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TIBOR KLANICZAY

Die Akademie als die Organisation der intellektuellen Elite
in der Renaissance

Die Akademien waren lange Zeit hindurch ein vernachléssigter Gegen-
stand der Renaissance-Forschung. Dank des wachsenden Interesses fur
die soziologischen Aspekte der Kultur riickte jedoch die Akademie-
Frage in den letzten zwei Jahrzehnten in den Mittelpunkt der Aufmerk-
samkeitl. Die Bibliographien der 70ger und 80ger Jahre enthalten eine
ansehnliche Anzahl von diesem Thema gewidmeten Bichern und Arti-
keln, und dies trotz der auffallenden Armut an Quellen Uber die
Geschichte der Akademie in der Renaissance verglichen mit der ande-
rer wichtiger Institutionen. Wahrend ehrwiirdige und jahrhundertalte
Institutionen wie Kloéster und Universitaten ihre Urkunden sorgsam
aufbewahrten, kiimmerte man sich nicht einmal um die Erhaltung der
Dokumente von ordentlichen, institutionalisierten Akademien und
schon gar nicht um jene der informellen, in Entstehung begriffenen
Gruppen, wie die “cenacoli” und die “contubernia’. Ich mdchte uns ein
Beispiel fiir das zufallige Uberdauern der Quellen anfiihren. DaR wir
Uber die “Academie de poesie et de musique™, die erste ordentliche
franzdsische Akademie, die 1570 aufdie Initiative von Baif hin zustande
kam, mehr wissen als Uber andere, verdanken wir lediglich dem
Umstand, dall Guillaume Colletet, ein Kritiker im 17. Jahrhundert, bei
Guillaume de Baif, dem Sohn des Griinders, einige Blatter des Buches
der Akademie - eine Art von Protokoll - gesehen und deren Inhalt
festgehalten hat. Aber auch zum jungen Baif war das Bruckstiick nicht
auf geradem Weg gelangt: Nach der Auflosung der “Academie de Poe-
sie” zur Zeit der Herrschaft der Ligue in Paris befand sich das Buch der
Akademie im Besitz des Dichters Desportes, der es seinem natirlichen
Sohn vermachte. Aus Geldmangel zerstlckelte letzterer den Band und
verkaufte seine Teile gesondert. Ein Bruchstiick gelangte zu einem
Pariser Konditor und Buchsammler, bei dem es dann der junge Baif
entdeckte und dem er es abkaufte2. Eine ganze Folge von Zuféllen war
also dazu nétig, daR Colletet Gber den Inhalt der seitdem endgltig ver-

1 Vgl. Tibor Klaniczay: Nouvelles recherches sur I'infrastructure sociologique
de la Renaissance: cours, academies, universites, etc., in: Acta Historica
Academiae Scientiarum Hungaricae 33 (1987), S. 38 - 40.

2 Frances A. Yates: The French Academies of the Sixteenth Century, London:
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schollenen Blatter berichten und dal3, 300 Jahre spéter, Frances Yates
das heute als klassisch geltende Werk Uber die franzdsischen Akade-
mien des 16. Jahrhunderts schreiben konnte.

Das Beispiel verdeutlicht, dal? aufgrund der erhaltenen Quellen mit
Sicherheit Uber den Grad der Organisation und der Institutionalisie-
rung dieser oder jener friilhen Akademie nichts ausgesagt werden kann.
Die Fachliteratur betrachtet im Allgemeinen die 1525 in Siena gegrin-
dete “Academia degli Intronati” als die erste wirkliche Akademie, da
die altesten akademischen Statuten von ihr stammen3. Aus indirekten
Quellen wissen wir aber, dal bereits Giovanni Pontano Gesetze fir die
nach ihm benannte neapolitanische Akademie geschaffen hat, und ahn-
liches darf von der 1478 erneuerten fiAcademia Romana” von Pompo-
nio Leto angenommen werden, ja gewisse Zeichen deuten darauf, daf
die 1495 von Konrad Celtis organisierte Heidelberger “Sodalitas” eben-
falls schriftlich niedergelegte Regeln besal34. Es scheint also gewagt,
zwischen jeder Organisation baren Humanistengruppen und den orga-
nisierten Akademien eine scharfe Trennungslinie zu ziehen, so wie
Robert Mandrou und Vincenzo De Caprio verfahren, indem sie die
humanistischen “cenacoli”, “sodalitates” als ihrer Meinung nach die
Intellektuellen nur locker vereinende, frei entstehende und sich
andernde Gruppierungen einer grundsétzlich anderen Kategorie von
Institutionen zuweisen als die von ihnen burokratisch genannten Aka-
demien des 16. Jahrhunderts und eine Kontinuitét zwischen den beiden
Formen nicht wahrhaben wollen5. Sie vernachlassigen zugleich die zeit-
gendssischen Benennungen, in der Annahme, dal} diese Gruppen,
obwohl sich der Kreis von Ficino, Pomponio Leto oder Aldo Manzio
stolz Akademie nannte, in Wirklichkeit nur den Namen “sodalitas” ver-
dienten. Gegenuber dieser Ansicht teile ich meinerseits den Stand-
punkt von Frances Yates, Armand L. De Gaetano, August Buck,
Cesare Vasoli und vielen anderen, die behaupten, daR die Organisation
der Akademien zwar verschiedene Stufen erreichte, daR es sich hier

The Warburg Institute 1947; repr. Nendeln (Liechtenstein): Kraus 1973,
S. 28.

3 Michele Maylender: Storia delle Accademie d’ltalia | -V, Bologna,
1926 - 1930; repr. Bologna: Arnaldo Forni, 1976, Bd. 3, S. 350.

4 Maylender (s. Anm. 3), Bd. IV, S. 335; Tibor Klaniczay: Celtis und die
Sodalitas Litteraria per Germaniam, in: Respublica Guelpherbytana. Fest-
schrift fur Paul Raabe. Hrsg. Martin Bircher und August Buck, Amsterdam:
Rodopi 1987, S. 88.

5 Robert Mandrou: Des humanistes aux hommes de sciences, XVIe et XV1le
siecles, Paris: Seuil 1973, S. 44; Vincenzo De Caprio: | cenacoli umanistici,
in: Letteratura italiana. Hrsg, von Alberto Asor Rosa, Bd. I, Torino: Ei-
naudi 1982, S. 809 - 810.
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aber um einen einheitlichen Vorgang handelté. Der Akademiegedanke
und die aus diesem hervorgehende Akademiebewegung bildete einen
einheitlichen Prozel3, der am Anfang des 15. Jahrhunderts begann und
bis zum Anfang des 17. Jahrhunderts dauerte und zur Entstehung der
wichtigsten Organisationsform der intellektuellen Elite der Renais-
sance flhrte.

