wissenschaft vor ihm geleistet war, wie mit dem Schwamm
wegzufahren, und diese ganz von vorn, gleich als ob vor ihm nie
philosophiert worden, wieder aufzubauen.«” Betont Blumenberg aus
methodologischen Griinden die Kontinuitit des Ubergangs, so mar-
kieren Schelling und Husserl, aus geistesgeschichtlichen Grundsitzen,
den Bruch.”

Die Riickwendung des Denkens auf sich selbst, auf die konstitu-
tiven Bedingungen seiner selbst als Legitimation seines Anspruchs auf
Geltung hat Hegel, mit klarem Blick fiir den Zusammenhang zwi-
schen Radikalitit des Denkens und der Nichtigkeit der bloflen Po-
sitivitit des Faktischen, als eine politische Folge der Infragestellung
des Bestehenden, des Vorgefundenen, der naiven Glaubensruhe ver-
standen: Das Denken wurde gezwungen, sich zu rechtfertigen. »Durch
das Denken war dem Positiven seine Macht genommen. Staatsver-
fassungen fielen dem Gedanken zum Opfer; die Religion ist vom Ge-
danken angegriffen, feste religiose Vorstellungen, die schlechthin als
Offenbarungen galten, sind untergraben worden, und der alte Glaube
wurde in vielen Gemitern umgestiirzt. Daher wurden Philosophen
verfolgt und getotet wegen Umsturzes der Religion und des Staates,
welche beide wesentlich zusammenhingen. So machte sich das Den-
ken in der Wirklichkeit geltend und tbte die ungeheuerste Wirksam-
keit. Dadurch wurde man aufmerksam auf diese Macht des Denkens,
fing an, seine Anspriiche niher zu untersuchen, und wollte gefunden
haben, dafl es sich zu viel anmafle und nicht zu leisten vermoge, was
es unternommen. Anstatt das Wesen Gottes, der Natur und des Geis-
tes, anstatt tiberhaupt die Wahrheit zu erkennen, habe dasselbe den

26 Edmund Husserl, Cartesianische Meditationen, Husserliana, Bd. I, den Haag
1950, S. 46.

27 Friedrich Wilhelm Josef Schelling, Geschichte der neueren Philosophie, Werke,
Stuttgart 1856 ff., Bd. X, S. 4.

28 Zu Kontinuitdt und Bruch vgl. Hans Heinz Holz, Vermittlung und Bruch,
in: Annalen der Internationalen Gesellschaft fiir dialektische Philosophie —
Societas Hegeliana, Bd. IX, Bonn 1996, S. 111 ff.
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Staat und die Religion umgestiirzt. Es wurde deshalb eine Rechtfer-
tigung des Denkens tiber seine Resultate verlangt, und die Untersu-
chung tiber die Natur des Denkens und seine Berechtigung ist es,
welche in der neueren Zeit zum grofien Teil das Interesse der Philo-
sophie ausgemacht hat.«”

Wir werden in der erkenntnistheoretischen Riickwendung auf das
Denken, die von der Formel des Descartes — »cogito ergo sum« — bis
zu der Kants — »Das: Ich denke mufl alle meine Vorstellungen beglei-
ten konnen« — den Subjektivismus der neueren Philosophie vorzeich-
net und auch noch die Begriindungsprobleme der dagegen errichteten
objektivistischen Positionen, zum Beispiel bei Leibniz und Hegel,
bedingt, vor allem die aus der wissenschaftsgeschichtlichen Situation
der Neuzeit gezogene Konsequenz erkennen; damit wird die sozu-
sagen »kulturpolitische« Deutung Hegels insoweit tiberschritten, als
ihr ein Argument hinzugefiigt wird, das die Problemlage der neueren
Philosophie aus der Rolle der Wissenschaft fiir die Produktivkraft-
entwicklung und aus der Entwicklung der Wissenschaft zu einer Pro-
duktivkraft herleitet. Der Hegelsche Gedanke bleibt jedoch in einem
weiteren Verstindnisrahmen giltig. Das Auseinanderwachsen von
theologischer und philosophischer Argumentation im mittelalterlichen
Aristotelismus, das im 13. Jahrhundert die Lehre von der doppelten
Wahrheit hervorbrachte, hat in der Tat die Rechtfertigung des Den-
kens gegeniiber der Offenbarung ideologisch und politisch unerlass-
lich gemacht. Der Nominalismus Wilhelms von Ockham (1285-1349)
kann als Indiz dafiir interpretiert werden. An der Auseinanderset-
zung um die kopernikanische Lehre, die sich im Inquisitionsver-
fahren gegen Galilei zuspitzt, wird das Begriindungsbediirfnis des sich
von Offenbarungsgehalten und Traditionen I3senden Denkens deut-
lich sichtbar. Natiirlich kam die wissenschaftliche Revolution, die man —
eine Jahrhundertlage zusammenfassend — mit dem Namen Galilei ver-
kntpfen kann, nicht plétzlich wie aus heiterem Himmel. Der Wan-
del der Forschungsmethoden und der weltanschaulichen Deutung
hatte sich seit dem 13. Jahrhundert vorbereitet (wachsendes Interesse
an der Beobachtung von Naturphinomenen) und im Nominalismus
Wilhelms von Ockham seinen wissenschaftlichen Ausdruck gefun-
den. Alle theoretischen Verallgemeinerungen wurden in den Bereich
subjektiver Konstruktionen verwiesen und damit prinzipiell zur Dispo-

29 Georg Wilhelm Friedrich Hegel, Enzyklopédie, § 19 Zus. 3.
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sition gestellt.” So vollzieht sich mit Wilhelm von Ockham ein radi-
kaler Wandel in der Aufgabenstellung der Philosophie. Wihrend des
gesamten Mittelalters, bis hin zu Thomas von Aquino, war die Ein-
heit der Welt in Geist, Wort und Schopfungstat Gottes begrindet,
durch den Glauben an die Offenbarung unzweifelhaft gewiss und
durch die Metaphysik als Lehre von der ersten Ursache (causa prima),
vom hochsten Allgemeinen (universalia maxima) und von dem von
den Einzelheiten am meisten Abgehobenen (maxime a materia sepa-
rata)’ durch die Vernunft gerechtfertigt. Von der Metaphysik sagt
Thomas von Aquino mit Hinweis auf Aristoteles (Met. 993 b 20), sie
sei »die Wissenschaft von der Wahrheit, nicht von irgendeiner, son-
dern von jener Wahrheit, die der Ursprung aller Wahrheiten ist, nim-
lich derjenigen, die sich auf den ersten Ursprung des Seins, das allem
zukommt, erstreckt. Daher ist ihre Wahrheit auch der Ursprung
aller Wahrheit.«** Dass die Metaphysik als die Vernunftwissenschaft
von der Wahrheit mit den Glaubensgewissheiten, der geoffenbarten
Wahrheit, iibereinstimme und diese Ubereinstimmung auch selbst
zu begriinden vermége, war die Voraussetzung des mittelalterlichen
Wissenschaftsverstindnisses. »Es steht nimlich fest, daf§ das, was von
Natur aus in die Vernunft hineingelegt ist, das im hochsten Grade
Wabhre ist, und zwar so sehr, daf§ nicht einmal zu denken moglich ist,
es sei falsch.«® Alles Einzelwissen war in diesem Wissenschafts-
paradigma den Einheitswissenschaften Theologie und Metaphysik
nachgeordnet und hatte mit ihrem Weltentwurf kompatibel zu sein.
Natiirlich musste im Laufe ihrer Entwicklung die wissenschaft-
liche Forschung — und besonders die im Dienste einer praktischen
Anwendung — mit diesem Primat der Theologie in Konflikt geraten.
Das 12. und vor allem das 13. Jahrhundert sind voll von Auseinan-

30 Vgl. Kurt Flasch, Einfiihrung in die Philosophie des Mittelalters, Darmstadt
1987, S. 149 ff. Zu den Folgen der Verinderung des Weltbilds siche Hans Blu-
menberg, Die Genesis der kopernikanischen Welt, Frankfurt am Main 1981,
vor allem S. 147 ff.

31 Vgl. Simon Moser, Metaphysik — einst und jetzt, Berlin 1958, S. 14 ff. Ferner
Hans Heinz Holz, Stichwort Metaphysik in: H. J. Sandkiihler, Europdiische
Enzyklopédie zu Philosophie und Wissenschaften, Hamburg 1990. — Hans
Heinz Holz, De actualiteit van de metafysica, Kampen 1991.

32 Thomas von Aquino, Summa contra gentiles 1, 1, hg. von K. Albert und P.
Engelhadt, Darmstadt 1974, S. 4. Ich habe die Ubersetzung der Herausgeber
geringfligig emendiert.

