DAS FORTLEBEN DES NIKOLAUS VON KUES IN DER
GESCHICHTE DES POLITISCHEN DENKENS

Von Paul Sigmund, Princeton/USA

Die englisch-sprachige Diskussion tiber den EinfluB des Konziliarismus auf
die geschichtliche Entwicklung des politischen Denkens bezieht sich durch-
weg auf Harold Laskis treffende Aussage, daB »der Weg vom Konzil von
Konstanz bis 1688 kontinuierlich durchgehe«; Nikolaus von Kues, Gerson
und Zabarella seien »mit ihren Flugschriften wie zum Beispiel den Vindiciae
contra Tyrannos Vorliufer von Sidney und Locke«!. Vor ein paar Jahren ver-
offentlichte Francis Oakley einen Artikel Auf dem Weg von Konstang bis 16882,
der uns tber einige der zwischenzeitlichen Entwicklungsstufen aufklirte.
Meine eigne Meinung iiber Laskis Beurteilung lautet etwas weniger giinstig
als diejenige von Oakley, vornehmlich im Hinblick auf das Konzil von Basel
und besonders auf das politische Denken des Nikolaus von Kues. Ich habe
frither geduflert, daBl dieses Urteil bei Anwendung auf Nikolaus von Kues
wetwas libertrieben«® erscheint. Dieses Urteil méchte ich hier begriinden, in-
dem ich dem Einflul oder Mangel an EinfluB seiner Konzilsschriften auf nach-
folgende Denker nachgehe. Schon eine oberflichliche Priifung des cusanischen
Frihwerkes De concordantia catholica (1433) vermag den Leser durch die Art
und Weise zu beeindrucken, wie es Themen vorwegnimmt, die bei den nach-
folgenden Auseinandersetzungen des politischen und ekklesiologischen Den-
kens in den Mittelpunkt riickten. Sein Insistieren darauf, alle Autoritit in
Kirche und Staat miisse sich auf Ubereinstimmung aufbauen und seine Be-
griindung fiir die Notwendigkeit der Einmiitigkeit, die sich in reprisentativen
Institutionen ausdriicken miisse, scheinen von der natiitlichen Gleichheit
der Menschen her einigen Grundbegriffen des spiteren politischen Denkens
ahnlich zu sein. Diese Stellen veranlaBten Otto von Gierke, Nikolaus »unter die
fihrenden Verteidiger der Volkssouverinitit einzureihen«. Vielleicht weil von
Gierke die Aufmerksamkeit auf sie gelenkt hatte, wurden sie in einem weit

t Harorp Lasxi, Political Theory in the Later Middle Ages, Cambridge Medieval History VIII,
Cambridge 1936, S. 638.

* Francis OAxLEY, On the Road from Constance fo 1688: The Political Thought of Jobn Major
and George Buchanan: The Journal of British Studies I, 2 (1962), 1-31.

® Paur S1omunD, Nicholas of Cusa and Medieval Political Thought, Cambridge, Mass, 1963, S, 308.
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verbreiteten Buch tber Readings in Political Philosophy ins Englische iiber-
tragen. So wurde der Eindruck geweckt, daBl Nikolaus eine bedeutende Rolle
bei der Entwicklung der demokratischen Theorie spielte?.

Erneute Aufmerksamkeit widmete man den kitchenpolitischen Schriften des
Cusanus wegen des Zusammentreffens des zweiten Vatikanischen Konzils
und seines 500. Todestags im Jahre 1964. Die Vorschlige, die er in De con-
cordantia catholica und in einem spiteren Werk iiber die Kirchenreform, Re-
Jormatio generalis, machte, entsprechen vielen kiirzlich in Rom vorgeschlagenen
oder angenommenen Reformen. Seine Schriften wurden besonders durch
Kardinal Konig von Wien in Erinnerung gerufen, als er darauf hinwies, dalB3
die Denkweise des II. Vatikanums vieles mit den urspriinglichen und wahren
Zielen der besten Vertreter des Konvziliarismus wie z. B. Nikolaus von Kues®

gameinsim duie °7
Unter den in der Concordantia aufgestellten Vorschligen, die wieder aufge-

