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Vorwort

Von den historischen Avantgarden bis nach der Postmoderne. Potsdamer Vorle-
sungen zu den Hauptwerken der romanischen Literaturen des 20. und 21. Jahr-
hunderts sowie Romantik zwischen zwei Welten. Potsdamer Vorlesungen zu den
Hauptwerken der romanischen Literaturen im 19. Jahrhundert haben die Ab-
folge literarhistorisch ausgerichteter Bande der Reihe ,,Aula“ eroffnet, in die
sich der vorliegende Band zum 18. Jahrhundert einschreibt. Wahrend es beim
ersten der genannten Bande mit Blick auf die Literaturen der Gegenwart und
des ,,extréme-contemporain® quasi natiirlich schien, die romanischen Litera-
turen der Welt als eine vielgestaltige und hochst differenzierte Einheit transareal
zu behandeln, ist dies bei den Banden zum 19. sowie zum 18. Jahrhundert weit-
aus weniger der Fall. Hier diirften die Widerstande noch deutlich grof3er sein, aus
der Sicht der TransArea-Studien die Romantik als Einheit zwischen zwei Welten
und mehr noch die Aufklarung zwischen zwei Welten als zusammengehérige Ge-
samtheit zu betrachten. Doch auch im vorliegenden Band ist der Versuch zielfiih-
rend, Aufklarung nicht als ,,European Affair“ unter Beriicksichtigung einiger
weniger ,zentraler Nationen Europas zu betrachten, sondern eine transareale
Sichtweise zu entwickeln, welche die Literaturen und Kulturen der sogenannten
,Alten‘ wie der sogenannten ,Neuen‘ Welt zusammendenkt. Dass dies eine ver-
anderte Sichtweise dessen beinhaltet, was wir als ,0kzident‘ bezeichnen, ver-
steht sich von selbst.

Der Band Aufkldrung zwischen zwei Welten. Potsdamer Vorlesungen zu den
Hauptwerken der romanischen Literaturen des 18. Jahrhunderts enthadlt die schrift-
liche Fassung von Vorlesungen, die seit Beginn meiner Lehrtatigkeit an der Uni-
versitat Potsdam gehalten wurden. Es handelt sich dabei um Vorlesungen, die
vielleicht starker noch als jene zur Romantik oder zur Gegenwartsliteratur ein
Licht auf meine generelle Arbeitsweise werfen — die Verschrankung von For-
schung und Lehre. Denn viele ihrer Aspekte sind in die Forschung eingegangen,
wahrend umgekehrt auch viele Ergebnisse der Forschung wiederum die Vorle-
sungen speisten, wobei letztere eine wissenschaftliche Spielflache bildeten, auf
der viele Thesen und Gedanken — auch mit Blick auf die Reaktionen der Studie-
renden - in vivo erprobt und getestet werden konnten. Dabei wurde der Text vor
Abhalten der Lehrveranstaltung erarbeitet sowie nach den entsprechenden Sit-
zungen iiberarbeitet. Mit den Jahren entstand so eine Vernetzung, welche meine
Vorlesungen mit meinen Forschungen verbindet und umgekehrt.

Erstere waren und sind fiir mich stets eine grofie wissenschaftliche und psy-
chische, bisweilen auch physische Herausforderung: Man kann dabei schon
mal ins Schwitzen kommen! Denn bei einem freien Vortrag auf Basis eines vor-
handenen Textes schwarmen die Gedanken oftmals aus, um im Kopf Verbin-
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VI — Vorwort

dungen herzustellen, die bei der Niederschrift des Skripts nicht angedacht
waren und oft den Vortragenden beim Vortrag selbst {iberraschen. Ich habe es
mir daher zur Gewohnheit gemacht, nach einer gehaltenen Vorlesung diesen
zusatzlichen Gedanken eine schriftliche Form zu verleihen, was mich nicht
selten zu weiteren Forschungen fiihrte. Dankbar denke ich an viele dieser fiir
mich sehr ergebnisreichen und kreativen Wegstrecken zum 18. Jahrhundert
zuriick, die mich stets vor allem mit einem erfiillten: der Lust am Text, die wie-
derum den ndchsten Vortrag alimentierte. Philologie ist eine genussreiche
Wissenschaft!

Es war nie das Ziel dieser Vorlesungen, eine wie auch immer geartete Voll-
standigkeit zu erreichen. Nicht eine kontinuierliche und gleichsam kontinentale
Flache galt es fiir mich zu ,beackern‘, sondern eine relationale Logik zu entwi-
ckeln, die archipelisch und transarchipelisch von Insel zu Insel springt. Denn
schlieflich sollten auch die bei mir Studierenden mit einem nicht nur rationalen,
sondern vor allem relationalen Denken ausgeriistet werden, um sich spater als
Lehrerinnen und Lehrer, als Journalistinnen und Journalisten, als Diplomatinnen
und Diplomaten oder in welchem Beruf auch immer selbstandig weiterzuentwi-
ckeln. Jede Insel des Wissens besitzt ihre eigene Atmosphare, ihr eigenes Klima,
ihre eigene Sprache und ihre eigenen Friichte, bildet folglich eine Welt fiir sich;
und jede Insel ist zugleich mit allen anderen verbunden, bildet daher eine Insel-
welt, die vielfdltig vernetzt ist und alles miteinander austauscht und teilt. Jede
besitzt ihre eigene Logik: Gemeinsam aber entfalten sie eine Polylogik, ein Den-
ken in verschiedenen Logiken zugleich.

Das Schone an der akademischen Gattung der Vorlesung ist ihre fiir die
Studierenden offene Form. Ich habe {iber einen langen Zeitraum dagegen ge-
kdmpft, am Ende einer Vorlesung das erworbene Wissen durch Klausuren ab-
zufragen. Die zunehmende Verschulung des Studiums an Universitdten, die
sich selber — oder auch nicht — bald als ,Exzellenzuniversitiaten‘ bezeichne-
ten, schien mir ebenso absurd zu sein wie die Tatsache, dass man je nach Stu-
diengang fiir den Besuch einer Vorlesung einen, zwei, drei, fiinf oder sieben
Leistungspunkte erwerben musste. Ich habe diese Windungen und Wendun-
gen des Universitdtsbetriebs nur unter Druck, zugleich aber mit Galgenhumor
oder Ironie nachvollzogen.! Denn eine Vorlesung ist fiir mich stets freiheits-

1 Vgl. hierzu u. a. Ette, Ottmar: Veloziferische Exzellenzen. In: Lettre International (Berlin) 97
(Sommer 2012), S. 124-125; sowie (ders.): Exzellenz(en), velociferische. Zum Bestiarium blen-
dender Bologna-Eliten. In: Horst, Johanna-Charlotte / Kaulbarsch, Vera / Kreuzmair, Elias /
Kuhn, Léa / Severin, Tillmann / Tkachenko, Kyrylo (Hg.): Unbedingte Universitdten. Bologna-
Bestiarium. Ziirich - Berlin: diaphanes 2013, S. 105-110.
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basiert und ein Denken in transarealen Zusammenhangen bei einem gewis-
sen Mut zur Liicke war auch bei der hier in Schriftform vorliegenden das Ziel.

Dass in Europa Forschungszentren fiir europdische Aufklarung gegriindet
wurden, erschien mir stets als leicht tautologisch. Damit will ich nicht generell
deren Ausrichtung in Frage stellen, wohl aber die Griinde hinterfragen, welche
zu einer derartigen territorialen Eingrenzung des Forschungsfeldes fiihrten.
Vielen erschien jedoch das ,Europdische‘ eher als eine Ausweitung und Interna-
tionalisierung. Innerhalb einer derartigen Forschungslandschaft sollten meine
Vorlesungen Studierenden wie Forschenden Anregungen geben, dass Aufkla-
rung selbstverstdndlich kein rein europdisches Phidnomen ist und auch nicht
europazentrisch behandelt werden sollte. Zugleich lag es mir ferne, mit diesen
Vorlesungen ,missionarisch‘ engagiert zu sein und mein Anliegen polemisch
auszurichten: Es ging mir nur darum, mit Hilfe der TransArea-Studien Horizonte
zu O0ffnen und Relationalitdten aufzudecken, die oftmals unerwahnt, ja unge-
dacht geblieben waren.

Markus Alexander Lenz gilt mein herzlicher und grofer Dank fiir die wie
immer stets umsichtige und zielfiihrende redaktionelle Bearbeitung, fiir kluge
Ideen und viele anregende Gesprdche, die wir am Rande der Vorlesungen fiihr-
ten. Wenn in nicht allzu ferner Zukunft einmal die Arbeit an diesen Vorlesun-
gen zu Ende gegangen sein wird, werde ich unsere anregenden, nicht selten
humorvollen Gesprache, fiir welche Aspekte der Vorlesung oftmals nur Aus-
gangspunkt oder gar Vorwand waren, sehr vermissen. Fiir diesen Band hat Mar-
kus iiberdies die Illustrationen besorgt, wofiir ich ihm zusétzlich sehr dankbar
bin. Mein Dank gilt des weiteren Ulrike Krauss, die sich von Beginn an beim Ver-
lag Walter de Gruyter fiir die einzelnen Bande und die Gesamtidee der Reihe Aula
eingesetzt hat, sowie Gabrielle Cornefert, die auch diesen Band verlagsseitig wie-
der bestens betreute. Meiner Frau Doris gebiihrt mein Dank fiir den initialen An-
stof3, die Manuskripte meiner Vorlesungen in Buchform zu veréffentlichen, und
fiir die liebevollen Ermutigungen, das Vorhaben der Reihe weiterzufiihren.

Ottmar Ette
Potsdam, 16. November 2021
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Zur Einfiihrung: Die Aufkldarung in Europa und die
Vorgeschichte der Amerikas oder: Warum das
europdische Siecle des Lumieres nicht ohne
Amerika verstanden werden kann

Im Jahre 1971, kurz nach den turbulenten Ereignissen des Mai ’68 in Paris, eroff-
nete der renommierte franzdsische Aufklarungsforscher Pierre Chaunu seine
Studie zur Civilisation de P’Europe des Lumiéres — zur Zivilisation im Europa der
Aufkldrung — mit den Worten: ,,Entre 1680 et 1770, voire 1780, une réalité s’im-
pose, dense, difficile a cerner, certes, pourtant irréfutable: I’Europe des Lumiéres.“!
Zwischen 1680 und 1770, vielleicht sogar 1780, sei eine neue Realitdt entstanden,
welche nur schwer zu fassen, aber auf Grund ihrer Dichte auch nicht zu leugnen
sei: das Europa der Aufklarung.

Diese Bemerkung ist heute in der Aufklarungsforschung sicherlich unstrittig.?
Doch ein halbes Jahrhundert spater liefle sich mit guten Griinden die folgende
kleine Frage anschlief3en: Nur in Europa? Unsere komparatistisch angelegte Vorle-
sung will versuchen, nach der verlorenen, aus dem Bewusstsein zumindest der
europdischen Forschung ausgeblendeten Einheit der Aufkldrung und nach den
transatlantisch verflochtenen Geschichten des 18. Jahrhunderts im Horizont der
Vielgestaltigkeit aufklarerischer Diskurse in zwei Welten, in Europa und den Ame-
rikas, zu fragen. Gab es eine Aufklarung oder gab es deren viele? Was zeichnet die
Texte der ,,Lumiéres® in Frankreich und Deutschland, in Spanien und Neuspanien
sowie in anderen Areas und Regionen Europas und Amerikas aus? Welche Funk-
tionen besitzen aufklarerische Diskurse innerhalb der jeweiligen nationalen (und
protonationalen) Gesellschaften und Nationalliteraturen sowie innerhalb einer
umfassenden, nicht auf Europa beschriankten ,,République des Lettres“? Welche
Rolle spielten die Reisenden und Reiseschriftsteller, die ,,philosophes voyageurs®,
innerhalb einer Aufklarung zwischen zwei Welten? Was bestimmte die Rezeption
der deutschen Aufklarung in Neuspanien beziehungsweise in Mexiko, in welcher
Beziehung stehen die Texte Voltaires oder die Encyclopédie, die Werke eines Rous-
seau oder Kant zu den Schriften von Cadalso, Mutis oder Clavijero?

Mit einem deutlichen Schwerpunkt innerhalb der Romania, mit einem ro-
manistisch gepragten Verstindnis des Begriffs der Amerikas und ohne jeden

1 Chaunu, Pierre: La Civilisation de I’Europe des Lumiéres. Paris: Flammarion 1982, S. 7f.
2 Vgl. zum Begriff der Aufklarung Krauss, Werner: Aufkldrung. Bd. III. Hg. M. Fontius. Berlin —
New York: de Gruyter 1996.
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Anspruch auf Vollstandigkeit will unsere Vorlesung ein Verstandnis dafiir wecken,
auf welche Weise im ,,Siécle des Lumiéres®, im ,,Siglo de las Luces®, inter- und
transkulturelle Kontakte und Beziehungen im Bereich von Literatur, Philosophie
und Kultur vonstattengingen. Wir wollen verstehen, wie die literarischen Raume
der Aufklarung européisch, amerikanisch und transatlantisch in Bewegung gesetzt
und gehalten wurden und wie der reiche Formenschatz der Reiseliteratur als ein
entscheidendes Transportmedium fiir dieses transatlantische ,,Enlightenment*
aufgefasst werden konnte. Ziel der mit diesen einfithrenden Worten erdffneten
Vorlesung ist es, aus vergleichender Sicht nationalliterarisch eingefarbte monolin-
guale und monokulturelle Bilder der Aufklarung wie der sich anbahnenden Mo-
derne zu hinterfragen und dabei bewusst kein breit ausgemaltes Panorama der
Lumiéres, sondern eine programmatisch transareale Ausweitung’ unseres Blickes
auf das 18. Jahrhundert zu entfalten.

Ich méchte dabei als bevorzugten Ort der Transmission vieler Uberset-
zungsvorgange zwischen Alter und Neuer Welt eine Area wahlen, welche wih-
rend der ersten wie der zweiten Phase beschleunigter Globalisierung” eine enorm
wichtige Rolle spielte und als Zone verdichtetster Globalisierung bezeichnet wer-
den kann. Es ist notwendig, bei unserer Anndherung an ein transatlantisches
18. Jahrhundert eine gewisse historische Tiefenschérfe einzubauen, um die histo-
risch akkumulierte Asymmetrie der Beziehungen zwischen beiden Welten besser
einordnen und verstehen zu kénnen.” So méchte ich Sie gleich mitten ins Gesche-
hen zu Beginn der ersten Phase beschleunigter Globalisierung fiihren, in welcher
sich einer ihrer Protagonisten mit der literarischen Tradition beschéftigte, welche
im Abendland iiber weit entfernte Welten verfiighar war. Wir schauen einer der
grofen Entdeckergestalten bei der aufmerksamen Lektiire iiber die Schulter:

Gehen wir nun zur Beschreibung der Regionen Indiens {iber; beginnen wir mit der Insel
Ciampagu, welches eine Insel im Ostsen auf hoher See ist, von der Kiiste von Mangi tau-
sendvierhundert Meilen entfernt. Sie ist extrem grof3 und ihre Einwohner, weify und
schon gestaltet, sind Gotzendiener und haben einen Konig, sind aber gegeniiber niemand
anderem tributpflichtig. Dort gibt es Gold in gréfitem Uberflusse, doch der Monarch er-
laubt es nicht leicht, dass welches von der Insel ausgefiihrt werde, so dass nur wenige
Handler dorthin gehen, und selten laufen Schiffe aus anderen Regionen in die dortigen
Hafen ein. Der Konig der Insel besitzt einen grofien Palast, der Dacher aus sehr feinem

3 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: TransArea. Eine literarische Globalisierungsgeschichte. Berlin — Bos-
ton: Walter de Gruyter 2012.

4 Zu den insgesamt vier Phasen beschleunigter Globalisierung vgl. ebda., S. 1-49.

5 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Asymmetrie der Beziehungen. Zehn Thesen zum Dialog der Litera-
turen Lateinamerikas und Europas. In: Scharlau, Birgit (Hg.): Lateinamerika denken. Kultur-
theoretische Grenzgdnge zwischen Moderne und Postmoderne. Tiibingen: Gunter Narr Verlag
1994, S. 297-326.
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Gold hat, so wie bei uns die Kirchen mit Blei iiberdacht sind. Die Fenster dieses Palastes
sind allesamt mit Gold ausgekleidet, und der Boden der Séle und vieler Gemacher ist von
Bohlen aus Gold bedeckt, die zwei Finger dick sind. Dort gibt es Perlen in extremem Uber-
flusse, welche rund und dick und von roter Farbe sind, so dass sie an Preis und an Wert die
weifien Perlen noch iibertreffen. Auch gibt es viele Edelsteine, weshalb die Insel Ciampagu
wunderbar reich ist.®

Ich zitiere hier aus einer Ausgabe, die kein Geringerer als Christoph Kolumbus
alias Cristébal Colon vor Augen hatte und aus der er gerne zitierte. Und Kolumbus
las sehr aufmerksam. Denn mit diesen Worten beginnt im zweiten Kapitel des drit-
ten Buches von Marco Polos urspriinglich in den Jahren 1298 und 1299 abgefass-
ten Il Milione die beriihmte Beschreibung der Insel Ciampagu oder Cipango, in der
wir die erste Schilderung des japanischen Insel-Archipels erkennen diirfen.

Kolumbus las und notierte, unterstrich und kommentierte. Es ist unmog-
lich, die vom 1254 in Venedig geborenen und dort im Jahr 1324 verstorbenen
Marco Polo angefertigte ,Urschrift’ des Reiseberichts, den der Venezianer in ge-
nuesischer Gefangenschaft seinem Freund Rustichello da Pisa diktierte und die
dieser in altfranzosischer Sprache aufzeichnete, heute noch ausfindig zu ma-
chen. Genauso wiirde man auch vergeblich versuchen, in der hier nach einer
spanischen Fassung zitierten Passage den ,authentischen‘ Beginn des Erschei-
nens der karibischen Inselwelt in der europdischen Literatur zu bestimmen. Zu
vielfdltig sind die Urspriinge und Herkiinfte jener Projektionen, die seit der Antike
nach Westen auf eine ,Neue Welt‘ {ibertragen wurden, bevor sie auf der ersten
Reise des Kolumbus unter der Feder des genuesischen Seefahrers im beriihmten
Bordtagebuch, dem Diario de a bordo der Jahre 1492 und 1493, konkretere Gestalt
anzunehmen begannen. Es kann keinen Zweifel daran geben, dass die Erfindun-
gen Amerikas vieles mit den Bildern aus Fernost, aus dem fernen Asien, zu tun
haben. Wer wollte in diesem von Europa aus gedachten Entwurf einer golden
schimmernden Welt Asiens den Beginn einer Darstellung der karibischen Insel-
welt erblicken?

Und doch begann sich spatestens mit Marco Polos Il Milione jenes koloniale
Kaleidoskop zu drehen, in dessen Bewegungen sich Erfundenes und Gefundenes,
,JFakten‘ und ,Fiktionen‘, Inselwelten Asiens und Inselwelten der Amerikas auf
immer wieder neue Weise miteinander kombinierten. Ich werde mich diesem Pro-
blemkreis der Findung und Erfindung Amerikas in einer eigenen Vorlesung zu-

6 Polo, Marco / Kolumbus, Christoph / Santaella, Rodrigo de / Gil, Juan: El libro de Marco
Polo anotado por Cristébal Colon. El libro de Marco Polo version de Rodrigo de Santaella. Edi-
cién, introduccién y notas de Juan Gil. Madrid: Alianza Editorial 1987, S. 132. Alle Ubersetzun-
gen ins Deutsche stammen in diesem Band, wo nicht anders angegeben, vom Verfasser. Die
Zitate in der Originalsprache finden die Leserin und der Leser im Anhang des Bandes (O.E.).
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wenden, in welcher das Erfinden sich vom konkreten Auffinden epistemologisch
kaum trennen lisst.” Hatte nicht schon Alexander von Humboldt auf eindrucks-
volle Weise in seinem zwischen April 1834 und August 1838 in Paris und in franz6-
sischer Sprache erschienenen Examen critique de Ihistoire de la géographie du
Nouveau Continent et des progrés de I’astronomie nautique aux quinziéme et sei-
ziéme siécles® gezeigt, wie oberflichlich es wire, in der langen und widerspriichli-
chen Geschichte der europdischen ,Entdeckung‘ der amerikanischen Hemisphére
simpel zwischen Fakten und Fiktionen zu unterscheiden?

Denn langst hatte eine genaue Analyse aller im 19. Jahrhundert vorliegen-
den Dokumente ergeben, in welchem Mafle die Fiktionen Fakten geschaffen
hatten, die ihrerseits neue und hochst wirksame Kreisldaufe von Fiktionalitat
und Faktizitdat in Gang zu setzen vermochten. Diese verschiedenen Kreisldaufe
und Konfigurationen des erfundenen Gefundenen wie des gefundenen Erfunde-
nen setzten sich auf immer wieder neue Weise kaleidoskopartig miteinander in
Beziehung — und man kdnnte die Behauptung wagen, dass auch wir im 21. Jahr-
hundert noch immer von diesen Imagologien und Bilder-Welten tiefgriindig be-
einflusst sind. Wie konnten wir heute behaupten, dass diese Verschrankungen
von Faktischem und Fiktionalem, ja von fiktional erzeugtem Faktischen viel
von ihrer Wirkmachtigkeit eingebiifit hdatten? Lange vor dem Erscheinen von
Humboldts Examen critique stand das 18. Jahrhundert noch vollstindig im
Bann dieser auf langen, eng miteinander verflochtenen Traditionen basieren-
den Welt-Bilder, in welchen gerade Asien den Bilderspeicher stellte, den man
aus Europa nur allzu gerne auf Amerika richtete.

So lief3e sich mit guten Griinden sagen: Die erste Reise eines Europders durch
die Karibik und somit durch die Tropen Amerikas war eine Reise des Lesens. Und
Le livre de Marco Polo citoyen de Venise, dit Milione, ou l'on conte les merveilles du
monde hat daran einen wohl kaum zu {iberschédtzenden Anteil. Asien ist tief in die
europaischen Bildwelten Amerikas hineingesenkt. Christoph Kolumbus mag zwar
noch Jahre nach seiner ersten Fahrt ,seinen‘ Marco Polo nur aus vielen indirekten

7 Vgl. den sechsten Band der Reihe ,,Aula“ in Ette, Ottmar: Erfunden Gefunden (2022).

8 Vgl. hierzu auch die deutschsprachige Edition einschliefllich ihrer in Humboldts Atlas sicht-
baren und unsichtbaren Kartenwerke in Humboldt, Alexander von: Kritische Untersuchung zur
historischen Entwicklung der geographischen Kenntnisse von der Neuen Welt und den Fortschrit-
ten der nautischen Astronomie im 15. und 16. Jahrhundert. Mit dem geographischen und physi-
schen Atlas der Aquinoktial-Gegenden des Neuen Kontinents Alexander von Humboldts sowie
dem Unsichtbaren Atlas der von ihm untersuchten Kartenwerke. Mit einem vollstandigen
Namen- und Sachregister. Nach der Ubersetzung aus dem Franzdsischen von Julius Ludwig
Ideler ediert und mit einem Nachwort versehen von Ottmar Ette. 2 Bde. Frankfurt am Main —
Leipzig: Insel Verlag 2009.
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Abb. 1: Sebastiano del Piombo: Portrat eines Mannes, moglicherweise
Christoph Kolumbus (ca. 1451-1506), 1519.

Quellen geschopft und diese zundchst ohne die Kenntnis eines unmittelbaren
Quellentextes auf die antillanische Inselwelt projiziert haben.” Doch tragen die
Anmerkungen des Admirals in der ihm spdtestens seit 1497 zur Verfiigung stehen-
den und auf uns gekommenen Abschrift doch mit aller Deutlichkeit die Hand-
schrift einer Lektiire, die nach direkter, pragmatischer Ubertragung und folglich
nach konkretem Handeln drangt. So lauten die direkten Anmerkungen des Genue-
sen zur eingangs zitierten Passage des Millione schlicht: ,,oro en grandisima ab-
undancia® - ,,perlas rojas“!° — Gold in allergréfitem Uberfluss und rote Perlen!
Das von Colon betitigte koloniale Kaleidoskop projizierte seine glanzenden Bilder
in Hiille und Fiille: traumhafte Tropen, fiirwahr!