Die Statten der Wissenschaft im Mittelalter waren die Kldster und die
Universitaten, also kirchliche oder von der Kirche kontrollierte Institu-
tionen. Das von den Humanisten verkiindete neue weltliche Bildungs-
ideal verlangte eine neue Methode und neue organisatorische Formen
des geistigen Schaffens. Die neugeborenen klassischen Studien entfal-
teten sich nicht als offizielles Unterrichtsprogramm, sondern in den Pri-
vatgesellschaften von Literaten, Gelehrten und Humanisten. Aller-
dings traten schon friih grofe humanistische Padagogen auf - man
denke nur an Guarino da Verona -, trotzdem war die humanistische
Wissenschaft vor allem im Freundeskreis, in den Gemeinschaften von
Gleichrangigen und nicht auf den Lehrstiihlen zu Hause. Auch in den
Gemeinschaften gab es von den Ubrigen als Meister anerkannte, fuh-
rende Personlichkeiten - es gentigt an den Kreis von Luigi Marsili in
Santo Spirito zu erinnern -, allein das Verhaltnis von Lehrer und Schi-
ler ist grundlegend verschieden von jenem zwischen Meister und Jin-
ger. Die Methode des Ersteren ist der VVortrag, im Mittelalter das Dik-
tat, der humanistische Meister hingegen fragt und spornt zum Dialog
an. “Das Leben der Humanisten ist ein fortwahrendes Kolloquium” -
schrieb mit vollem Recht Eugenio Garin7: ein stummer Dialog mit den
Autoren der Antike, ein lebendiger Ideenaustausch mit den Gefahrten,
ein briefliches Gespréach mit denen, die in der Ferne lebten.

So bildeten sich langsam die Gelegenheiten und Formen des geistigen
Gesellschaftslebens auRerhalb der Kldster und Universitaten heraus.
Im Zeichen des neuen Lebensgefiihls der Renaissance, des Dursts nach
der Fulle und der Schonheit des Lebens, liebte man es - nach antikem
Muster - die Pflege des Geistes mit der Erfrischung der Seele und des
Kdrpers zu verbinden. Den Rahmen fir das gelehrte Gespréach lieferte
nicht selten ein Festmahl, d. h. “convivium” oder “symposion”, das

6 Yates (s. Anm. 2); Armand L. De Gaetano: Giambattista Gelli and the Flo-
rentine Academy, The Rebellion Against Latin, Firenze: Olschki 1976;
August Buck: Die humanistischen Akademien in Italien, in: Der Akademie-
gedanke im 17. und 18. Jahrhundert. Hrsg. Fritz Hartmann, Rudolf Vier-
haus, Bremen und Wolfenbdttel: Jacobi 1977 (Wolfenbdtteier Forschungen
Bd. 4), S. 11-25; Cesare Vasoli: Cultura e “mitologia” nel principato (con-
siderazioni sulla “Accademia Fiorentina™), in: Ders.: La cultura delle corti,
Bologna: Capelli 1980, S. 159 - 189.

7 Eugenio Garin: Umanesimo e Rinascimento, in: Questioni e correnti di sto-
ria letteraria, Milano: Marzorati 1949, S. 380.
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neben dem literarischen, philosophischen ldeenaustausch auch der
Musik und dem Spiel Raum gab, die ernste Diskussion mit frohlicher,
mitunter frivoler Unterhaltung wiirzte8. Einzelne humanistische Freun-
deskreise begannen in regelméRigen Zeitabstdnden zusammenzukom-
men, besonders wenn die Mitglieder langere Zeit in der Villa des einen
oder des anderen, oder eines gastfreundlichen Méazens auRerhalb der
Stadt oder auf dem Land weilten. So entstanden die verschiedenen
“contubernia”, “cenacoli”, “coetus”, *“sodalitates” oder “sodalitia”,
Gruppen, die ihre Zeit mit erhabenen Gespréachen, literarischen Wett-
bewerben verbrachten. Es sollte nicht lange dauern, bis sie - am ehesten
in Florenz - den passendsten Namen fir sich fanden, und begannen,
sich “Akademien” zu nennen, eine Bezeichnung, die auf jene Gemein-
schaft zuriickgriff, die einst von Platon zu Ehren Apolls und der Musen
gegriundet worden war9.

Im 15. Jahrhundert sind die lockeren Gruppen vorherrschend, ganz
gleich ob sie sich bereits Akademien nennen, wie die “Academia Plato-
nica”, die “Romana”, die neapolitanische “Pontaniana”, oder nur
“contubernium”, wie in Ungarn die Gesellschaft die sich um Johannes
Vitez gebildet hattel0, oder auch “coetus”, wie die neaplatonische
Gemeinschaft am Hof von Matthias Corvinusll. Die Benennungen, die
“Akademie” inbegriffen, waren lange Zeit als Synonyme verwendet.
Das “contubernium” welches sich in dem - bis zum heutigen Tag beste-
henden - Hause des Kardinals Bessarion an der Via Appia konstitu-
ierte, wurde z. B. spater, nach dem Tode des Kardinals und Humani-
sten, unter dem Namen, “Academia Bessaroniana” erwéhnt, wéhrend
Pomponio Leto seine romische Akademie oft “sodalitas” nennt. Und es
ist interessant, dalR Konrad Celtis 1491 schreibt, daB er in Deutschland
“Academiam illam Platonicam” organisieren will und dann seine 1495
gegrindete Gesellschaft, obwohl sie zweifellos an platonische Traditio-
nen ankniUpft, dennoch “sodalitas litteraria” nanntel2. In dieser sich
spater auch auf das Donautal erstreckenden *“sodalitas” von Celtis

8 Klara Pajorin: Bonfini Symposionja (Das Symposium von Bonfini), in: Iro-
dalomtorteneti Kézlemenyek 85 (1981), S. 511 - 512.

9 Vgl. Peter Eckhard Knabe: Die Wortgeschichte von Akademie, in: Archiv
fir das Studium der neueren Sprachen und Literaturen 214 (1977),
S. 245 -261.