griffen wurden, befinden sich die Einrichtung von Konzilien oder Synoden
auf allen Ebenen der Kirchenleitung, die erneute Bestitigung der Bischofe,
als Nachfolger der Apostel an der Leitung der gesamten Kirche teilzunehmen,
das Wiederaufleben der Bischofswahl sowie die Teilnahme der Laien an der
Kirchenleitung. AuBerdem scheinen die Okumenischen Anliegen des II.
Vatikanums bei den Verhandlungen des Nikolaus von Kues mit den Hussiten
zur Zeit des Konzils von Basel und in dem &kumenischen Dialog De pace
[idei vorweggenommen zu sein, den er zur Zeit des Falls von Konstantinopel
im Jahre 1453 verfalt hat®. Ein anderer Gelehrter, der iiber sein politisches
Denken schrieb, hat ebenfalls angeregt, »die Ahnlichkeit einiger Gedanken,
die bei Nikolaus und Hooker zum Ausdruck kommen, legte nahe, daB3 eine
Untersuchung iiber das Verhiltnis dieser beiden Minner einige interessante
Ergebnisse bringen kénnte«’. Doch wie von Gierke bemiihen sie sich nicht
einmal, die wirkliche Geschichte des Einflusses von Cusanus zu untersuchen;
sie konstatieren lediglich Ahnlichkeiten, die eine wirkliche Beziehung zwi-
schen dem politischen Denken des Cusanus und dem, was spiter eintrat, an-

§. 149. Fr. W. CoxkER, Readings in Palemd Pb:lomp@r New ° York ’19382 der lat. Text von
De cone. cath. hrsg v. Gerhard Kallen, erschienen als Bd. XIV der Opera omnia (h XIV 1-3,
Hamburg 1959-65).
® Zitiert in der Herder-Kortespondenz (Herder Correspondence) (Dublin) II, 1 (November ;
1964), 314.

» °® Vgl. PauL SteMmunp, Konzilsidee und Kollegialitit nach Cusanus: MFCG 5 (1965), 86-97, und
die dort angefiihrten Verweise, -
? Mormvicur WATANABE, The Political Ideas of Nicholas of Cusa, Genf 1963, S. 193.
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zeigen konnen oder auch nicht. Es scheint daher von Nutzen, den Nachwirkun-
gen des politisch-ekklesiologischen Schrifttums des Nikolaus von Kues nach-
zugehen, um festzustellen, ob tatsichlich ein bedeutender Einflu auf die
Geschichte des politischen Denkens von seiner Seite stattfand oder nicht.

urspriinglich nicht als I-)o].i_pi__s_chgx_:‘_f[hgpretikcr bekannt war. Durch seine Werke

iiber Philosophie, Theologie und Naturwissenschaft wirkte er nach. Diese
wurden von einer Anzahl bedeutender Ménner der westlichen Geistesgeschich-
te gelesen und angefiihrt. Bis vor kurzem schien es freilich, daf§ Luther Cusa-
nus nie gelesen habe. Doch eine genauere Untersuchung wies nach, daB
Luther an einem entscheidenden Punkt seiner theologischen Entwicklung von
den Bibel-Kommentaren des franzésischen Humanisten Faber Stapulensis,
demselben, der die meisten Werke des Cusanus im Jahre 1514 herausgab, be-
einfluBt worden ist. Diese Kommentare spiegeln zuweilen in ihrer Ausdrucks-
weise und ihrem Gehalt die theologische Sicht des Cusanus, wie sie sich in
De docta ignorantia (1440) und in De visione dei (1453) zeigt, wider®. An De
visione Dei waren auch die englischen Puritaner interessiert. Bis vor kurzem war
eine Ubersctzung von De visione dei, die 1646 in London erschien, der einzige
Teil der Cusanus-Werke, der in englischer Sprache zuginglich wat.

Es bestand auch ein lebendiges Interesse an seinen kosmologischen Speku-
lationen, hauptsichlich an denen in De docta ignorantia. Seine Bemiihung nach-
zuweisen, dafl die Erde nicht die Mitte des Weltalls bildet, zog die Aufmerk-
samkeit von Kepler und Kopernicus auf sich, hieran entziindete sich auch das
Wiederaufleben des Interesses an seinen Werken, das von Ernst Cassirer
in Betlin und Hamburg in den Jahren um 1920 ausging. Cusanische AufBe-
rungen tiber das Gott-Welt-Verhiltnis, die zum Pantheismus zu tendieren
schienen, beeinfluten Giordano Bruno (1548-1600) und Gottfried Leibniz
(1646-1716). Wir wissen auch, daB sich John Locke (1632-1704) fiir die Ar-
beiten von Cusanus intetessierte, doch er machte keine Anspielung auf dessen
politische Schriften. Friedrich Schlegel (1772-1829) schrieb in einem Brief
aus dem Jahre 1807 begeistert iiber seine metaphysischen Schriften. Auch die
bekannten Anspielungen im zwanzigsten Jahrhundert auf Cusanus in eng-
lischer Sprache, nimlich von James Joyce in Finmegan's Wake, beschrinken
sich auf dessen philosophische Gedanken®.