33 Ebd., L, 7,S.24.
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dersetzungen, die sich mit fortschreitender Zeit verschirften und in
die Lehre von der »doppelten Wahrheit« miindeten — einer weltlichen,
an Erfahrung und Logik gebundenen, und einer religiosen, auf die
Heilige Schrift und die kirchlichen Autorititen gestiitzten. Thomas
von Aquinos Summen sind der letzte grofle Versuch einer Versoh-
nung der auseinanderfallenden Weltanschauungsentwiirfe aus einem
einheitlichen Prinzip: »Die Existenz eines Seienden erkliren, heiflt
die Existenz all dessen erkliren, was ist.<’*

Die Mannigfaltigkeit neuen Wissens, das zunachst unzusammen-
hingend gewonnen wurde und sich nicht mehr bruchlos in das tber-
lieferte System flgte, fihrte dazu, dass das Einheits- und Universalitats-
postulat als Prinzip wissenschaftlicher Forschung zunichst aufgegeben
wurde. Wilhelm von Ockham reprasentiert die epistemologische Re-
flexion dieses Prozesses. Das Einzelne bekommt den erkenntnistheo-
retischen Vorrang. »Erstens sage ich, dafl (nur) Einzelnes erkannt wird;
zweitens, daf} die erste Erkenntnis des Einzelnen intuitiv (= unmit-
telbar, nicht durch Denkprozesse vermittelt, in reiner Anschauung
gegeben) ist; drittens, daff das Einzelne zuerst erkannt wird.«”* Das
ist radikal antimetaphysisch, da Metaphysik (wie gesagt) das Ein-
zelne nur aus dem Zusammenhang des Ganzen und mithin immer
nur in der Weise des Begriffs erkennt und bestimmt und also eine
notwendige Verkniipfung der Elemente denkt. Ockham kehrt dieses
Konzept um (und bereitet damit David Hume vor). »Keine Kombi-
nation von Weltelementen zeigt innere Notwendigkeit. (...) Aus dem
gottlichen Kosmos und aus der Schopfung als dem sichtbaren Buch
Gottes wurde bei Ockham eine Ansammlung von Fakten.<** Die Er-
fahrung und die Logik der Verbindung der Fakten wurden erkennt-
nisleitend. Zur Logik der Verbindung der Fakten gehorte allerdings
eine metalogische Annahme, deren konstitutive Bedeutung fir die
Konstruktion von Weltmodellen erst Leibniz erkannt und heraus-
gestellt hat — die Annahme namlich, dass die logisch zwingende Ver-
bindung die rechnerisch einfachste sein miisse. Dass diese Annahme
fiir Kopernikus erkenntnisleitend war, geht aus den Anfangssitzen

34 Etienne Gilson, Le Thomisme, Paris 1942, S. 185 (4. Auflage).

35 Wilhelm von Ockham, Sentenzenkommentar 1, 3, 6. In: Wilhelm von Ock-
ham, Texte zur Theorie der Erkenntnis und der Wissenschaft, hg. und iibers.
von R. Imbach, Stuttgart 1984, S. 171 ff. In Klammer: Von mir hinzugefiigte
Verdeutlichungen.

36 Kurt Flasch, a.a.0., S. 160.
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seines Ersten Entwurfs De hypothesibus motuum coelestium a se con-
stitutis commentariolus hervor: »Unsere Vorfahren haben, wie ich
sehe, eine Vielzahl von Himmelskreisen besonders aus dem Grunde
angenommen, um fiir die an den Sternen sichtbar werdende Bewe-
gung die Regelmifligkeit zu retten. Denn es erschien wenig sinnvoll,
daf} sich ein Himmelskorper bei vollkommen runder Gestalt nicht
immer gleichférmig bewegen sollte.«”

Kopernikus gibt zu erkennen, dass er von denselben Motiven be-
wegt wird, wenn er nun eine Erklirung fiir die Bewegung der Him-
melskorper sucht, die weniger kompliziert ist als die bisher ange-
nommenen. »Als ich dies nun erkannt hatte, dachte ich oft dariiber
nach, ob sich vielleicht eine verniinftigere Art von Kreisen finden
liefe, von denen alle Ungleichheit abhinge, wobei sich alle in sich
gleichférmig bewegen wiirden, wie es die vollkommene Bewegung
an sich verlangt.<”® Und er findet eine Rechtfertigung fiir seine neue
Systematik darin, dass sie »mit weniger und viel geeigneteren Mitteln«
(paucioribus ac multo convenientioribus rebus) auskomme.” Dieses
einfachere Mittel ist die mathematische Beschreibung einer perspek-
tivischen Verschiebung der Himmelsorte vom Standpunkt einer sich
um sich selbst drehenden Erde aus.”

Dieser erste Entwurf aus der Zeit zwischen 1507 und 1514 enthalt
den leitenden Gedanken. Seine erste Ausfiihrung hat Kopernikus
noch nicht befriedigt, und er hat dreiflig Jahre lang daran gearbeitet
und seine theoretischen Ausarbeitungen durch Beobachtungen iiber-
prift, bis er 1543 zur Veroffentlichung der endgiiltigen Fassung
schritt. Sowohl der Grundgedanke als auch die Dauer der Ausarbei-
tung sind signifikant. Dem Einfachheitspostulat gentigte nicht blof}
eine Erklarung »mit weniger und viel geeigneteren Mitteln, also eine
bessere Rechenmethode, sondern es war gefordert, dass das mathe-
matische Modell durch Beobachtungen tiberpriift und dass die theo-
retische Verbindung der Erfahrungsdaten optimiert worden sei. Damit

37 Nikolaus Kopernikus, Erster Entwurf seines Systems, hg. und tibers. von Fritz
Rossmann, Darmstadt 1986, S. 9.

38 Ebd.,S. 10.

39 Ebd.

40 Lehrsatz 5: »Alles, was an Bewegung am Fixsternhimmel sichtbar wird, ist
nicht von sich aus so, sondern von der Erde aus gesehen. Die Erde also dreht
sich mit den ihr anliegenden Elementen in taglicher Bewegung einmal ganz um
ithre unverinderlichen Pole. Dabei bleibt der Fixsternhimmel unbeweglich als
auflerster Himmel.«
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aber war die Wahrheitsfrage aus dem Geist moderner wissenschaft-
licher Methodik gestellt und der Konflikt mit einer auf offenbarten
Glaubenssitzen gegriindeten Kosmologie (die ja nur eine Theo-Kos-
mologie sein konnte) angelegt.

Hans Blumenberg hat diesen Konflikt als Indiz fir die sich voll-
ziehende Wende zur Neuzeit deutlich herausgestellt. »Kopernikus ist
nicht so sehr dadurch zum Protagonisten der neuen Wissenschafts-
idee geworden, dafl er ein Weltmodell durch ein anderes ersetzte (...),
sondern vielmehr dadurch, daff er einen neuen und schlechthin uni-
versalen Wahrheitsanspruch etablierte.«" Solange das tiberlieferte
Weltbild fraglos in Geltung war und sich auf die (vermeintliche oder
wirkliche) Ubereinstimmung mit den durch Glaubensgewissheit ga-
rantierten Worten gottlicher Offenbarung griindete, bedurften die Ver-
standesoperationen zur Begriindung, Erlduterung oder Erweiterung
dieses Weltbildes keiner prinzipiellen Legitimation: Die Plausibilitit
des jeweils besonderen Vorgehens reichte aus. Erst die Kontroverse
iiber die Wahrheit alternativer, einander ausschlieffender Weltbilder
forderte eine Erorterung dariiber, welche Kriterien fir die Richtig-
keit des einen oder des anderen Entwurfs einstehen sollten. Trat die
wissenschaftliche Erkenntnis der Glaubenslehre entgegen, so musste
fir jene der Priorititsanspruch begriindet, das heifit die Autonomie
des Denkens gegentiber dem Glauben, der Wissenschaft gegentiber
der Religion behauptet und gesichert werden.