Gleichsam unter der Insel Kuba erscheint eine andere Insel namens Cipango,
die den nie erreichten Traum des Kolumbus, nach Indien und den gesamten ,fer-
nen‘ Osten auf dem Westweg zu gelangen, in eine schillernde, vielschichtige Re-
alitat verwandelte. Ebenso zeichnet sich schon bei Marco Polo im achten Kapitel
des dritten Buches die Uberzeugung ab, dass wir es nicht mit einer Insel, sondern
einer vielgestaltigen, dem asiatischen Kontinent vorgelagerten Inselwelt zu tun
haben:

Das Meer, in welchem sich die Insel von Ciampagu befindet, ist ein Ozean und heif3t Meer
von Cim, das heif3t ,Meer von Mangi“, da die Provinz von Mangi sich an seiner Kiiste be-
findet. In dem Meer, in welchem sich Ciampagu befindet, gibt es andere sehr zahlreiche
Inseln, die sorgsam von den Seeleuten und Steuermdnnern jener Region gezahlt wurden,
und so hat sich gefunden, dass es siebentausend und 378 sind, von denen der gr6fte Teil
von Menschen bevoélkert ist. Auf den genannten Inseln sind Baume und Biische voll Spe-
zereien, denn dort wachst kein Strauch, der nicht sehr aromatisch und niitzlich ware.
Dort gibt es unendliche Spezereien, es gibt Pfeffer, so grellweif3 wie der Schnee; es gibt
auch den hichsten Uberfluss an schwarzem Pfeffer. Bei alledem schiffen nur selten Hind-
ler von andernorts hierher, da sie ein ganzes Jahr auf dem Meer verbringen miissen, inso-

9 Vgl. hierzu Gil, Juan: Libros, descubridores y sabios en la Sevilla del Quinientos. In: El libro
de Marco Polo anotado por Cristébal Colon, S. vi f.
10 Ebda., S. 132.



6 = ZurEinfiihrung

fern sie im Winter losfahren und im Sommer zuriickkehren. Denn nur zwei Winde herr-
schen in jenem Meere, der eine im Winter und der andere im Sommer.'!

Ohne an dieser Stelle detailliert auf die Prasenz Marco Polos in Cristobal Coléns
Bordtagebuch eingehen zu wollen, sei doch betont, dass der genuesische Seefah-
rer auch am Rande dieser Passage nicht nur die erwdhnten Reichtiimer vermerkt
sowie die jahreszeitlich genutzten Schifffahrtswege notiert. Zudem blendet er
pragmatisch in die von ihm durchfahrene Karibik jene asiatische Inselwelt ein,
die sich in seinen Augen in und unter der amerikanischen Inselwelt abzeichnet.
Mit Christoph Kolumbus kommt Asien nach Amerika — und dies wird nicht allein
an der Bezeichnung ,,Indios“ fiir die Ureinwohner Amerikas deutlich.

Doch bleiben wir bei den von Marco Polo beschriebenen Inselwelten, die
komplexe Archipele konfigurieren und mit denen der Weltreisende und veneziani-
sche Geschaftsmann die Moglichkeit der Etablierung profitabler Handelsbeziehun-
gen nahelegt! Der Genuese iibertrdgt diese Visionen des Venezianers in seine
Kartographie, von der er zu keinem Zeitpunkt seines Lebens annahm, dass sie
keine asiatische sein konnte. Bekanntlich war sich Christoph Kolumbus bis zu sei-
nem Lebensende nicht der Tatsache bewusst, nicht nach Asien gelangt, sondern
einen anderen Kontinent, eine fiir die Europder ,Neue Welt* entdeckt zu haben. So
verkorpert sich die Inselwelt Asiens mitsamt ihren altweltlichen Nymphen und
Meerjungfrauen in jener archipelischen Welt der Karibik, ohne deren unvermittel-
tes — wenn auch félschlich erwartetes — Auftauchen Kolumbus mit seinen Schiffen
im Meer verschwunden ware, hatte er mit seinen Karavellen doch aufgrund der
immensen Entfernung die Kiisten und Inseln Asiens niemals mehr erreicht. Es
war mithin die Fiktion einer Inselwelt, die Kolumbus zundchst anlockte und spa-
ter als tatsdchlich ,aufgefundene‘ das Leben rettete. Folglich lief3 er sich bis zu
dessen Ende niemals mehr von seinem festen Glauben abbringen, mit jenen In-
seln und Teilinseln, die wir heute Kuba und Jamaica, Haiti, Santo Domingo oder
Martinique nennen, das Asien des Marco Polo erreicht zu haben. Welchem Konti-
nent also gehort die Karibik?

Bedeutsam scheint mir an der mit dieser Uberlagerungsvorstellung aufge-
worfenen Problematik weniger die Tatsache, dass Kolumbus von seinen Uber-
zeugungen selbst zu einem Zeitpunkt nicht ablassen wollte, zu dem sich ldngst
die These einer ,Neuen Welt‘ zu verbreiten begann. Vielmehr ist die Erkenntnis
wichtig, dass sich im erstmals global, also die gesamte Erdkugel umspannend
gedachten Projekt des Genuesen, die — wie wir heute wissen — atlantischen und
pazifischen Inselwelten untrennbar transarchipelisch iiberlagerten. So sind die

11 Ebda., S. 136.
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AsiAmericas™ Jahrzehnte vor der Magellan‘schen Weltumsegelung aus européi-
scher Sicht ein Faktum, das spéatestens seit Kolumbus, dem ,Entdecker und zu-
gleich Leugner einer ,Neuen Welt‘, von Fiktionen unterschiedlicher Provenienz,
unterschiedlicher ,Urspriinge‘, geschaffen wurde.

In einer einflussreichen und fiir das 18. Jahrhundert charakteristischen Pas-
sage hat Voltaire sich mit der beriihmten Anekdote beschéftigt, wie Kolumbus
seine Neider und kartographischen Gegner von der Kugelgestalt der Erde iiberzeu-
gen wollte. Dabei fand er fiir Colombo — den er bei seinem italienischen Namen
nennt — die schone Formulierung, jener habe die Werke der Schépfung mit einem
Male verdoppelt. Dies liefe sich aus unserer Perspektive sowohl fiir die ,Entde-
ckung‘ Amerikas als auch fiir die Verdoppelung Asiens in Amerika sagen:

Die Antwort des Colombo auf diese Neider ist beriihmt. Sie sagten, dass nichts einfacher
ware als seine Entdeckungen. Er schlug ihnen vor, ein Ei aufrecht zu halten; und da nie-
mand es vermochte, zerbrach er das Ei an einem Ende und stellte es aufrecht hin. ,Dies
ware doch sehr einfach, sagten die Anwesenden. — Warum habt Ihr es dann nicht angera-
ten?“, antwortete Colombo. Diese Geschichte wird von dem grofien Kiinstler Brunelleschi
berichtet, der die Architektur in Florenz lange vor Colombos Existenz reformierte. Die
meisten Bonmots sind Nachgesagtes.

Die Asche des Colombo interessiert sich nicht mehr fiir den Ruhm, den er wahrend
seines Lebens dafiir genoss, dass er fiir uns die Werke der Schopfung verdoppelte; aber
die Menschen lieben es, den Toten Gerechtigkeit widerfahren zu lassen, sei es, dass sie
sich in der eitlen Hoffnung wiegen, sie den Lebenden zukommen zu lassen, sei es, dass
sie natiirlich die Wahrheit lieben.®

Fiir Voltaire war Christoph Kolumbus unstrittig jener grof3e Mann, der durch
seine Taten die Werke der Schopfung verdoppelt und ,,pour nous“, also fiir die
Europder, den Zugang zur gesamten Erdkugel hergestellt hatte. Dies habe die
historische Gréfe des genuesischen Seefahrers ausgemacht, auch wenn dieser
zu Lebzeiten die Bedeutung seiner Entdeckungen nicht ginzlich {iberblickt und
verstanden habe. Es erscheint vor diesem Hintergrund als iiberaus bedeutungsvoll,
dass der Admiral im Dienste der Katholischen Kénige im Jahre 1498 in das untere
linke Feld seines viergeteilten Wappens (Abb. 2) jene Welt von Inseln aufnahm,

12 Vgl. hierzu Ette, Ottmar / Mackenbach, Werner / Nitschack, Horst (Hg.): TransPacifico. Con-
exiones y convivencias en AsiAméricas. Un simposio transareal. Berlin: Verlag Walter Frey —
edition tranvia 2013.

13 Voltaire: De Colombo, et de ’Amérique. In (ders.): Euvres complétes de Voltaire. Texte établi
par Louis Moland. Bd. 12: Essai sur les meeurs (2). Paris: Garnier 1883, S. 379. Zur Prdsenz von
Kolumbus in der franz6sischen Literatur. vgl. Konig, Gerd Johann: Kolumbus-Epik. Die Insze-
nierungen eines Helden in franzosischen und neulateinischen Texten ab 1750. Berlin — Boston:
Walter de Gruyter 2021.
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deren Auftauchen aus dem Meer ihm buchstdblich das Leben gerettet hatte — und
deren Auffindung ihn fiir alle Zukunft beriihmt machen sollte."*

Abb. 2: Wappen des Christoph Kolumbus, 1498.

Diese heraldische beziehungsweise graphische Darstellung der amerikanischen
Inselwelt konnte in gewisser Weise als die erste {iberlieferte Karte der Karibik an-
gesprochen werden. Doch handelt es sich im Grunde nicht um eine kartographi-
sche Reprdsentation, sondern um eine hochgradig stilisierte — da heraldischen
Zwecken dienende — Darstellung einer Vielzahl von Inseln, die offenkundig einer
zusammenhidngenden Landmasse vorgelagert sein miissen. Inseln {iber Inseln be-
decken dicht gedrangt diesen Quadranten des kolumbinischen Wappens. Doch
sind es im Grunde Inseln unter Inseln, Archipele unter Archipelen: Denn wer
konnte bei einer derartigen Karte, die keinerlei zuordenbare Umrisse erkennen
lasst, schon bestimmen, ob es sich um eine Inselwelt vor der Kiiste Amerikas oder
vor der Kiiste Asiens handelt? So sollen auch im Vordergrund der nachfolgenden
Uberlegungen nicht die intraarchipelischen, sondern die inter- und vor allem
transarchipelischen, verschiedene Archipele querenden Beziehungen stehen.
Denn diese bilden so etwas wie den Kernbestand einer Vorstellungswelt der
TransArea Studies.

Die erste im eigentlichen Sinne kartographische Erfassung der Karibik, die auf
uns gekommen ist, erfolgte nur zwei Jahre spater und wies einen ganzlich anderen
Charakter auf. Es handelt sich um die kostbare, heute im Museo Naval zu Madrid
aufbewahrte Weltkarte des Kartographen und ,,Piloto mayor* Juan de la Cosa,”
der sich als der wohl versierteste Steuermann der spanischen Flotte bei den Expe-
ditionen des Kolumbus, aber auch Amerigo Vespuccis vielfach hervortat. Diese im

14 Eine Abbildung dieses Wappens findet sich im ,,Unsichtbaren Atlas“ des von mir neu edier-
ten Werkes {iber die Entdeckung der Neuen Welt von Humboldt, Alexander von: Kritische Un-
tersuchung zur historischen Entwicklung der geographischen Kenntnisse von der Neuen Welt und
den Fortschritten der nautischen Astronomie im 15. und 16. Jahrhundert [...]. 2 Bde. Frankfurt am
Main — Leipzig: Insel Verlag, 2009, Bd. 2, S. 219.

15 Vgl. Humboldt, Alexander von: Kritische Untersuchungen, Bd. 2, Abb. 20.
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Jahre 1500 wohl in Puerto de Santa Maria angefertigte Karte, die erst im 19. Jahr-
hundert in der Bibliothek des Baron von Walckenaer wieder aufgefunden wurde,
zeigt uns auf eine bis heute faszinierende Weise eine kartographisch erstaunlich
exakte Aufnahme der zum damaligen Zeitpunkt bekannten Kontinente und Insel-
welten.'® Auf dieser ersten Karte der Neuen Welt im Weltmaf3stab kommt gerade
den Archipelen sowie transarchipelischen Beziehungen eine herausgehobene Be-
deutung zu.

Juan de la Cosas Mapamundi verzahnt diese Prazision dabei mit seit der An-
tike tradierten abendldndischen Bildvorstellungen von der auflereuropdischen
Welt,” so dass nicht nur ein detailreiches Kartenbild der Antillen und einiger zir-
kumkaribischer Festlandsdume entsteht, sondern auch die geostrategische Bedeu-
tung dieser Region im Zentrum des amerikanischen Kontinents sehr deutlich vor
Augen tritt."”® Die in der Karte aufgepflanzten Herrschaftszeichen zeigen es iiber-
deutlich: Die Karibik wurde fiir die Spanier in der Tat sehr rasch zum militdrischen
Aufmarschgebiet und Ausgangspunkt ihrer erfolgreichen Eroberungsziige im Nor-
den, in der Mitte und im Siiden des amerikanischen Doppel-Kontinents. Von hier,
von dieser amerikanischen Inselwelt aus erfolgte die bewegungsgeschichtliche
Ubersetzung der spanischen beziehungsweise europidischen Expansion in eine
Neue Welt, unter der noch immer der asiatische Kontinent verfiihrerisch glanzte.
Und auch wenn Indien auf der Weltkarte des Juan de la Cosa noch nicht verzeich-
net war, weil der spanische Kartograph nicht iiber die diesbeziiglichen Informatio-
nen der Portugiesen verfiigte: Die europdischen Projektionen ferner Weltgebiete
setzten Asien und Amerika in eine beiderseitige Beziehung.

Ohne jeden Zweifel bietet das bis heute bewegende kartographische Meister-
werk von Juan de la Cosa das um 1500 sicherlich avancierteste kartographische
Bild der Erde (Abb. 3). Es ldsst bereits sehr deutlich die Umrisse der Grof3en wie der
Kleinen Antillen mit ihren jeweils vorgelagerten Inseln und Inselchen erkennen.
Hier war ein Praktiker am Werk, ein wahrhafter und erfahrener Seemann. Bei keiner
anderen der friihneuzeitlichen Weltkarten verschranken sich derart eindrucksvoll

16 Vgl. hierzu Wissenschaft und Transzendenz. Literarische und kartographische Weltent-
wiirfe und das Beispiel der ,,Carta“ von Juan de la Cosa. In: Soethe, Paulo Astor (Hg., unter
Mitarbeit von Giovanna Chaves): Weltgermanistik, Germanistiken der Welt. Begegnungen in La-
teinamerika. Bern — Berlin — Bruxelles: Peter Lang Verlag 2020, S. 309-361; sowie das Juan de
la Cosa gewidmete Kapitel in meinem Band ReiseSchreiben. Potsdamer Vorlesungen zur Reiseli-
teratur. Berlin — Boston: Walter de Gruyter 2020.

17 Zu diesen Bilderwelten vgl. u. a. die zahlreichen Abbildungen in Rojas Mix, Miguel: Amé-
rica imaginaria. Barcelona: Editorial Lumen — Quinto Centenario 1992.

18 Vgl. hierzu auch Cerezo Martinez, Ricardo: La Cartografia Nautica Espartiola de los Siglos
X1V, XV y XVI. Madrid: Centro Superior de Investigaciones Cientificas 1994, S. 82-83 sowie die
dazugehorigen Kommentare.
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Abb. 3: Juan de la Cosa: Mapamundi, circa 1500.
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kartographische Bildwelten mit den von Antike wie Mittelalter hervorgebrachten
beziehungsweise tradierten Weltbildern, wobei diese geradezu unauflosliche Ver-
bindung ihrerseits mit globalen europdischen Machtanspriichen uniibersehbar
verquickt wird. In die Findung dieser Inselwelt wird die geostrategische Erfindung
dieses Raumes im globalen Maf3stab gleichsam kryptographisch eingeschrieben.
Die Erfindung Amerikas war von den europdischen Vorstellungswelten nicht mehr
zu trennen. Vieles von dem, was hier grundgelegt wurde, ging in die Géographie
des Lumiéres, in die Weltsichten des europaischen 18. Jahrhunderts ein.”®

Juan de la Cosas Opus Magnum friihneuzeitlicher Kartenkunst liefert daher
nicht nur ein faszinierendes, auf den eigenen Erfahrungen des grofien Steuer-
mannes beruhendes erstes Bild der amerikanischen Hemisphére im globalen
Kontext. Es blendet nicht nur im duflersten Osten Asiens das Land von Gog und
Magog ein, sondern skizziert eine Momentaufnahme iberischer Expansionsge-
schichte, welche die kiinftig moglichen Entwicklungslinien einer europdischen
Bewegungsgeschichte bereits zu lesen gibt. Auch wenn sich unter dem Wissens-
druck der zweiten Phase beschleunigter Globalisierung in der zweiten Halfte des
18. Jahrhunderts viele Kenntnisstdnde verdnderten: Zu Beginn des 18. Jahrhun-
derts basierten noch zahlreiche Vorstellungen auf dieser um 1500 entworfenen
Weltkarte und den sich von ihr ableitenden Kartenwerken.

In diesem Zusammenhang ist es spannend zu beobachten, wie jene Welt-
karte des Jahres 1500 die grofite der Antillen, die Insel Kuba, bereits acht Jahre
nach ihrer Auffindung durch Christoph Kolumbus im Weltmaf3stab wiedergibt,
hatte Kolumbus Kuba doch teilweise mit dem Cipango des Marco Polo, teilweise
aber auch mit der Festlandsmasse des asiatischen Kontinents identifiziert. Diese
Tatsache legt einmal mehr Zeugnis ab von der unaufloslichen Verschrankung des
Faktischen mit dem Fiktionalen im Dreieck zwischen Erfundenem, Gefundenem
und Erlebtem. Juan de la Cosas Weltkarte 1dsst Kuba/Cipango — das freilich noch
nordlich des Wendekreises des Krebses und damit auf3erhalb der Tropen einge-
zeichnet ist — im Verbund mit den anderen Inseln der Karibik zum ersten Mal als
potenziell globale Insel entstehen.?

Es steht angesichts praziser Forschungen iiber die erste Phase beschleunig-
ter Globalisierung ganzlich aufler Frage: Die Karibik wurde — wie Amerika ins-
gesamt — erfunden, bevor sie gefunden wurde.”! Die Weltkarte des Jahres 1500
kartographiert damit den Eintritt der Karibik in eine von Europa aus gesteuerte
Bewegungsgeschichte, die sich im Ubergang vom Mittelalter zur Renaissance in

19 Vgl. hierzu Broc, Numa: La Géographie des Lumiéres. Paris: Editions Ophrys 1985.

20 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Kuba - Insel der Inseln. In: Ette, Ottmar / Franzbach, Martin
(Hg.): Kuba heute. Politik, Wirtschaft, Kultur. Frankfurt am Main: Vervuert Verlag 2001, S. 9-25.
21 Vgl. hierzu den sechsten Band der Aula-Reihe von Ette, Ottmar: Erfunden Gefunden (2022).
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der ersten Phase beschleunigter Globalisierung mit — um den von Goethe ge-
prigten Begriff zu verwenden — velociferischer Geschwindigkeit vollzieht.?? Mit
guten Griinden wurde in der Forschungsliteratur darauf hingewiesen, dass die
Karte des Juan de la Cosa erstmals die geographisch korrekte Position der Aqui-
noktiallinie sowie des Wendekreises des Krebses angibt.”> Folglich lieRe sich
formulieren, dass die Festlegung des Aquators und die Fixierung der Zentral-
perspektive?* — beiderseits gewiss auf arabischen Grundlagen fufiend - fast
gleichzeitig erfolgende Erfindungen der Renaissance in Kunst und Kartographie,
in Architektur, Malerei und Erdwissenschaft darstellen. Auch an dieser Tatsache
mag man ablesen, von welch entscheidender Bedeutung die Karibik fiir eine Ent-
faltung des frithneuzeitlichen wie modernen Weltbildes allgemein war.

Vergessen wir dabei aber ein wichtiges ,Detail® nicht: Diese mathematisch
und astronomisch fundierten Fiktionen erfolgen vom Abendland aus und fiir das
Abendland. Darin bildet auch das europdische 18. Jahrhundert selbstverstandlich
keine Ausnahme. Beide Erfindungen erscheinen uns in ihren Hervorbringungen
heute — wohlgemerkt aus okzidentaler Perspektive — langst vollig ,natiirlich’:
ganz so, wie wir Photographien unserer Erde aus dem Weltall ,natiirlich® nur in
genordeter Form zu verbreiten pflegen. Doch handelt es sich bei diesen kunstvoll
von Europa aus iiber die Welt ausgeworfenen Liniensystemen, Kartennetzen und
Fokussierungen — wie uns ein Blick auf andere Kulturen zeigt — um kulturelle
Kodierungen, die ihre hochst eigene Geschichte und ihre eigenen, wenn auch in-
terkulturell verwobenen Entstehungsbedingungen besitzen und mitreflektieren.
Die Kultur ist uns hier zur zweiten Natur geworden. Auch auf diesen Gebieten
liegt in der Regel eine Insel unter einer anderen Insel, ein Archipel unter einem
anderen Archipel, eine Karte unter einer anderen Karte. Wir miissen nur lernen,
diese unterschiedlichen Ebenen voneinander zu trennen beziehungsweise ge-
trennt und gemeinsam zu reflektieren.

Selbstverstandlich ist es alles andere als zufillig, dass sich Europa — genauer:
die Iberische Halbinsel — mit Blick auf die geographische Lange genau im Zentrum
des gewdhlten Kartenausschnitts wiederfindet. Eine Konstruktion entsteht, in der

22 Vgl. zu der bei Goethe insbesondere zwischen 1825 und 1827 wiederholt auftauchenden
Rede von einem ,,velociferischen Zeitalter” in Zusammenhang mit Goethes Konzept einer Welt-
literatur Bohnenkamp, Anne: ,,Den Wechseltausch zu beférdern“. Goethes Entwurf einer Welt-
literatur. In: Goethe, Johann Wolfgang: Asthetische Schriften 1824-1832. Uber Kunst und
Altertum V-VI. Hg. v. Anne Bohnenkamp. Frankfurt am Main: Deutscher Klassiker Verlag
1999, S. 937-964.

23 Vgl. Cerezo Martinez, Ricardo: La Cartografia Nautica Espariola de los Siglos XIV, XV y XVI,
S. 82-83 (Abbildungslegende).

24 Vgl. hierzu Belting, Hans: Florenz und Bagdad. Eine westdstliche Geschichte des Blicks.
Miinchen: Beck 2008.
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sich Europa im Mittelpunkt und zwischen beiden Indien wiederfindet, wie dies
noch die ab 1770 verwendete Titelformulierung der groflen Kolonialenzyklopadie
des 18. Jahrhunderts — Guillaume-Thomas Raynals Histoire philosophique et poli-
tique des établissemens et du commerce des Européens dans les deux Indes® — zum
Ausdruck bringen sollte. Die Zentralstellung Europas und die Anordnung des Kon-
tinents oben auf den Karten ist keineswegs natiirlich, sondern eine Erfindung, die
mit derjenigen europdischer Weltkarten einhergeht.

Die Festlander und Archipele Asiens und Amerikas erscheinen so in dem
von Juan de la Cosa gewadhlten Kartenausschnitt an den beiden entgegengesetz-
ten ,Enden‘ der Welt. Damit werden ein Zentrum, aber auch die Peripherien die-
ses Zentrums definiert. Insofern liefle sich von einer doppelten Zentrierung
(und damit einhergehenden Kodierung) der weltumspannenden Seekarte des
Juan de la Cosa sprechen. Es handelt sich um eine Anordnung, die mit ihrer
machtpolitisch motivierten Verwendung der Zentralperspektive noch fiir die
Géographie des Lumiéres grundlegend geworden ist. Und selbst auf den Karten-
werken unserer Tage findet sich diese doppelte Zentrierung nur allzu oft.