8 REeOLD WEIER, » Der Einfluff des Nikolaus Cusanus auf das Denksn Martin Luthers: MECG 4
(1964), 214-229.

* Keerers Anspielung auf »divinus mihi Cusanus ist bei EDMOND VANSTEENBERGHE,
Nicolaus de Cues, Paris 1920, S. 450 erwihnt. Die Beziehung des KoperNicus zu ihm von
Raymono Krsansky, Copernic et Nicolas de Cues, in: Leonardo de Vini et ] *experience scientifique,
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Wie schon erwihnt, hat ebenfalls einiges Interesse fiir die spiteren Skumeni-
schen Werke des Cusanus bestanden. Bodin, um einen zu nennen, fand sie
niitzlich, als er ein Werk verfaBte, wie die Einheit unter den verschiedenen
Glaubensrichtungen herzustellen sei. In seinem Colloguium Hepioplomeres, das
er im Alter schrieb und das erst viel spiter verdffentlicht wurde, macht Bodin
einige Anspielungen auf das cusanische Werk tiber den Islam, die Cribratio
Alchorani; das Colloguinm selbst ist in der Form dem vorerwihnten Dialog
De pace fidei dhnlich. Wie schon erwihnt, diitfte auch Locke De pace fidei
konsultiert haben. Im achtzehnten Jahrhundert interessierte sich der rationa-
listische Theologe Johann Semler (1725-1791) fiir dieses Wetk; er bat einen
Professor in Magdeburg, es zu {ibersetzen. Semler selbst fiigte dieser Ausgabe
von 1787 Erklirungen hinzu, um den Nachweis zu erbringen, dafl Cusanus
sich fiir eine Art Vernunftreligion einsetzte, anstatt, was in Wirklichkeit der
Fall war, die Grundlage des christlichen Dogmas, wie das der Dreifaltigkeit
und der Menschwerdung, zu verteidigen. Wenige Jahre zuvor hat auch Gott-
hold Lessing eine Ubertragung desselben Werkes in Auftrag gegeben. Aber
er starb, ehe es erschienen ist?°.

Wenn wir das Interesse an spiteren philosophischen und religiosen Cusanus-

Paris 1953, S. 225-235 erértert. CassirErs Untersuchung iiber Cusanus in Individuum und
Kosmos in der Philosophie der Renaissance, Leipzig 1927 ist neuerdings ins Englische tibertragen
worden (Hatper Torchbook New York 1963). Raymonn Krisansky, Professor der McGill
Universitit zu Montreal hat aufgewiesen, daBl Locke wihrend seiner Verbannung in
Holland von einer Sammlung von Cusanus-Werken, die in Groningen im Jahre 1687 zum
Verkauf angeboten wurden, erfuhr. Sehr wahrscheinlich auf seinen Vorschlag hin wurden
diese von einem seiner Freunde, in dessen Hause er sich aufhielt, kiuflich erworben. Ob er
diese fortan beriicksichtigte, steht nicht fest. Sein hauptsichliches Interesse galt waht-
scheinlich De pace fide; (Er hatte gerade die lateinische Ubersetzung des Letter of Toleration
geschrieben) und der Erkenntnislehre des Cusanus. (Er nahm gerade die Abfassung des Elsay
concerning Fluman Understanding in Angriff). Der erwihnte Brief Schlegels wird zitiert von
Joser STALLMACH, Ansitze neuzeitlichen Philosophierens bei Cusanus: MECG 4 (1964), 339-340.
Joxces Anspielungen auf »Micholas de Cusacke, das »Zusammenfallen der Gegensitze« und
»den gelehrten Unkundigen« der cusanischen Philosophie stehen auf S. 49-50 und 163 der
New-Yorker Ausgabe von 1939 von Finnegan’s Wake. Von J. MrrcuELL Morsg, Burrus,
Caseous and Nicholas of Cusa: Modern Language Notes 75 (1960), 326-334, werden diese Aus-
fithrungen analysiert.