Der Nominalismus entwickelte in gewisser Weise eine Strategie,
diesem Problem zu entgehen. Indem nicht mehr die Ubereinstim-
mung des Wissens mit der Sache selbst — adaequatio rei et intellectus —
zur Erkenntnisnorm erklirt wurde, sondern nur noch die logische
Stimmigkeit von Aussagen innerhalb eines willkirlich festzusetzen-
den Systemrahmens, konnte das Nebeneinander von unterschiedli-
chen Auffassungen der Sache, eine Pluralitit von Wahrheiten zuge-
lassen werden. Religiose und wissenschaftliche Weltauffassung traten
nicht in Konkurrenz, sondern koexistierten miteinander. (Dass damit
weder Religion noch Wissenschaft Gentige getan wird, steht auf
einem anderen Blatt.) Im Widerstreit zwischen Glaubenslehre und
wissenschaftlicher Beweisfithrung suchte der Herausgeber des Haupt-
werkes von Kopernikus, sein Freund, der Niirnberger Pfarrer Andreas

41 Hans Blumenberg, Die Legitimitit der Neuzeit, a.a.O., S. 359. — Hans Blu-
menberg, Die kopernikanische Wende, Frankfurt am Main 1965, S. 41 ff.
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Osiander, diesen nominalistischen Ausweg.” Fast zwei Jahrhunderte
lang machte die Kirche der Wissenschaft dieses Angebot eines Waf-
fenstillstands: ihren erkenntnistheoretischen Wahrheitsanspruch zu-
rickzunehmen und sich auf das methodologische Prinzip der mog-
lichst einfachen Darstellungsweise zu beschrianken. Noch Galilei wird
im Inquisitionsverfahren diese Ausflucht gelassen. Die pragmatische
Relativierung wissenschaftlicher Erkenntnisse wiirde zwar die kirch-
liche Dogmatik unangetastet belassen haben, hitte jedoch dem Agnos-
tizismus eine Hintertiir gedffnet. Schon die Zeitgenossen des Koper-
nikus, die erkannten, dass es hier um einen Umsturz nicht nur des
Weltbildes, sondern der Erkenntnishaltung ging, haben Osianders
Relativierungsklausel als einen Verrat an dem von ihm edierten Werk
empfunden.

Nun war es allerdings noch ein weiter Weg, den zu durchschrei-
ten ein Jahrhundert dauerte, bis die Wissenschaft sich ihrer Autono-
mie in der Selbstbegriindung des Denkens vergewisserte. Kopernikus
selbst meinte noch, fiir die wissenschaftliche Rationalitit eine religiose
Fundierung geben zu konnen. In der an Papst Paul IIL. gerichteten
Vorrede zu seinem Werk schreibt er iber den Anlass zu seiner ma-
thematisch genaueren Beschreibung der Bewegung der Himmels-
korper, die Unsicherheiten der traditionellen Mathematik wiirden
doch einer Weltmaschine nicht gerecht, »die vom besten und regel-
mifligsten aller Baumeister unseretwegen errichtet wurde.«” Im »un-
seretwegen« (propter nos) ist die Gewissheit enthalten, dass Gott uns
die Regelmafiigkeit seiner Schopfung auch einsehen lasst und folg-
lich der einfachere mathematische Ausdruck auch den wirklichen
Sachverhalt wiedergibt. (Wir werden diesen Keim eines Konzepts der
Wahrheitsbegriindung im cartesischen Gewissheitskriterium ausge-
arbeitet finden). Ersichtlich ist, dass der Ausweg der »doppelten
Wahrheit« und der Relativierung (oder Subjektivierung) der Erkenntnis
gerade nicht der neuzeitlichen Wissenschaftsgesinnung entspricht — wie
sehr auch heutige Vertreter eines Pluralismus der Wahrheit(en) dies
behaupten mogen. Nominalismus und erkenntnistheoretischer Plu-
ralismus sind theoretische Einstellungen in Zeiten eines Paradigmen-
verfalls, Indizien der Unsicherheit und eine eklektizistische, oppor-
tunistische Reaktion auf diese Unsicherheit.

42 Hans Blumenberg, Die kopernikanische Wende, a.a.O., S. 41 und 43.
43 Ebd.,, S. 49. Blumenberg nimmt eine modale Verschiebung im Text vor, indem
er den Relativsatz konzessiv einschrinkend iibersetzt: »obwohl doch diese ...«.
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Neue Weltbildentwiirfe, die fiir sich in Anspruch nehmen, der
Wahrheit niher zu kommen (oder gar wahr zu sein), entstehen nicht
mit einem Schlage und gleichsam durch einen Schopfungsakt eines
genialen Denkers oder Forschers. Sie werden vorbereitet in einem
langen Prozess der Zersetzung ehemals selbstverstandlicher Gewiss-
heiten, der Erschiitterung des Bodens gewohnter Uberzeugungen und
Lebenseinstellungen. Das erste Kapitel von Descartes’ Abbandlung
iiber die Methode (Discours de la méthode), in dem er die Geschichte
seiner Verunsicherungen und Zweifel erzahlt, kann als eine Typologie
der Stufen dieses Prozesses der Dekomposition traditionellen Wis-
sens gelesen werden, gleichsam als eine Darstellung der geistigen
Briiche und Zusammenbriiche des ausgehenden Mittelalters in der
Verkiirzung eines individuellen intellektuellen Lebenslaufs (von dem
Descartes selbst sagt, dass er ihn »nur wie eine Geschichte oder, wenn
man lieber will, wie eine Fabel« vortrage, womit er dem autobiogra-
fischen Bericht eine exemplarische Wendung gibt). Descartes beginnt
aufs neue mit der Erkenntnis der ersten Wahrheiten, »nachdem die
Ubersicht aller bestehenden Einzelwissenschaften ihn zum Zweifel
an ihrer Wahrheit, die Mathematik ausgenommen, und das Studium
des >Buches der Welts, der Sitten der Menschen, thn auf weiten Reisen
zu keiner Gewiflheit, sondern nur zur Befreiung von Irrtiimern ge-
fithrt hat.<* Die in dem verzweifelten Zweifel des Descartes sich
zusammendringende Erfahrung, dass die Uberlieferung nicht mehr
ausreicht, um Wissen zu sichern und Leben zu leiten, ist in der Tat ein
sich allmahlich steigerndes Daseinsgefiihl seit dem Ende des 14. Jahr-
hunderts. Hans Blumenberg hat mit der ihm eigenen Fihigkeit zu
prignanten Uberschriften den epistemologischen Charakter dieses Pro-
zesses unter den Titel »Lockerung der Systemstruktur durch Ausschop-
fung der Systemleistung«® gestellt. Epochenschwellen sind Zeiten
gelockerter Systemstrukturen und als deren Folge nominalistischer,
relativistischer und skeptischer Epistemologien.

3. Rabmenbedingungen des Epochenwandels

Nun lockern sich allerdings Systemstrukturen nicht einfach mit der
Ausschopfung der explikativen Kapazititen eines Systems. Wissen-
schafts- und Ideengeschichte sind keine isolierten selbstgeniigsamen

44 Georg Misch, a.a.0., S. 736 ff.
45 Hans Blumenberg, Die Genesis der kopernikanischen Welt, a.a. O., S. 162 ff.
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Verlaufsbereiche menschlichen Denkens. Sie bleiben eingebunden in
die Gesamtheit der Reproduktion menschlicher Gemeinschaften durch
gesellschaftliche Produktion, letztlich also in die Gattungsgeschichte,
in der sich — durch verschiedene Kulturen und Gesellschaften hin-
durch auf differenzierte Weise — die Einheit des Menschengeschlechts
verwirklicht.

In der Weise der Reproduktion menschlichen Lebens durch gesell-
schaftliche Produktion bestimmt sich das Verhaltnis des Menschen
zur Natur als ein nicht mehr nur biologisch-natiirliches (was es aller-
dings grundlegend immer auch bleibt, selbst wenn dies in einem
Rauschgefiihl vermeintlicher technischer Omnipotenz vergessen geht);
sondern als ein gesellschaftlich-kiinstliches, in dem der Mensch die
Natur verandert und damit zum Schopfer seines jeweils historisch
durch den Entwicklungsstand der Produktionsmittel bestimmten So-
seins wird. Damit der Mensch sich aus seinem Vermdgen gegeniiber
der Natur verstehen und definieren kann, muss indessen die Verin-
derung und Erweiterung der in die Natur eingreifenden Kunstfertig-
keiten so rasch vor sich gehen, dass sie vom Individuum als Wandel
seines Naturverhiltnisses, als Auflosung der Erlebniskonstanten wahr-
genommen wird. Dann wird die Frequenz der Erfindungen (und im
weiteren auch schon der Projekte!) zum Indiz der menschlichen Auto-
nomie gegentiber der Natur.

Die fir die Verinderungen der Produktionsweise mafigebenden
Produktivkraftverbesserungen fanden zwar in der Mehrzahl schon
im hohen Mittelalter statt, aber in langsamen Entwicklungsschritten,
die sich vom 11. bis ins 15. Jahrhundert hinzogen.” John Desmond
Bernal nennt fiir diese Zeit sechs grofie technologische Fortschritte:

1. Das aus China iibernommene, seit dem 11. Jahrhundert sich
durchsetzende neue Pferdegeschirr, das den Zug von der Brust auf die
Schultern verlegte und damit die Zugkraft auf das Fiinffache erhohte;
und die gleichzeitige Einfihrung des Hufeisens.