10 Tibor Klaniczay: Das Contubernium des Johannes Vitez, Die erste ungari-
sche “Akademie”, in: Forschungen Giber Siebenbiirgen und seine Nachbarn.
Festschrift fur Attila T. Szabo und Zsigmond Jako. Hrsg, von Kalman
Benda u. a., Miinchen: Trofenik 1988, Bd. II, S. 227 - 243.

11 Ders.: Tracce di un’Accademia platonica nella corte di Mattia Corvino, in:
Humanitas e poesia. Studi in onore di Gioacchino Paparelli. Hrsg, von Luigi
Reina, Salerno: Laveglia 1988, Bd. I, S. 103 - 115.

12 Vgl. Klaniczay (s. Anm. 4), S. 86 - 87.
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gehorte in Buda, der Hauptstadt von Ungarn eine Gruppe, die von den
Mitgliedern, vor allem dem grof3en béhmischen Dichter Bohuslav Hasi-
stejnski z Lobkovic, der darin eine wichtige Rolle spielte, gleicherweise
“contubernium™, “coetus”, “sodalitas” und *“academia” genannt
wurdel3.

Der synonyme Gebrauch der Bezeichnungen erklart sich durch den
Umstand, dal der literarische, wissenschaftliche Meinungsaustausch
oft schwer von der gebildeten Unterhaltung bzw. den edleren Formen
der Unterhaltung zu unterscheiden war. Das bezieht sich auch auf die
“symposia” bzw. “convivia”, die teils unabhangig von den standigeren
Gesellschaften auch fallweise organisiert wurden, aber auch - wie z. B.
in Careggi - als représentative Anlasse des akademischen Lebens dien-
ten, und sich mit der Zeit zu Veranstaltungen von einer gewissen Regel-
maéRigkeit entwickelten. Diese frihen lockeren und freien Gruppen
begannen dann, aufgrund der RegelmaRigkeit ihrer Zusammenkinfte,
aber mehr noch des gelehrten Niveaus ihrer Gesprache die Qualifika-
tion einer Akademie zu beanspruchen bzw. zu verdienen. Dies geht
zum Beispiel aus einem 1499 von Erasmus in Oxford an John Sixtin
geschriebenen Brief hervor, in dem der Briefschreiber von einem dort
veranstalteten “convivium” behauptet, da er dort gefuhrten Mei-
nungsaustausch selbst einen Epikur oder einen Pythagoras zufrieden
gestellt hatte, und so die hervorragenden Teilnehmer nicht nur ein
“convivium”, sondern eine “academia” hatten bilden kénnenld4. Spater,
in der Blitezeit der italienischen Akademien, wurde die gelehrte
Gesellschaft, die im Hause des Gian Vincenzo Pinelli zu Padua zusam-
menkam, jedoch nie eine regelrechte Akademie geworden ist, von
Paolo Manuzio im Jahre 1560 eine VVersammlung von “gottlichen Gei-
stern” genannt, von der er im weiteren sagt: “Oh, wie vollkommen ist
diese Gesellschaft, so vollkommen, daf} sie den Namen Akademie ver-
diente.”!5 Es ist auch vorgekommen, daB eine Gruppe, die sich im intel-
lektuellen Gesprach besonders hervortat, nachtraglich als Akademie
bezeichnet wurde, so z. B. die Gesellschaft in Urbino, die Castiglione
im Il Cortegiano verewigt, in Scipione Bargaglis Rede Delle lodi dell'A-

13 Bohuslai Hassensteinii a Lobkowicz Epistulae, Hrsg, von Jan Martmek,
Dana Martfnkova, Bd. Il. Leipzig: Teubner 1980, S. 69, 77.

14 “Homunculi non belli solum, verumetiam bellissimi, et eiusmodi, qui Aca-
demiam possent facere, non modo convivium”. Desiderius Erasmus Rote-
rodamus: Opus epistolarum, Bd. I. Hrsg, von P.S. Allen, Oxoniae 1906,
S. 268.

15 “O ehe perfetta compagnia questa, si ehe merita nome di Accademia, dov’e
tanta dottrina, tanta bontd, tanto amore!” Vgl. Pierre Costil: Andre Dudith,
humaniste hongrois, 1533 - 1589, Paris: Les Beiles Lettres 1935, S. 94.
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cademia (1569) Akademie genannt wird16. Mehr als einmal wird Grup-
pen oder sogar Institutionen aus Grinden der Schmeichelei oder als
Anerkennung des neuen humanistischen Gelehrtentums der Name
Akademie verlieren. Das Haus von Achille Bocchi, des beriihmten Pro-
fessors von Bologna am Anfang des 16. Jahrhunderts, wird von seinen
dort wohnenden Schillern “Academia Bochiana” genannt, und der
Name findet sich auch neben dem Datum ihrer Briefell. In einem 1535
geschriebenen Gedicht begrut Clement Marot Franz I. anlaBlich der
Grindung des “College Royal™, das er “trilingue et noble Academie”
nennt und der “ignorante Sorbonne” gegenuberstelltls,

Marots Wortgebrauch weist gleichzeitig darauf hin, dal der Begriff
Akademie nunmehr nicht nur eine Gesellschaftsform bedeutet, son-
dern ganz entschieden den Inhalt dieser Form qualifiziert, die Vertre-
tung der neuen humanistischen Bildung. Im 16. Jahrhundert gilt die
Akademie bereits als Rivalin der Universitat als ein neuer Typ einer
Institution auf, sowohl dem Inhalt als auch der Form und der Organisa-
tion nach. Die Konflikte blieben auch nicht aus, die Universitaten
trachteten eiferstichtig, ihre Position zu bewahren, und versuchten die
Tatigkeit der Akademien je nach Mdglichkeit zu hintertreiben, beson-
ders als diese, in ihrer Organisation gefestigt, auf staatliche Anerken-
nung, ja eventuell sogar auf Priviliegien Anspruch erhoben. In dem
Furstentum Toscana leistete die Universitat der “Accademia Fior-
entina” kraftig Widerstand, allerdings erfolglos, da der Grof3fiirst
Cosimo, der die Akademie unterstutzte, schliel3lich verfigte, dal der
jeweilige Konsul der Akademie (das war der Name des Prasidenten)
gleichzeitig das Amt des Rektors der Universitat bekleiden solleld. Die
Vorsteher der Pariser Universitdt versuchten jahrelang die Legalisie-
rung der “Academie de poesie et de musique” von Baif zu verhindern,
und unter verschiedenen juristischen VVorwanden gelang es spéter der
Sorbonne, auch die Paraphierung des Grindungsbriefes der “Acade-
mie Frangaise” zwei Jahre lang hinauszuschieben20.