10 Bine franzosische Ubersetzung von Bopms Colloguium etschien von RoGErR CHAUVIRE,
Le Collogue de Jean Bodin, Patis 1914. Die Verweise auf Cusanus-Schriften finden sich auf
S. 67, 80 und 108. Uber Semler und Lessing siche die Einfiihrung von RAymonp KLiBANSKY
und HirpesrAND BAscour, in De pace fidei, h VII Hamburg 1959, S. XIV und XV sowie
die Einfithrung Lupwic MomnLErs in die deutsche Ubersetzung Uber den Frieden im Glauben,
Leipzig 1943, S. 86-87.
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Schriften auBer acht lassen, was war dann die Bedeutung oder der EinfluB
seines politischen Hauptwerkes De concordantia catholica? Um aufrichtig zu
sein, er war sehr begrenzt. Was darin interessierte, beschrinkte sich auf zwei
Abschnitte dieser weitschweifigen Abhandlung: auf die Erorterung iiber die
Oberhoheit des Konzils und den Fall eines hiretischen Papstes in Buch II
und auf die Widerlegung der konstantinischen Schenkung in Buch IIL. Die

Teile, die den modernen Leser am meisten interessieren, die Diskussion dber
den Konsens und den Reprisentanzgedanken in Kirche und Staat, fanden kei-
nen Widerhall unter den spiteren Lesern.

Bei der hochst urspriinglichen und griindlich dokumentierten Datlegung der
konziliaren Position in De comcordantia sollte man erwarten, daB spitere
Leser, die fiir eine Begrenzung der pipstlichen Macht eintraten, jene als
Quellenmaterial betrachtet hitten. Wenn wir jetzt die gegenpipstlichen
Werke in Frankreich, England sowie in Deutschland iiberpriifen, finden wir
nur gelegentlich und am Rande Hinweise auf Cusanus und seine Concordantia.
Das konziliare Denken in Frankreich, das sogar noch nach dem Scheitern des
Konzils von Basel an der Sorbonne eine Fortsetzung fand, lebte am Vorabend
der Reformation in den Werken von Jacques Almain und John Major (einem
Schotten, der in Paris lebte) wieder auf. Wenn wir deren Schriften, die in der
Ellies du Pin-Ausgabe der Werke von Gerson gedruckt sind, nachpriifen,
finden wir hiufige Hinweise auf Ockham und Gerson, jedoch selten eine An-
spielung auf Cusanus. Obwohl die Concordantia soeben in der Pariser Ausgabe
von 1514 im Druck herausgekommen wat, wird diese nur einmal von Almain
ganz nebenbei angefiithrt, wihrend Major zweimal auf ihn verweist. Dies ist
ein Grund fiir die Annahme, daB der franzosische Humanist Guillaume Postel
in seinen Konzilsschriften in der Mitte des sechzehnten Jahrhunderts auch die
Concordantia heranzog!. Spiter, im selben Jahrhundert, verwendeten franzo-
sische kalvinistische Autoren, wie zum Beispiel Theodor Beza (De Jure Ma-
gistratuum 1574) und der Verfasser der Schrift Vindiciae contra Tyrannos (1579),
die Theorie von der Oberhoheit des Konzils, um daraus ein allgemeines Recht
der Gemeinschaft zur Absetzung eines gesetzwidrigen Herrschers abzuleiten;
diese zitieren jedoch die allgemeinen Beispiele von Basel und Konstanz oder das
Schrifttum der Legisten und Kanonisten, nicht die Konzilstheoretiker selbst!2.

“In der Ausgabe von Jouann Gersons Opera Ommia, verdffentlicht von Louis Ellies du
Pin 1706 in Antwerpen, finden sich Almains Hinweise auf Cusanus in col. 973, die von Major
in den Spalten 1136 und 1144, Uber PosteL siche Wirrram Bousma, Concordia Mundi, Cam-
bridge/Mass. 1957, S. 179.