Wir sehen folglich ein Zentrum und zwei Peripherien. Mégliche Verbindun-
gen zwischen den asiatischen und den amerikanischen Inselwelten konnten
durch den damaligen Kenntnisstand der Europder und die damit verbundene
Wahl des Kartenausschnitts zugleich ausgeschlossen und nahegelegt werden —
wiirden sich die ,Extremitdten‘ des Mapamundi doch bei einer Darstellung in
Kugelform wiederum sehr nahe kommen. Doch dann darf man vor dem Hinter-
grund des hier Dargestellten durchaus behaupten, dass der Archipel der Kari-
bik aus europdischer Sicht von Beginn an transarchipelisch verstanden und
kodiert worden ist. Noch war die Weite des Pazifischen Ozeans nicht bekannt, son-
dern ein Ritsel der europadischen Kartographie; doch erfolgte im 18. Jahrhundert
von Europa aus die systematische Erkundung dieser Breiten- und Langengrade,
lagen doch nun — in der zweiten Phase beschleunigter Globalisierung — dank der
hochpréazisen mobilen Zeitmessung die technologischen Grundlagen fiir immer ge-
nauere Karten bereit.

Von Beginn der europdischen Expansion an gilt die kurz skizzierte transar-
chipelische Dimension aber selbstverstandlich auch und gerade fiir die transatlan-
tischen Relationen, also in einem Raum, der in der Anordnung des ,,atlantischen
Langstales”, wie Alexander von Humboldt es nannte, rdumlich weit besser als der
Pazifik von Europa aus zu iiberblicken und zu beherrschen war. So ist die Lage
ebenso der vor den Kiisten Afrikas liegenden Inselgruppen der Kanaren wie auch

25 Vgl. Raynal, Guillaume-Thomas: Histoire philosophique et politique des établissemens et du
commerce des européens dans les deux Indes. Genf: Chez Jean-Léonard Pellet, ab 1780.
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der Kapverden nicht nur besonders deutlich markiert und eingezeichnet, sondern
auch eine Reihe weiterer Inseln in Juan de la Cosas Carta hervorgehoben. Diese
Inseln und Inselgruppen finden sich entweder — wie die zu Portugal gehorende
Insel Madeira oder der Archipel der Azoren — auch noch auf unseren heutigen
Weltkarten; oder sie stammen aus der langen Traditionslinie der vorwiegend — von
der eingezeichneten Insel Tule im Norden aus — nach Westen und Siidwesten erfol-
genden Projektion imagindrer Inseln. Viele dieser Fiktionen und erfundenen Land-
oder Meerengen wurden noch bis ins 19. Jahrhundert hinein geglaubt und zeitigten
unmittelbare Folgen in der Realitdt. Noch ein Chateaubriand brach an der Wende
zum 19. Jahrhundert auf, um die beriihmte Nordwest-Passage und damit die Ver-
bindung zwischen Atlantik und Pazifik im Norden des amerikanischen Doppelkon-
tinents zu entdecken.?®

Bald war der schmale Atlantik in Seerouten eingeteilt, die von europai-
schen Schiffen stets frequentiert wurden. Von der ersten Reise des Kolumbus
an fiihren alle Schiffsrouten in die Karibik stets {iber die sich vor den Kiisten
der Alten Welt befindlichen Archipele, um so auf transatlantisch kiirzerem, vor
allem aber sichererem Wege die auch etymologisch vor-gelagerten ,Gegen-In-
seln‘ der Antillen, der ,,Ante-Ilhas“, erreichen zu konnen. So zeichnen sich auf
Juan de la Cosas meisterhafter Karte die vielfachen transarchipelischen Dimen-
sionen einer karibischen Inselwelt ab, die ebenso transatlantisch mit Europa
verkniipft wie auch transpazifisch mit Asien verkniipfbar ist. Dazu sollte es ge-
niigen, die der Alten Welt entgegengesetzte Kiistenlinie der noch unbekannten
Neuen Welt jenseits des Atlantiks zumindest teilweise zu erforschen. Bereits
wenige Jahrzehnte nach der Eroberung Mexikos wurde die Welt Amerikas {iber
die Philippinen mit Asien in Beziehung gebracht: Ein Vierteljahrtausend lang
verband die Galeone von Manila den asiatischen Kontinent {iber die zu Spanien
gehorige Inselgruppe der Philippinen mit dem neuspanischen Hafen von Aca-
pulco, eine Verbindung, die von ungeheurer weltwirtschaftlicher wie kiinstleri-
scher Bedeutung war.” Die iberischen Machte bauten Kolonialsysteme und einen
Welthandel auf, die weltumspannenden Zuschnitts waren. Das 18. Jahrhundert
ererbt diese Welthandelsstrukturen und fiigt von Seiten der neuen Kolonialreiche
Frankreichs und Englands eine Reihe weiterer Verbindungssysteme hinzu.

26 Vgl. das Chateaubriand gewidmete Kapitel im vierten Band der Aula-Reihe; Ette, Ottmar:
Romantik zwischen zwei Welten. Potsdamer Vorlesungen zu den Hauptwerken der Romanischen
Literaturen des 19. Jahrhunderts. Berlin — Boston: Walter de Gruyter 2021, S. 151-176.

27 Vgl. zur grofien Bedeutung der sogenannten Biombos sowie der Namban-Kunst Ette, Ott-
mar: Magic Screens. Biombos, Namban Art, the Art of Globalization and Education between
China, Japan, India, Spanish America and Europe in the 17th and 18th Centuries. In: European
Review (Cambridge) XXIV, 2 (May 2016), S. 285-296.
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Die geostrategische Relevanz von Inseln und Inselgruppen, die nicht fiir sich
alleine stehen, sondern transarchipelisch stets mit anderen Archipelen verbunden
sind und auf andere Inseln verweisen, kann deutlicher kaum vor Augen gefiihrt
werden. Von Beginn an bilden die Antillen eine Zone verdichteter Globalisierung,
die auch im 18. Jahrhundert unter den Bedingungen der zweiten Phase beschleu-
nigter Globalisierung fortbestehen wird. In der Karibik iiberschneiden sich die eu-
ropdischen Machtvektoren zwischen Europa und Asien, zwischen Afrika und
Amerika. In diese globale Relationalitdt und Vektorizitat ist sie seit dem Ausgang
des 15. Jahrhunderts eingeschrieben. Und noch im 18. Jahrhundert werden sich in
der Karibik ebenso weltgeschichtlich wie weltpolitisch fundamentale Gescheh-
nisse ereignen, worunter die Haitianische Revolution am Ende des Jahrhunderts
der Aufklarung sicherlich einen H6hepunkt bildet. Wir sollten dabei nicht verges-
sen, dass der weitaus grofite Teil der Erdoberflache, den wir heute als den karibi-
schen Raum bezeichnen, aus Wasser besteht — und damit aus dem beweglichen
Element par excellence. Nicht die statische Territorialitdt, sondern die Transarea-
litat und Vektorizitat sollte daher im Vordergrund unserer gesamten Vorlesung
stehen.

Wenn es folglich eine Area auf unserem Planeten gibt, die in hochst ver-
dichteter Form keine eigentliche Raumgeschichte, sondern eine Bewegungsge-
schichte reprasentiert, dann ist es die sich hier erstmals abzeichnende Welt des
transozeanisch verkniipften Archipels der kolonialen Karibik. Auch andere Karten-
werke des frithen 16. Jahrhunderts — wie etwa die in Straf3burg 1513 erschienene
Tabula Terre Nove® — machen in ihrem Kartenbild aus heutiger Sicht nicht nur
auf die Verschrankungen von Gefundenem, Erfundenem und Erlebtem — wobei
sich das Erfundene mit dem Gefundenen auf der Ebene des Erlebten verstrickt —,
sondern auf diese fundamental transarchipelische Dynamik einer Relationalitat
zwischen verschiedenen Inselwelten aufmerksam. In Anlehnung an die franzdsi-
schen Warntafeln an Bahniibergdngen kénnen wir daher sagen: ,,Une ile peut en
cacher une autre”.

Es liegt daher gleichsam in der Logik dieser historischen und kulturellen
Entwicklungen, dass das erste grof3e literarische Zeugnis Kubas, der Espejo de
Paciencia, der Geduldsspiegel, von einem Autor stammt, der im Juni 1563 in Las
Palmas auf den Kanarischen Inseln das Licht der Welt erblickte. Als junger
Mann kam er nach mehreren Reisen zwischen den Kanaren und der Neuen Welt
schliefllich zusammen mit seinem Bruder Rodrigo auf die Karibikinsel Kuba, wo

28 Tabula Terre Nove. Depromta ex ed. Geographiae Ptolemaei Argentor 1513. Wieder abge-
druckt in Humboldt, Alexander von: Kritische Untersuchungen, Bd. 2, Tafel 37.
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er um 1604 Catalina de la Coba heiratete.”® Das oft als Griindungstext der kubani-
schen Literatur apostrophierte epische Gedicht — dem freilich die um wenige
Jahre dlteren und teilweise Kuba gewidmeten Verse des Langgedichts Florida
von Fray Alonso de Escobedo an die Seite zu stellen wiren®® —, ist folglich das
Ergebnis nicht nur interarchipelischer Kontakte, sondern transarchipelischer Be-
wegungen. Und als solches wollen wir es auch analysieren!

Es iiberrascht daher nicht, dass der Text von Silvestre de Balboa Troya y
Quesada, der wohl 1608 abgeschlossen wurde, nicht nur in Kuba seit dem
19. Jahrhundert im Verlauf einer eher verworrenen Rezeptions- und Editionsge-
schichte®! zu einem Monument der kubanischen Nationalliteratur stilisiert, son-
dern spéter auf den Kanaren aus gutem Grund in die Biblioteca Basica Canaria
aufgenommen wurde. Denn der Espejo de Paciencia, im Umfeld der kubanischen
Romantik 1838 von José Antonio Echeverria erstmals aufgefunden (oder vielleicht
auch erfunden),* ist eine zutiefst transarchipelische lyrische Langform, in deren
Zentrum die verschiedenartigsten Bewegungen stehen.

Die schon in den ersten Strophen erfolgende Situierung des Geschehens in
Raum und Zeit riickt zweifellos die Insel Kuba ins Zentrum des Geschehens,
wobei Schonheit und Reichtum ihrer Natur wie ihrer Naturerzeugnisse topisch
und tropisch zugleich besungen werden. Hier beginnen jene Diskurse der Tro-
pen, die sich im Verlauf auch der langen kubanischen Literaturgeschichte in cha-
rakteristische Tropen der literarischen Diskurse verwandeln.** Denn die auf den

29 Vgl. zu den biographischen Daten Santana, Lazaro: Pr6logo. In: Balboa, Silvestre de: Es-
pejo de Paciencia. Edicién de Lazaro Santana. Las Palmas, Islas Canarias: Biblioteca Basica
Canaria 1988, S. 9-11; sowie ausfiihrlicher Marrero-Fente, Radl: Epic, Empire, and Community
in the Atlantic World. Silvestre de Balboa’s ,,Espejo de paciencia®. Lewisburg: Bucknell Univer-
sity Press 2008, S. 79-82.

30 Vgl. hierzu Esteban: Angel: ,,Si no lo veo, no lo creo“: sobre ,Florida“ de Escobedo y el
»Espejo de Paciencia“. In: Valcarcel, Eva (Hg.): La literatura hispanoamericana con los cinco
sentidos. Actas del V congreso Internacional de la AEELH. La Corufia: Universidad de La Cor-
ufia 2002, S. 208f.

31 Vgl. zu der im Gedicht selbst angelegten Lesersteuerung Marrero-Fente, Ratl: Teoria y
practica de la épica en la dedicatoria y prélogos de ,,Espejo de paciencia“ de Silvestre de Bal-
boa. In: Bulletin of Spanish Studies (Glasgow) LXXX, 3 (May 2003), S. 309-322.

32 Vgl. hierzu Vitier, Cintio: Pr6logo. In: Balboa, Silvestre: Espejo de Paciencia. Las Villas:
Universidad Central de Las Villas 1960, S. 7.

33 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Diskurse der Tropen — Tropen der Diskurse: Transarealer Raum
und literarische Bewegungen zwischen den Wendekreisen. In: Hallet, Wolfgang / Neumann,
Birgit (Hg.): Raum und Bewegung in der Literatur. Die Literaturwissenschaften und der Spatial
Turn. Bielefeld: transcript Verlag 2009, S. 139-165.
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29. April 1604 datierbaren Ereignisse der Gefangennahme und Entfiihrung des Bi-
schofs der Insel Kuba, Fray Juan de las Cabezas Altamirano, durch franzosische
Piraten unter der Fiihrung von Gilbert Giron werden im kleinen Flecken Yara un-
weit des Hafens von Manzanillo im kubanischen Oriente angesiedelt. Sie handeln
buchstiblich in einem bliihenden Garten, in einem tropikalisierten locus amoe-
nus, dessen Vorldufer sich selbstverstandlich in Cristobal Colons Diario de a
bordo finden. Wieder ist wie schon bei Marco Polo oder Cristoforo Colombo die
Fiille in aller Exuberanz fiir die Tropenlandschaft charakteristisch. Der Diskurs
der Tropen ist quasi installiert:

Zu dieser Zeit war der gute Prdlat

In der beriihmten Stadt zugegen,

Die Uberfluss an Vieh und Friichten hat

Und Blumen bunt an freundlichen Wegen.

Im Monat April war’s, als schon die Saat

An Lilien und Rosen bot reichen Segen,

Als Fauna mit Flora die Biihne betrat;

Das Jahr tausendsechshundertundvier war’s grad

Estaba a esta sazon el buen prelado

En esta ilustre villa generosa,

Abundante de frutas y ganado,

Por sus flores alegre y deleitosa.

Era en el mes de Abril, cuando ya el prado
Se esmalta con el lirio y con la rosa,

Y estan Favonio y Flora en su teatro;

Afio de mil y un seis con cero y cuatro.>

Dass der Espejo de Paciencia ebenso die Insularitdt wie die spezifische Inselna-
tur entfaltet, wurde bereits vielfach als wichtiger Ausgangspunkt einer sich im
Grunde erst am Ausgang des 18. Jahrhunderts entfaltenden ,,cubania“ gedeutet,
eines spezifisch kubanischen Selbstverstindnisses.>” Es waren gerade die Dich-
ter aus dem Umkreis der Origenes-Gruppe um José Lezama Lima und allen
voran Cintio Vitier, die nicht miide wurden, das essentiell Kubanische in der
kubanischen Lyrik immer wieder auf diesen Text zuriickzufiihren. Dieser sei
»penetrado de una luz matinal de playa y de un aroma de frutos cubanos que
nos hacen encantadores hasta sus desalifios verbales“:* Alles riecht und duftet

34 Balboa, Silvestre: Espejo de Paciencia, S. 45.

35 Vgl. hierzu u. a. Sainz, Enrique: Nuestro primer poema: ,,Espejo de paciencia“. In: Prats
Sariol, José (Hg.): Nuevos criticos cubanos. Seleccion y prologo de José Prats Sariol. Havanna:
Editorial Letras Cubanas 1983, S. 33-50.

36 Vitier, Cintio: Lo cubano en la poesia. Havanna: Instituto del Libro 1970, S. 26.
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nach den wunderbaren Essenzen der Kubanitdt auf einer Insel, an deren tropi-
schen Stranden das Meer rauscht.

Zugleich aber scheint mir das Argument von Lazaro Santana nicht von der
Hand zu weisen zu sein, dass die in den Espejo de paciencia aufgenommenen
Beschreibungen einer exuberanten Natur nicht zuletzt auf die Tatsache zuriickge-
fiihrt werden konnen, dass der Poet des Piraten-Epos, mithin Silvestre de Balboa,
als Kanare einerseits mit einer aufereuropdischen Natur im Zeichen der Fiille bes-
tens vertraut war. Andererseits kannte er literarische Vorbilder von den Kanari-
schen Inseln, die — wie der Templo Militante (1602) von Cairasco oder das Poema
(1604) von Viana - fiir diese Fiille bereits poetische Ausdrucksformen gesucht und
gefunden hatten.”” So lieRe sich im Riickgriff auf diese doppelte (also nicht nur
Jnatiirliche beziehungsweise naturhafte, sondern auch literarische) Beziehung
eine spezifische Vorliebe fiir die sinnliche, aisthetische Qualitdt des Benennens
gleichsam transarchipelisch begriinden: ,Diese drei Dichter belegen die reine
Freude daran, die Sprache in ihrer eigentlichsten Manifestation zu verwenden:
mit dem Wort an sich. Kein Adjektiv nuanciert, exaltiert oder bremst. Frank und
frei wird der Einbildungskraft des Lesers eine Welt von Fruchtfleisch und Feuch-
tigkeit, von Farben und Beriihrungen, von Geschmacksrichtungen geboten allein
vermittels der demiurgischen und simplen Tatsache des Benennens.“>®

Diese transarchipelische, zwischen Kuba und den Kanaren oszillierende
Logik erschliefit sich auch jenseits der recht aufschlussreichen Lexik poetischer
Benennungen. Immer wieder finden sich Bezugnahmen auf andere (altweltli-
che) Inselwelten, welche — gewiss vom Nachnamen des Verfassers befliigelt —
Troja und das Archipel der griechischen Inseln zwischen ,Europa‘ und ,Asien’
gleich in den ersten beiden Versen von Balboa Troya y Quesada einblenden.*
Aber auch die Kanaren werden frith schon als Vergleichspunkt eingefiihrt,*° so
dass der transarchipelischen Genese bei aller Ausrichtung an Kuba auch eine
transarchipelische Diegese und Horizonterweiterung entspricht. Der Espejo de
paciencia situiert sich voll und ganz im Bewegungsraum zwischen der karibi-
schen und der kanarischen Inselwelt, zwischen Europa, Afrika und Amerika.

37 Vgl. Santana, Lazaro: Prélogo, S. 14f.; dort findet sich auch ein kurzer Textvergleich mit
Viana und Cairasco. Zur Bedeutung insbesondere von Cairasco vgl. ebda., S. 18.

38 Ebda., S. 15: ,,Los tres poetas revelan el puro goce de utilizar la lengua en su manifestacién
mas genuina: la palabra por si misma. Ningtn adjetivo matiza, exalta o refrena. Limpiamente
se propone a la imaginacién del lector un mundo de pulpas y humedades, colores y tactos,
sabores, con el hecho demiurgo y simple de nombrar.*

39 Balboa, Silvestre: Espejo de Paciencia, S. 43.

40 Ebda., S. 49.
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Nach der Auslosung des Bischofs durch massive Losegeldzahlungen an
den wiederholt als ,,luterano” bezeichneten franzésischen Freibeuter erfolgt
eine gewiss antikisierende Inszenierung eines kubanischen Garten Eden, der
mit all seinen tropischen Friichten und Erzeugnissen in Szene gesetzt wird:
,»Vienen cargadas de mehi y tabaco, / Mameyes, pifias, tunas y aguacates, / Plata-
nos y mamones y tomates.“*! Nichts an Friichten und tropischen Gewéachsen darf
in diesem Versepos fehlen. Aber auch Nymphen und Zentauren schlieflen sich
am Ende des Ersten Gesangs von Silvestre de Balboas Langgedicht dem buntem
Reigen jener Feier an, die nicht nur die Freilassung des katholischen Bischofs ze-
lebriert, sondern zugleich ganz selbstverstandlich die griechische Inselwelt in die
Karibik transportiert und iiber-setzt. Das Bild der Insel ist mit dem namengeben-
den Archipel, mit der Inselwelt Griechenlands, untrennbar verbunden.

Die Asymmetrie dieser transatlantischen Beziehungen ist ebenso auf der
politischen, militarischen und sozialen wie auf der kirchlichen, kulturellen und
literarischen Ebene evident. Und diese Asymmetrie im transarealen Wechsel-
spiel konnte nicht scharfer ausgepragt sein. So biindeln sich im Espejo de Paci-
encia jene Vektorenfelder und Vektoren, die eine Geschichte dieses Raumes nur
in Form einer relationalen Bewegungsgeschichte als sinnvoll erscheinen lassen.
Gerade hierin aber scheint mir der Espejo de Paciencia ein gutes Stiick karibi-
scher Literaturgeschichte zu sein: als Teil der Geschichte einer Literatur, die
niemals nur von einem einzigen Ort, von einer einzigen Insel aus zu denken ist.
Das Versepos inauguriert eine Literatur, die zu keinem Zeitpunkt als statische
zu verstehen ist: Alles bildet sich in der Area der Karibik aus Wechselbeziehun-
gen und Bewegungen heraus.

Die Anrufung an die weltweit verstreuten Soldaten der Weltmacht Spanien,
die den Canto Segundo eroffnet — ,Valientes caballeros que en Bretafia, / Flan-
des, Italia y otras cien mil partes, / En honra de Filipo, rey de Espafia, / Enar-
bolais banderas y estandartes“*? —, unterstreicht nicht nur die Anspriiche der
nach dem Untergang der spanischen Armada angeschlagenen Kolonialmacht.
Denn sie spannt auch einen Verstehens-Horizont auf, innerhalb dessen die Be-
kdmpfung des franzdsischen ,Lutheraners‘ in der Karibik ganz selbstverstandlich
in globale Zusammenhdnge und Kriegsszenarien eingeriickt wird. Das Langge-
dicht weif} sich all jenen Soldaten verbunden, die fiir die Sache Spaniens in der
Bretagne, in Flandern oder in Italien, aber auch auf tausend anderen Kriegsschau-
platzen kampfen.

41 Ebda., S. 58.
42 Ebda., S. 69.
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Das in derartigen Passagen literarisch in Szene gesetzte Weltbewusstsein
des von den Kanaren stammenden Autors beruht nicht auf einer wie auch
immer gearteten kontinentalen, also an einer kontinuierlich zusammenhangen-
den Territorialitiat ausgerichteten Vorstellung, sondern auf einem mit unendlich
vielen Orten und Raumen in Verbindung stehenden Insel-Selbstbewusstsein,
das an tausenderlei Orten diskontinuierlich die ,,cien mil partes® iberischer
Machtprasenz zusammendenkt. Wie die spanische Expansion ausgehend von
der Karibik eine insulare Logik entwarf, mit deren Hilfe der amerikanische Kon-
tinent von dort aufgebauten Machtinseln stddtischer Zentren unterworfen und
kontrolliert wurde, so zeigt sich auch im Espejo de Paciencia insgesamt, dass
die von ihm entfaltete Logik eine transarchipelische ist, die anders als im Nor-
den des Kontinents keiner territorial vorriickenden ,,frontier verpflichtet scheint.
Diese Grundunterscheidung zwischen einer archipelisch und einer kontinental
vorriickenden Grenze eigener Macht hebt die Unterschiede zwischen den einzel-
nen Kolonisierungsstrukturen auf dem amerikanischen Kontinent hervor.

So tritt der mutige Spanier, der ,,valeroso hispano“,*> Gregorio Ramos als Ré-
cher in Erscheinung, der sich in einem weltweiten Kampf gegen verschiedenar-
tigste Formen der Hiresie, eines ,herético concilio*,** wei3 und sich aller
haretischen Verschworungen zum Trotz bewdhrt. Die sich iiber lange Verse erstre-
ckende Vorstellung der Helden des Rachefeldzuges zeigt, wie irrefiihrend eine sta-
tisch-territoriale Sichtweise nicht nur dieser Episode der Geschichte in der Karibik
wire: ,,De Canarias, Palacios y Medina / Pasan armados de machete y dardo, /
Juan Gémez, natural, con punta fina, / Y Rodrigo Martin, indio gallardo; / Cuatro
etiopes de color de endrina; / Y por la retaguardia, aunque no tardo, / Va Melchor
Pérez con aguda punta.““> Wir haben es mit Spaniern von der Halbinsel und mit
Kanaren, mit indigenen Helfern und mit Schwarzen, mit ,,Athiopiern®, zu tun, wel-
che allesamt fiir die Sache Spaniens aufgeboten werden. Indianer, Afrikaner und
Europder, in Spanien, in Kuba wie auf den Kanaren Geborene setzen es sich zum
bald schon erreichten Ziel, dem verhassten Franzosen den Kopf abzuschlagen.
Daran wird nicht nur die hohe Mobilitat von Freibeuterei und Piraterie, sondern
auch jene der Bewohner der Neuen Welt, des ,,Nuevo Mundo“*® deutlich — zu
denen im Gedicht auch Italiener, Franzosen und Portugiesen zdhlen. Europa hat
in Amerika die Herrschaft iibernommen, hat sich zugleich aber fundamental in der
transatlantischen Ubersetzung verindert.