Wenn man Akademie und Universitat in der Renaissance einander
gegenuberstellt, ist es klar ersichtlich, dal? die neuen fortschrittlichen
Bildungstendenzen von den Akademien bzw. den mit der der akademi-

16 Vgl. Amedeo Quondam: L’Accademia, in: Letteratura italiana. Hrsg, von
Alberto Asor Rosa, Bd. I, Torino: Einaudi 1982, S. 832.

17 Gedeon Borsa: Bornemisza Pal megemlekezese Vardai Ferencrél es a tébbi
Mohdcs el6tti bolognai magyar vonatkozésu nyomtatvany (Der Nachruf des
P.B. Uiber F.V. und die andere, Ungarn betreffende Druckwerke aus Bolo-
gna), in: Irodalomtorteneti Kozlemenyek 87 (1983), S. 48-50.

18 Vgl. Knabe (s. Anm. 9), S. 256.

19 De Gaetano (s. Anm. 6), S. 108, 131.

20 Yates (s. Anm. 2), S. 27; Jurgen von Stackeiberg: Die Academie Frangaise,
in: Der Akademiegedanke im 17. und 18. Jahrhundert (s. Anm. 6), S. 34.
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sehen Bildung sich herausbildenden und tatigen Gelehrtengruppen
getragen wurden. Die “Studia humanitatis” entfalteten sich in der Pri-
vatsphare und drangen von dort in die Mauern der Universitaten ein.
Im 16. Jahrhundert und von da an war es die akademische Bewegung,
die gegentiber den an der lateinischen Unterrichtssprache festhaltenden
Universitaten der Sache der “lingua vulgaris” zum Sieg verhalf, in Ita-
lien genauso wie in Frankreich; auch die erste deutsche organisierte
Akademie, die “Fruchtbringende Gesellschaft” setzte sich die Pflege
der deutschen Sprache zum Ziel. Aber gleichzeitig nahmen zahlreiche
Universitaten die Herausforderung an und machten sich dasselbe Ziel
zu eigen, was zu ihrem Aufschwung filhrte. Das genau geschah in Wien,
wo die Ankunft von Celtis die Universitat zum Aufblihen brachte, und
wo die Mehrzahl der Professoren Mitglieder der “Sodalitas” waren, so
Cuspinianus, Tannstetter, VVadianus, Stiborius u. a. Aber auch das Bei-
spiel der Universitéat von Padua ist lehrreich. lhre Blutezeit im 16. Jahr-
hundert ist unvorstellbar ohne die Aktivitdt der 1540 gegriindeten
“Accademia degli Infiammati” und der ihr folgenden spéateren Akade-
mien. Der Triumpfzug der Poetik des Aristoteles in der Neuzeit z. B.
begann mit den Vorlesungen des Bartolomeo Lombardi 1541 - 1542,
die er an der Akademie und nicht an der Universitat hielt2l. Sperone
Speroni, die bedeutendste Figur der italienischen Sprachbewegung,
war wahrend seines Professorats in Padua der anregendste Kopf der
dortigen Akademien22. Mitunter kam es auch vor, dal neue, moderne
Lehranstalten wie die Kunstakademien dank einer akademischen
Initiative zustandegebracht wurden. Die florentinische “Accademia del
Disegno” (1562) und anschlieffend die romische “Accademia di San
Luca” (1577) waren dazu bestimmt, Diskussionsorte zu sein. Wir ken-
nen sogar den Text von einem Teil der Vortrage und Diskussionen, die
in San Luca gehalten worden sind23. Sie verwandelten sich teilweise erst
spéter in Lehranstalten. Das Ansehen und die mit der neuen humanisti-
schen Bildung verkniupfte Bedeutung der Akademie fuhrte dann dazu,
dal’ - besonders in deutschen Landen - der Begriff auch fur die Univer-
sitdt angewandt wurde?4, falls in ihr der neue Geist der Bildung eingezo-

21 Richard S. Samuels: Benedetto Varchi, the “Accademia degli Infiammati”
and the Origins of the Italian Academies, in: Renaissance Quarterly 29
(1976), S. 599 - 634.

22 Maylender (s. Anm. 3), Bd. I, S. 197 - 200; Bd. Il, S. 263 - 265.

23 Origine e progresso dell’ Accademia del Disegno de’ pittori, scultori e archi-
tetti di Roma. Hrsg, von Romano Alberti, Roma 1594.

24 Vgl. Knabe (s. Anm. 9), S. 254; Harald Dickerhof: Autoconsapevolezza e
costituzione delle Universita alla luce delle loro denominazioni, in: Univer-
sitd, Accademie e Societd scientifiche in Italia e in Germania dal Cinque-
cento al Settecento. Hrsg, von Laetitia Boehm, Ezio Raimondi, Bologna: I
Mulino 1981, S. 317 - 318, 330 - 331.
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gen war. Die alteste Angabe stammt meines Wissens aus dem Ende der
1480ger Jahre, als Bohuslav Hasistejnski in einem Brief die Universitat
Leipzig Akademie nannte25; 1498 wird das Wort von Jakob Locher,
dem Nachfolger von Celtis an der Universitat von Ingolstadt, fur diese
gebraucht26. Der Umstand, da® ab 1511 die neue Universitat von Wit-
tenberg sich konsequent als Akademie bezeichnete, bewirkte, daf der
Begriff, wenigstens im ndrdlichen Teil von Europa als ein Synonym fiir
die Universitat galt. Als die Griinder der “Fruchtbringenden Gesell-
schaft” Uber die Benennung diskutierten, lehnten sie den Namen Aka-
demie mit der Begriindung ab, daR er zu einer Verwechslung mit der
Hochschule fihren kénne?7. Es ist auch durchaus kein Zufall, dal? 1660
die konigliche englische Akademie sich unter dem Namen “Royal
Society” konstituierte.