2 Bezas De iure magistratuum, ins Englische tbers. Concerning the Righés of Rulers over their
Subjects v. Henri Louis Gouin und hrsg. v. A. H. Murray, Capetown (Stidafrika) 1956.
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Das gleiche allgemeine Schema kann man in der englischen und schottischen Geschichte des
politischen Denkens antreffen. Im Jahre 1556 schrieb John Ponet, Bischof von Rochestet, in
der Verbannung: »Auf einen Schlag waren es im Jahre unseres Herrn 1415 drei Pipste, die
ihtes Amtes entsetzt wurden . . . Nachher wurde auf dem Konzil von Basel Papst Eugen auf
dieselbe Weise behandelt«®. Und John Ponet beniitzte diese kirchliche Parallele
zut Verteidigung des Widerstandsrechts gegen| den weltlichen Herrscher. Im Jahre 1579
bezieht sich George Buchanan in derselben Absicht auf den KonzilsbeschluB, »bei allge-
meiner Ubereinstimmung seien die Pépste den Konzilien von Priestern unterstellt«'t, Im
nichsten Jahrhundert wandten die Puritaner diese Beweisfithrung sogat noch ausdriick-
licher an. Sie fithren aus dem Bericht des Aeneas Sylvius iiber das Konzil von Basel eine
Darlegung eines spanischen Bischofs an, das Konzil miisse iiber dem Papst stehen, ebenso
wie das Konigreich iiber dem Konig; alsdann entwickeln sie den umgekehrten Gedanken-
gang und fithren die Konzilstheorie dafiir zum Beweis an. So sagt Prynnes: »Das Parla-
ment hat so groBe Macht iiber seine Kénige, wie sie das Konzil liber den Papst besitzt«!®.

Der einzige englische Schriftsteller, der ausfithrlich von De concordantia Ge-
brauch gemacht hat, ist John White in The Way of the True Church, verfaBit im
Jahre 1608. Die Abschnitte 35 und 36 dieses Werkes entnehmen Zitate aus
vielen verschiedenen Teilen des II. Buches zum Beweis, daB der Papst dem
Konzil und den Bischéfen untergeordnet sei. Diese Abhandlung ist jedoch
mehr in einer religitsen als in einer politischen Absicht geschrieben; sie be-
rithrt nur mittelbar politisches Denken, indem sie die Aufmerksamkeit auf die
Bedeutung der konziliaren Streitfragen als einer Quelle von Analogien zu den
zeitgendssischen Auseinandersetzungen in England hinlenkt!s.

Ein weiterer Schriftsteller, der die Concordantia beniitzt hat, ist schwer in eine
Nation einzuordnen: William Barclay. Er wurde 1546 in Schottland geboren,
aber er vetlieB sein Land, um sich 1573 nach Frankreich zu begeben, wo er
bis zu seinem Tode im Jahre 1608 als Professor des biirgerlichen Rechtes
blieb. Sein Werk De Potestate papae erschien nach seinem Tode. Er zitiert das
dritte Buch von De concordantia, um die Unabhingigkeit des Heiligen Romi-

Die Verweise auf die Konzilien finden sich auf Seite 71. Die Vindiciae sind in englischer Ubet-
setzung erschienen unter dem Titel A Defence of Liberty against Tyrants hrsg. v. Harold Laski,
London 1924. Bedeutsame Verweise finden sich auf S. 98 und 204.

18 Joun Poner, A Short Treatise of Politike Power, London 1649 Kap. 6, S. 48. Fiir die Dis-
kussion siche J. W. Arren, A History of Political Thought in the Sixteenth Century, London
1960, S. 118-120.

18 GEORGE BucHANAN, The Powers of the Crown of Scotland, London 1649, S. 63.

16 WiLrLiAM PRYNNE, The Sovereign Power of Parlianents and Kingdoms, London 1643, S. 31;
vgl. auch S. 3, 15, und 33 sowie WiLL1aM BRIDGE, The Wounded Conscience Cured, London 1642,
S. 11. Zum urspriinglichen Verweis siehe Aeneas Sylvius, De Gestis Basiliensis Congiliz, I, 15-16,
in seinen Opera Geographica et Historica, Frankfurt 1707,

18 Joun Werre, The Way fo the True Church, London 1624, S. 81-102. OAkLEY 2. 2. O. 8. 7
erodrtert den politischen EinfluB des Werkes von White.
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schen Reiches von der pipstlichen Gewalt zu verteidigen!”. Diese Veroffent-
lichung veranlaBte eine Erwiderung von Kardinal Bellarmin. Dieser greift indes
mehr die Zitierung der kanonischen Rechts bei Cusanus und Barclay als
die Concordantia selbst an. DaB Bellarmin das Werk des Nikolaus gekannt hat,
geht aus dessen Beschreibung durch ihn in seinem Liber de scriptoribus ecclesia-
sticis hervor. In seinem Buche De conciliis zihlt er Cusanus mit Gerson und
Almain zu den Vertretern des konziliaren Denkens. In De seriptoribus zitiert er
auch einen 1442 geschricbenen Brief zum Beweis, daB Nikolaus spiter die
Begriindung fiir die pipstliche Oberhoheit vertreten hat!®,