2. Die Ausbreitung der Wind- und Wassermtihlen und die Nutzung
der durch die Miihlenbewegung gewonnenen Kraft fiir produktive
Zwecke durch Filllhammer und Pleuelstange. Windmuhlen, die wahr-
scheinlich aus Persien im 12. Jahrhundert nach Europa kamen, wur-
den aufler zum Mahlen des Korns auch zum Walken von Stoffen, zum

46 Vgl. John Desmond Bernal, Science in History, London 1965; deutsch: Wis-
senschaft, Reinbek bei Hamburg, 1970, Bd. II.
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Sagen von Holz und zum Betreiben der Blasebilge beim Schmieden
verwandt. Miihlenbauer wurden die ersten Mechaniker der Neuzeit.

3. Die Erfindung der Turm- und Taschenuhr im 11. Jahrhundert
wurde Ausgangspunkt fiir die Verfeinerung der mechanischen Kiinste
und regte also eine Serie weiterer Erfindungen an.

4. Der Kompass, im 11. Jahrhundert wohlbekannt, im 13. Jahr-
hundert wesentlich verbessert, das Achterruder (seit dem 13. Jahrhun-
dert) und navigatorische Instrumente (etwa seit dem 14. Jahrhun-
dert) ermoglichten den weiteren Ausbau der Hochseeschiffahrt. Das
Zeitalter der Entdeckungen und tberseeeischen Eroberungen, also
der wirtschaftlichen Expansion, wire ohne sie nicht denkbar.

5. Die Ubernahme der Linsen (und der optischen Theorie des
Alhazen) aus dem islamischen Kulturbereich seit dem 12. Jahrhun-
dert und die Erfindung der Brille um 1350 konnten dann um 1600
zur Erfindung des Fernrohrs und damit zur Ausbildung der Astro-
nomie fithren.

6. Die Erfindung des Schieffpulvers um 1400 revolutionierte nicht
nur die Kriegsfihrung und gab den reichen und in technischen Pro-
duktionsmethoden fortgeschrittenen Stidten und Staaten ein erheb-
liches Ubergewicht gegeniiber dem feudalen Landadel, sondern er-
moglichte auch neue Methoden der Produktion — z. B. bei der Arbeit
in Steinbriichen, in Bergwerken usw. Wichtige Anstofle auf Chemie
und Physik (Ballistik, Mechanik) gingen davon aus.

Die hier angegebenen technischen Fortschritte in der Zeit von
1100—1400 mogen einer an das Tempo der neuzeitlichen industriel-
len Entwicklung gewohnten Menschheit gering erscheinen. Thre ge-
sellschaftlichen Folgen machten sich auch nur allmahlich und langsam
bemerkbar. Immerhin stellt Bernal fest: »Die neuen Erfindungen setz-
ten in dem Ausmaf, in dem sie in Gebrauch kamen, eine Umwilzung
der Produktivkrifte in Gang, die durch erhohte Arbeitsleistung und
erweiterten Handel zum beschleunigten Zusammenbruch der feuda-
len Gesellschaftsordnung beitrug. Die besseren Moglichkeiten fiir die
landwirtschaftliche Produktion in den Dérfern bedeuteten einen gro-
feren Uberschufl an Produkten fiir den Austausch. Bessere Trans-
portmoglichkeiten fiir Massengiiter machten es nicht mehr notwendig,
alle Dinge auf Boden anzubauen, die fiir andere Produkte besser ge-
eignet waren, und erhhten damit die Produktivitit.«"”

47 Ebd., Bd.L, S. 288.
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Der langsamen Entwicklung der Produktivkrifte ging eine schnel-
lere des Handels parallel. Dieser empfing seine ersten Impulse wohl
weniger aus dem Drang, einheimische Uberschiisse, die es da zunichst
noch nicht in groflerer Menge gab, abzusetzen und einzutauschen, als
vielmehr aus dem steigenden Luxusbediirfnis der herrschenden Klas-
sen, das nicht zuletzt durch die Bertthrung mit der entwickelteren
Kultur der islamischen Linder angestachelt wurde. Am Anfang der
Fernhandelsbeziehungen steht der Import von Gewlirzen, Seiden-
waren, Fellen, Salz — spiter kommt dann erst der Austausch von Roh-
stoffen und veredelten Materialien hinzu. Das Wachstum der Stidte
geht allerdings auf das Anwachsen des verarbeitenden Grofigewer-
bes zuriick.”” Der Ubergang zu komplizierteren Erzeugnissen, die
nicht mehr von jedermann in Heimarbeit hergestellt werden konn-
ten (wie in den Zeiten der bauerlichen Selbstversorgung des Friih-
mittelalters), fithrte zu einer gewerberechtlich in der Zunftorganisa-
tion sanktionierten Arbeitsteilung, die wiederum das Problem der
Vermittlung, des Austauschs von Halbfabrikaten hervorbrachte und
die Griindung von Handelsgesellschaften stimulierte und schliefflich
auch das Verlagswesen in Schwung brachte.” Handelsausweitung und
Verlagswesen erforderten eine Rationalisierung der Geschaftsfithrung —
die Buchfihrung kam auf, die der quantifizierenden Egalisierung des
qualitativ Verschiedenen den Boden bereitete. Das Prinzip der neue-
ren Naturwissenschaften wird da vorgegeben. Dieser Tendenz ent-
spricht dann wieder die steigende Rolle, die das Geld als allgemeines
Aquivalent in der arbeitsteilig produzierenden Tauschgesellschaft zu
spielen beginnt. Es macht wiederum die strukturelle Quantifizierung
des Qualitativen materiell gegenstindlich, bildet also die Erfahrungs-
grundlage fir die Ausarbeitung und Anwendung neuer Kategorien
und idealisierender Abstraktionen.

Die zehn bis zwolf Generationen tibergreifende Entwicklung lief§
fiir den einzelnen in ihrer Retardation durchaus das Lebensgefthl
einer Konstanz des Weltverhiltnisses unangetastet. Mit dem 15. Jahr-
hundert wird das anders. »Der Wandel der Technik in der westlichen
Welt geht, wie wohl bekannt ist, auf das Mittelalter zuriick. Aber das
15. Jahrhundert erlebt zweifellos eine schnelle Vervielfiltigung der tech-
nischen Erfindungen und vor allem der Anstrengungen, die neuen

48 Hans Hausherr, Wirtschaftsgeschichte der Neuzeit, Weimar 1955, S. 12.
49 Ebd., S. 15 ff. Ferner Josef Kulischer, Allgemeine Wirtschaftsgeschichte des
Mittelalters und der Neunzeit, Miinchen/Darmstadt 1958, Bd. I, S. 215 f.
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Entdeckungen auf alle Bereiche des biirgerlichen Lebens anzuwen-
den.<® Neuerungen hiuften sich auf vielen Gebieten, und zu ihrer
Realisierung waren kollektive Bemiithungen von Gemeinschaften oder
der Kommunen tiberhaupt erforderlich: Stadtische Bewdsserungsan-
lagen, Befestigungen, Schiffsbau, Wollverarbeitung, Bergbau und an-
deres mehr. »Einzeln genommen hitten die erwahnten technischen
Neuerungen keine wirksame kulturelle Prigung hinterlassen. Alle zu-
sammen liefen sie aber darauf hinaus, in der Gesellschaft des 15. Jahr-
hunderts eine neue Lebensform zu schaffen, die bald imstande war,
der Kultur der Epoche neue, hochst stimulierende Probleme zu stel-
len.«’" Der Ubergang zur Renaissance ist nicht nur durch die Wieder-
entdeckung des grofien geistigen Reichtums der Antike charakte-
risiert, sondern ebenso durch einen rapiden Progress der technisch-
handwerklichen Fahigkeiten und ihrer Verbreitung. Wenn wir in Galilei
ein Jahrhundert spiter das Paradigma der neuen Wissenschaftsge-
sinnung sehen, dann ist an diese beiden Entwicklungsstrome — die
technische Perfektionierung #nd die humanistischen Studien — zu den-
ken, die das kulturelle Klima der cartesischen Epoche vorbereiteten.
Wenn wir also die Philosophiegeschichte als abhingig von der
Wissenschaftsgeschichte und beide im Zusammenhang mit der Ent-
wicklung der Produktivkrifte und deren gesellschaftlicher Organisation
verstehen wollen, so werden wir den radikalen Wandel der philoso-
phischen Einstellung zu Beginn der Neuzeit in den wissenschaftlichen
und weltanschaulichen Anforderungen zu begriinden haben, die die
Veranderung der Produktionsverhiltnisse im 16. und 17. Jahrhun-
dert an das systematische Denken stellte, nachdem sich im 15. Jahr-
hundert diese Verinderung vorbereitet hatte. Dieser Ubergangsprozess
bestimmt die Kultur der Renaissance und wird dann in der Ausbil-
dung moderner Staatswesen im Zeitalter des beginnenden Absolutis-
mus manifest. Doch eben dieses Manifest-Werden in einem neuen
politischen System Europas, das der Westfilische Friede (1648) fixiert,
ist bereits der Schlussstrich unter eine Entwicklung, die wir allge-
mein als den Ubergang zur Neuzeit bezeichnen kénnen und die der
Philosophie jene Aufgaben stellte, fiir welche Bacon und Hobbes,
Descartes, Spinoza und Leibniz die Losungen suchten. Eine Skizze

50 Ludovico Geymonat, Storia del Pensiero Filosofico e Scientifico, Milano 1970,
Bd. 1L S. 42.
51 Ebd.,S. 44.
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dieser Entwicklung wird also mit dem »Herbst des Mittelalters« ein-
zusetzen haben.