Wenn man also tber die Akademiebewegung bzw. Uber die Akade-
mie als der wichtigsten institutionalisierten Form der intellektuellen
Elite der Renaissance spricht, darf man sich nicht auf die Benennung
verlassen. Zahlreiche gelehrte literarische Gruppen, die in der Akade-
miebewegung eine wichtige Rolle gespielt haben, wurden nie Akade-
mien genannt - man denke z. B. an die “Pleiade” - wohingegen die
Bezeichnung Akademie vielen Institutionen anhaftete, die keine
waren. Auf der anderen Seite kann man in den Jahrhunderten der
Renaissance die umfassende Organisation, d. h. das Vorhandensein
von Statuten, Funktionen, Listen der Mitglieder, Rituale, usw. nicht als
Kriterium der Akademie betrachten, sondern es muB vielmehr jede Art
von Gruppierung fir einen Teil der Bewegung gehalten werden, in der
man ein Minimum, mindestens einige Elemente der Organisation und
eine gewisse Kontinuitdt der Zusammenkinfte und der Aktivitaten
beobachten kann, wobei die Zusammengehdrigkeit auf irgendeine sym-
bolische Weise (Benennung, Wahrzeichen, Schauplatz oder Gegen-
stand) ausgedrickt wird. Nur mit dem Ende des 16. und dem Anfang
des 17. Jahrhunderts wird die feste Institutionalisierung eine unerlagli-
che Begleiterscheinung der Akademien, aber das gehort bereits zur
Geschichte der Akademien des Barocks. Einen Beweis des Ubergangs,
der Anderung in der Anschauung liefert die feierliche Wahl des ersten
Prasidenten der “Accademia della Crusca’: am 25. Mérz 1584 anl&filich

25 Lobkowicz (s. Anm. 13), S. 14.

26 Der Briefwechsel des Konrad Celtis, hrsg. von Hans Rupprich, Miinchen:
Beck 1934, S. 345.

27 Vgl. Klaus Cornemann: War die Fruchtbringende Gesellschaft eine Akade-
mie? Uber das Verhaltnis der Fruchtbringende Gesellschaft zu den italieni-
schen Akademien, in: Sprachgesellschaften, Sozietaten, Dichtergruppen,
Hrsg. Martin Bircher, Ferdinand von Ingen, Hamburg: Hauswedell 1978
(Wolfenbutteier Arbeiten zur Barockforschung Bd. 7), S. 103 - 104.



Die Akademie als die Organisation der intellektuellen Elite 9

dieser Feier erklarte der neue *“arciconsolo”, Giovanbattista Deti
selbstbewult, daR ihre Akademie, die bis dahin hdchstens eine “bri-
gata” genannt werden konnte, durch diesen Akt eine wirkliche Akade-
mie geworden ist28. Wenn man die Frage aber nicht formalistisch, son-
dern im Kern betrachtet, stellt sich heraus, dal3 diese mit Beginn des 15.
Jahrhunderts entstehenden und oft rasch wieder verschwindenden aka-
demischen “brigate” die bedeutendsten Trager der Akademiebewe-
gung der Renaissance waren.

Die Uberwiegende Anzahl dieser Gruppen ist in der privaten Sphare
entstanden, und das gilt auch dann, wenn sie fallsweise versucht haben,
die Unterstutzung eines Prinzen oder einer hdheren Instanz zu gewin-
nen. Sie scharten sich gern um einen Mézen, der bereit war, ihnen einen
entsprechenden Platz, ein angenehmes Milieu und seine Gastfreund-
schaft zu sichern. Dies alles gab dem betreffenden Méazen jedoch kein
Recht, die literarischen, wissenschaftlichen Fragen zu entscheiden. Die
Statuten der von Baif gegriindeten ersten franzdsischen Akademie
unterscheiden zwischen schaffenden Mitgliedern (compositeur) und
Horern (auditeur). Die Ersteren hatten das Recht, VVortrage zu halten
und ihre Meinung zu &uflern, die Letzteren hingegen mufiten zahlen,
um bei den Sitzungen anwesend sein zu kénnen, waren aber nicht
berechtigt, an den Diskussionen teilzunehmen. An der Spitze der Hérer
stand die Person des Kdnigs, aber auch er konnte das Wort nicht ergrei-
fen29. Dieses Beispiel zeigt sehr gut, dal? die im 16. Jahrhundert sténdig
wachsende Zahl der akademischen Statuten nicht durch die Forderung
nach irgendwelcher polizeilichen Kontrollierbarkeit bedingt, sondern
ein Selbstverteidigungsreflex der einzelnen Gruppen war, die das
Bedurfnis hatten, sich von den nicht Eingeweihten abzusondern. Wéh-
rend die Protoakademien des 15. Jahrhunderts offen waren und jeden
Gast willkommen hiel3en, verboten mehrere italienische akademische
Statuten im 16. Jahrhundert ihren Mitgliedern, etwas Uber die Gegen-
stdnde der Zusammenkinfte verlauten zu lassen30. Die Richtung der
Entwicklung ist weitgehend klar: anfangs handelt es sich um eine dyna-
mische, eroberungslustige Bewegung im Zeichen der unumschrénkten
geistigen Freiheit, spéter, in der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts,
inmitten des im Entstehen begriffenen Absolutismus, trachten die
Intellektuellen danach wenigstens ihre bis dahin erworbene innere
Selbststandigkeit, das Recht der freien Forschung und des freien Den-
kens zu verteidigen, was einer der Hauptgrinde ihrer Organisation,
ihrer Absonderung, oft ihrer Geheimnistuerei ist. Nicht nur die Akade-
mien begannen sich besondere Namen von geheimer Bedeutung zuzu-

28 Quondam (s. Anm. 16), S. 853.
29 Yates (s. Anm. 2), S. 21.
30 Quondam (s. Anm. 16), S. 856.
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legen, auch die Mitglieder erhielten einen eigenen akademischen
Namen und ein dementsprechendes Abzeichen, eine “impresa”. Auf
diese Weise entwickelte sich eine komplizierte und nur von den Einge-
weihten verstandene Symbolik, die dem Geschmack der Jahrzehnte des
Manierismus vollig entsprach.