Wenden wir uns Deutschland zu, so gibt es auch dort iiberraschenderweise
wenige Verweise auf Cusanus bei seinen Landsleuten. Wie das Beispiel Barc-
lays zeigt, war sein Werk mehr fiir die Verfassungsrechtler von Interesse als
fiir Minner der Kirche. Die einzige wirkliche Benutzung der Concordantia
mit ihren konziliarten Gedanken findet sich bei einem sonst unbekannten
Exfranziskaner, der Lutheraner geworden war, Johannes Kymeus (1498-
1552). In einem Werk mit dem Titel Des Babsts Hercules wider die Dendschen,
verdffentlicht in Wittenberg 1538, bemiiht er sich zu beweisen, Cusanus sei
ein Lutheraner vor Luther gewesen, dann aber durch das Papsttum zum Ein-
treten fiir die Oberhoheit von Rom gegen die Interessen der Deutschen ver-
leitet worden. Kymeus fithrt viele Cusanus-Werke an, unter diesen De doctz
ignorantia und De pace fidei. Doch er war besonders darum bemiiht, die Con-
cordantia fiir die Gleichberechtigung der Bischofe, die Oberhoheit des Kon-
zils und die Unabhingigkeit des Reiches geltend zu machen. Sein Werk zog
die Aufmerksamkeit Luthers auf sich, der selbst ein Werk Uber die Konzilien
und die Kirchen, das 1539 herauskam, verfaBte. Doch Luther bezog sich in
seinem eignen Werk, als es erschien, weder auf Cusanus noch auf Kymeus?®.
Kymeus schenkte den Beweisfithrungen in Buch IIT der Comordantia gegen
die Geschichtlichkeit der konstantinischen Schenkung betrichtliche Auf-
merksamkeit. Zusammen mit Vallas Nachweis der Filschung scheint die

1 WirLiaM BARcLAy, De potestate papae, London 1609, S. 134.

*® BeLLArMiNs Erwiderung findet sich in seinem Tractatus de potestate Summi Pontificis in
rebus temporalibus adversus Gulielmum Barclay, in: Opera Omnia Bd. XII, Paris 1874, S. 60.
Seine anderen Nachweise: D conciliis, Buch II. Kap. 14. (Opera Omnia Bd. II. S. 265) und
De seriptoribus Eclesiasticis (Opera Omnia Bd. XTI, S. 467).

*® Der Text von Kymeus Werk und ein Kommentar von OrroxaAr MenzeL erschien in den
Sitzungsberichten der Heidelberger Akademie der Wissenschaften, Philosophisch-Histotische
Abteilung, 1940/41, Nr. 6. Heidelberg 1941. Lutaer war nicht mehr an Kymeus Werk in-
teressiert, das von den Konzilien handelte, seit er die Oberhoheit der Konzilien ebenso wie
die des Papstes verwarf,
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cusanische Darlegung in Deutschland im sechzehnten Jahrhundert wohl-
bekannt gewesen zu sein. Wit besitzen eine Handschrift des deutschen Rechts-
gelehrten Konrad Peutinger (1465-1547), in der dieser die einschligigen Ab-
schnitte aus De concordantia kopierte. Ultich von Hutten fiigte diese Kopie
seiner Ausgabe von Vallas Widerlegung be1, die 1517 in Mainz erschien®.
Dieser Teil der Concordantia wurde nachgedruckt: in Basel 1520 und 1530, in
Koln 1535, in Basel 1565 und in London 1640 und 1690. Der vollstindige
Text der Concordantia erschien auBerdem 1566 in Basel und in StraBburg 1609
sowie in den Gesamt-Ausgaben von Paris (1514) und StraBburg (1566)%.