43 Ebda., S. 63.
44 Ebda.

45 Ebda., S. 67.
46 Ebda., S. 63.
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In dieser nur bewegungsgeschichtlich, nicht aber statisch-raumgeschichtlich
zu verstehenden Dimension liegt aus der hier gewdhlten Perspektive die eigent-
liche Bedeutung des Espejo de Paciencia, fangt er fiir uns in seinem Spiegel
doch das Weltbewusstsein einer noch in der Kontinuitdt der ersten Phase be-
schleunigter Globalisierung stehenden Bevilkerung ein, fiir die das Territoriale
vorrangig als Bewegungs-Raum erscheint. Lange noch ist hierfiir der Terminus
nicht gefunden, der in Kuba um 1940 erfunden wird: Doch die transkulturelle
Transformation dieser Bevolkerung hat lingst begonnen.*” So beeindruckt bis
heute die Tatsache, dass das hochste Lob von Silvestre de Balboas Versepos
jenem schwarzen Sklaven gilt, dessen Freilassung gefordert wird, da er es war,
der den Anfiihrer der franzdsischen Piraten Gilbert Giron in edlem Kampfe be-
siegt hatte:

Kreole Salvador, Du ehrbarer Schwarzer,

Dein Ruhm erschallt und wird niemals vergehen:

Dir gutem Soldaten voller Lob, voll Ehr,

Tone Dein Ruf, mag Schrift nie verwehen.

Nicht weil ich es sagte aus diesem Karzer,

Kein Sterblicher mag es je missverstehen,

Aus Zuneigung schrieb’ ich’s, fiir Dich, Du Schwarzer,
Der Du Sklave, grundlos gefangen, magst fortbestehen.

iOh, Salvador criollo, negro honrado!
Vuele tu fama y nunca se consuma:

Que en alabanza de tan buen soldado

Es bien que no se cansen lengua y pluma.
Y no porque te doy este dictado,

Ningln mordaz entienda ni presuma

Que es aficion que tengo en lo que escribo
A un negro esclavo y sin razén cautivo.*®

In diesem Hymnus auf einen Schwarzen entsteht das Bild einer Konvivenz,
eines friedlichen Zusammenlebens unterschiedlicher Ethnien und Kulturen auf
der Insel Kuba. Mit diesen Versen entwirft Silvestre de Balboas Espejo de Paci-
encia in poetischer Form eine ,,vision of the community* und zugleich die ,,poe-
tics of community“,*® welche die Mdglichkeiten eines kiinftig eintrichtigen

Zusammenlebens der ethnischen und kulturell so unterschiedlichen Bevélke-

47 Zum Begriff der Transkulturalitat vgl. Ortiz, Fernando: Contrapunteo cubano del tabaco y el
azucar. Prologo y Cronologia Julio Le Riverend. Caracas: Biblioteca Ayacucho 1978.

48 Balboa, Silvestre: Espejo de Paciencia, S. 75.

49 Marrero-Fente, Radl: Epic, Empire, and Community in the Atlantic World. Silvestre de Bal-
boa’s ,,Espejo de paciencia“, S. 175.
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rungsteile auf der Insel skizzieren. Mit guten Griinden lief3e sich daher sagen,
dass in diesen Versen eines karibischen Versepos von 1608 in verdichteter
Form ein Zusammenlebenswissen®® — wenn auch noch vorsichtig — erkundet
wird, das die Bewegungslinien eines transarealen Raumes zwischen Europa
und Amerika, Afrika und Asien zusammenfiihrt. Denn ein schwarzer Sklave
wird zum Helden eines Epos, das die Gemeinschaft eines in den Tropen gelege-
nen blithenden Gemeinwesens in den Mittelpunkt riickt.

Der Espejo de paciencia zeitigte vielfaltige Folgen, gerade auch im Bereich der
Literatur. Dass diese in der Region von Bayamo angesiedelte Szenerie im weiteren
Verlauf der kubanischen wie der karibischen Geschichte zugleich das Zeug hatte,
zum symbolischen Akt des Widerstands gegen von aufien angreifende und ein-
dringende Méchte stilisiert werden zu konnen, zeigt der die kubanische Geschichte
aus einer karibischen Perspektive durchlaufende Text Le Roman de Cuba. Letzte-
ren legte der mit der Nachbarinsel Kuba sehr verbundene und mit einer Arbeit
iiber Alejo Carpentier promovierte haitianische Schriftsteller Louis-Philippe Dalem-
bert Anfang 2009 vor. Dort stofien wir auf das Kapitel ,,Playa Girén, I'histoire d’un
pirate francais trop arrogant®, in welchem die Ereignisse von April 1604 unmittel-
bar mit der vom CIA gelenkten, gegen die Revolution Fidel Castros gerichteten,
aber rasch in sich zusammengebrochenen Invasion von April 1961 in der Schwei-
nebucht, dem heutigen Playa Girén, verkniipft werden:

Im Gemenge findet sich Giron von Angesicht zu Angesicht mit dem Sklaven Salvador Golo-
moén wieder, einem kreolischen Schwarzen, der also auf der Insel zur Welt kam. Bevor Giron
noch die Zeit fand, seine Muskete zu laden, stief3 ihm dieser seine Lanze durch die Brust.
Der Franzose wird zu Boden gestreckt. Und Salvador Golomon stiirzt sich auf ihn, um ihm
den Gnadenstof3 zu versetzen. Danach schnitt er ihm mit der Machete den Kopf ab. Als sie
sahen, dass ihr Anfiihrer tot war, ergriffen die zwei oder drei Halunken, die noch am Leben
waren, rasch die Flucht. Der Kopf des Franzosen wird auf dem Hauptplatz von Bayamo auf-
gepflanzt. Auf diese Weise ging die Karriere des franzosischen Piraten Gilbert Giron zu
Ende, der seinen Namen jenem Strand gab, an dem er mit seinen Gefihrten an Land ging.”!

Mochte die Karriere von Gilbert Giron damit auch zu Ende gegangen sein, dieje-
nige der Korsaren und Freibeuter im gesamten Raum der Karibik war es nicht.
Denn gerade im 18. Jahrhundert errichteten die ,,Briider der Kiiste“ ein stabiles
und wehrhaftes Gemeinwesen, das den europdischen Kolonialméchten und deren
Abtransporten amerikanischer Reichtiimern noch lange Zeit Paroli bieten konnte.

50 Vgl. zu dieser Begrifflichkeit Ette, Ottmar: ZusammenLebensWissen. List, Last und Lust lite-
rarischer Konvivenz im globalen Mafstab (UberLebenswissen III). Berlin: Kulturverlag Kadmos
2010; sowie (ders.): Konvivenz. Literatur und Leben nach dem Paradies. Berlin: Kulturverlag
Kadmos 2012.

51 Dalembert, Louis-Philippe: Le Roman de Cuba. Monaco: Editions du Rocher 2009, S. 74.
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Doch kdnnen wir in unserer Vorlesung der reizvollen und spannenden Geschichte
der Freibeuter, Korsaren und Piraten leider nicht weiter nachgehen — auf diesem
Gebiet hat sich in den letzten Jahrzehnten eine eindrucksvolle Forschung entwi-
ckelt.”? Aber eine Frage blieb doch: War die Geschichte um den heldenhaften
schwarzen Salvador nicht einfach zu schon, um wahr zu sein?

Seit den ersten Nachrichten von der ,Entdeckung’ des Espejo de Paciencia
in den Archiven der Sociedad Patri6tica de La Habana wurde immer wieder der
Verdacht geduflert, dass es sich bei dieser Auffindung eher um eine Erfindung
gehandelt habe. Diese sollte dazu dienen, fiir die kubanische Literatur und
mehr noch fiir das Unabhangigkeitsstreben der Insel Kuba eine ebenso respek-
table wie jahrhundertealte Genealogie zu schaffen.>® Gewiss konnte trotz vieler
Versuche der Beweis fiir diese These bisher noch niemals schliissig erbracht
werden. Doch selbst wenn sich dieser Verdacht, der wiederum in Romanform
von dem kubanischen Schriftsteller Leonardo Padura in La novela de mi vida im
Jahre 2002 ins Spiel gebracht wurde, eines Tages bestdtigen sollte: Er wiirde aus
der hier gewédhlten Perspektivik im Grunde nur beweisen, dass die nachtragliche
Konstruktion der langanhaltenden Herausbildung einer wie auch immer gearte-
ten essentiell ,kubanischen Identitdt’ nicht ohne die Grundierung einer transar-
chipelischen Relationalitdt méglich gewesen ware.

Denn im Espejo de Paciencia verschranken sich die Dimensionen des Erfun-
denen und des Gefundenen auf fundamentale Weise miteinander, um sich auf
ein Erlebtes und zugleich Nacherlebbares hin zu 6ffnen, das sich im Verlauf
einer langen Rezeptionsgeschichte zu entfalten vermag. Nicht selten hat das Er-
fundene in der Realitit eine starkere Ausstrahlungs- und Wirkkraft als das Gefun-
dene: Wir leben alle eingebettet in Fiktionen, die fiir uns die Realitdt bedeuten.
Der peruanische Literaturnobelpreistrdger Mario Vargas Llosa hat diese Einsicht
mit dem Hinweis versehen, dass es da noch immer besser sei, den wirklich guten
(also den literarischen) Fiktionen anheimzufallen als den schlechten, den ,,malas
ficciones“, die aber — wie die Borsendaten und in unseren Gesellschaften auch die
Verschworungsideologien — vielen Menschen wie Tatsachen erscheinen, welche
das jeweilige Handeln bestimmen. Sie regieren betrdchtliche Teile unseres Lebens,
auch wenn wir dies nicht immer vor Augen haben.

52 Vgl. etwa Arnold, Albert James: Corsaires, Aventuriers, Flibustiers et Pirates: Identités Ré-
gionales a la frontiére de I’Empire Espagnol dans la Caraibe. In: Ette, Ottmar / Miiller, Gesine
(Hg.): Caleidoscopios coloniales. Transferencias culturales en el Caribe del siglo XIX. Kaléido-
scopes coloniaux. Transferts culturels dans les Caraibes au XIX® siécle. Madrid — Frankfurt am
Main: Iberoamericana — Vervuert 2010, S. 213-227.

53 Vgl. hierzu auch Esteban, Angel: ,,Si no lo veo, no lo creo“: sobre ,,Florida“ de Escobedo y
el ,,Espejo de Paciencia®, S. 205-210.
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Nehmen wir daher fiir einen kurzen Augenblick an, dass der Espejo de paci-
encia eine geschickte Falschung und Erfindung ware, die von irgend einem ku-
banischen Autor des ausgehenden 18. Jahrhunderts oder der ersten Halfte des
19. Jahrhunderts erfunden wurde! Wire dies aber dann nicht der beste Beleg
dafiir, dass die Karibik im Grunde nur als Archipel begreifbar ist, hinter dem
sich standig andere Archipele, andere Inselwelten verbergen?

Denn es kann kein Zweifel daran bestehen, dass der karibische Raum dank der
Intensitét seiner transozeanischen Verbindungen einen Bewegungs-Raum darstellt,
der ohne seine viellogische® Relationalitit, aber auch seinen grofien Reichtum auf
allen Ebenen nicht addquat gedacht werden kann. Schauen wir auf das Jahrhun-
dert der Aufkldrung, das ,,Siécle des Philosophes®, so heifdt es im zehnten Buch der
bereits erwdhnten Histoire des deux Indes von Guillaume-Thomas Raynal mit Blick
auf jenen Raum, den wir heute die Karibik nennen: ,,Amerika schlie3t zwischen
dem achten & dem zweiunddreifigsten Grad nordlicher Breite den zahlreichsten,
den umfangreichsten und den iiberhaupt reichsten Archipel mit ein, den der Ozean
jemals der Neugier, der Tatkraft und der Habgier der Européer dargeboten hat.“>®

In seiner Darstellung des karibischen Raums bezieht der aus dem siidfran-
zbsischen Rouergat stammende Abbé Raynal daher von Beginn an die Frage
nach der infrastrukturellen Anbindung dieser Inselwelt an die Hafen der ver-
schiedenen europdischen Mutterldnder wie auch die Problematik ihrer Vernet-
zung mit den Kiisten Afrikas mit ein. Indem er diesem Aspekt breiten Raum in
seiner aufkldrerischen Kolonialenzyklopadie gibt, entwirft er einen komplexen,
nicht nur transatlantischen, sondern transozeanischen Bewegungsraum, inner-
halb dessen Netzwerk die karibische Inselwelt seit der ersten Phase beschleu-
nigter Globalisierung eine wichtige, ja entscheidende Rolle spielt. Die Histoire
des deux Indes fiihrt mitten in der zweiten Phase beschleunigter Globalisierung
eindrucksvoll vor Augen, von welcher Bedeutung diese transarchipelisch ver-
netzten Transport- und Wirtschaftswege sind, die im Ubrigen in den aufgeklér-
ten Kolonialmdchten Europas die Gewinne und Profite durch den barbarischen
Sklavenhandel hochschnellen lief3en.

Mit Hilfe zahlreicher Statistiken versucht der spéter in der Franzdsischen
Revolution als Vorldufer gefeierte Raynal akribisch genau, die sich innerhalb

54 Zum literatur- und kulturtheoretischen Potential des Polylogischen vgl. Ette, Ottmar: Viel-
logische Philologie. Die Literaturen der Welt und das Beispiel einer transarealen peruanischen
Literatur. Berlin: Verlag Walter Frey — edition tranvia 2013.

55 Raynal, Guillaume-Thomas: Histoire philosophique, Bd. 5, S. 197: ,,L’Amérique renferme,
entre le huitiéme & le trente-deuxiéme degré de latitude septentrionale, I’archipel le plus nom-
breux, le plus étendu, le plus riche que I’océan ait encore offert a la curiosité, a I’activité, a
I’avidité des Européens.*
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Abb. 4: Nicolas de Launay: Guillaume-Thomas Raynal
(1713-1796).

jener strukturellen Verdnderungen und Verschiebungen, welche die zweite
Phase beschleunigter Globalisierung in der zweiten Hélfte des 18. Jahrhunderts
ausmachen, deutlich abzeichnenden Preisschwankungen der ,,terms of trade*
nachzuvollziehen. Seine Philosophische und politische Geschichte der Niederlassun-
gen und des Handels der Europder in beiden Indien bezeugt die ungeheure Kraft,
welche in dieser Globalisierungsphase insbesondere von den neuen Fiihrungs-
machten Frankreich und England entfesselt wurde. Die Konsequenzen all dieser
Bewegungen ergeben sich aus seiner Sicht geradezu zwangsldaufig aus dem von
Europa gesteuerten Prozess globaler Vernetzung und weltweiter Ausbeutung, der
auch die kiinstliche Erzeugung einer Nachfrage nach Luxusgiitern wesentlich mi-
teinschlief3t. Sehen wir uns die in der Histoire des deux Indes vorgebrachten Argu-
mentationen einmal ndher an:

Auch wire der Sklavenhandel schon zusammengebrochen, wenn die Bewohner der Kiis-
ten nicht langst ihren Luxusbedarf an die V6lker im Binnenlande weitergegeben hitten,
von denen sie heute den Grof3teil der Sklaven nehmen, welche sie uns liefern. Auf diese
Weise hat der Handel der Europder die fiir den Handel verwertbaren Reichtiimer nahezu
vollstandig erschopft.

Diese Erschopfung hat den Preis der Sklaven innerhalb von zwanzig Jahren nahezu
vervierfacht; & auf diese Weise ging es vonstatten. Man bezahlt sie zum allergréfiten Teil
mit Handelswaren aus Ostindien, die ihren Wert in Europa verdoppelt haben. In Afrika
muss man wiederum das Doppelte fiir diese Handelswaren bezahlen. So sind die Kolo-
nien in Amerika, wo sich der letzte Teil des Handels vollzieht, gezwungen, diese unter-
schiedlichen Erh6hungen zu ertragen & zahlen folglich viermal mehr als friiher.

Allerdings erhdlt der weit entfernte Eigentiimer, der seinen Sklaven verkauft, weni-
ger Handelswaren, als vor fiinfzig Jahren derjenige dafiir bekam, der den Seinigen in der
Nachbarschaft der Kiiste verkaufte. Der Profit der Zwischenhédndler; die Kosten fiir die
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Verbringung, die Begleichung der Rechte, denn bisweilen muss man drei Prozent den
Herrschern bezahlen, deren Gebiete man quert, all dies absorbiert die Differenz zwischen
der Summe, welche der erste Eigentiimer erhdlt, und dem, was der europdische Handler
letztlich bezahlt.*®

Wir erhalten in diesen Erlauterungen eine genaue Darstellung der Mechanis-
men, Bedingungen und Profitmargen jenes transatlantischen Sklavenhandels,
den die europdischen Kolonialmachte zwischen Europa, Afrika und ihren Kolo-
nien in Amerika hochst profitabel etablierten. Auf der Basis vielfaltiger Quellen
und Dokumente berechnet Raynal die erheblichen Kostensteigerungen, aber
auch die exorbitanten Verdienstmoglichkeiten fiir alle, die mittelbar oder un-
mittelbar am Handel mit schwarzen Sklaven beteiligt waren oder mit ihrem Ka-
pital auf diesem Markt (wie wohl er auch selbst) spekulierten. Raynal erblickt
in der stdndigen Verteuerung der Sklaven, die aus immer entfernteren Gebieten
Afrikas herbeigeschafft werden miissen, die — wie wir heute wissen - illusorische
Moglichkeit, dass der Sklavenhandel sich damit aus wirtschaftlichen Griinden
selbst abschaffen konnte. Doch wird auch deutlich, dass der Verfasser und Heraus-
geber der Histoire philosophique et politique des établissemens et du commerce des
Européens dans les deux Indes®” die weltumspannende Dimension des Black Atlan-
tic’® iiberaus realititsnah darzustellen verstand.

Die vom Abbé Raynal mit Hilfe eines weltweiten Korrespondenten-Netzes
zusammengetragenen und gemeinsam mit vielen anderen Autoren herausgegebe-
nen Daten machen seine Kolonialenzyklopadie auch heute noch zu einer wahren
Fundgrube fiir die Beleuchtung zeitgendssischer Wirtschaftsdaten rund um den
abscheulichen und unmenschlichen Sklavenhandel. Dem Titel seiner grof3en Kolo-
nialenzyklopadie gemaf, gelingt es Raynal in seiner Histoire des deux Indes, den
Sklavenhandel, die ,,traite des noirs“, als ein globales Phdnomen zu portritieren.
In diesem ist die von Europa aus gelenkte Verschleppung von Millionen schwarzer
Sklaven von Afrika nach den ,,Indes Occidentales“ (also Amerika) aufs Engste ver-
zahnt ist mit dem Handel Europas mit den ,,Indes Orientales* (also Asien).

Unser Blick geht zuriick zur Weltkarte des Juan de la Cosa, in welcher diese
allgemeine Anlage der beiden peripheren Indien mit ihren in Zukunft von Europa
abhéngigen Kolonialstrukturen zum ersten Mal kartographisch erfasst wurden.

56 Ebda., Bd. 6, S. 69.

57 Vgl. hierzu auch Ette, Ottmar: Diderot et Raynal: 1’oeil, I'oreille et le lieu de I’écriture dans
I’,,Histoire des deux Indes“. In: Liisebrink, Hans-Jiirgen / Strugnell, Anthony (Hg.): L’, Histoire
des deux Indes*: réécriture et polygraphie. Oxford: Voltaire Foundation 1996, S. 385-407.

58 Vgl. hierzu Gilroy, Paul: The Black Atlantic. Modernity and double consciousness. London:
Verso 1993; sowie Der Black Atlantic. Herausgegeben vom Haus der Kulturen der Welt in Zu-
sammenarbeit mit Tina Campt und Paul Gilroy. Berlin: Haus der Kulturen der Welt 2004.



Zur Einfiihrung = 27

Wir kommen nicht umhin, dieser frithen Karte, welche den Katholischen Konigen
Spaniens erstmals einen Uberblick iiber ihr entstehendes Reich auf diesem Plane-
ten verschaffen sollte, eine enorm prospektive Bedeutung beizumessen. Was in
der ersten Phase beschleunigter Globalisierung an Kolonialrdumen fiir europai-
sche Machte erschlossen ward, wurde in der zweiten Phase wesentlich ausgewei-
tet, vor allem aber dank neuer Technologien intensiviert. So zeigt sich auch in
diesem Kontext des Jahrhunderts der Aufklarung, wie sehr die karibische Inselwelt
in nochmals verstarktem Maf3e wahrend der zweiten Phase beschleunigter Globali-
sierung nicht nur mit Europa und Afrika sowie den Afrika vorgelagerten Archipelen
verbunden blieb, sondern zugleich in ein auch Asien umfassendes komplexes
System von Handelswegen eingebunden war. Langst waren diese Handelswege
und der mit ihnen einhergehende Weltverkehr in und fiir Europa selbstverstand-
lich geworden. Dies ist die Hintergrundfolie, auf der wir stets das 18. Jahrhundert
betrachten sollten: nicht als eine weit im Hintergrund stehende wirtschaftli-
che oder politische Marginalie, sondern als die Basisstruktur, auf der sich alles
entwickelte.

Dabei ist es keineswegs so, dass in dieser Kolonialenzyklopadie des 18. Jahr-
hunderts die wirtschaftlichen Mechanismen nur teilnahmslos und sachlich be-
schrieben wiirden. Die von der Feder Denis Diderots, des sicherlich wichtigsten
Mit-Autors, so haufig in der Histoire des deux Indes vorgetragene Verurteilung
des Sklavenhandels wie des europdischen Kolonialismus fehlt daher gerade in
den der Karibik gewidmeten Teilen des Raynal’schen Werkes — wie anhand vieler
anderer Passagen zu zeigen wire — keineswegs. Denn schon zu Beginn wird die
Entdeckung und Eroberung Amerikas und damit die erste Phase beschleunigter
Globalisierung als Anfang allen Ubels verflucht:

Verflucht sei daher der Augenblick ihrer Entdeckung! Und Ihr, IThr Herrscher Europas,
was kann der Beweggrund fiir Eure eifersiichtige Ambition zugunsten von Besitzungen
sein, deren Elend Ihr nur in alle Unendlichkeit verldngern konnt? & welche Ihr nicht sich
selbst wieder zuriickgebt, wenn Thr daran verzweifelt, sie zum Gliicke zu fiihren! Im Ver-
laufe dieses Werkes habe ich es mehr als ein Mal gewagt, Euch die Mittel dafiir anzuge-
ben: Aber ich fiirchte wohl, dass meine Stimme nur in der Wiiste schrie & noch immer
schreit.””

Die Histoire des deux Indes ist in mehr als nur einer Hinsicht ein fiir das euro-
pdische 18. Jahrhundert charakteristischer und mithin stark schillernder, sich
an seinen eigenen Widerspriichen abarbeitender Text, der trotz aller Untersu-
chungen der letzten Jahrzehnte noch immer im Bewusstsein der Aufklarungs-
forschung viel zu wenig prasent ist. Dabei kann man nicht einmal sagen, dies

59 Raynal, Guillaume-Thomas: Histoire philosophique et politique, Bd. 5, S. 54f.
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liege daran, dass diese franzdsische Kolonialenzyklopddie nur eher marginal
wahrgenommen worden ware. Denn tatsdchlich zdhlte das umfangreiche Werk
trotz seiner Komplexitit zu den grofien Bestsellern der Lumiéres und wurde in
zahlreiche europdische Sprachen iibersetzt.