Die spontane Akademiebewegung der gelehrten Intellektuellen war
von einem groRRen ideologischen Pluralismus und einer weitgehenden
religidsen Toleranz gekennzeichnet. Und wenn sich diese mit einer
gewissen Geheimnistuerei verbanden, machte sich seitens der Behor-
den ein immer fuhlbarer werdendes MifRtrauen bemerkbar. Sie ver-
déachtigten die Gesellschaften, unter dem Deckmantel von geschichtli-
chen und literarischen Beschaftigungen politische Verschwoérungen
anzuzetteln, argwohnten, dal} die philosophischen Diskussionen in
Haresien mundeten, dal} unter dem Vorwand der Erforschung der
Natur Magie getrieben wurde. In der Welt des beginnenden Absolutis-
mus und der siegreichen Gegenreformation wurde die Freiheit der aka-
demischen Bewegung langsam zunichte. Freilich war dem schon Ver-
schiedenes vorausgegangen, Konflikte zwischen Akademie und Macht
machen sich bereits im 15. Jahrhundert bemerkbar. Man erinnere sich
an die angebliche Verschworung der Mitglieder der “Academia
Romana” im Jahre 1468 gegen Papst Paul 11, von der wir bis heute nicht
wissen, ob sie bloB ein Catilinaristisches Spiel war oder eine tatsachliche
politische Aktion3l. Der Papst jedenfalls nahm sie ernst. Und wir wissen
auch, daB 1513, nach der Restauration der Medici in Florenz, der Kreis
der “Orti Oricellari” ein Zentrum der republikanischen Opposition
wurde, daB 1522 die erfolglose Verschwoérung gegen den Kardinal Giu-
lio de’ Medici von hier ausging, und daf3 einige Mitglieder der Gesell-
schaft dafir mit dem Leben bifRen muBten32 Die Anfuhrer der 1547
organisierten Verschwoérung gegen Pier Luigi Farnese, Herzog von
Parma und Piacenza, kamen aus der Gesellschaft die einen scheinbar so
unschuldigen Namen trug wie die “Accademia degli Ortolani” (Akade-
mie der Gartner)33. Es ist also weiter nicht verwunderlich, dall Akade-
mien verboten wurden. 1547, im Jahr der Ermordung von Pier Luigi
Farnese, beeilte sich Pedro de Toledo, Vizekdnig von Neapel, samtli-

31 Vgl. Paola Medioli Masotti: L’Accademia Romana e la Congiura del 1468,
in: Italia medioevale e umanistica 25 (1982), S. 189 - 204; Dies.: Callimaco,
I’Accademia Romana e la congiura del 1468, in: Callimaco Esperiente,
poeta e politico del ’400. Hrsg, von Gian Carlo Garfagnini, Firenze: Olschki
1987, S. 169 - 179.

32 De Gaetano (s. Anm. 6), S. 92-93.

33 Alessandra Del Fante: L’Accademia degli Ortolani, in: Le corti farnesiane
di Parma e Piacenza, 1545 - 1622, Bd. Il, Hrsg. Amedeo Quondam, Roma:
Bulzoni 1978, s. 150, 169 - 170.
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ehe neapolitanische Akademien zu dchten34. Einige italienische Akade-
mien, so die “Accademia dei Grillenzoni” in Modena, die “Accademia
Parrasiana” in Cosenza, die “Accademia degli Addormentati” in
Rovigo standen im Verdacht, mit der Reformation zu sympathisieren,
und muBten deshalb ihre Tatigkeit auf Befehl der kirchlichen Behdrden
einstellen35. Aber gegebenenfalls gentigte ein im Elternhaus sich regen-
der Verdacht. Als der junge First Federico Cesi 1604 mit einigen
Freunden die “Accademia dei Lincei” griindete und die Mitglieder in
einem abgelegenen Gemach des Cesi Palastes begannen die Geheim-
nisse der Natur zu untersuchen, witterten die Eltern dahinter suspekte
Tatigkeit und jagten die Gesellschaft auseinander. Cesi mufite bis zu
seiner GroRjahrigkeit warten, um mit Giambattista della Porta und
Galilei die Gesellschaft neu griinden zu kénnen, die spéater eine der
berihmtesten Akademie der Welt werden sollte36.

Die Macht aber, obwohl im allgemeinen antipathisch, ist nicht immer
dumm. Aus dem Konflikt mit den Akademien fand sie bald einen Aus-
weg, ndmlich aus der spontanen Versammlung der Gelehrten eine
staatliche Institution zu machen. Obwohl die staatlichen bzw. konigli-
chen Akademien vor allem im 17. bis 18. Jahrhundert entstehen,
erscheint ihr Vorlaufer bereits im 16. Jahrhundert in der “Accademia
Fiorentina”. Der Vorganger der modernen Tyrannen und einer der
schlauesten dieses Menschenschlags, Cosimo, GroR3fiirst von Toscana,
hatte die glanzende Idee, die florentinische “Accademia degli Umidi”
in die “Accademia Fiorentina” umzuwandeln, und zwar auf scheinbar
spontane Weise, ndmlich auf VVeranlassung eines Teiles der Mitglieder,
unter Ausschluf? des anderen Teils und Annahme neuer Statuten. Diese
in ihrer Art auBerordentlich interessante politische Manipulation ken-
nen wir durch die Studien von Michel Plaisance3’ sehr gut, so daf3 ich
hier lediglich auf den augenfalligen Unterschied zwischen der Akade-

34 Quondam (s. Anm. 16), S. 856.

35 Buck (s. Anm. 6), S. 17; S. Malavasi: Giovanni Domenico Roncalli e I'Ac-
cademia degli Addormentati di Rovigo, in: Archivio Veneto 95, n° 130
(1972), S. 47 - 58.

36 Maylender (s. Anm. 3), Bd. Ill, S. 430 - 503; Giuseppe Olmi: “In esserci-
tio universale di contemplatione, e pratica”: Federico Cesi e i Lincei, in:
Universitd, Accademie e Societé scientifiche in Italia e in Germania dal Cin-
quecento al Settecento (s. Anm. 24), S. 169 - 235.