Den ersten umfassenden Versuch, »das im 17. Jahrhundert ge-
schaffene auf der exakten Naturwissenschaft beruhende Weltbild (...)
aus den geschichtlich-gesellschaftlichen Bedingungen« zu erkliren,
»die die Menschen vom 17. Jahrhundert bis heute, in der durch die
Vorherrschaft der kapitalistischen Produktionsweise bestimmten Ge-
schichtsepoche gezwungen haben, gerade diese Kategorien zur Orien-
tierung in der Welt auszubilden«, hat Franz Borkenau unternommen.”
Grundlage des neuen, an der Mechanik als Paradigma orientierten
Denkens sei die »aufs duflerste getriebene Arbeitszerlegung, bei voll-
standiger Beibehaltung der handwerklichen Grundlagen des Produk-
tionsprozesses<, die in der manufakturellen Technik vorgenommen
wurde. »Die Naturwissenschaft des 17. Jahrhunderts ist — von Galilei
bis Newton und weit iiber diesen hinaus — mathematisch gefasste
Mechanik und nichts als dies.« Dabei »stiitzt sich die Forschung im
hochsten Grade auf das ihr von der Industrie gelieferte Material der
Beobachtung und des Nachdenkens, und zwar nicht auf das Material
aller Produktionsprozesse, sondern gerade der manufakturellen. Ganz
grob ausgedriickt, lasst sich das Bestreben, das ganze Naturgesche-
hen aus mechanischen Prozessen zu erkliren, als die Bemtihung de-
finieren, alles Naturgeschehen nach Analogie der Vorginge in einer
Manufaktur aufzufassen.«” Daraus folgert Borkenau fiir Descartes:
»Descartes hat als erster versucht, aus den das Leben des kapitalisti-
schen Individuums bestimmenden Kategorien ein einheitliches Welt-
bild aufzubauen.«™

Schon gleich nach dem Erscheinen von Borkenaus Buch hat Henryk
Grossmann dessen Thesen einer umfassenden und vernichtenden
Kritik unterzogen.” Die Kontroverse Grossmann-Borkenau ist auch
heute noch aufschlussreich, weil sie die Gefahr der vorschnellen Ver-
allgemeinerung soziologischer Schemata aufzeigt, selbst wenn diesen
Schemata ein richtiger Kern innewohnt. »Borkenau ist in den Allge-

52 Franz Borkenau, Der Ubergang vom feudalen zum biirgerlichen Weltbild, zu-
erst Paris 1934, Neudruck Darmstadt 1976, S. VI {.

53 Ebd.,S.2,4,5.

54 Ebd., S. 268.

55 Henryk Grossmann, Die gesellschaftlichen Grundlagen der mechanistischen
Philosophie und die Manufaktur, in: Zeitschrift fiir Sozialforschung, Jg. IV,
Heft 4, S. 161 ff.
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meinheiten steckengeblieben.«** Sicher hat Borkenau jedoch recht, wenn
er die persistente Paradigmatik der Mechanik mit der auf fortschrei-
tender Arbeitsteilung beruhenden Produktionsweise des industriellen
Kapitalismus in Verbindung bringt: »Es ist das Besondere und Neue
dieser Technik, alle menschliche Arbeit nur als Arbeitssubstrat an sich
zu betrachten (...) Nicht aus der Auseinandersetzung des Menschen
mit der Natur, aus der Auseinandersetzung des Menschen mit der
entstehenden neuen Gesellschaft ist die Verallgemeinerung des me-
chanischen Weltbildes erwachsen (...) Im manufakturiellen Arbeits-
prozef} wird der Mensch zum erstenmal Triger von Arbeit schlecht-
hin in seinem Verhiltnis zur Natur, das dadurch mechanisiert wird.
Eben dadurch aber wird er selbst mechanisiert, zum Glied einer nicht
mehr traditionell noch bewufit geleiteten Gesellschaft, in der sich die
gesellschaftlichen Prozesse tiber seinen Kopf hinweg durchsetzen. Die
Mechanisierung der Arbeit (der Produktivkrifte) und des gesellschaft-
lichen Lebens (der Produktionsverhiltnisse) sind ein und derselbe
Prozefl des Durchdringens des Kapitalismus.«” Doch hat Grossmann
recht und durch mannigfache Quellen belegt, wenn er bestreitet,
dass die mechanistische Denkweise aus der sich verindernden Pro-
duktionsweise entsprungen sei. »Das mechanistische Denken und die
Fortschritte der wissenschaftlichen Mechanik wihrend 150 Jahren
thres Werdens seit der Mitte des 15. Jahrhunderts weisen nirgends die
Spuren einer niheren Beziehung zur manufakturellen Arbeitszerle-
gung auf, dagegen stets und tiberall die engste Bezichung zur Ma-
schinenpraxis!«” Grossmann nennt dann (in Ubereinstimmung mit
der technik- und wissenschaftsgeschichtlichen Forschung):

1. Antriebsmaschinen, z. B. Wind- und vor allem Wassermiihlen.
»Gerade von hier aus kam der grofite Anstof§ zur Vertiefung der theo-
retischen Mechanik.«

2. Arbeitsmaschinen, z. B. Hebemaschinen, »iiberall dort, wo es
sich um Ausfithrung grober, ungeteilter und massenhafter, d. h. auf
grofler Stufenleiter und mit groflem Kraftaufwand auszufithrender
Prozesse handelt.«

3. Feuerwaffen. »Dadurch (...) wurde ein Anstof8 zu fruchtbaren
Massenbeobachtungen gegeben, die zugleich der Vervollkommnung

56 Ebd.,S. 165.
57 Franz Borkenau, a.a.O.,S. 7 und 13 {.
58 Henryk Grossmann, a.a.O., S. 192.
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der Feuerwaffen als auch der Entwicklung der mechanischen Theorie
dienten.«

4. Uhrmaschinen. »Die wissenschaftliche Chronometrie, d. h. die
exakte Quantifizierung der Zeit, ist die Voraussetzung exakter Beob-
achtungen auf allen Wissensgebieten.«”

Zum Teil sind die maschinentechnischen Fortschritte (und die
ithnen entsprechenden naturwissenschaftlichen Kenntnisse) aus dem
Orient importiert worden, wobei die Kulturbegegnungen im Gefolge
der Kreuzziige des 12. und 13. Jahrhunderts (1099 Eroberung Jeru-
salems durch die Kreuzfahrer des ersten Kreuzzugs) ein Stimulans
darstellten. Zum Teil waren technische Entwicklungen ein Korrelat
der Einbindung Europas — zunichst der italienischen Stadtrepubli-
ken — in weitreichende Handelsbeziehungen, mit dem Anreiz, eigene
qualifizierte Produkte auf die Messen bringen zu konnen. Grossmann
schitzt das richtig ein: »Mit dem Aufkommen des Welthandels und
des internationalen Messeverkehrs im 13. Jahrhundert entsteht die
Konkurrenz, die das lokale Handwerk bedroht (...) Die neuen kapi-
talistischen Betriebsformen entstanden allmahlich >auflerhalb der
Kontrolle des alten Stidtewesens und seiner Zunftverfassungs, — sei
es auf dem flachen Lande, sei es in den See-Exporthifen, wo aus
Spezialgriinden die Zunftverfassung gelockert wurde. Der Trager die-
ser neuen revolutioniren Entwicklung aber war naturgemifl nicht
der ziinftige Handwerker, sondern der Groflkaufmann, d. h. das Han-
dels- und Wucherkapital. Denn durch das Geld- und Wucherge-
schift akkumulieren sich die ersten grofleren Kapitale in der Zirku-
lationssphire, bevor sie ihre Anwendung in der Produktion finden
konnen (...) Die nichste Etappe in dem Prozef der Unterordnung
der Produktion unter das Kapital bestand darin, daf§ der Grofikauf-
mann, der bisher nur der Organisator der von anderen bewerkstel-
ligten Produktion war, dazu tiberging, den Produktionsprozefl unter
die eigene Leitung zu nehmen.«*

Die Bildung von Handelskapital und die Methoden abstrakter
Geld-, Wechsel- und Kreditwirtschaft gingen der allmihlichen Uber-
fihrung handwerklicher in Manufaktur- Produktion voraus. Lange
ehe die Errichtung von Manufakturen begann, hatten die Han-
delsinteressen und das Bediirfnis, Kapital anzulegen, zu Innova-
tionsschiiben in der Produktion gefiihrt, die die Kapitalinvestition

59 Ebd., S. 192,211, 212.
60 Ebd.,S.175f.
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nétig und lohnend machten.” Dank verbesserter Verkehrsbedin-
gungen konnten die Produkte auch auf entferntere Mirkte gebracht
werden.