Es gehort sicherlich zu den charakteristischen Widerspriichen in diesem
aus unterschiedlichen Texten unterschiedlicher Autoren zusammengesetzten
und von Raynal in einem textuellen Brennspiegel vereinigten Bestseller der
Aufklarung, dass sich die Reflexion der aktuellen Entwicklungen aus europai-
scher Perspektive auch auf die Moglichkeiten europdischer Machterhaltung im
globalen Kontext bezog. In dieser weltpolitischen Frage aber ist die Position
der Histoire des deux Indes unverkennbar an der Einsicht ausgerichtet, dass die
geostrategische Bedeutung der Karibik nur dann in Zukunft noch fiir die einzel-
nen europdischen Nationen nutzbar sein diirfte, wenn ein weiterer Ausbau der
jeweiligen Seestreitkrafte vorangetrieben werden kann. So heif3t es im Schluss-
teil des vierzehnten Buches iiber diese fundamentalen geostrategischen Interes-
senlagen der europdischen Méachte:

Es gibt kein anderes Mittel, um die Inseln zu behalten, als eine Furcht einfl68ende Ma-
rine. In den Werften & in den Hafen Europas miissen die Bastionen und Boulevards der
Kolonien Amerikas gebaut werden. Wahrend die Metropole sie gleichsam unter den Flii-
geln ihrer Schiffe haben wird; solange sie mit ihren Flotten das weite Intervall ausfiillt,
das sie von ihren Inseln, den Tochtern ihres Gewerbfleifles & ihrer Macht trennt; so lange
wird ihre miitterliche Wachsamkeit iiber ihren Wohlstand fiir ihre anhaltende Anbindung
verantwortlich sein. Folglich sind es die Seestreitkréfte, auf welche die Eigentiimer der
Neuen Welt von nun an ihr Augenmerk richten werden. Die Politik Europas will im Allge-
meinen die Grenzen der Staaten mit Hilfe befestigter Pldtze beibehalten. Doch fiir die See-
machte miisste es vielleicht Zitadellen in den Zentren & Schiffe auf den Umwallungen
geben. Eine Handel treibende Insel hat selbst keinen Bedarf an befestigten Pldtzen. Ihre
Verteidigungslinie ist das Meer, das ihre Sicherheit, ihre Subsistenz, ihren Reichtum ga-
rantiert. Die Winde stehen ihr zu Befehl, & alle Elemente tragen zu ihrem Ruhme bei.*°

Dieser geostrategische Entwurf, der auf die Férderung und den Ausbau der See-
streitkrifte setzt, entwirft in dieser Passage nicht nur die ,,Bastionen und Boule-
vards der Kolonien Amerikas®“ in den Rdumen zwischen den Inseln der Karibik. Er
imaginiert zudem einen von den Mutterldndern konzipierten und kontrollierten
Bewegungs-Raum, der allein den Zielen der jeweiligen europdischen Macht dient
und gerade auch der Piraterie und Freibeuterei ein Ende bereiten muss. Das Meer
stellt in dieser Vision die Vielverbundenheit der Inseln sicher, bildet zugleich aber
auch ihren Schutzwall vor feindlichen Angriffen jedweder Art. Das Meer ist inso-
weit das bewegende und verbindende Element schlechthin, zugleich aber auch

60 Ebda., Bd. 7, S. 118.
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das Medium einer Flotte, welche das ,,attachement® der jeweiligen Insel und
damit die Herrschaft Europas sicherstellt. Denn aufereuropdische Kolonien kann
in Europa nur beanspruchen, wer {iber Furcht einfl63ende Flotten verfiigt.

Es geht um Insel-Welten und um Inselwelten in Ubersee. Die Inseln erschei-
nen gleichzeitig als Inselwelt, mithin als ein weltweit vernetzter, aber in seinen
Verbindungen von Europa dominierter Archipel unterschiedlichster Inseln, und
als Insel-Welt, als je eigene, vom Meer geschiitzte Welt voneinander getrennter
Inseln, die ihre je eigene Logik besitzen.®! So gibt die hier angefiihrte Passage
des vierzehnten Buches eine klare Antwort auf die dem Schlusskapitel vorange-
stellte Frage ,,Quel doit étre le sort futur des isles de I’Amérique“: Was also wird
das kiinftige Schicksal der Inseln Amerikas sein? Die Antwort von Guillaume-
Thomas Raynal ist eindeutig: Nur wem es gelingt, die Welt der Karibik zugleich als
Boulevard und als Bastion zu nutzen und damit gleichzeitig als Inselwelt und als
Insel-Welt zu verstehen, wird es auch gelingen, den karibischen und zirkumkaribi-
schen Raum nicht nur zu begreifen, sondern — wenn nétig — auch zu beherrschen.

Schauen wir nun ein klein wenig iiber das Ende des 18. Jahrhunderts hinaus in
diese von Raynal apostrophierte Zukunft der transatlantischen wie der weltweiten
Beziehungen! In einer dem zwischen April 1808 und Juli 1811 erstmals erschienenen
Essai politique sur le royaume de la Nouvelle-Espagne beigegebenen Weltkarte hat
Alexander von Humboldt eine hochst interessante Bewegungskarte weltweiter Ver-
schiffungen von Edelmetallen vorgelegt. Seine ,,Carte des diverses Routes par les-
quelles les richesses métalliques refluent d’un Continent a ’autre®, also eine Karte
der verschiedenen Wege, auf denen die reichen Bodenschitze von einem Kontinent
zum anderen gelangen (Abb. 5). Diese kunstvolle Karte ist mit einigen {iberraschen-
den und auch hintersinnigen Details ausgestaltet. So hat Humboldt hier dem Kklei-
nen Stadtchen Freiberg in Sachsen, wo er an der beriihmten Bergakademie studiert
hatte, durch die Einzeichnung in eine ansonsten weitgehend stiadteleere Kartie-
rung Europas ein kleines ironisches Denkmal errichtet. Anders als Juan de la Cosa
oder Guillaume-Thomas Raynal wahlte er jedoch den Ausschnitt so, dass Europa
nicht im Zentrum, sondern am jeweils 6stlichen und westlichen Kartenrand einge-
zeichnet wurde. Nur eine kartographische Grille dieses im vollen Wortsinne euro-
paischen Reisenden, der sich strikt gegen jede Art von Kolonialismus wandte?

Auffdllig ist, dass Humboldt dabei nicht nur die verschiedenen Routen,
sondern in herausgehobener Form auch viele Inseln und Archipele einzeich-
nete, welche sich — und dies ist kein Zufall — hdufig entlang der eingetragenen

61 Zur Unterscheidung zwischen Inselwelt und Insel-Welt vgl. Ette, Ottmar: Von Inseln, Gren-
zen und Vektoren. Versuch iiber die fraktale Inselwelt der Karibik. In: Braig, Marianne / Ette,
Ottmar / Ingenschay, Dieter / Maihold, Giinther (Hg.): Grenzen der Macht — Macht der Grenzen.
Lateinamerika im globalen Kontext. Frankfurt am Main: Vervuert Verlag 2005, S. 135-180.
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meétalliques refluent d’un continent a ’autre, aus dem Essai politique sur le royaume de la

Nouvelle-Espagne, 1808-1811.
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Transportwege situieren. Der Versuch, von einer raumgeschichtlichen zu einer
bewegungsgeschichtlichen Sichtweise zu gelangen, verkniipft sich bei Alexander
von Humboldt stets mit einem ausgeprégten Interesse an Inseln und Inselwelten:
In ihnen erkannte er ein immer wieder dynamisierendes, die Zirkulation des Wis-
sens wie der Waren akzelerierendes Element. So ldsst sich seine Karte unschwer
als eine Bewegungskarte auffassen, welche deutlich das bewegungsgeschichtliche
Verstdndnis weltumspannender Verbindungen im Denken des Natur- und Kultur-
forschers anzeigt.

Bei einer genaueren Betrachtung der Humboldt‘schen Wegekarte zeigt sich
nicht nur, dass die Karibik iiber zwei Routen zwischen der Alten Welt und Neu-
spanien sowie Neugranada verbunden ist, sondern zugleich auch iiber das neu-
spanische Festland und den Hafen von Acapulco mit den Philippinen und dem
Hafen von Kanton auf dem asiatischen Festland korrespondiert. Dies unterstreicht
die herausgehobene Stellung des karibischen Raumes innerhalb des gesamten
Weltverkehrs und die Tatsache, dass die Karibik friih schon zu den am dichtesten
globalisierten Areas dieses Planeten zdhlte. Doch gerade die an Umfang geringere
Route iiber Neuspanien und die Philippinen war kulturgeschichtlich wie transkul-
turell von grofler Bedeutung. Anders als im Falle des Atlantik, der auf Humboldts
Karte von unterschiedlichsten Routen gequert wird, handelt es sich dabei um den
einzigen Transportweg, der den weiten transpazifischen Raum durchlauft, wel-
cher ins Zentrum des Kartenblattes geriickt ist.

Vergessen wir vor dem Hintergrund dieser Bewegungs-Karte nicht, dass
Serge Gruzinski in seiner Studie iiber die Globalisierung im 16. Jahrhundert® die
Tatsache in Erinnerung rief, dass Spanien mit der Eroberung der Philippinen die
Schaffung eines wahrhaft weltumspannenden Reiches abschloss. Dessen ein-
zelne Teile waren nicht nur prioritdr an Spanien zuriickgebunden, sondern
vernetzten sich auch im Rahmen der von der Kolonialmacht gegebenen und
iiberwachten Moglichkeiten intern. Die Inselwelten der Philippinen nahmen in die-
sem Zusammenhang eine gegeniiber den Antillen analoge Stellung ein. Zugleich
wuchs insbesondere Neu-Spanien noch im 16. Jahrhundert in eine geostrategisch
wie 6konomisch bedeutsame Rolle, insofern von der Hauptstadt des Vizekonigrei-
ches aus iiber die Hafen Veracruz und Acapulco die transatlantischen mit den
transpazifischen Verbindungswegen verkniipft werden konnten. Schon 1566
wurde im Rahmen der Expedition von Miguel de Legazpi eine Route gefunden,
die von den Philippinen nach Neu-Spanien zuriickfiihrte, so dass ab diesem Zeit-
punkt keine Verschiffung von Menschen oder Waren iiber asiatische Hafen mehr

62 Vgl. Gruzinski, Serge: Les Quatre Parties du monde. Histoire d’une mondialisation. Paris:
Editions de La Martiniére 2006, u. a. S. 131.
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notwendig war, sondern — wie Gruzinski formulierte — Asien in Amerika ankam.®’
Das von Europa aus gezogene Netz um die Erde war geschlossen — wenn auch
noch weitmaschig. Im Folgenden ging es darum, es fiir die iberischen Kolonial-
machte noch effizienter zu gestalten.

Mit diesen globalgeschichtlich bedeutungsvollen Tatsachen und Ereignissen
waren weniger als ein halbes Jahrhundert nach der ersten Weltumsegelung Ma-
gellans beziehungsweise Elcanos im Auftrag Spaniens die nautischen und infra-
strukturellen Grundlagen fiir eine den gesamten Erdball umspannende Wirtschaft
mit ihren ebenso von festen wie schwimmenden Bastionen zu schiitzenden Trans-
portrouten gelegt. Europa sollte dieses Netzwerk bis zur ,,Independencia“ der ibe-
rischen Kolonien, die sich am Ausgang des 18. Jahrhunderts — und Humboldts
Reiseberichte liefern hierfiir den Beleg — bereits abzeichnete, nicht mehr aus den
Héanden lassen. Diese asymmetrische ,Symbiose‘ liegt auch dem 18. Jahrhundert
zu Grunde; und zwar nicht allein der ,,Géographie des Lumiéres®, sondern der
Wirtschafts- und Sozialstruktur der europdischen Mutterldnder und der mit ihnen
binneneuropdisch verflochtenen Staaten. Zugleich war die karibische Inselwelt
damit zu einem iiberaus wichtigen Teil eines Systems von Hafen und Handels-
platzen, von Werften und Waffenschmieden, von Forts und Finanztransfers ge-
worden, in dessen weiterer Entwicklung die Karibik einschliefllich eines Teiles
ihrer Festlandsaume mit der zusdtzlichen Intensivierung der auf der Arbeit afrika-
nischer Sklaven beruhenden Plantagenwirtschaft zu einem Raum verdichtetster
Globalisierung avancierte. Die Karibik war ohne Europa nicht zu denken — und
dariiber vergisst man aus europaischer Sicht leicht, dass auch das Umgekehrte
galt.

Alexander von Humboldt, der wohl erste Globalisierungstheoretiker, hat
sich mit dieser friihen Schliisselstelle des Welthandels und des Transports von
Rohstoffen wie Fertigprodukten iiber lange Jahrzehnte sehr intensiv beschéf-
tigt. Konsequenterweise hat er in seinen verschiedenen Kartenwerken nicht nur
ein Profil Neu-Spaniens zwischen den Hafen Acapulco und Veracruz erstellt
und unterschiedliche, auch kartographisch festgehaltene Varianten fiir den
Bau eines interozeanischen Kanals vorgeschlagen, der iiber den karibischen
Raum die transatlantischen mit den transpazifischen Routen noch effizienter
verbinden sollte. Auch die exakte kartographische Aufnahme des karibischen
und zirkumkaribischen Raumes gehort zweifellos zu den grofien Leistungen
des Preuflen, die keineswegs nur das kartographische Bild von der neuen Welt
grundlegend veranderten. Er fasste zu Beginn des 19. Jahrhunderts die Ergebnisse
des 18. Jahrhunderts zusammen und hob sie am Ausgang des Siécle des Lumiéres

63 Ebda.
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auf eine neue Stufe. Diesbeziiglich sprach er selbst von einer weltweit erfolgen-

den ,gliicklichen Revolution®.®*

Abb. 6: Friedrich Georg Weitsch: Alexander von Humboldt (1769-1859).

Vergleicht man die beiden Humboldt’schen Kuba-Karten des Atlas géographique
et physique mit kartographischen Darstellungen, wie sie etwa Guillaume-Thomas
Raynals Histoire philosophique et politique des établissemens et du commerce des
Européens dans les deux Indes noch beigegeben wurden, so wird mit Blick auf
die Darstellungsweise, die Prazision ihrer astronomischen Messungen und Orts-
angaben sowie die Detailtreue ihrer kartographischen Visualisierung deutlich.
Ein gewaltiger Sprung wird augenfillig, der die Humboldt’schen Kartenwerke
auszeichnet. Sie beruhten auf unermiidlich wahrend seiner Reise durch die ameri-
kanischen Tropen unternommenen Beobachtungen, aber auch auf vielen anderen
Messungen und gewiss auch den Ergebnissen des Jahrhunderts der Aufklarung.
Das moderne Bild von der Erde, von unserer Welt, war entstanden.

Die gesamte Karibik war fiir Alexander von Humboldt ein vielgestaltiger
Transitraum, in dem sich nicht nur mit Blick auf die Haitianische Revolution welt-
weit relevante Entwicklungen anbahnten. Auf diese Fragestellungen werden wir
in unserer Vorlesung noch ausfiihrlich eingehen. Humboldts Kartographie und
die mit ihm verbundenen Kartographen waren an weltweiten Bewegungen ausge-
richtet. Lasst sich aber auch ein enger gewahlter Ausschnitt kartographisch als Be-
wegungs-Raum skizzieren? Die beiden Karten der Insel Kuba, die Alexander von
Humboldt dem Kartenwerk des Atlas géographique et physique des régions équin-
oxiales du Nouveau Continent in seinem amerikanischen Reisewerk beigab, prasen-
tieren uns den rechteckigen Ausschnitt einer Insel, die als separate Darstellung
gleichsam aus dem Zusammenhang der karibischen Inseln und Festlandsdume
herausgeschnitten ist. Sie ordnen sich dem erstmals 1826 separat in zwei Banden

64 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: ,,Para edificar el templo de la libertad.” Paris — Berlin — Haiti — Mé-
xico: Alexander von Humboldt, de revolucién en revolucion. In: Leyva, Gustavo / Connaughton,
Brian / Diaz, Rodrigo / Garcia Canclini, Néstor / llades, Carlos (Hg.): Independencia y Revolucién.
Pasado, Presente y Futuro. México: Fondo de Cultura Econémica — Universidad Autdnoma Metro-
politana 2010, S. 591-619.
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zu Paris erschienenen Essai politique sur lile de Cuba® zu, der urspriinglich im
Kontext von Humboldts Relation historique, dem eigentlichen Reisebericht von sei-
ner Forschungsexpedition mit Aimé Bonpland durch die Amerikas, im dritten
Band entstanden war. Diese ikonotextuelle, Text und (Karten-) Bild miteinander
verbindende Relation gilt es einen Augenblick lang genauer im Auge zu behalten.

Die auffallige generische Titelgleichheit des Politischen Versuchs iiber die Insel
Cuba mit Humboldts Jahre zuvor erschienenen Essai politique sur le royaume de la
Nouvelle-Espagne darf jenseits wissenschaftlicher, epistemologischer wie literari-
scher Griinde durchaus auf eine Intentionalitdt der Benennung zuriickgefiihrt wer-
den. Der preufdische Gelehrte wusste sehr wohl, dass sein erster Essai politique von
vielen gerade auch amerikanischen Lesern wie eine Art Geburtsurkunde eines un-
abhangigen Mexiko gelesen wurde und dem emergierenden Nationalstaat férmlich
in die Wiege gelegt worden war. Was also gab Alexander von Humboldt der grof3-
ten der Antilleninseln mit auf den Weg? Dachte er bereits an den kiinftigen Natio-
nalstaat Kuba?

Als anderthalb Jahrzehnte nach dem bisweilen falschlich als ,,Mexiko-Werk*
bezeichneten Essai Humboldts Versuch iiber Kuba in den Druck ging, war die
Entstehung des jungen Staates Mexiko zwar noch immer mit vielen Turbulenzen
verbunden, aber ein historisches Faktum, das Humboldt, dessen amerikanisches
Reisewerk die Unabhdngigkeitsrevolution in den spanischen Kolonien iiber die
entscheidenden Jahrzehnte begleitete, iiberaus bewusst sein musste. Dass er sei-
nem Essai politique sur I'lle de Cuba kartographische Darstellungen beigab, die
eine spanische Kolonie gleichsam losgelost von ihren geographischen und topo-
graphischen Kontexten in einem separaten Kartenbild prasentierten, darf folglich
sehr wohl als ein belastbares Indiz gewertet werden. Es handelt sich um den Hin-
weis darauf, dass Humboldt die fiir den europdischen Handel immer wichtiger
werdende Insel als protonationale Einheit verstand — und auch verstanden wis-
sen wollte. Humboldt war sich seiner Titelgebung und der Auskoppelung des nun
separierten Werkes aus seinem amerikanischen Reisebericht sehr wohl bewusst.

Zwischen den Karten von 1820 und 1826 (Abb. 7a u. 7b) gibt es leicht erkenn-
bare Verdnderungen im Verlauf der dargestellten Gebirge, Verbesserungen feh-
lerhafter Eintrdge oder leichte Korrekturen der astronomischen Berechnungen,
die Humboldt dank zusétzlicher Hinweise sowie fremder Messungen und Berich-
tigungen einarbeiten konnte. Sie lassen ein Bild der Insel Kuba mit zahlreichen
sie umgebenden kleineren und gréf3eren Inseln — einschlief3lich der Isla de Pinos

65 Humboldt, Alexander von: Essai politique sur l'ile de Cuba. Avec une carte et un supplé-
ment qui renferme des considérations sur la population, la richesse territoriale et le commerce
de I’Archipel des Antilles et de Colombia. 2 Bde. Paris: Librairie de Gide fils 1826.
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Abb. 7a: Alexander von Humboldt: Karte der Insel Kuba, mit einer Nebenkarte ,,Plan des
Hafens der Stadt Havanna*“, aus dem Atlas géographique et physique des régions
équinoxiales du Nouveau Continent (1814-1838), 1820.
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— entstehen, das aktuellen Kartendarstellungen iiberaus nahe kommt. Man darf
daher ohne jede Ubertreibung sagen, dass so das Kartenbild des modernen Kuba
als unabhédngiger Inselstaat geschaffen wurde.

Dabei gelang es Alexander von Humboldt, der gemeinsam mit seinem Freund
de Walckenaer die Karte des Juan de la Cosa wiederentdeckt hatte, die Statik
einer abgetrennten, separaten Darstellung der Insel durch den in die Karten von
1820 wie von 1826 aufgenommenen detailreichen Plan des Hafens von Havanna
zugunsten einer dynamischen Sichtweise zu iiberwinden. Er integrierte sie in die
seit dem Jahres 1500 belegbare Visualisierung einer planetarischen Bewegungsge-
schichte. Denn war es nicht dieser Hafen, der einst die gesamte spanische Flotte
aufzunehmen vermochte, der Kuba als Teil einer von Europa dominierten Bewe-
gungsgeschichte seit der ersten Phase beschleunigter Globalisierung als globale
Insel entstehen lief3?

Es ist mithin von grofiter Bedeutung, dass Alexander von Humboldt gleich
an den Anfang seiner umfangreichen Ausfiihrungen iiber Kuba ein wohldurch-
dachtes literarisches Portrait des beriihmten Hafens von Havanna stellte. Und
so iiberrascht es auch nicht, dass der kubanische Schriftsteller Alejo Carpentier
diese Passage eines von einem Preufden in franzésischer Sprache verfassten ku-
banischen Griindungstextes seinerseits als beziehungsreiches Incipit seines
schonen Bandes La Ciudad de las Columnas®® iiber Havanna, Die Stadt der Sciu-
len, verwendete. Dabei mag es bedeutungsvoll erscheinen, dass der preufdische
Reisende und Schriftsteller die kubanische Hauptstadt just im ersten Jahr eines
neuen Jahrhunderts erreichte.

Denn Humboldt schilderte im 28. Kapitel seiner Relation historique, deren
itinerarische Struktur nach dieser wichtigen Passage in eine vorwiegend de-
skriptive und diskursive Dimension iiberfiihrt wird, auf spektakuldare Weise aus
der Bewegung, einem literarischen Travelling heraus®” jenen Bewegungs-Raum
des Hafens. Diesen lernte er zum ersten Mal an jenem 19. Dezember des Jahres
1800 kennen und an ihm kreuzen sich die verschiedenartigsten Wege, die un-
terschiedlichsten Bewegungen:

Bei der Einfahrt in den Hafen ist der Anblick von Havanna einer der strahlendsten und
malerischsten unter all jenen, die man an den Gestaden des dquinoktialen Amerika nord-
lich des Aquators geniefien kann. Dieser von den Reisenden aller Nationen gefeierte Ort

66 Carpentier, Alejo: La Ciudad de las Columnas. Havanna: Editorial Letras Cubanas 1982,
S. 7-10.

67 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Eine ,,Gemiitsverfassung moralischer Unruhe®“ — ,,Humboldtian
Writing*: Alexander von Humboldt und das Schreiben in der Moderne. In: Ette, Ottmar / Her-
manns, Ute / Scherer, Bernd M. / Suckow, Christian (Hg.): Alexander von Humboldt — Aufbruch
in die Moderne. Berlin: Akademie Verlag 2001, S. 33-55.
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besitzt weder die Uberfiille an Vegetation, welche die Ufer des Flusses von Guayaquil
schmiickt, noch die wilde Majestét der felsigen Kiiste von Rio de Janeiro, zwei Héafen der
slidlichen Hemisphdre: Doch die Anmut, die in unseren Klimaten die Szenerie einer in
Kultur genommenen Natur verschonert, mischt sich hier mit der Majestat der Pflanzenfor-
men, mit der organischen Kraft, welche die torride Zone charakterisiert. In einer Mi-
schung von so siifien Eindriicken vergifit der Européer die Gefahr, die ihn im Schofie der
volkreichen Stadte der Antillen bedroht; er sucht, die verschiedenartigen Elemente einer
weiten Landschaft zu ergreifen, diese Befestigungen zu betrachten, welche die Felsen im
Osten des Hafens krénen, dieses innere Becken, das von Dérfern und Hofen gesdaumt ist,
diese Palmen, die sich in schwindelnde Hohe erheben, diese Stadt, die halb von einem
Wald an Schiffsmasten und den Segeln der Schiffe verborgen wird.®®

Wie in einer literarischen Mise en abyme und ganz jener fraktalen Schreibweise
treu, mit deren Hilfe Humboldt immer wieder die {iberraschendsten Wechsel-
wirkungen und Beziehungsgeflechte zu einer fundamental-komplexen erzahl-
technischen Struktur verdichtet,®® wird der kartographisch-dargestellte Hafen
von Havanna hier dsthetisch in Bewegung gesetzt und als Teil einer globalen
Bewegungsgeschichte inszeniert. Die ikonotextuelle Verbindung zur kartogra-
phischen Hafendarstellung ist dabei evident. Der Hafen von Havanna sowie die
gesamte Insel Kuba werden nicht als ein statischer, territorialer Raum, sondern
als mobiler Bewegungsraum innerhalb eines weltumspannenden infrastruktu-
rellen Gefiiges perspektiviert.