37 Michel Plaisance: Une premiere affirmation de la politique culturelle de
Come ler: la transformation de I’Academie des “Humidi” en Academie Flo-
rentine (1540 - 1562), in: Les ecrivains et le pouvoir en ltalie & I'epoque de
la Renaissance, Premiere Serie. Hrsg, von Andre Rochon, Paris: Univ, de la
Sorbonne Nouvelle 1973, S. 361 - 439; Culture et politique & Florence de
1542 & 1551: Lasca et les “Humidi” aux prises avec I'’Academie Florentine,
in: Les ecrivains et le pouvoir en Italie & 'epoque de la Renaissance, Deu-
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miebewegung und den in den Dienst des Staates gestellten Akademien
hinweisen mdchte. Die 1547 verfa3ten Statuten der “Accademia Fior-
entina” schreiben z. B. vor, dal? die Akademiker wissenschaftliche oder
literarische Werke nur nach einer vorangehenden Bewilligung der
“Zensoren” vortragen oder herausgeben dirfen; die Zensoren haben
das Recht, sind sogar verpflichtet, schadliche Schriften (“compositioni
disoneste o malediche”) zu verbrennen oder zu zerreiRen3s. Allerdings
muB erwahnt werden, daR die Funktion des Zensors nicht von Cosimo
erfunden worden ist, sie existierte bereits in den &lteren freien akademi-
schen Gruppen und war z. B. in der “Sodalitas” von Celtis besonders
entwickelt, nur daf3 sie dort eine von den Mitgliedern freiwillig tber-
nommene Rolle war; die “sodales” waren es, die darauf bestanden, daf?
das Manuskript ihrer Werke von einem oder mehreren Kollegen “lekto-
riert” werde; die betreffenden wurden jedoch von ihnen ausgewahit
und aufgefordert3d. Aus dieser Praxis der intellektuellen Verantwor-
tung wurde jetzt ein beschdmender burokratischer Zwang. Eine andere
interessante Tatsache ist, dal} man in der “Fiorentina” ein “Specchio”
genanntes Buch fiuhrte, in dem jeder Akademiker ein eigenes Blatt
hatte, auf dessen “recto” der “provveditore” Angaben Uber die produk-
tive Arbeit des Betreffenden fuhrte (Vortrage, Verdffentlichungen,
usw.), wahrend auf dem *“verso” Angaben Uber seine Fahrlassigkeit,
seine Unfolgsamkeit standen (Nichterscheinen an den Sitzungen,
Respektlosigkeit gegeniiber der Wiurdentrager, Nichteinhaltung der
Termine, usw.)40.

Das alles ist vorlaufig eine Vorwegnahme der Zukunft. Bis zum Ende
des 16. Jahrhunderts ist die Kraft der akademischen Bewegung im
Wesentlichen ungebrochen, und sie kann sich - wenn auch nicht immer
kontinuierlich - frei entfalten. Das Ergebnis ist ein unendlicher Reich-
tum an Formen, Téagikeiten und Beziehungen. Abschliefend mdchte
ich noch einige Worte tiber die Formen der Organisation sagen, um zu
veranschaulichen, dal? der Umfang, die Bedeutung der Akademiebe-
wegung wesentlich grofRer waren als die gesamtheit der belegbaren,
Uber gewisse Kriterien der Organisation verfiigenden Akademien.

“Tres faciunt collegium”, sagt man. Die Geschichte der Akademien
zeigt aber, dal? “quatuor faciunt academiam™. Ich vermag die Erschei-
nung nicht zu erklaren, aber es steht fest, da Uberall, wo von einer
Akademie oder einer Gruppe von akademischen Charakter die Rede

xieme Serie. Hrsg, von Andre Rochon, Paris: Univ, de la Sorbonne Nou-
velle 1974, S. 149 - 292.

38 Claudia Di Filippo Bareggi: In nota alla politica culturale di Cosimo 1:1’Ac-
cademia Fiorentina, in: Quaderni Storici 8 (1973), S. 541.

39 Quondam (s. Anm. 16), S. 826; Klaniczay (s. Anm. 4), S. 99 - 102.

40 De Gaetano (s. Anm. 6), S. 109.
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ist, die minimale Zahl vier ist. Darum kommt es oft vor, daf die Quel-
len, die Uber einen solchen Kreis berichten, sich mit der Anfilhrung von
vier Namen begniigen, denn diese sichern an sich den akademischen
Charakter. So Callimachus Experiens, der, indem er Uber das “contu-
bernium” von Johannes Vitez berichtet, auRer seinem noch drei Namen
erwahnt, und zwar Vergerio, Podocataro von Cypern und den Polen
Gregorius de Sanok4l. In einem anderen Zusammenhang habe ich
bereits den Brief von Paolo Manuzio aus dem Jahr 1560 angefuhrt, in
dem er die Gesellschaft der im Haus von Pinelli zusammenkommenden
“gottlichen Geister” mit dem Namen Akademie beehrt; auch er zéhlt
nur vier Personen auf42. Noch bezeichnender ist ein Wort des Flamen
Nicasius Ellebodius, der zu Pinellis Kreis gehérte und in PreRburg
(Ungarn) tatig war. Am 24. September 1573 berichtet er mit Freude in
einem an Pinelli adressierten Brief, dall Girolamo Mercuriale, der
beriihmte Arzt aus Padua, nach Wien gekommen war und er ihn schon
getroffen habe; er flgt hinzu, es tate ihm nur leid, dal Pinelli selbst
nicht mit ihm gereist sei, denn, wenn sie auch den Botaniker Guilandi-
nus mitgebracht hatten, “saria stata compita I'accademia” - d. h. zu
viert héatten sie schon eine Akademie bilden kénnen43. Und vergessen
wir nicht, auch die “Lincei” wurde von Cesi und drei Freunden gegrin-
det; mehr noch, die “Academia Naturae Curiosorum” (die spatere
“Leopoldina”) war schon in der Mitte des 17. Jahrhundert, ebenfalls
eine Grundung von vier Schweinfurter Arzten4s,

Von diesem Minimum von vier Personen ausgehend war die Mit-
gliedzahl der Gruppen nahezu unbegrenzt. In der monumentalen Mate-
rialsammlung Uber die italienischen Akademien gibt Michele Maylen-
der die Listen der Mitglieder von mehreren Akademien an, und aus
diesen geht hervor, daf3 es geniigte, wenn jemand - besonders eine nam-
hafte Persdnlichkeit - an einer einzigen Zusammenkunft teilgenommen
hatte, um schon als Mitglied betrachtet zu werden. Noch weiter ging
Konrad Celtis, der der Sammlung der an ihn gerichteten Briefe folgen-
den Titel gab: Libri epistolarum et carminum Sodalitatis litterariae ad
Conradum Celten. Das bedeutet nichts weniger als dal samtliche Perso-
nen die Briefe an ihn geschrieben hatten, bzw. deren Briefe er der
Bewahrung wirdig erachtete, automatisch als Mitglieder der “Sodali-
tas” betrachtet wurden, unter ihnen z. B. der Kaiser, von dem ein Brief