Wie der obige Uberblick zeigt, iibte die Concordantia dennoch einen recht ge-
ringen EinfluB auf die Geschichte des politischen Denkens in den nachfolgen-
den Jahrhunderten aus. Abgesehen von ein paar Stellen iiber die Oberhoheit
der Konzilien und die durchaus bekannte Widerlegung der konstantinischen
Schenkung wurde von den politischen Theoretikern kein Bezug auf sie ge-
nommen. Und selbst die Auseinandersetzungen dariiber wurden von den
Schriften von Johann von Paris, Marsilius und Gerson iiber den Konziliaris-
mus, von Lorenzo Valla iiber die Schenkung tiberschattet. e
Am meisten iiberrascht das Fehlen einer Bezugnahme auf die grundlegende
Auffassung, die das Werk des Cusanus von dem der anderen Konziliaristen
unterscheidet: die Lehre von Ubereinstimmung (consensus) und Reprascritanz
auf der Grundlage der natirlichen Gleichhelt. Lockes Darsteliung dieser
Lehre liBt natiirlich vermuten, daB da irgendein Zusammenhang zwischen
beiden bestehen konnte. Wenn wir nun unser Augenmerk auf das politische
Schrifttum von Richard Hooker richten, von dem Locke selbst erklart, sein
Lehrstiick vom Konsens iibernommen zu haben, finden wir keinen Beweis
dafiir, daB er in diesem Punkte auf irgendeine Weise von Cusanus beeinfluBit
wurde. Hooker fiihrt Cusanus nur einmal in all seinen Arbeiten an. Und da
handelt es sich um eine Bezugnahme auf das Compendium, eine kurze Zusam-
menfassung seiner metaphysischen Lehren, niedergeschrieben am Ende seines
Lebens®.

In De concordantia catholica selbst kann man einige der Griinde fiir diesen man-
gelnden EinfluB finden. Denn es ist cin weitschweifiges und komplexes Werk;

20 7y PrutiNGER s. Erich KON1G, Pentingerstudien, Freiburg 1914 (= Studien und Darstellun-
gen aus dem Gebiete der Geschichts), Bd. IX. Urrica von Hurren witd in der Einfithrung von
OrroxAR MENZELs Jobannes Kymeus S. 7-8 behandelt. Vgl. auch JomanNgs BArMANN, Cu-
sanus und die Reichsreform: MECG 4 (1964), 101-102.

21 Y ANSTEENBERGHE, a. 2. O. S, 470471,

22 RrcuArD HOOKER, Of the Laws of Ecclesiastical Polity Bd. I, London 1907, S. 176 (I, VIII,
3, Anmerkung 2).
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erst im Verlauf des zweiten Buches kommt es zum Nachweis der Oberhoheit
des Konzils. Und auch dabei sichert es sich mit so vielen Vorbehalten und
Einschrinkungen ab, daB es keinem gefallen kann, der sein Augenmerk
gerade auf die eindeutige Darlegung der konziliaren Position richtet. Wie ich
anderswo dargetan habe, ist bei Cusanus der Konziliarismus mit der Vor-

stellung einer hierarchischen Welt und Gesellschaftsordnung verquickt, die
keine Anzichungskraft auf spitere Autoren ausiiben konnte, ausgenommen

vielleicht Hooker. Die Tatsache, dall man ihm vorwartf, er habe sich spiter dem
Papsttum »verkauft«, half auch bei denen nicht, seine Sache zu fordern, die
am meisten einer Einschrinkung der Herrschergewalt zuneigten®®. Zudem
nahmen die Streitfragen, die nur fiir einen Bewohner des Heiligen Romischen
Reiches von Bedeutung waren, viel Platz in diesem Werk ein. Von um so ge-
ringerem Interesse war es fiir die franzdsischen und englischen politischen
Autoren, die im 16. und 17. Jahrhundert so bedeutend waren. Endlich fand
gerade die cusanische Konsenslehre auch anderwiirts im mittelalterlichen
Denken Ausdruck. Sie liBt sich ja auch von der romischen Rechtstheorie
herleiten. (Im Fall Hooker scheinen zwei Dinge, englische Praxis und romi-
sches Recht, einen Beitrag geleistet zu haben).

Jedenfalls ist abschlieBend zu sagen, daB die Nachwirkung des Nikolaus von
Kues bis zum Jahre 1688 in Wirklichkeit recht indirekt war und dafl die Her-
kunft von Lockes Second Treatise anderswo zu suchen ist.

28 Uber diese Frage ebenso wie iiber den allgemeinen Aufbau seines politischen Denkens
siehe mein Buch Nicholas of Cusa and Medieval Political Thought, Cambridge/Mass. 1963.
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