Angesichts der Schwierigkeiten von weiten Reisen und der Ge-
fahren, die bei der Uberwindung grofier Distanzen auftraten, blieb der
Fernhandel auch dann noch ein zwar risikoreiches, aber auch ge-
winntrichtiges Geschift. Schon seit dem 12. Jahrhundert hatte sich
von Ober- und Mittelitalien aus ein reger Fernhandelsverkehr ent-
wickelt, der insbesondere von den Hafenstidten Venedig, Genua
und Pisa, dann auch von Siena und Florenz betrieben wurde, wih-
rend Mailand ein Zentrum der Bezichung zu den Nordlindern war.
Die Kreuzziige forderten den Levantehandel, Sizilien wurde unter
der wechselnden Herrschaft der Sarazenen, Normannen, Staufer und
Anjou zu einem Angelpunkt der Mittelmeerschiffahrt. Wenig spater
monopolisierte die Hanse den Handel im nordeuropiischen Raum
von England bis Russland, mit dem Londoner Kontor als westlichs-
tem Stiitzpunkt, Bergen und Wisby zur Beherrschung von Nord-
und Osteuropa und Nowgorod als dstlichster Filiale. Die Messen in
Flandern und in der Champagne stellten die Verbindungen zwischen
den zwei Wirtschaftsraumen des Mittelmeers und der nérdlichen Meere
her. Hier trafen sich italienische, englische und deutsche Kaufleute.
So hatten die Peruzzi aus Florenz, die um 1300 mit sechzehn asso-
zilerten Familien eines der grofiten kommerziellen Unternehmen
Europas betrieben, Niederlassungen in Neapel, Briigge, London,
Zypern, Rhodos und Tunis; der Umfang und geographische Rahmen
der Handelsgeschifte kann daraus ersehen werden.

Solch weit gespannter Verkehr brachte zahlreiche unvorhersehbare
Risiken mit sich; Seewege und Fernstraflen waren gleichermafien un-
sicher. Bedroht von Riubern und Piraten, schlecht geriistet gegen
Unwetter, den Angriffen tiirkischer und maurischer Kaperschiffe aus-
gesetzt, mussten die Kauffahrer den Verlust ithrer Waren, ja oft ihrer
Freiheit oder ihres Lebens gewirtigen. Den Unternehmern ging es
aber vor allem um das ins Fernhandelsgeschift eingebrachte Kapital,
den Wert des Schiffes und der Ladung.

Sicherheit der Verkehrswege und rechtsstaatliche Garantien fiir die
Abwicklung von Geschiften waren Forderungen, die von einer zer-
splitterten Obrigkeit, bestehend aus einem Mosaik feudaler Klein-

61 Vgl.ebd., S. 176 ff.
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herrschaften, nicht erfiillt werden konnten. Der Zug zur Ausbildung
zentralisierter Nationalstaaten, der sich in Westeuropa durchsetzen
konnte, entsprach den Bediirfnissen einer unternehmungslustigen Kauf-
herrenschaft, die sich ebenso im Handel wie in der Ausbeutung von
Bodenschitzen und in der Produktion von gewerblichen Giitern en-
gagierte.

Einen Einblick in das Wirtschaftsgebahren der Zeit und seine be-
sonderen Strukturen geben uns die Assekuranzgeschifte, die seit dem
14. Jahrhundert aufkommen. Die ersten Versicherungspolicen sind
1319 in Florenz nachgewiesen und betreffen den Versand von Stoff-
ballen aus Flandern tiber Barbant, die Champagne, Avignon fiir die
florentinische Firma Bardi. Besitzer dieser Firma war eine der gro-
Ren Kautherrenfamilien, die auch politische Geschifte machte, z. B.
Eduard III. von England finanzierte und 1317 in Rom dem pipstli-
chen Steuereinnehmer fiir Ungarn den Gegenwert des ungarischen
Steueraufkommens pauschal in florentinischem Gelde abloste, um
dafiir die Steuerrechte in Ungarn zu iibernehmen.

Die Geldwirtschaft hat also um 1300 schon in voller Bliite gestan-
den. Anfang des 14. Jahrhunderts kamen in Italien die Zahlungen
durch Wechsel auf. Und Policen wie die erwihnten von 1319 aus den
Geschaftsbiichern des Francesco del Bene — eines gewerblichen Ver-
sicherers in Florenz — setzen voraus, dass mit einem entwickelten
Warenhandel bereits auch ein entwickelter Geldverkehr verkniipft
war. Die erste vollstindige Ubersicht iiber das Geschiftsgebahren
einer spatmittelalterlichen Handelsfirma besitzen wir aus der 2. Hilfte
des 14. Jahrhunderts. Von Francesco de Marco Datini aus Prato sind
uns 150 000 Geschiftsbriefe, 500 Rechnungsbiicher und mehrere Tau-
send Frachtbriefe, Wechsel und Schecks erhalten, dazu etwa 400 Ver-
sicherungspolicen. Dass diese Firma nicht einzig dastand, wissen wir.
Bankgeschifte und Warenverkehr dieses Ausmafles wie auch der spe-
kulative Einsatz von Kapitalien aus dieser Grinderzeit setzen auch
schon 6konomische Abstraktionen voraus, die die Anschaulichkeit
des substantiellen Giitertauschs im rechnerischen Formalismus der
Transaktionen authoben. Der spitmittelalterliche Nominalismus,
der in mancher Hinsicht ja neuzeitliche Denkverfahren antizipiert,
hingt mit dieser Verinderung der Denkeinstellung zusammen. Hier
wird der moderne, in Funktionen darstellbare Gesetzesbegriff vor-
bereitet, der dann in den Naturwissenschaften seinen heuristischen
Wert erweisen sollte. (Die Reduktion des in einer Funktion gemeinten
Zuordnungsverhiltnisses auf Termaquivalenzen, wie die neuere Logik
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sie als Prazisierung anbietet, macht diesen rein nominalistischen und
kalkulatorischen Ansatz noch deutlicher).”

Das alles sind Ergebnisse, die bis zum Ausgang des Mittelalters
bereits vorliegen. Im Verlauf des Prozesses, der zu diesen Ergebnis-
sen fithrte, wurden die Grundlagen der mittelalterlichen Feudalord-
nung aufgeldst; seit dem 13. Jahrhundert befinden wir uns in einer
Umbruchzeit. Hieraus erhellt, wie relativ historische Klassifikatio-
nen sind. Huizingas Perspektive vom »Herbst des Mittelalters« hat
hier ihren guten Sinn, und dennoch erweist sich sein Programm-
gedanke — »das spate Mittelalter ist nicht Ankiindigung eines Kom-
menden, sondern ein Absterben dessen, was dahingeht« — als falsch,
weil einseitig und blind fiir das Neue.”

Der sich ausweitende Handel, der bis zum Beginn der Kolonisa-
tion von defizitirer Bilanz sein musste, weil die Haupthandelspart-
ner im Ostlichen Mittelmeergebiet — auf hoherer Zivilisationsstufe
stehend — nur in geringem Umfang Abnehmer europiischer Produkte
sein konnten, verlangte einen dauernden Nachschub an Edelmetallen
als Zahlungsmittel. Die Silber- und Kupfergruben mussten vermehrt
abgebaut werden — bis 1540 stieg die Silbererzeugung Europas auf
jahrlich 65 000 kg im Wert von etwa 2 Millionen Goldgulden.” Der
gesteigerte Investitionbedarf fiir den Ausbau der Gruben konnte auf
der Basis des genossenschaftlichen Eigentums, wie es bis dahin fir
die Gewerke charakteristisch war, nicht mehr gedeckt werden. So
drangen grofle Kapitaleigner, d. h. die Handelshiuser aus den stadti-
schen Zentren, in den Bergbau ein, sicherten sich durch Kredite an
die Landesherren Monopole oder bildeten Kartelle.