41 Vgl. Klaniczay (s. Anm. 10), S. 228 - 229.

42 Vgl. Anm. 15.

43 Milano, Ambrosiana, MS D 196 inf.

44 Rolf Winau: Zur Frihgeschichte der Academia Naturae Curiosorum, in:
Der Akademiegedanke im 17. und 18. Jahrhundert (s. Anm. 6),
S. 118-125.
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in der Sammlung vorhanden ist45. Um das lockere Gefiige der ordentli-
chen Mitgliedschaft herum baut sich eine noch lockerere korrespondie-
rende Mitgliedschaft auf, und dieser Umstand gemahnt uns daran, bei
der Untersuchung der Geschichte der Akademiebewegung auch die
grofRen Korrespondenzen der Renaissance zu bericksichtigen. Es
scheint mir durchaus erlaubt, zu behaupten, daR die Briefpartner eines
Erasmus oder spater eines Justus Lipsius ebenfalls eine Art von virtuel-
ler Akademie bildeten, an deren Spitze der Meister als Prinzeps stand.
Das fiel besonders auf im Falle der Briefpartner von Lipsius, der seine
eigenen Briefe nach entsprechender Selektion verdffentlichte. Diejeni-
gen, an die sie gerichtet waren, erfuhren auf diese Weise, dal3 der Mei-
ster sie in seinen Kreis aufgenommen hatte, und sie Mitglieder des “hor-
tus Lipsii” geworden waren.

Der Begriff “hortus”, des Gartens, wurde im 16. Jahrhundert selbst
ein Synonym von Akademie, indem er den haufigen Schauplatz und
gleichzeitig das Symbol der akademischen Zusammenkinfte bedeu-
tete. Schlielich befand sich ja Platons Akademie ebenfalls in einem
Garten, und auf ihrer Spur nannte Cicero seine hiibsche Villa in den
Hugeln von Latium “Academia Tusculana”. Auch ist es kein Zufall,
daB der Begriff “Akademie” in der Renaissance erstmals in Zusammen-
hang mit der kleinen Gemeinschaft des Poggio Braccolini vorkommt,
die sich im Sommer in dessen Landhaus von Terranova di Valdarno
versammelte. Dieses Haus nannte er 1427 “Academia mea Valdar-
nina”46. Wir wissen aber, dal? die Zusammenkinfte der “Academia Pla-
tonica” von Ficino ebenfalls im Garten der Villa Careggi abgehalten
wurden, und was den Kreis “Orti Oricellari” betrifft, so deutet der
Name selbst auf den Zusammenhang mit dem Garten. Auch die Zusam-
menkinfte der “Accademia Romana” wurden von Hans Goéritz und
Angelo Colocci, Anfang des 16. Jahrhunderts, in einem Garten organi-
siert. Solche akademischen Gérten hatten oft einen sakralen Mittel-
punkt, wie z. B. eine Quelle, einen Brunnen mit der Statue einer liegen-
den Nymphe oder eine heilige Platane, wie in der Villa von Pietro
Bembo bei Padua oder im Garten von Pontus de Tyard in Bissy, wo die
poetischen oder gelehrten Gesprache im schatten des weitverzweigten
Baumes gefiihrt wurden. In Ungarn kam diese Rolle dem vom Volk
schon immer verehrten Lindenbaum zu. Im Garten des Bischofs Istvan
Radeczy in Pressburg stand eine dem Apoll geweihte Linde, unter der
in den 1570ger Jahren die Mitglieder der sich um sie versammelnden
humanistischen Gesellschaft zusammenkamen: Johannes Sambucus,
der Dichter und Geschichtsschreiber Miklds Istvanffy, der bereits
erwahnte Flame Ellebodius, der Alchimist Elias Corvinus, der am

45 Vgl. Klaniczay (s. Anm. 4), S. 95.
46 Maylender (s. Anm. 3), Bd. V, S. 418 - 420.
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Anfang seiner Laufbahn stehende grof3e Botaniker Carolus Clusius und
andered47.

Selbst im Hintergrund der so offiziell klingenden Benennung der
“Academie Frangaise” verbirgt sich eine platonisierende Garten-Sym-
bolik. Der Name war von Pierre de la Primaudaye entlehnt, der in den
1570ger Jahren eine kleine Gesellschaft von einigen Freunden erwahnt,
die sich in der Stadt Angers unter diesem Namen zusammengefunden
hatte. Dieser Kreis diskutierte Gber moralphilosophische Fragen - ich
zitiere - “en un jardin ou verger platonique, autrement appele acade-
mie”48. “Academie frangaise” bedeutete also urspriinglich franzosi-
scher platonischer Garten. In seinem klassischen Werk De Constantia
nennt Lipsius den Garten, in dem die beiden “interlocutores”, hin und
her wandelnd, die Ansichten des Autors erdrtern, das Haus der Musen,
die Schule der Weisheit und eine schattenspendende Akademie. Es ist
also kein Zufall, daR seine Getreuen sich als Mitglieder des “hortus
Lipsii” betrachteten.

Aus Mangel an Zeit kénnen hier zahlreiche wichtige Aspekte der
Akademien der Renaissance nicht besprochen werden, so ihr wissen-
schaftliches Programm oder die Art und Weise, wie neben den geistrei-
chen Gesprachen, dem Meinungsaustausch Uber ernste Fragen, bzw.
der Stellung und Erérterung von neuen literarischen Werken gewisse
Gruppen auch regelméRige, von mehreren Fachleuten gemeinsam
betriebene Forschungen auf die Tagesordnung setzten, sei es Uber phi-
lologische oder Uber naturwissenschaftliche Fragen. Die wissenschaftli-
che Team-Arbeit ist ebenfalls eine Erfindung der Akademiebewegung,
Uber deren Erscheinung und Ergebnisse man ebenfalls ausfuhrlich spre-
chen kodnnte.

Ich muBte mich damit begniigen, einige charakteristische Ziige des in
der Renaissance entstandenen kulturellen Modells aufzuzeigen, eines
Modells, das recht eigentlich nur von unserer Zeit geschéatzt und befolgt
werden kann: ungebundene und gebundene Gemeinschaften, freier
Meinungsaustausch, gegenseitige Kenntnis und Beurteilung von Arbei-
ten, sowie ehrgeizige, planmafige wissenschaftliche Unternehmungen,
die viele Geister aktivierten - das alles sind Ziele und Anspriche der
Renaissance, die wir heute zu verwirklichen trachten.

47 Agnes Ritook-Szalay: Hortus Musarum. Egy irodalmi tarsasag emlekei
(Die Andenken einer literarischen Gesellschaft), Budapest: Magyar Ipar-
miveszeti Foiskola 1984, S. 6-9.

48 Vgl. Stackeiberg (s. Anm. 20), S. 38 - 39.