Denn die gleichsam hemisphdarische Kontrastierung mit anderen Héfen der
Neuen Welt leitet iiber zu einer Deutung von Hafen und Stadt als dynamischem
Zwischenraum, der Bewegungen in nord-siidlicher wie west-6stlicher Richtung
in sich aufnimmt und tibersetzt. Dabei soll uns an dieser Stelle nicht kiimmern,
dass Humboldt wohl den Hafen von Guayaquil, nicht aber jenen von Rio de Ja-
neiro aus eigener Anschauung kannte. Im Hafen von La Habana iiberkreuzen
sich die klimatischen Bedingungen der gemafligten Zone und die ,kultivierte
Natur“ des Nordens einerseits mit der ,,Majestdt” tropischer Gewachse, wie sie
die heifle Zone charakterisieren: Havanna, die Stadt der Sdulen Carpentiers,
besaf} als hochgradig vektorisierter Kreuzungspunkt von Beginn des ersten
Kontakts, der Einfahrt in den Hafen, eine enorme Anziehungskraft auf den
preuflischen Weltreisenden.

68 Humboldt, Alexander von: Relation historique du Voyage aux Régions équinoxiales du Nou-
veau Continent ... Nachdruck des 1814-1825 in Paris erschienenen vollstdndigen Originals, be-
sorgt, eingeleitet und um ein Register vermehrt von Hanno Beck. Bd. III. Stuttgart: Brockhaus
1970, S. 348.

69 Zur Bedeutung des Fraktalen fiir die Literaturen der Welt vgl. Ette, Ottmar: WeltFraktale.
Wege durch die Literaturen der Welt. Stuttgart: ].B. Metzler Verlag 2017.
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So erscheint der Hafen von Havanna von Anfang an als Ort einer Zirkula-
tion, die offenkundig — innerhalb einer hemispharischen Konstruktion — den
Norden mit dem Siiden und zugleich — innerhalb eines transatlantischen Uber-
setzens — Amerika mit Europa, aber auch mit Afrika verbindet. Wir kénnten an
dieser Stelle sagen, dass genau dies der Raum jenes Jahrhunderts der Aufkla-
rung, jenes Siécle des Lumiéres ist, welche unsere Vorlesung iiber die Aufkla-
rung zwischen zwei Welten beleuchten will. Die Insel Kuba wird — dies machen
diese faszinierend gestaltete Passage, aber auch viele andere Stellen deutlich —
nicht von ihrer Territorialitdt, ihrer statischen Oberfldche her gedacht, sondern
aus ihren historisch akkumulierten Dynamiken konstruiert. Der Raum entsteht
erst durch die Bewegungen, die ihn auf den verschiedensten Ebenen queren und
kreuzen - eine transareale Konstruktionsweise, derer sich Humboldt mit grofem
literarischen Geschick bedient. Aus eben diesem Grunde ist das eingesetzte lite-
rarische Travelling der mobilen Beobachterperspektive das dsthetisch adaquate
Schreibverfahren, das es iiberdies erlaubt, autobiographische Modi des 18. Jahr-
hunderts in den raffiniert gestalteten Reisetext einzublenden.

Nicht zu Unrecht sprach Alejo Carpentier mit Blick auf Havanna ,,de lo abigar-
rado, de lo entremezclado, de lo encajado entre realidades distintas“:”® Havanna
verweist mit seinem Aufeinandertreffen verschiedenster Realitdten und mit der
zutiefst heterogenen Strukturierung seiner gesamten Anlage immer auch auf ein
Anderswo. Es deutet auf eine nirgendwo endende Relationalitdt — oder mit den
Worten Carpentiers, welche die Begrifflichkeiten von Fernando Ortiz barockisie-
ren, auf das ,,Mestizische all dessen, was sich auf diesen Inseln des amerikani-
schen Mittelmeeres transkulturierte®, auf das ,,mestizo de cuanto se transculturizo
en estas islas del Mediterraneo americano®.”* Auf eindrucksvolle Weise prasentiert
sich die gesamte Karibik als transkulturiertes und transkulturierendes Meer der
amerikanischen Mitte.

Auch bei Alexander von Humboldt steht die Welt der Tropen topisch fiir
die Fiille, doch kann sich diese — dem abendldndischen Tropenbild gemaf3 —
rasch in eine Falle verwandeln, wie die obige Passage ebenfalls andeutet. Denn
der unbedarfte Reisende ahnt nichts von den Gefahren, welche hier auf ihn lau-
ern. Die Gegensédtze von Natur und Kultur, von Stadt und Land, von mobilem
Wasser und festem Fels werden sorgfdltig miteinander verwoben und vermischt,
so dass sich eine bewegte und zugleich bewegende Szenerie entfaltet, welche die
Tropeninsel Kuba vom Hafen von Havanna aus nicht-statisch perspektiviert.
Denn Kuba ist — und darum tat Carpentier gut daran, seinen Text mit Humboldt

70 Carpentier, Alejo: La Ciudad de las Columnas, S. 14.
71 Ebda., S. 84.
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beginnen zu lassen — nur aus bewegungsgeschichtlicher Perspektive zu begrei-
fen. In dieser Stadt schldgt das Herz der Antillen und Amerikas ebenso wie die
Herzen Europas, Afrikas und Asiens.

Mit dem Hafen als fraktalem Muster setzt Humboldt die Insel folgerichtig
als wichtigen Teil einer globalen Bewegungsgeschichte in Szene, innerhalb
derer hochst gegensatzliche Klimate, Pflanzenformen, Stadte und Bevolkerun-
gen miteinander in Austausch treten. Kuba wird unter der Feder Humboldt zu
einem WeltFraktal. Im Kontext der Migrationen unterschiedlichster (pflanzli-
cher, tierischer oder menschlicher) Lebewesen setzt eine Zirkulation von Wis-
sen, Waren und Menschen ein — und auch von Menschen als Waren. Denn friih
schon wird der Blick des Lesepublikums auf den Verkauf der ungliicklichen
Sklaven gelenkt, der ,,malheureux esclaves“.”? Das Zirkulieren umfasst Kultu-
ren und Sprachen, Traditionen und Ideen, die erst entstehen lief3en, was in der
Folge untersucht werden kann: unter der Insel andere Inseln, unter dem Archi-
pel andere Archipele. Kuba ist die Insel der Inseln.”

Wie wére Kuba, das eine gewichtige Rolle ebenso in der ersten wie der zwei-
ten, aber spater auch — im letzten Drittel des 19. Jahrhunderts — in der dritten
Phase beschleunigter Globalisierung spielte, besser zu portratieren denn als Insel
im transozeanischen Bewegungsraum? Der tropischen Fiille der Palmen an Land
entsprechen ganze Walder von Masten, die mit ihren Segeln die Fiille der vom
Menschen initiierten Zirkulationsformen reprasentieren. Die Welt ist nicht nur
zum Archipel gekommen, sie ist zum Archipel geworden. In La Habana zeigt sich
das 18. Jahrhundert zwischen zwei Welten dank der Sklaverei von seiner brutals-
ten und menschenverachtendsten, aber auch dank seiner kreativen Uberlappun-
gen in seiner schillerndsten und vielleicht faszinierendsten Art und Weise. Wir
werden dieser Doppelgestaltigkeit des Jahrhunderts der Aufkldarung, ja dieser —
um mit Horkheimer und Adorno zu sprechen — Dialektik der Aufkldrung’ in aller
wiinschenswerten Ausfiihrlichkeit nachgehen. Gerade im karibischen Raum, in
den Kolonien Europas, wird sie besonders anschaulich.

Die Sklaverei in den Stadten wie auf den Plantagen, gegen die sich Hum-
boldt in seinem Essai politique ein ums andere Mal entschlossen aussprach,
war flir den Schriftsteller und Intellektuellen avant la lettre Teil dieser Realitat
und ein Produkt dieser weltweiten Austauschbeziehungen, mithin einer Globa-
lisierung, deren Schattenseiten er immer wieder sehr prazise aufzeichnete. Ge-

72 Humboldt, Alexander von: Relation historique, Bd. III, S. 350.

73 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Kuba - Insel der Inseln. In: Ette, Ottmar / Franzbach, Martin
(Hg.): Kuba heute. Politik, Wirtschaft, Kultur. Frankfurt am Main: Vervuert Verlag 2001, S. 9-25.
74 Vgl. Horkheimer, Max / Adorno, Theodor W.: Dialektik der Aufklédrung. Philosophische Frag-
mente. Mit einem Nachwort von Jiirgen Habermas. Frankfurt am Main: Fischer 1986.
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rade mit Blick auf die Haitianische Revolution, die zum Zeitpunkt seiner beiden
Kuba-Aufenthalte in ihre finale Phase getreten war, wusste Alexander von Hum-
boldt, wie entscheidend die Abschaffung der Sklaverei und die Anbahnung neuer
Formen des Zusammenlebens zwischen verschiedenen Kulturen, Ethnien, Religio-
nen und Sprachen fiir die Zukunft nicht allein auf dem amerikanischen Kontinent
sein musste und sein wiirde.

Vor dem Hintergrund der revolutioniren Ereignisse in Saint-Domingue,”®
der ehemals reichsten europdischen Kolonie der Antillen, aber auch angesichts
der Franzdsischen Revolution und seines eigenen Erlebens des revolutiondren
Paris wusste Humboldt, wie rasch sich unter dem Einfluss erst einmal in Zirku-
lation gesetzter Ideen stets fiir stabil gehaltene Strukturen fast iiber Nacht und
zukunftsoffen verdndern konnten. Das 18. Jahrhundert ist ohne seine Dialektik,
aber auch ohne seine Revolutionen nicht zu denken. Gerade die globalhisto-
risch so wichtige Haitianische Revolution war ein Kind jener Aufklarung zwi-
schen zwei Welten, welche unsere Vorlesung prdziser zu fassen sucht. Mit
diesen Einsichten und Uberlegungen mag diese Einfiihrung in das Feld unserer
Vorlesung zu Ende gehen: Der gesamte Bewegungs-Raum einer Aufklarung, die
sich zwischen zwei Welten entfaltet, liegt nun vor uns und will aus verschie-
densten Perspektiven bearbeitet und durchquert werden.

75 Vgl. die Kapitel zur Haitianischen Revolution zu Beginn der vierten ,,Aula“-Vorlesung in
Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, S. 100-150 u. S. 191-250.






TEIL 1: Herausforderungen einer Aufklarung
zwischen zwei Welten






Drei Anndherungen an Europa und das
18. Jahrhundert

Kehren wir kurz zum Ausgangspunkt unserer Uberlegungen zuriick! In seinem
grofen Wurf La Civilisation de UEurope des Lumiéres, das unmittelbar nach Mai
1968 in Frankreich entstanden war und unter dem Eindruck dieser Ereignisse und
Debatten dann 1971 in Paris erschien, versuchte der franzosische Historiker und
Kulturwissenschaftler Pierre Chaunu, sich dem Zeitalter der Lumiéres nicht in
einer anachronistischen und das Nationale betonenden Weise zu ndhern. Nicht
einzelne Sprachen, Kulturen und Staatswesen, sondern das Zusammenwirken ver-
schiedener Traditionen in Europa wurden Ausgangspunkt seiner Reflexionen. Ich
mochte die einleitenden Kapitel dieses wichtigen Textes unsererseits als Ausgangs-
punkt fiir unsere Problemstellung wie fiir die Frage nach der Aufklarung zwischen
zwei Welten nehmen und Sie zunachst mit Chaunus einleitenden Bemerkungen
konfrontieren, die den gesamten, vor einem halben Jahrhundert veréffentlichten
Band eroffnen:

Grob zwischen 1680 und 1770, ja sogar 1780 setzt sich eine Realitdt durch, welche dicht
und gewiss schwer zu fassen, aber unabweisbar ist: das Europa der Aufkldrung. Seit dem
Scharnier zwischen dem 12. und dem 13. Jahrhundert vollzieht sich eine Verwandlung auf
Ebene des alten mittelmeerischen Raumes, der sich als lateinische Christenheit nach Nor-
den hin verschiebt. Bald schon wird von Europa die Rede sein. Ab dem 16. Jahrhundert
haben die Verwandlungen im Schof3e dieser Raum-Zeit Mittelmeer-Europa eine planetari-
sche Dimension angenommen. Jeglicher Versuch einer Unterteilung und damit einer Peri-
odisierung erscheint hier als mehr oder minder gliickhaft. Aber darum als weniger
berechtigt? Gewiss nicht! Die Nahzeit ist auch die Zeit der dichteren, der komplexeren
und daher ungleicheren menschlichen Realitéten. Es ist eine Zeit von Uberlappungen.

Das Europa der Aufklarung hort auf zu wachsen, als das klassische Europa gerade
erst verschwunden ist, wobei die Aufklarung in ihrem Verléschen nicht enden oder sich
am Ausgang des 18. Jahrhunderts zu transformieren nicht aufh6ren will. Sie lebt fort im
Schofle der industriellen Revolution, fiir die sie weitgehend verantwortlich ist. Und sind
wir nicht alle auch heute noch mehr oder minder Aufkldrer? Zumindest waren wir dies
noch gestern.!

Pierre Chaunu wirft in dieser Eingangspassage seines Buches gleich eine Vielzahl
von Fragen auf, die uns im gesamten Verlauf unserer Vorlesung beschaftigen
werden und auf die wir zum Teil unterschiedliche, oder genauer: aus unter-
schiedlichen Perspektiven gegebene Antwortversuche geben werden. Da ist zum
einen Chaunus zeitlicher Hinweis, dass sich das Europa der Aufklarung — wenn

1 Chaunu, Pierre: La Civilisation de ’Europe des Lumiéres. Paris: Flammarion 1982, S. 7f.

8 Open Access. © 2021 Ottmar Ette, publiziert von De Gruyter. [(co) EZI=n:M Dieses Werk ist lizenziert unter
einer Creative Commons Namensnennung - Nicht-kommerziell - Keine Bearbeitung 4.0 International Lizenz.
https://doi.org/10.1515/9783110703467-002
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wir die franzdsischen Lumiéres auf diese Weise nicht ganz addquat ins Deutsche
iibersetzen diirfen - irgendwo zwischen 1680 und 1780 entfaltet hat, mithin iiber
einen Zeitraum, der extrem lang scheint. Und Chaunu verwendet in seinem fran-
zosischen Originaltext das deutsche Wort Aufkldrer, um sogar zu umschreiben,
dass wir Europder ,,gestern noch® Vertreter der Lumiéres waren, dass es folglich
eine Art transhistorischer Prasenz der Aufklarung gebe. Kann ,,Aufklarung” folg-
lich wie — sagen wir — ,,Romantik® oder ,,Avantgarde® eine transhistorische Be-
deutung annehmen und die verschiedensten Epochen querenden Gegenwarten
befliigeln?

In der Tat ist das Jahrhundert der Aufklarung — epochenspezifisch gesehen —
ein besonders langes Jahrhundert, im Gegensatz etwa zum franzosischen ,,Siécle
classique®, dessen historische Hohepunkte leichter einkreisbar erscheinen. Das
Siécle des Lumiéres erstreckt sich etwa zwischen 1680 — wir werden noch kurz auf
die sogenannte Querelle des Anciens et des Modernes eingehen — und reicht zumin-
dest bis ins Jahr 1815, als mit dem endgiiltigen Zusammenbruch des ersten franzo-
sischen Kaiserreichs unter Napoleon in Europa und fiir Europa eine neue, zunachst
restaurative Ordnung wiedereingefiihrt wurde. Sie vermochte es freilich nicht, die
durch die Franzosische Revolution ausgelosten Entwicklungen dauerhaft zuriick-
zudrehen. Dass es am Ausgang des 18. Jahrhunderts vielfdltige ,,chevauchements®,
vielfiltige Uberlappungen zwischen dem Jahrhundert der Aufklirung und dem
19. Jahrhundert gibt, haben wir in unseren Vorlesungen iiber das Jahrhundert der
Romantik zwischen zwei Welten deutlich gesehen und literarhistorisch reflektiert.>

Sehr nachdenkenswert ist aber auch eine weitere Aufierung Chaunus. Denn
dieses lange 18. Jahrhundert ist der Ausgangspunkt einer Bewegung, in der wir
uns noch immer - als Aufkldrer — befinden oder doch, wie Pierre Chaunu hier sehr
weise sagt, zumindest doch bis gestern noch befanden. Damit ist ganz wesentlich
die Frage der Moderne angesprochen, mit der wir uns ebenfalls bald noch beschif-
tigen werden. Jiirgen Habermas hat dem ,,unvollendeten Projekt“ einer europdi-
schen Aufklarung zweifellos wichtige Reflexionen gewidmet, die freilich nicht in
ihrer gesamten Breite die im 18. Jahrhundert gegebenen Méglichkeiten, ,die‘ Mo-
derne auf den Weg zu bringen, ausgeleuchtet haben.> Der Weg der européischen
Moderne musste nicht zwangsliufig so verlaufen, wie er tatsachlich verlief.*

2 Vgl. Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, passim.

3 Vgl. Habermas, Jiirgen: Die Moderne — ein unvollendetes Projekt (1980). In (ders.): Kleine
Politische Schriften (I-1V). Frankfurt am Main: Suhrkamp 1981, S. 444-466.

4 Vgl. Ette, Ottmar: Weltbewusstsein. Alexander von Humboldt und das unvollendete Projekt
einer anderen Moderne. Mit einem Vorwort zur zweiten Auflage. Weilerswist: Velbriick Wissen-
schaft 2020.
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Allzu sehr sind auch in der Philosophie die ,selbstverstdndlichen Scheuklap-
pen allein auf bestimmte Teile Europas gerichtet gewesen, wobei weite Teile der
Welt aus dem Panorama einfach ausgeblendet wurden. An eben diesem Punkt
gilt es dann iibrigens auch nachzufragen, warum etwa in Pierre Chaunus Buch
an dieser Stelle allein die Industrielle Revolution (vor allem in England) und die
Franzosische Revolution genannt werden und nicht etwa jene anderen Revo-
lutionen, die sich in Amerika ereigneten. Da sind zum einen die antikoloniale
US-Amerikanische Unabhdngigkeitsrevolution mit der daraus resultierenden
Entstehung der Vereinigten Staaten sowie die Haitianische Revolution, die
sich ebenso gegen den europdischen Kolonialismus wie auch gegen die Skla-
verei richtete. Zum anderen sei aber auch nicht die Hispanoamerikanische
Unabhéngigkeitsrevolution vergessen mit der aus ihr entspringenden Vielzahl
heute als Lateinamerika bezeichneter politisch unabhdngiger Staaten. Auf derar-
tige Fragen werden wir immer wieder im Verlauf unserer Vorlesung zuriickkom-
men. Denn die amerikanischen Revolutionen waren allesamt die mehr oder minder
direkte Nachkommenschaft einer Aufklarung zwischen zwei Welten.

Widmen wir uns jetzt aber einem Problem, das auf den ersten Blick eigentlich
gar Kkeines sein sollte! Es betrifft die im obigen Zitat von Chaunu sehr elegant ge-
streifte Problematik, was denn eigentlich unter Europa zu verstehen sei. Denken
wir an Amerika, so wissen wir, dass es sich um einen problematischen geokultu-
rellen Begriff handelt, wurde er doch von aufien auf den Neuen Kontinent {ibertra-
gen und impliziert er doch zugleich auch eine Vielzahl européischer Projektionen,
Visionen und Traumbilder, die bis heute in der einen oder anderen Form fortle-
ben. In gewisser Weise ,ent-stellt* Amerika perspektivisch also bis heute ein von
auBen kommender Begriff. Wie aber steht es mit Europa? Nun, diese Frage ist gar
nicht so leicht zu beantworten. Pierre Chaunu verweist im obigen Zitat darauf,
dass sich Europa ruckartig nach Norden bewegt habe, und zwar am Ausgang des
Mittelalters, also im Ubergang zur Neuzeit. Dies wollen wir in der gebotenen Kiirze
etwas naher betrachten.

Die Rander Europas, so lief3e sich anhand vieler Beispiele belegen, waren stets
sehr umstritten und gingen zum Teil weit {iber das hinaus, was ,wir‘ zu Beginn des
21. Jahrhunderts darunter verstehen. Ist heute, im Zeitalter eines Europas der ver-
schiedenen Geschwindigkeiten und des Austritts Gro3britanniens aus der Europai-
schen Union, das Europabild fester und stabiler konturiert? An dieser Stelle sind
nicht nur generelle Zweifel angebracht. Die Europder der urspriinglichen Europdi-
schen Gemeinschaft auflerhalb des sogenannten ,Ostblocks‘ hatten — um nur ein
besonders anschauliches Beispiel zu wahlen — sicherlich ein anderes Bild von Eu-
ropa und der Staaten, die hierzu wesensmaf3ig gehéren, als die Bewohner des
COMECON. Selbst in Bezug auf Deutschland wére es mehr als drei Jahrzehnte nach
der sogenannten ,Deutschen Einheit‘ problematisch, mit Blick auf das Europabild
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von einem einheitlichen ,Wir‘ zu sprechen, besaf3en die Einwohner der ehemaligen
Bundesrepublik doch zweifellos eine andere Vorstellung von Europa als die Staats-
biirger der benachbarten Deutschen Demokratischen Republik — und diese unter-
schiedlichen Perspektiven sind bis heute nicht verflogen. Europa besitzt als Raum
nicht die territoriale Griffigkeit und relative Abgeschlossenheit Amerikas, Afrikas
oder Australiens: Es ist eine Art Wurmfortsatz des eurasiatischen Kontinents und
ist auch heute noch — und heute mehr denn je - in stindiger Bewegung.”

Wozu uns also heute noch mit dem Begriff beschiftigen und danach fragen,
wie er historisch entstanden und kulturell gewachsen ist? Doch der Hintergrund
einer solchen Frage ist durchaus komplex. Denn wie ldsst sich Europa aus der
Vergangenheit heraus in eine Zukunft denken, die neue Denk-Landschaften, neue
Landschaften der Theorie zu eréffnen und entfalten vermag? Wie ldsst sich ein
»Europa in Bewegung* vorstellen, sobald wir den Versuch unternehmen, dieses
Europa archipelisch und transarchipelisch neu zu perspektivieren? Und inwieweit
lasst sich damit jene fiir uns heute zentrale Fragestellung verkniipfen, welche die
vielleicht grofite Herausforderung fiir das 21. Jahrhundert darstellt: Wie wir in
Frieden und Differenz in Europa — und dies impliziert ganz selbstverstandlich: im
globalen Maf3stab — zusammenleben konnen?

5 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Europa als Bewegung. Zur literarischen Konstruktion eines Faszino-
sum. In: Holtmann, Dieter / Riemer, Peter (Hg.): Europa: Einheit und Vielfalt. Eine interdisziplindre
Betrachtung. Miinster — Hamburg — Berlin — London: LIT Verlag 2001, S. 15-44.
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Zur Beantwortung dieser Frage mochte ich wie Pierre Chaunu zu Beginn seiner
Studie historisch ein wenig ausholen und dabei das wichtige 15. und 16. Jahr-
hundert nicht iibergehen, das fiir den franzésischen Kulturhistoriker die Aus-
weitung Europas im planetarischen Maf3stab mit sich brachte. Er sprach dabei
nicht von der militdrischen oder politischen Expansion europdischer Staaten,
sondern von einer Ausweitung Europas. Konnen wir Europa aber {iberhaupt als
diskontinuierliche Landmasse, als ein in sich vielfdltig zerrissenes und insel-
haft verstreutes Territorium denken?