Das Eindringen des groflen Handelskapitals in die Produktion be-
wirkte zugleich einen Auftrieb fiir die technischen Kiinste. So erwar-
ben z. B. im Mansfelder Bergbaugebiet die Welser in groffem Umfang
Kuxen von abgesoffenen oder oberflichlich ausgebeuteten Schich-
ten, die nun mit verbesserten technischen Mitteln trockengelegt oder
tiefer gefiihrt werden mussten; das erforderte nicht nur Investitio-
nen, sondern auch Ingenieurskunst; noch Leibniz hat ja im Dienste
der Hannoveraner Herzoge lange Zeit damit verbracht, sinnreiche
Konstruktionen fiir das Freipumpen der Gruben im Harz zu erfinden.

62 Prinzipiell und philosophichistorisch vgl. Ernst Cassirer, Substanzbegriff und
Funktionsbegriff, Darmstadt 1969 (Neudruck von 1910).

63 Johan Huizinga, a.2.O., S. XXX.

64 Hans Hausherr, a.a.O., S. 43.
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Wir sehen, wie die Bildung von groflen Kapitalien (zunichst als Han-
delskapital) und die Entwicklung der Produktivkrifte (im Zusammen-
hang mit der produktiven Anlage von Handelskapital) eng miteinander
verkntpft sind, das Ende der mittelalterlichen Gesellschaftsforma-
tion herauffiihren und eine wissenschaftliche Zuwendung zur Welt in
technisch-pragmatischer Absicht fordern.

4. Die neue Wissenschaftsgesinnung

Bevolkerungswachstum und -konzentration, technische Fortschritte
und Arbeitsteilung, Expansion des Warenaustauschs und damit des
Fernhandels waren die hauptsichlichen, einander wechselseitig bedin-
genden Faktoren, die den Ubergang vom Mittelalter zur Neuzeit an
der gesellschaftlichen Basis bestimmten und auch die Grundlage des
Paradigmenwechsels im Wissenschaftsverstindnis bildeten. Denn dem
Wandel der Wissenschaften ging, wie wir gesehen haben, im hohen und
spaten Mittelalter eine allmihliche Verbesserung der Techniken, eine
daraus resultierende Produktionssteigerung und ein zunehmender Aus-
tausch von Uberschussprodukten (6rtliche Mirkte, Fernhandel, in-
ternationale Messen) voraus. So entstanden neue Anforderungen an
die Produktions- und Verkehrsmittel und an das fiir die Seefahrt
notige vor allem astronomische Wissen. Wissenschaft wurde zum ers-
tenmal in der Geschichte der Menschheit unmittelbar in den Pro-
duktionsprozess, in die Entwicklung der Produktivkrafte integriert,
technische Fortschritte gingen in wissenschaftliche Problemstellun-
gen Uber, wissenschaftliche Forschung wurde mit ihrer technischen
Operationalisierung eins: »Der Forschungsvorgang des mechanisti-
schen Wissenschaftlers liuft in der Praxis darauf hinaus, ein mecha-
nisches Modell zu finden, das das reale Phinomen ersetzt, das er
analysieren will.«®

Neu ist die Methode der Feststellung wissenschaftlicher Wahr-
heit, und sie ist es, die den Begriff der Wissenschaftlichkeit verindert.
Weder die urspriingliche Erfahrung des Hinschauens und praktischen
Ausprobierens, noch die logisch zwingende Form der Deduktion
aus Prinzipien machen nun den Charakter wissenschaftlicher Erkennt-
nis aus, sondern eine durch den theoretischen Verstand gelenkte und

65 Gianni Micheli, Caratteri e prospettive del meccanismo nel Seicento, in: Lu-
dovico Geymonat, a.a.O., Bd. I, S. 335.



Die historische Ausgangslage 95

kontrollierte Erfahrung. Wir werden darauf bei der Behandlung Ga-
lileis zurtickkommen.

Verstindige Erfahrung, das ist aufgrund methodischer Fragestellung
experimentell iiberpriifte Erfahrung; um vor ihr zu »sicherer Beweis-
fihrung« zu gelangen, missen die Fragen so gestellt sein, dass die
Antworten mathematisch ausdrickbar sind und so in die strenge
Deduktivitit mathematischer Konstruktionen Uberfithrt werden kon-
nen. Das heif}t, die Fragen missen sich auf quantitative Verhaltnisse
beziehen. Das nicht zu ubertreffende Exempel fiir diese Verfahrens-
weise war zu Beginn der Neuzeit die Mechanik. »Der privilegierte
Charakter, den die Mechanik stets im Hinblick auf alle anderen Na-
turwissenschaften besaf}, beruht im wesentlichen auf der Tatsache,
dafl es durch die Behandlung der Bewegung der Korper im allge-
meinen, sei es in Bewegung oder im Gleichgewicht, moglich ist, von
allen anderen Erwigungen zu abstrahieren und daher die Analyse
auf einfachste Bedingungen zuriickzufithren. (...) Die unleugbaren
Erfolge, die auf diesem Gebiete der Forschung schon seit dem Be-
ginn des 17. Jahrhunderts aufeinander folgten, waren ein Ansporn,
um andere Untersuchungen auf analoge Weise durchzufithren und
hatten so die Auswirkung, die Bedingungen fiir den gesamten wei-
teren Fortschritt der Wissenschaften festzulegen.«*

Der Wissenschaftstypus der Mechanik wurde zum »metaphysi-
schen Modell«,” die Disziplin der Mechanik zum mechanistischen
Weltbild hypostasiert. Das besagt, dass die Abstraktionen, die in der
Mechanik die Konstruktion eines Gesetzeszusammenhangs und eines
Systems von Welt erlauben, und die Verfahrensweisen, die die ana-
lytische Isolation dieser Abstraktionen ermoglichen, als konstitutiv
fir das Bild genommen wurden, das man sich von der Welt im gan-
zen machte. Am Ende dieser Periode wird Newton im Vorwort zur
1. Auflage der Principia (1687) diese Modellvorstellung noch in die
Worte fassen: »Die ganze Aufgabe der Philosophie scheint darin zu
bestehen, von den Bewegungserscheinungen aus die Krifte der Natur
zu erforschen und dann aus diesen Kriften die anderen Erscheinun-
gen abzuleiten.«

Natiirlich hingt der Ubergang zur Mechanik als »Leitwissenschaft«
aufs engste damit zusammen, dass die entscheidenden technischen

66 Gianni Micheli, ebd., S. 333.
67 Vgl. Hans Heinz Holz, Was sind und was leisten metaphysische Modelle?, in:
Sh. Avineri u. a., Fortschritt der Aufklirung, Koln 1987, S. 165 ff.
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Fortschritte, die zur Herausforderung der Wissenschaften wurden, auf
den Gebieten der Mechanik und Hydraulik gemacht wurden. Tech-
nik war zu jener Zeit fast ausschliefllich Maschinentechnik; gemaf}
dem Funktionieren von Maschinen glaubte man die Verfassung der
Welt begreifen zu konnen. (Leibniz wird dagegen, wie wir sehen wer-
den, Einwinde erheben.) »Die Maschine, als explikatives Modell
verstanden, vereinigt eine Gesamtheit von aufeinander abgestimm-
ten, jedes fur sich abstrakten materiellen Elementen und gibt thnen
eine bedeutungsvolle Korrelation; sie ist eine totale Vereinheitlichung
des Wirklichen, die aus einer unendlichen Reihe von partiellen Ver-
einheitlichungen (den besonderen mechanischen Modellen) besteht,
die verschieden und verschieden modifizierbar sind (...) Den mecha-
nistischen Wissenschaftler interessiert nicht das Phinomen in seiner
Besonderheit und in seiner unmittelbaren Konkretheit und noch we-
niger das fremdartige und ausgefallene Phinomen: worum es ihm geht,
ist die Rekonstruktion des Phinomens aufgrund eigener Postulate. «**

Gerade die fortgeschrittensten Wissenschaftler wandten dieses
Modell der Maschine auch auf die Wissenschaften vom Lebendigen
an. Schon die groflen Renaissance-Maler — Konstrukteure und Ge-
lehrte auch sie — versuchten, den menschlichen Korper aus der Me-
chanik von Knochenbau und Muskulatur als System von beweglichen
Elementen zu verstehen. Die Skizzenbiicher und -blitter Leonardo
da Vincis und Albrecht Diirers sind die bekanntesten Zeugnisse die-
ser Studien, die sich indessen quer durch die Kunst der Zeit feststel-
len lassen. Zum Lehrbuch der Anatomie wurde dann des Andreas
Vesalius (1514-1564) De humani corporis fabrica libri septem (1543),
deren Bildtafeln von einem Tizianschiiler gezeichnet wurden; Vesalius
machte »mit Enthusiasmus und Scharfsinn«® ernst mit der Forde-
rung, die Kenntnis vom menschlichen Kérper nur auf Beobachtun-
gen zu stitzen. Seine Schule an der Universitit Padua (die eine be-
merkenswerte averroistische Tradition mit materialistischer Tendenz
seit dem Mittelalter bewahrte) wurde zu einem Zentrum frithneu-
zeitlicher Medizin.”