Wagen wir kurz, auf den Spuren Pierre Chaunus, den Schritt zuriick in die
italienische Renaissance! Das zwischen 1510 und 1511 in der Stanza della Segna-
tura' im Vatikan entstandene berithmte Fresko Raffaellos, La scuola di Atene,* ge-
hort zweifellos zu den wirkungsméchtigsten Verherrlichungen der griechischen
Antike aus dem Geiste der italienischen Renaissance (Abb. 8). Es fithrt dem Be-
trachter all jene Philosophen vor Augen, die aus Sicht des bedeutenden italieni-
schen Malers die Gr6f3e der vorbildgebenden Antike begriindeten — und mit ihr
selbstverstandlich auch diejenige ihrer europdischen Wiedergeburt. In diesem fiir
Papst Julius II. ausgearbeiteten Entwurf werden uns im Bildzentrum die beiden
wohl einflussreichsten Philosophen des antiken Griechenland, Platon und Aristo-
teles, so vorgestellt, dass sie die Szenerie um sie her wie zu ihren Fiif}en beherr-
schen und den Blick der Betrachterinnen und Betrachter auf sich ziehen. Das hier
angebotene bipolare Ordnungsschema abendldndischer Philosophiegeschichte ist
in seinen Auswirkungen kaum zu iiberblicken, zugleich aber auch nicht zu iiber-
sehen. Gerade in jenen Aspekten, die in dieser Konstruktion abendlandischen
Denkens ausgeblendet und unsichtbar gemacht werden.

Europa definiert sich in diesem Gemélde neu aus seinen Wurzeln in der An-
tike. Die von Raffaello entworfene und vermeintlich unmittelbar, gleich auf den
ersten Blick lesbare> monumentale Architektur® iiberwdlbt die Denkwelten der
hier versammelten Philosophen und kanonisiert sie in einem nicht weniger fun-
damentalen Sinne. Ebenso iiberbriicken die sich an den Seiten der beiden Zen-

1 Vgl. Gombrich, Ernst H.: Die Symbolik von Raffaels ,,Stanza della Segnatura“. In (ders.): Das
symbolische Bild. Zur Kunst der Renaissance II. Stuttgart: Klett-Cotta 1986, S. 104-124.

2 Einen guten Uberblick bietet Hall, Marcia (Hg.): Raphael’s ,,School of Athens“. Cambridge:
Cambridge University Press 1997.

3 Vgl. Most, Glenn W.: Raffael. Die Schule von Athen. Uber das Lesen der Bilder. Frankfurt am
Main: Fischer Taschenbuch-Verlag 1999.

4 Vgl. Lieberman, Ralph E.: The Architectural Background. In: Hall, Marcia (Hg.): Raphael’s
»School of Athens*, S. 64-84.

8 Open Access. © 2021 Ottmar Ette, publiziert von De Gruyter. [(co) IE2=nl| Dieses Werk ist lizenziert unter
einer Creative Commons Namensnennung - Nicht-kommerziell - Keine Bearbeitung 4.0 International Lizenz.
https://doi.org/10.1515/9783110703467-003
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Abb. 8: Raffael: Die Schule von Athen / La scuola di Atene, 1510-1511.
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tralgestalten angeordneten Gruppen starker im Bannkreis Platons oder Aristote-
les’ stehender Denker zugleich die Zeiten, welche die griechische Antike von
der italienischen Renaissance trennen. Diese kruziale Relationierung erfolgt,
indem in einer ebenso raumlichen wie zeitlichen Staffelung relationale Bezugs-
systeme hergestellt werden, in welche das Fresko notwendig all jene verwi-
ckelt, die sich ihm ndhern. Dies gilt ebenso fiir die hergestellten Blickachsen
zwischen den Philosophen selbst wie fiir die Sichtachsen, welche dem Bildent-
wurf wie seinem Gegenstand eine unbestreitbar monumentale Grof3e verleihen.
Die Koordinaten eines neuen, an die griechisch-romische Antike sich anschlief3-
enden Europa werden bestimmt.

Raffaello ist zweifellos eine herausragende kiinstlerische Sichtbarmachung
einer Geschichte der abendldndischen Philosophie, ja des abendldndischen Den-
kens iiberhaupt gelungen. Kaum ein anderes Werk der Malerei diirfte Selbstver-
standnis wie Selbstbild europdischen Denkens einflussreicher visualisiert und
mitgepragt haben. Denn allen Betrachtern drangte sich gleichsam selbstver-
stdndlich — wie etwa ein Ernst H. Gombrich herausarbeitete — eine klar formu-
lierte philosophische Aussage auf:

Es ist daher nicht merkwiirdig, dass viele Bewunderer der Kunst Raffaels sich veranlaf3t fiihl-
ten, ihr Erlebnis zu rationalisieren, indem sie die tiefe Bedeutung, deren Vorhandensein in
dem Zyklus sie so intensiv empfanden, in eine nicht minder tiefe philosophische Aussage zu
tibersetzen suchten. Was sie zu dieser zuversichtlichen Suche anspornte, waren eben jene
harmonische Schénheit und der {iberwiltigende Beziehungsreichtum der Komposition.”

In der Tat ist der in diesem Werk entfaltete Beziehungsreichtum schlicht unab-
schlie3bar, erweckt er doch den ,,Eindruck unerschopflicher Fiille“.° Immer wie-
der konnen neue Beziehungen gekniipft und vielfaltige Verbindungen zwischen
den Figuren und dem von ihnen reprasentierten Denken hergestellt werden. Je-
doch scheint zugleich von diesem Werk eine zentrale Botschaft auszugehen: die
Unbestreitbarkeit der Grofie des Abendlands, die hier ins Bild und eindrucksvoll
in Szene gesetzt wird. Europa steht in der Tradition dieses Denkens. Doch wie
lasst sich dieser Beziehungsreichtum begreifen und erfassen?

Eine erste Antwort auf diese Frage lautet: Nur unter Einbeziehung dessen, was
zu sehen ist, wie dessen, was gerade nicht zu sehen ist, sich also zeigt, ohne uns
gezeigt zu werden. Ich versuche, dies zu erldutern. Die mit Raffaellos Bildentwurf
einhergehenden Bedeutungsprozesse erfassen ausgehend vom Spiel der Sicht-
und Blickachsen ebenso die im Fresko ausgetauschten wie die vermiedenen, ja
sich wechselseitig ausschliefienden Blickbeziehungen, welche dieses gewaltige Ge-

5 Gombrich, Ernst H.: Die Symbolik von Raffaels ,,Stanza della Segnatura®, S. 124.
6 Ebda.
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malde in ein dichtes Geflecht unterschiedlichster Beziige und Bezugssysteme ver-
wandeln. Gerade auch der Ausschluss von Blickbeziehungen ist signifikant — und
zieht die Blicke der Betrachter*innen notwendig auf sich.

Wie lief3e sich etwa die auf den Treppenstufen unterhalb der beiden Zentral-
gestalten hingestreckte Figur des Diogenes iibersehen, die Platon wie Aristoteles
ihren Riicken zuwendet und in reichlich ungeordneter, nachlissiger Kleidung
zwischen den unterschiedlichen Gruppen von Philosophen gleichsam eine Insel
fiir sich bildet? Situierung und Gestaltung dieser Bewegungs-Figur machen in
einem sehr grundsatzlichen Sinn iiberhaupt erst auf die Bedeutung jener Zwi-
schen-Rdume aufmerksam, deren Schaffung nicht weniger konstitutiv fiir dieses
Werk Raffaellos ist als Anlage und Choreographie der Gruppen diskutierender, le-
sender oder schreibender Philosophen selbst. Achten wir also auf die bedeutungs-
tragende — und dank ihrer Dynamik standig neue Bedeutungen generierende —
Rolle der Zwischen-Rdume mit ihren sich hieraus aufbauenden komplexen’
Vektorisierungen!

Unterhalb des am linken Bildrand schreibenden und in seiner Selbstverges-
senheit wie Selbstbezogenheit fast in die Architektur verwobenen Epikur hat
sich beispielsweise eine hochgradig vektorisierte Gruppe im Riicken des in
seine Berechnungen versunkenen Pythagoras gebildet. Auf die Ergebnisse sei-
ner Aufschriften richtet sich dabei nicht allein der Blick einer nicht eindeutig
identifizierbaren Gestalt, in der sich vielleicht Empedokles oder Anaximander
erkennen lassen, sondern auch das sich in ungeheurer Kérperspannung vorre-
ckende dunkle Gesicht eines anderen Philosophen, der sich tunlichst nichts
von dem entgehen lassen mochte, was der griechische Mathematiker und Philo-
soph in konzentrierter Schreibhaltung notiert. In der Gestalt des grof3en arabischen
Philosophen Averroés stof3en wir an dieser Stelle auf eine jener Vermittlerfiguren,
welche die Zugangsmoglichkeiten des Renaissancedenkens zur Antike fiir deren
angenommene und angemafite ,\Wiedergeburt’ ermdglicht haben. So erdffnet sich
im asymmetrischen (da nicht erwiderten) Blickkontakt ein Zwischen-Raum, der in
den raumlichen die zeitlichen Dimensionen Relationalitdat und Dynamik aller
Verhdltnisse aufscheinen lasst und aus dieser Verbindung von Raum und Zeit ein
hochgradig vektorisiertes Bewegungs-Bild entwirft. Dass Raffaello dieser grofen
arabischen Vermittlerfigur zwischen Abendland und Morgenland in der Stanza

7 Diese Komplexitét ergibt sich auch aus der Tatsache, daf} La scuola di Atene selbstverstdnd-
lich auch im Zusammenhang mit der kiinstlerischen Gestaltung der gesamten Radumlichkeiten
und keinesfalls isoliert zu sehen ist; vgl. hierzu Hall, Marcia: Introduction. In (dies., Hg.): Ra-
phael’s ,,School of Athens“, S. 1f. Auf diese Notwendigkeit einer zusammenhédngenden Inter-
pretation hatte in seinem Forschungsriickblick auch bereits Gombrich verwiesen: Gombrich,
Ernst H.: Die Symbolik von Raffaels ,,Stanza della Segnatura“, S. 104f.
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della Segnatura des Vatikans nur in bedingtem Maf3e seine Sympathie entgegenzu-
bringen scheint, soll uns an dieser Stelle in unseren Uberlegungen nicht wei-
ter beschiftigen. Es zeigt aber auch, wie Europa sich von dem, was es doch néhrte,
abwendet und die historisch wie kulturell vermittelnde Figur der arabischen Welt
als Alteritat stilisierte.

Auf diese hier in aller Kiirze signalisierte Weise entfaltet sich vor dem Auge
des am rechten Bildrand situierten Kiinstlers Raffaello, aus dessen quer zur domi-
nanten Sichtachse liegenden Blickachse sich eine andere Relationalitdt der ver-
schiedenen Gruppen und Individuen enthiillt, ein hochkomplexes Vektorenfeld,
das gewiss als hintergriindige, wenngleich entschiedene Deutung antiker Philoso-
phie verstanden werden muss. Denn nicht umsonst werden der platonische Ent-
wurf des Timaios und die aristotelische Nikomachische Ethik in zentraler Stellung
in Szene gesetzt.

Eine lineare Geschichte abendldndischer Philosophie wird in dieser Schule
von Athen nicht vor Augen gefiihrt: Zu unterschiedlich sind die Blickrichtungen,
zu asymmetrisch die Beziehungen, zu komplex die Relationen, als dass sich hier
im Polylog der Philosophen, der Kiinstler, der Wissenschaftler und einiger Politi-
ker eine einzige Geschichte — und wére es die einer sakralen oder einer profanen
Heilsgeschichte — herauskristallisieren lief3e. Beruht die jahrhundertelange Faszi-
nationskraft dieser kiinstlerischen Darstellung nicht gerade auf der strukturellen
Offenheit einer Anlage, deren Vieldeutigkeit relational erzeugt wird?

Von grofier Bedeutung erscheint mir in diesem Zusammenhang die Tatsa-
che, dass wir die nicht-lineare und auch nicht einfach genealogische Logik der
Bildanordnung als Choreographie verstehen diirfen, in der Die Schule von Athen
eine Landschaft der Theorie® entwirft, die fiir Raffaellos Sichtweise der Antike wie
auf die Antike charakteristisch ist. Damit sagt sie {iber die neue Deutung Europas
durch Raffaello wie die italienische Renaissance sehr viel aus. In dieser Landschaft
der Theorie bilden einzelne Gruppen, aber auch einzelne Gestalten Inseln und In-
selgruppen, die sich zu einer vielbeziiglichen archipelischen Landschaft zusam-
menfiigen lassen. Jede der grofien Gestalten bildet dabei eine Insel-Welt mit ihrer
eigenen Logik, ihrem eigenen Denken, Lesen und Schreiben. Zugleich aber fiigt sie
sich relational in eine Inselwelt ein,’ die wiederum mit anderen Inselwelten wie

8 Vgl. zum Begriff der Landschaft der Theorie Ette, Ottmar: Viellogische Philologie. Die Litera-
turen der Welt und das Beispiel einer transarealen peruanischen Literatur. Berlin: Verlag Walter
Frey — edition tranvia 2013, S. 36-46; sowie (ders.): Roland Barthes. Landschaften der Theorie.
Konstanz: Konstanz University Press 2013.

9 Zur Begrifflichkeit des Insularen und Archipelischen vgl. auch Ette, Ottmar: 302. Insulare
ZwischenWelten der Literatur. Inseln, Archipele und Atolle aus transarealer Perspektive. In:
Wilkens, Anna E. / Ramponi, Patrick / Wendt, Helge (Hg.): Inseln und Archipele. Kulturelle Fi-
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Insel-Welten verbunden ist. Erst so gewinnt der von Ernst H. Gombrich apostro-
phierte ,,Beziehungsreichtum“'® an epistemologischer Durchschlagskraft. Denn
diesseits wie jenseits ihrer Verherrlichung abendldandischen Denkens wie auch
ihrer Monumentalisierung europdischer Kontinuitaten verweist Raffaellos Kon-Fi-
guration einer Landschaft der Theorie auf eine Potenz polylogischer Deutung und
Bedeutung, die seine Scuola di Atene auszeichnet.

Im Spannungsfeld des griechischen ,archipelagus®, des Namen und Begriff
verleihenden Archipels par excellence, prasentiert La scuola di Atene somit eine
archipelische und transarchipelische Welt, die keineswegs allein vom Dialog zwi-
schen Platon und Aristoteles bipolar strukturiert wird, sondern sich — und die
provozierend hingestreckte Figur des Diogenes macht darauf uniibersehbar auf-
merksam — auf einen Polylog hin 6ffnet. Und dies nicht allein im Sinne eines
»Sprechens der vielen“, sondern weit mehr noch in der komplexen Bedeutung
eines viellogischen Sprechens, das der dem Fresko nachtraglich vergebene Titel
mit seiner Einzahl wohl kaum addquat wiederzugeben in der Lage ware. Nicht
nur das Vieldeutige, sondern auch das Viellogische wird hier inszeniert, ja in ge-
wisser Weise in seiner Vielverbundenheit kartographiert. Raffaellos Meisterwerk
arbeitet die neuen Koordinaten Europas heraus.

Die viellogische Dimension dieser Schépfung, die es erlaubt, mit Hilfe eines
gleichsam Humboldt’schen ,,Totaleindrucks” die vielen unterschiedlichen Denk-
richtungen und Logiken zugleich und in einem einzigen Bilde zu erfassen, entfaltet
sich aus dieser archipelischen Situation. Letztere erlaubt es, immer neue Relatio-
nen, immer neue Blickachsen, immer neue Symmetrien11 und Asymmetrien zu er-
kennen. Damit macht sie das in einer Bild-Sprache sichtbar, was schwerlich nur
im diskursiven Raum der Philosophie zum Sprechen gebracht werden konnte. Die
keineswegs geschlossene, dialogische Struktur, sondern die offene, polylogische
Strukturierung aller Relationen entsteht dabei aber nicht nur aus dem, was gese-
hen werden kann - etwa der von Raffaello angewandten Uberblendtechnik, die
Platons Gestalt die Ziige Leonardo da Vincis verleiht —, sondern gerade auch aus
dem, was unsichtbar ist und bleibt. Sie generiert sich also auch aus dem, was in
dieser Schule von Athen nicht direkt visualisiert wurde und wohl auch nicht visua-
lisiert werden sollte.

Doch das Ausgesparte, nahezu unsichtbar Gemachte zdhlt in diesem Bild-
entwurf einer Positionsbestimmung Europas ebenso wie das Offensichtliche,

guren des Insularen zwischen Isolation und Entgrenzung. Bielefeld: transcript Verlag 2011,
S. 13-56.

10 Gombrich, Ernst H.: Die Symbolik von Raffaels ,,Stanza della Segnatura®, S. 124.

11 Vgl. Oberhuber, Konrad: Polaritdt und Synthese in Raphaels ,,Schule von Athen“. Stuttgart:
Urachhaus 1983.
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von Raffaello in den Bildvordergrund Geriickte. Zu dem in ihm weitgehend un-
sichtbar Gebliebenen zdhlen jenseits jener wenigen und eher randlichen Figu-
ren, die immerhin von Averroés bis Zarathustra reichen, all jene Relationen, die
zwischen griechischer Antike und europidischer Moderne vermittelten. Zu den-
ken wire etwa an die intensiven Beziehungen zwischen Florenz und Bagdad,
abendldndischer und morgenldandischer Erzdhlkunst, aber auch zwischen der
christlichen und der jiidischen Geisteswelt oder gerade auch jenen Ubersetzern,
die sich in der Schule von Toledo um die wechselseitige Anreicherung unter-
schiedlicher Kulturen verdient gemacht haben.

Nur wenige Spuren in La scuola di Atene verweisen auf diese Verbindungen
und Vermittlungen, auf diese Setzungen und Ubersetzungen — und dies, obwohl
gerade sie so mafdgeblich daran beteiligt waren, dass die Vorstellungen der Antike
nicht nur in ein Europa der frithen Neuzeit transferiert, sondern dort auch kreativ
transformiert werden konnten. Die Visualisierung Raffaellos schlief3t die Unsicht-
barmachung wichtiger Traditionslinien mit ein, die zur Herausbildung eines
abendlandischen Denkens fiihrten. So erscheint auch das von ihm in Szene ge-
setzte Europa als Ergebnis nicht allein einer Fiille von Sichtbarmachungen,
sondern auch (s)einer Unsichtbarmachung, insofern mit jeder Inklusion auch
Exklusionen vorgenommen werden. Der Beziehungsreichtum dieses Gemaldes
ist wahrlich nicht zu erschopfen!

Doch wir kénnten mit Blick auf diese ,Schule von Athen‘ und ihre Konstruk-
tion abendlandischen Denkens im Sinne unserer Vorlesung noch grundlegender
nach der Perspektive fragen. Ist denn die Zentralperspektive selbst, deren sich
Raffaello hier so meisterhaft bedient, nicht eine jener Erfindungen, die ohne die
Beziehungen zwischen arabischer und christlich-abendlandischer Welt undenk-
bar gewesen waren? Und wire die Zentrierung der Welt in der Kartographie,
etwa in der beriihmten und von uns bereits besprochenen Weltkarte des Juan de
la Cosa, die im Jahre 1500 und damit gerade ein Jahrzehnt vor Raffaellos grofiem
Werk entstand, nicht undenkbar geblieben, hitte die Erfindung der Zentralpers-
pektive nicht zuvor die Grundlagen dafiir geschaffen? In einer quasi ,natiirlichen*
Perspektivierung war sie die Kartennetze Europas iiber die gesamte Welt aus. Die
ganze Macht und Gewalt der ,europdischen‘ Zentralperspektive werden wir an
anderer Stelle, bei unserer Vorlesung iiber die Erfindung und Auffindung Ameri-
kas, noch ndher kennenlernen und in ihren Auswirkungen beurteilen.

Was in Raffaellos Schule von Athen unsichtbar bleibt, ist damit in die Machatrt,
in die Technik, in die Perspektivik des Gemaldes selbst schon eingewoben: eine

12 Belting, Hans: Florenz und Bagdad. Eine westostliche Geschichte des Blicks. Miinchen: C.H.
Beck 2008.



56 = Erste Anndherung

allgegenwartige Unsichtbarkeit, die doch in der zentralperspektivischen Ausrich-
tung aller Sichtachsen deutlich zum kiinstlerischen Ausdruck drangt und findet.
Das Fresko visualisiert damit die Bedingungen seiner eigenen Schopfung, seiner
eigenen Findung und Erfindung in einer zentrierenden Perspektivierung, die sich
stolz in eine Tradition abendldndischen Denkens stellt, ohne doch die Komplexitat
und Widerspriichlichkeit ihrer eigenen Prasenz und Projektion, ihrer eigenen Ge-
nese und Genealogie verbergen zu kénnen. So wird gezeigt, worauf nicht gezeigt
wird. Denn viele Stufen der monumentalen Treppe bleiben frei und signalisieren
dadurch - und sei es entgegen aller Intentionalitdt des Kiinstlers — jenen Frei-
Raum, der als Zwischen-Raum gerade das erst semantisiert, was in den Vorder-
grund geriickt wird. Erst durch die Distanzierung entsteht eine wirkliche
Relation — und nicht zuletzt auch und gerade dann, wenn wie im Falle des
Diogenes oder des Epikur die Blickverbindungen zu anderen Philosophen augen-
scheinlich unterbleiben. Denn auch eine explizite Nicht-Relation ist eine Relation!

Wendet man sich vorziiglich der zentralen Sichtachse und der nur auf den
ersten Blick rein bipolaren Struktur des Aufbaus von La scuola di Atene zu,
dann scheinen wir es mit einer ein fiir alle Mal fixierten, fest-gestellten Konstel-
lation zu tun zu haben, die unverriickbar an einem stabilen und statischen
Koordinatensystem ausgerichtet ist. Wer weif3 sich auf der Seite des Platon, wer
auf der Seite des Aristoteles? In einer solch statischen Raumaufteilung sind die
Rollen und Positionen scheinbar fest verteilt, wobei die Zwischen-Raume zwi-
schen den Figuren und Gruppen entscheidend dazu beitragen, dass in sich klar
skizzierte Konstellationen entstehen. Geometrie und Statik’® einer solchen An-
lage springen gleichsam ,natiirlich‘ ins Auge und konnen zugleich mit Hilfe
einer graphischen Datenverarbeitung in einem geometrischen Rasterbild'* zur
Anschauung — und zugleich zu einem vélligen Stillstand - gebracht werden.
Damit entstehen Fldachen, die innerhalb ihrer Koordinaten Kontinuitidten erzeu-
gen und jegliche Bewegung auszuschliefen scheinen.

Mit dem Rasterbild einer fest-gestellten Konstellation aber lief3e sich nur
ein zweifellos wichtiger, aber letztlich vordergriindiger Sinn erfassen, welcher
die dynamische Polysemie dieses Kunstwerks niemals ausleuchten konnte.
Nehmen wir aber das dichte Geflecht der unterschiedlichsten Blickachsen und
der mit ihnen verbundenen Symmetrien und vor allem Asymmetrien hinzu, so

13 Fichtner, Richard: Die verborgene Geometrie in Raffaels ,,Die Schule von Athen®. Miinchen:
R. Oldenbourg Verlag — Deutsches Museum 1984.

14 Vgl. Mazzolo, G. / Kromker, D. / Hofmann, G.R.: Rasterbild — Bildraster. Anwendung der
Graphischen Datenverarbeitung zur geometrischen Analyse eines Meisterwerks der Renaissance:
Raffaels ,,Schule von Athen“. Mit 20 farbigen und 40 schwarzweifien Abbildungen. Berlin —
Heidelberg: Springer-Verlag 1987.
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ergibt sich eine Vektorisierung, die bei genauerem Hinsehen nicht nur im Bild-
ausschnitt um Averroés und Pythagoras offenkundig ist, sondern alle Figuren-
gruppen und Figuren dieses Fresko ausnahmslos erfasst. Alle Gestalten werden
zu Bewegungsfiguren, die in ihrer komplexen Relationalitdt miteinander ver-
bunden sind — wenn auch nicht alle mit allen zum gleichen Zeitpunkt. Sehen
wir uns dieses so erzeugte Mobile einmal ndher an!

Blickbewegungen, aber auch Korperhaltungen und Gesten erzeugen einen
im hoéchsten Mafie vektorisierten Bewegungs-Raum, innerhalb dessen sich die
festen Konstellationen nun als mobile Konfigurationen erweisen. In diesen Kon-
Figurationen kommen komplexe Choreographien zum Ausdruck, wobei die
Rahmung aller Figuren durch eine monumentale Architektur aus der dadurch
erzeugten Spannung einen hohen Bewegungskoeffizienten erzeugt. Wir stehen
vor einem Panorama abendlandisch-europdischer Beziehungen, das sich in
standiger und unabschlief3barer Bewegung befindet.