68 Gianni Micheli, a.a.0.,S. 335 f.

69 Ludovico Geymonat, a.a.O., S. 93.

70 Wie Hans Jantzen gezeigt hat, ist das Lehrbuch, das vor dem geéffneten Leich-
nam auf Rembrandts beriihmtem Gemilde »Die Anatomie des Dr. Tulp«
aufgeschlagen ist, das des Vesalius gewesen. Siehe Hans Jantzen, Die Auf-
sdtze, Berlin 1951, S. 69 ff.
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Von nicht minderer Bedeutung als Galilei fiir die Physik war der
englische Arzt William Harvey (1578-1657) fur die Medizin. Er be-
wies den Blutkreislauf im menschlichen Korper, nachdem der sog.
»kleine Kreislauf« des Herzens schon in Genf von Michele Serveto
(1509-1553), in Pisa von Andrea Cesalpino (1519-1603) und in Pa-
dua von Realdo Colombo (1520-1559) entdeckt worden war.”

Bei Harvey »handelte es sich nicht mehr linger um blofles Sezie-
ren und Beschreiben, sondern um eine aktive Untersuchung, um ein
Stiick hydraulischer Forschungsarbeit, die mit Hilfe praktischer For-
schungsexperimente durchgefithrt wurde (...) Er wies nach, daf§ der
Korper als eine Art hydraulischer Maschine angesehen werden konnte
(...) Harveys schoner Beweis des Kreislaufmechanismus verlieh der
Vorstellung grofies Gewicht, dafl der Organismus eine Maschine sei.«”

Die weitere Entwicklung der Medizin als empirischer Wissenschaft
beruhte auf der Anwendung des mechanischen Modells. Altere or-
ganizistische Vorstellungen, aufgrund deren damals nur ein intuitiver
Zugang zur Krankheit moglich war, weil es kein angemessenes Struk-
turmodell fiir den Organismus gab, wurden in den Zwischenbereich
der Volksmedizin und Scharlatanerie abgedringt, wo sie sich mit
allerlei animistischem und astrologisch-alchimistischem Aberglau-
ben vermischten. Aus dieser Sphire ragt Paracelsus (1493—1541) he-
raus, der einen ganzheitlichen Naturbegriff mit der Einsicht in die, in
ithren Abliufen zwar noch unbegriffene, aber in ihrer nicht-mecha-
nistischen Eigenart schon erkannte Spezifik biochemischer Wirkun-
gen verband. Konnte sich der in der Art des Mechanikers handelnde
Arzt als aktiv Heilender verstehen, so hielt Paracelsus dem entgegen:

»Einen Kranken gesund zu machen, ist eine scientia. Nun ist diese
scientia nit im Arzt, sondern in der Arznei. Daraus folgt dann, daf}
der Arzt, dieweil er scientia curandi nit hat, sondern allein scientiam
administrandi, gezwungen wird wegen des Administrierens, daf§ er
die scientia suchen mufl in der Arznei, in der sie liegt.«”

»Scientia« ist hier natiirlich nicht »Wissenschaft«, sondern die innere
Eigenschaft, einer Wirkung kundig zu sein, also die Eignung zu etwas.
Diese scientia kommt auch den Biumen und Kriutern zu, »dafl sie
in aller Formierung, der Form und der essentia, auf ihr gerecht End

71 Ludovico Geymonat, a.a.O., S. 91 {f.
72 John Desmond Bernal, a.a.O., S. 410 ff.
73 Theophrastus Paracelsus, Werke, Darmstadt 1965, Bd. I1, S. 470.
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kommen (...) Das Holz hat das von Natur aus in sich, und in der
Natur ist es ein Baum, und eine solche scientia in ithm verborgen«.”

Die »Entelechie« des Aristoteles und tiberhaupt ein teleologisches
Naturverstiandnis setzen sich hier fort — zunichst in scharfem Gegen-
satz zur herrschenden Tendenz, aber andererseits doch auch wieder
in Einklang mit ihr, insofern Paracelsus gegen das tiberkommene Lehr-
buchwissen den Vorrang der Beobachtung und Beschreibung vertritt:

»Was in der Arznei nicht mit Werken erprobt wird, das hat seine
Geltungsgriinde verloren und gewinnt im Beweisgesprich noch
minder (...) Eine jegliche Krankheit hat ihre eigne Arznei (...) Also
merke: daf} weiter gesucht werden muf, so lange, bis die Kunst, aus
welcher die rechten Werke gehen, gefunden wird.«”

Allerdings wehrte sich Paracelsus dagegen, die mannigfachen Be-
obachtungen auf ein einfaches Modell zu reduzieren, sondern ver-
suchte, der Komplexitit des Lebensprozesses gerecht zu werden.”
Leibniz kniipft an diese Erfahrung der Komplexitit an und wird ein
dialektisches Strukturmodell dialektischer Beziehungen sowie die lo-
gische Methode der »Kombination« von Elementen entwickeln, um
die Mingel des Mechanismus zu tiberwinden. Aber auch er beharrt
auf der Beobachtung als erster Stufe der Methode — nun jedoch auf
einem hoheren Niveau wissenschaftlicher und sozialer Organisation.
Wer einen Bandwurmsatz nicht scheut, kann dies aus dem »Grund-
riff eines Bedenkens von Aufrichtung einer Sozietit« (1671) entneh-
men. Es sei die Aufgabe einer Sozietit, »die Medizin und Chirurgie
zu verbessern, unzihlig Anatomien an Tieren und Menschen zu tun,
und dazu keine Gelegenheit zu versdumen, exactissimas historias me-
dicas nicht allein von Rarititen der Krankheiten, da uns doch die
kurrenten Beschwerungen mehr tribulieren, sondern auch gemeinen,
aber nur zu wenig untersuchte Sachen zu annotieren, exactissima in-
terrogatoria medica per artem combinatoriam zu formieren, damit
keine Zirkumstanz noch Indikation ohne Reflexion entwischen konne,
und zu dem Ende alle minutias, darin ein Mensch in compagnie von
Essen, Trinken, Schlafen, Postus, Gesten, lineamenten etwas Sonder-

74 Ebd., S. 469, 467.

75 Ebd., S. 497, 502.

76 John Desmond Bernal, a.a.O., S. 375: »Auf Grund des Komplexcharakters
der Chemie sollte sich gerade dieses intuitive und mythische Herangehen und
nicht die rational-mechanische Einstellung bei der Weiterentwicklung der Chemie
bis zu der im 18. Jahrhundert erfolgten Umwilzung am erfolgreichsten er-
weisen.
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bares und Eignes hat, anzumerken, gegeneinander zu halten mit dem,
was thm vorher an seinem Leib begegnet, komparieren, auf das, was
thm hernach begegnet, Achtung geben, einen jeden historiam natu-
ralem seines Lebens nach vorgeschriebenen interrogatoriis formieren
und gleichsam ein Journal halten lassen oder, da er nicht kann, ithm
darin die Hand bieten, dadurch in kurzer Zeit connexio indicatio-
num inter se et cum causis et effectibus, seu temperamentis et morbis
vielfaltig erhellen und ein unglaublicher Apparat wahrer Aphoris-
men und Observationen entstehen wird, geschweige wie durch die
Moral und Politik, deren grofles Teil die Kunst, der Leute sowohl
natlirlichen Geist in inclinationen als gegenwirtige temporale Pas-
sionen zu erkennen, zu perfektionieren.«”

77 Gottfried Wilhelm Leibniz, Grundrif§ eines Bedenkens von Aufrichtung einer
Sozietit zu Deutschland, in Politische Schriften, hg. von Hans Heinz Holz,
Frankfurt am Main/Wien 1967, S. 44 {.