Wenn die Zwischen-Rdume auf der einen Seite die einzelnen Konstellationen
voneinander trennen, so verbinden sie nun auf der anderen Seite als Spiel-Raume
die untereinander in Beziehung stehenden Figuren und Figurengruppen. Die Zwi-
schen-Raume bilden als Spiel-Rdume das verkniipfende Element: Sie generieren
hintergriindig jene Allgegenwart, auf deren Folie sich die ,,figurae“ als Bewegungs-
figuren abzeichnen, die im Medium der Malerei in ihren Bewegungen selbst (nur
voriibergehend) stillgestellt worden sind. Stabile Konstellationen und mobile Kon-
figurationen bilden voneinander unterschiedliche Logiken aus, welche zugleich
wechselseitig miteinander verbunden sind und folglich zusatzliche relationale Lo-
giken entfalten.

Die ,figura“ des Diogenes macht dabei in besonderer Weise deutlich, wie
sehr die Zwischen-Raume ihrerseits gleichsam Kippfiguren bilden, die einmal
scharf voneinander abzutrennen, aus anderer Blickrichtung aber intensiv mitein-
ander zu verbinden vermodgen. Diogenes wie Epikur bilden Insel-Welten einer je-
weils spezifischen Eigen-Logik, die gleichwohl mit den Inselwelten des griechisch
gepragten Denk-Archipels innig verbunden sind. Die spezifischen Eigen-Logiken
einer jeweiligen Insel-Welt werden auf die relationalen Logiken der Inselwelten
bezogen und zugleich in eine Vielbezogenheit integriert, die jenseits der internen
Relationalitdten auch externe Beziehungen aufbaut. Dabei tut sie dies, ohne dass
dabei die Eigen-Logiken der unterschiedlichen Insel-Welten beseitigt wiirden —
eine komplexe Relationalitat, wie sie etwa auch das Verhdltnis der sogenannten
,Schule von Athen‘ mit den anderen Schépfungen Raffaellos in den papstlichen
Gemadchern charakterisiert.

Die Eigen-Logiken einer bestimmten Insel-Welt, einer bestimmten Welt-fiir-sich,
werden gerade dadurch gestadrkt, dass jeweils spezifische Beziehungen innerar-
chipelischer oder transarchipelischer Natur entwickelt werden. Die Praponderanz
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etwa einer externen Relationalitdt, wie sie Ernst H. Gombrich mit Blick auf die
Stanza della Segnatura vorschldgt, verletzt daher die Koprasenz unterschiedli-
cher Logiken, wie sie etwa die Wechselbeziehungen zwischen interner und exter-
ner Relationalitit im Zyklus des Raffael auszeichnet.”

Diese innerarchipelische und transarchipelische, mithin verschiedene In-
selwelten durchlaufende Vektorizitat 1dsst so zwischen den Figuren und Grup-
pen als Inseln und Inselgruppen jene Landschaft der Theorie entstehen, die
archipelisch nur insofern sein kann, als sie auf jene Zwischen-Raume zuriickzu-
greifen vermag, die zugleich trennen und verbinden, die zugleich feststellen
und wieder in Bewegung setzen, die zugleich stabile Konstellationen und mobile
Konfigurationen sind. Jedwede Relation, jedwede Verbundenheit setzt Distanz
und Distanzierung voraus, mit deren Hilfe das Diskontinuierliche die Zwischen-
Raume immer wieder neu vektorisiert, immer wieder neu konfiguriert, immer
wieder neu semantisiert, um im Archipel dem Sinn die Sinne mitzugeben.

Vergessen wir dabei nicht, dass wir das Lexem ,,Archipel“ zwar sehr wohl
als ,,Inselgruppe im Meer“ definieren diirfen, dass sich die Etymologie dieses
Begriffs aber gerade nicht auf das Land, auf die Inseln bezieht, sondern auf das
»grofie Gewdsser“ zwischen ihnen, auf jene Zwischen-Raume also, welche die-
ses Archi-Gewisser oder das ,hauptsidchliche Meer” — zunichst in der Agiis —
zwischen den Inseln bilden.!® In einem stets prisenten etymologischen Sinne
also meinen das Archipelische und der ,,archi-pelagus“ das fliissige, bewegliche
Element, das jede Insel von der anderen trennt, zur Insel-Welt mit ihrer Eigen-
Logik gerinnen ldsst, zugleich aber jene umfassende Inselwelt hervorbringt, in der
alles mit allem (wenn auch niemals zugleich) verbunden ist. Es geht, um es noch
einmal deutlich zu sagen, nicht darum, Konfigurationen an die Stelle von Konstel-
lationen zu setzen, sondern um ein Denken von verschiedenen Logiken zugleich.

So sind es auf den friihneuzeitlichen Weltkarten der Europder auch die
Meere, die grofen Gewdsser, welche den verschiedenen Kontinenten und Archi-
pelen — und gerade auch jenen der sogenannten ,Neuen Welt‘ — ihre mobilen
Konturen geben, sie definieren (mithin abgrenzen) und zugleich doch miteinander
relationieren und in Beziehung setzen. In diesem Zusammenhang werden die Kon-
stellationen dieser Kontinente auch zu mobilen Konfigurationen, insofern sie sich
als Bewegungsfiguren verstehen lassen, die vom Meer miteinander in Verbindung

15 So schrieb Gombrich: ,,Diese Verwandtschaft mit herkdmmlichen Zyklen macht es klar, daf3
die nicht zerstiickelt werden kénnen, ohne ihren symbolischen und kiinstlerischen Sinn einzu-
biien.“ (Gombrich, Ernst H.: Die Symbolik von Raffaels ,,Stanza della Segnatura®, S. 107f). Die
Hierarchisierung eines Sinns ist hier unverkennbar.

16 Vgl. hierzu Kluge, Friedrich: Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache. Bearbeitet
von Elmar Seebold. 23., erweiterte Auflage. Berlin — New York: Walter de Gruyter 1999, S. 51.
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gesetzt werden. Die Archipele aber sind auf diesen Karten einer sich rundenden,
zunehmend global gedachten und globalisierten Welt die Bewegungs-Raume
hochster Vektorizitét: Sie werden zu jenen Zwischen-Raumen grof3tméglicher Viel-
verbundenheit, die sich nicht allein auf eine interne Relationalitédt innerhalb eines
Archipels (und damit innerarchipelisch) zu stiitzen wissen, sondern gerade auch
die externe Relationalitét (und damit eine transarchipelische Dimension) umfassen.
Interne und externe Relationalitat sind dabei grundlegend aufeinander bezogen.

So kann uns La scuola di Atene folglich auf sehr anschauliche Weise lehren,
wie sich in einer archipelischen Landschaft der Theorie die Diskontinuititen, die
durch die Zwischen-Raume geschaffen werden, hin auf Relationalitdten 6ffnen,
welche in ihrer Vielverbundenheit nicht blof3 ein vielstimmiges, sondern weit
mehr ein viellogisches Denken herauffiihren, das innerhalb eines fest-gestellten
Rahmens die unterschiedlichsten Choreographien erlaubt. Ein relationales Bewe-
gungsbild entsteht. Gewiss: Die Schule von Athen verbirgt in nicht geringem
Mafe die Schule von Toledo und damit jene Kunst des Ubersetzens, die stets
auch eine Kunst des Ubersetzens — mithin von einem Ufer an ein anderes
Hiniibersetzens — ist.

Entscheidend fiir die Entstehung einer derartigen offenen Strukturierung, fiir
die Entfaltung einer polylogischen Komplexitdt aber sind jene auf den ersten Blick
unsichtbaren Zwischen-Raume, jene Bewegungs-Raume zwischen den Inseln, die
auf eher hintergriindige, untergriindige Weise gleichsam das geflutete, das iiber-
schwemmte, das unter der Wasseroberflache Liegende verkorpern und in ihrer Un-
sichtbarkeit sichtbar und denkbar machen.'” Im Archipel zihlen folglich nicht
allein die Inseln, sondern gerade auch das, was scheinbar nicht erscheint, aber
dennoch da ist und in seiner allgegenwartigen Abwesenheit unter der Wasserober-
fliche verborgen liegt: mithin das, was (an der Oberfldche) nicht mehr ist und
doch nicht aufhéren kann zu sein.

Von Raffaellos La Scuola di Atene und damit dem illustren Mapping abend-
landischen Denkens ist es nur ein kleiner Schritt zur Kartographie Europas. Und
diese ldsst sich vereinfachend in zwei Traditionslinien unterteilen: zum einen in
die (majoritare) Darstellung Europas als Kontinent und zum anderen in dessen
(minoritdre) Reprasentation als Inselwelt, als Archipel. Dies ist fiir unser Europa-
Denken gerade mit Blick auf das 18. Jahrhundert und die ,,République des Let-
tres” aber wichtig, ja entscheidend.

17 Vgl. hierzu den Band von Ette, Ottmar / Miiller, Gesine (Hg.): Paisajes sumergidos, Paisajes
invisibles. Formas y normas de convivencia en las literaturas y culturas del Caribe. Berlin: Verlag
Walter Frey — edition tranvia 2015.
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In diesen historischen Zusammenhéngen gewinnt eine wichtige, wenn auch
weniger bekannte Tradition der Reprasentation des Wissens von der Welt an Signifi-
kanz, die zwischen dem Ausgang des 15. und dem Ubergang zum 17. Jahrhundert —
also just in der von Pierre Chaunu so apostrophierten planetarischen Ausweitung
Europas - ihre eigentliche Bliitezeit erlebte. Sie ist als Gattung mit der Bezeichnung
Isolario oder Insel-Buch verkniipft und lasst sich vorrangig einer italienischen Tra-
dition (insbesondere der Seemacht Venedig) zuordnen.'® Die Form des Isolario
entwickelte sich historisch parallel zu den bereits erwdhnten Kartenwelten eines
Juan de la Cosa, aber auch den Arbeiten Raffaellos zu Beginn des 16. Jahrhun-
derts. Sie ldsst sich als eine Anordnungsform von Wissen begreifen, die das zeit-
genodssische Wissen von der Welt in einer zur kontinentalen Darstellungsweise
sicherlich komplementéaren, zugleich aber auch alternativen Form als verraum-
lichte Epistemologie einer anderen Sichtbarmachung zufiihrte. Es ist eine Welt-
sicht, in welcher Diskontinuitdt, Relationalitdt und Vektorizitat die Hauptrolle
spielen.

Der Reigen grofier venezianischer Insel-Biicher wurde von Bartolomeo dalli
Sonetti eréffnet, der im Jahre 1485 einen Isolario iiber die Inseln der Agiis ver-
offentlichte, welcher aus 49 Karten von Inseln sowie ebenso vielen den jeweili-
gen Insel-Karten zugeordneten Sonetten bestand'®. Ohne an dieser Stelle auf
die spezifischen Formen der Entfaltung des Isolario und auf dessen Zusammen-
hinge mit der ersten Phase beschleunigter Globalisierung eingehen zu kénnen,?
sei doch betont, auf welch fundamentale Weise ein Verstdndnis Europas als Archi-
pel in der frithneuzeitlichen Kartographie neue Moglichkeiten, Europa zu denken,
eroffnete, um mit Blick auf den ,Kontinent‘ eine andere Landschaft der Theorie zu
entwerfen. Dies erfolgte just zu jenem Zeitpunkt, als sich Europa im Zeichen seiner
erfolgreichen Expansion innerhalb eines von der Alten Welt her globalisierten pla-
netarischen Zusammenhangs anders — und dies heifdt: von seiner zunehmend do-
minanten Stellung her — zu denken und zu deuten begann. Es ist die Epoche der
planetarischen Ausweitung Europas.

Bereits im Bewusstsein dieser Vorherrschaft und einer von Europa ausgehen-
den Erkundung weltweiten Zuschnitts legte Benedetto Bordone 1528 sein eigenes
Insel-Buch vor, jenen héchst erfolgreichen Isolario, der fiir sich in Anspruch neh-
men durfte, eine ganze Welt von Inseln in weltweiter Projektion entworfen zu

18 Vgl. hierzu Serafin, Silvana: Immagini del mondo coloniale nella cultura veneziana dei se-
coli XVI e XVIL In: Rassegna Iberistica (Venezia) 57 (Juni 1996), S. 39-42.

19 Vgl. Conley, Tom: Virtual Reality and the “Isolario”. In: Annali d’Italianistica (Chapel Hill)
14 (1996), S. 121.

20 Vgl. hierzu ausfiihrlich Ette, Ottmar: TransArea. Eine literarische Globalisierungsgeschichte.
Berlin — Boston: Walter de Gruyter 2012, S. 63-78.
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haben.”! Die drei sehr ungleichen Teile seines einflussreichen Kartenwerkes wid-
meten sich der atlantischen Inselwelt einschlief3lich des Baltikums (29 Karten),
der Inselwelt des Mittelmeers (43 Karten) sowie den Inseln des Fernen Ostens (10
Karten). Dabei bemiihten sich die beigefiigten Texte gleichsam landeskundlich
darum, Informationen zur geographischen Lage, zu Klima und Geschichte, zur Be-
volkerung, zu Fauna oder Flora und vielen weiteren Aspekten von allgemeinem
Interesse bereitzustellen. Der Leserschaft wurde eine komplette Weltsicht geboten,
ja eine Sicht der Welt als Inselwelt.

Schematische Zeichnungen zur Gradeinteilung der Erdkugel, Angaben zu den
Wendekreisen sowie zur Schiefe der Ekliptik des Globus, zur Segmentierung der
Windrose in Antike und Gegenwart, aber auch Uberblickskarten von Europa, dem
Ostlichen Mittelmeer sowie der gesamten zum damaligen Zeitpunkt bekannten
Welt runden Bordones Isolario a. Sie vermitteln der zeitgendssischen Leserschaft —
und darin diirfte die Attraktivitit des Werkes gelegen haben — ein anschauliches
und farbenfrohes Bild unseres Planeten. Uniibersehbar wird zugleich, wie die eu-
ropdischen Kartennetze nun den gesamten Planeten erfassen und in die gleiche
Spatialitat und Temporalitdt hineinzwingen. Europa hat seine Netze ausgeworfen —
und die ganze Welt verfangt sich in ihnen.

Benedetto Bordones Isolarium ist bei aller Informationsfiille ein Imagina-
rium, in dem sich die europdischen Vorstellungen von der Welt reflektieren. Fin-
den und Erfinden gehen bei Bordone Hand in Hand; in seinem Isolario entwirft
der zuvor als Miniaturen-Maler tatige Kiinstler eine Welt, in der in den Begleittex-
ten die unterschiedlichsten Lebensformen und Lebensnormen koprdsent sind
und diskontinuierlich aufeinanderprallen. Anders als die am Kontinentalen, Kon-
tinuierlichen und buchstdblich Zusammenhdngenden ausgerichteten Karten-
werke zielt Bordones Kartographie auf eine Welt des Unzusammenhéngenden,
Diskontinuierlichen und auf die Entwicklung einer multiperspektivischen Sicht,
die Differenzen nicht tilgt.

Das uns in Zusammenhang mit unserer Vorlesung besonders interessierende
Beispiel des transatlantischen Teils seines neuen Mapping mag dies verdeutli-
chen, denn hier zerfillt nicht nur Europa in unterschiedliche Teil-Inseln (Abb. 9).
An die jeweils mit ausfiihrlichen Textteilen versehenen Karten von Island, Irland,
Siidengland, von der Bretagne, Nordwestspanien und Skandinavien schlief3en

21 Bordone, Benedetto: Libro di Benedetto Bordone nel qual si ragiona de tutte Uisole del
mondo, con li lor nomi antichi & moderni, historie, favole, & modi del loro vivere & in qual parte
del mare stanno, & in qual parallelo & clima giacciono. con il breve di papa Leone. Et gratia &
privilegio della Illustrissima Signoria com’ in quelli appare. Vinegi [Venezia]: per Nicolo d’Aris-
totile, detto Zoppino 1528. Im Folgenden beziehe ich mich auf diese Ausgabe, die iiberdies als
elektronische Fassung 2006 im Harald Fischer Verlag in Erlangen erschien.
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sich die nicht weniger textuell eingebetteten Karten von Nordamerika und des
Nordatlantik, der Stadt Temistitan (also das spatere Mexiko), von Zentral- und
Stidamerika, Hispaniola, Jamaica, Kuba sowie weiterer karibischer Inseln an. Da-
nach erreichen wir iiber Porto Santo, Madeira, die Kanarischen Inseln, die Kapver-
den und die Azoren endlich wieder die Bucht von Cadiz in Siidspanien und damit
die Alte Welt in einem sich rundenden Kreis (Abb. 10). Auch die Kontinente wer-
den archipelisiert, werden in eine offene Relationalitat eingebracht, in welcher
sich die Logik einer Insel-Welt stets mit der Logik weitgespannter Inselwelten ver-
kniipft. Selbst transarchipelische, die Archipele unterschiedlicher Weltteile mitein-
ander verkniipfende Beziehungen werden erkennbar. So wird nicht nur mit Blick
auf Labrador, Zentralamerika, Mexiko oder Stidamerika, sondern auch auf Skandi-
navien, das spanische Galizien oder die kontinentaleuropdische Bretagne eine
Welt modelliert, die sich aus den verschiedenartigsten Gréf3en, Lagen und Formen
von Inseln zusammensetzt. Eine hochgradig fragmentierte, gleichsam zersplitterte
Welt wird vor Augen gefiihrt: eine Welt in Stiicken, die sich nur schwerlich einer
einzigen Logik unterwerfen ldsst.
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Abb. 9: Benedetto Bordone: Weltkarte aus dem Isolario, 1528.

22 Vgl. Geertz, Clifford: Welt in Stiicken. Kultur und Politik am Ende des 20. Jahrhunderts. Aus
dem Englischen iibersetzt von Herwig Engelmann. Wien: Passagen Verlag 1996.
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Abb. 10: Benedetto Bordone: Kuba, Karte aus dem /solario, 1528.

Das Modell fiir diese Welt — wie sollte es anders sein — bot die Stadt Venedig,
deren kartographische Darstellung® kaum kleiner als die gesamte Weltkarte Bor-
dones ausfiel, wobei die Insel-Stadt mit ihren funktional so unterschiedlichen In-
seln als Fraktal der gesamten Welt verstanden werden kann. Urbi et orbi: Venedig
wird als ein anderes Rom zum Mikrokosmos einer transarchipelischen Welt, in
welcher jede Insel ihre Eigen-Logik, ihren Eigen-Sinn behalt und doch Teil eines
multirelationalen Ganzen ist.

Wie sehr auch dieser transarchipelische Entwurf der Welt mit europdischen
Machtanspriichen verkniipft und in die Expansionsgeschichte Europas verwickelt
ist, muss an dieser Stelle nicht ausgefiihrt werden.?* Entscheidend aber ist,
wie sich in der langen Traditionslinie des Isolario und seiner Kartographien
einer archipelischen Welt andere, vielperspektivische und vielverbundene
Deutungsmuster nicht nur konstellieren, sondern weit mehr noch konfigurie-
ren: Deutungsmuster, die in ihrer relationalen, polylogischen Strukturierung
als Landschaften der Theorie eine andere Weltsicht vor Augen fiihren. Diese ist
nicht an statischen Geometrien der Macht und nicht an ein fiir alle Mal fixierten

23 Bordone, Benedetto: Libro, Bl. XXX; vgl. hierzu auch Karrow, Robert W.: Benedetto Bor-
done, S. 93.
24 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: TransArea. Eine literarische Globalisierungsgeschichte, S. 72.
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Hierarchien der Abhingigkeit ausgerichtet, sondern er6ffnet die Formen (und
Normen) eines archipelischen, eines fraktalen Denkens, das in einer verdnderten
Landschaft der Theorie das Diskontinuierliche zu imaginieren und zu durchden-
ken vermag, ohne es auf Kontinuitdten zu reduzieren.

Bordones Weltentwurf kann uns auch heute noch lehren, die Welt auf andere,
transarchipelische Weise zu denken. Die verschiedenartigen Logiken eines Den-
kens, das Europa als Kontinent wie als Archipel zu entwerfen vermag, demonstrie-
ren die Gleichzeitigkeit, die Ko-Existenz gegensatzlicher Entwiirfe, welche sich
aber auch als Konvivenz, als ein Zusammen-Leben der unterschiedlichen Lo-
giken vorstellen ldsst. Nicht nur im Bereich der Kunst, nicht nur im Bereich
der Kartographie.

Erich Auerbach hat in seinem zwischen Mai 1942 und April 1945 im Istanbuler
Exil entstandenen Hauptwerk Mimesis. Dargestellte Wirklichkeit in der abendlédndi-
schen Literatur auf eindrucksvolle Weise gezeigt, dass diese von ihm durchaus fol-
genreich konstruierte ,,abendlandische Literatur” von zwei Traditionsstrangen
durchzogen wird, die man sehr wohl als kontinental beziehungsweise als insel-
haft-archipelisch bezeichnen konnte. Denn wenn uns der ,,biblische Erziahlungs-
text“ den totalen Anspruch einer ,,Weltgeschichte“ bietet, die ,,mit dem Beginn
der Zeit, mit der Weltschopfung® beginnt und ,,mit der Endzeit“ enden soll, dann
zeigen uns die ,,homerischen Gedichte“ einen ,bestimmten, ortlich und zeitlich
begrenzten Ereigniszusammenhang®, neben dem auch andere, von ihm teilweise
oder vollig unabhadngige Ereigniszusammenhange ,,ohne Konflikt und Schwierig-
keit denkbar“ sind.”> Beide Traditionslinien zielen zwar auf die diskursive Gestal-
tung einer Totalitdt, der Gesamtheit unserer Welt, doch bietet uns die Welt Homers
gleichsam fraktal ein Verstehens-Modell an, das archipelisch anderen Welten ge-
geniiber offen ist, wahrend das Alte Testament nur eine einzige Deutung und kein
Auf3erhalb der Heilsgeschichte kennt.

Fiir Auerbachs Ansatz und dessen narrative Umsetzung in Mimesis ist dabei
entscheidend, dass sich diese beiden Traditionslinien innerhalb der abendlandi-
schen Literatur immer wieder wechselseitig iiberlagern. Das Abendland und in sei-
ner Folge Europa entstehen bei Auerbach aus dieser strukturellen Uberlagerung.
Die grofiere Sympathie des deutschen Romanisten fiir die strukturelle Offenheit
der homerischen Gesdnge blieb dabei nicht ohne Folgen, weist die Aufteilung in
voneinander getrennt lesbare Kapitel in Mimesis doch die offene Strukturierung
eines Archipels auf. Eine solche durfte Auerbach nicht nur auf den Istanbuler

25 Auerbach, Erich: Mimesis. Dargestellte Wirklichkeit in der abendldndischen Literatur. Bern —
Miinchen: Francke Verlag 71982, S. 18.
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Prinzeninseln, sondern 1938 — iibrigens im selben Jahr wie Roland Barthes — auch
auf einer Fahrt durch die Inseln der Agiis erleben.

Es ist einerseits mdéglich, die Auerbach’sche ,,Philologie der Weltliteratur
auf ein wie auch immer gestaltetes Konzept einer neuen ,,Weltliteratur“* hin
zu erweitern. Andererseits kdnnte man sie jedoch auch auf ein solches trans-
areal zu konzipierender Literaturen der Welt hin perspektivieren. Fiir ein solches
Vorhaben wire es von grundlegender Bedeutung, jene Chancen und Potentiale,
jene Risiken und Nebenwirkungen auszuleuchten, welche uns die polylogische
Strukturierung dieser niemals auf einen Ursprung, auf eine Herkunft, auf eine
Kultur oder Sprache zu reduzierende Vielfalt darbietet. Die so unterschiedlichen
Welten des Gilgamesch-Epos®® und des Shi Jing® belegen nur als kulturhistorisch
wie mediendsthetisch besonders herausragende Beispiele verschriftlichter und zir-
kulierter Texte, dass die Literaturen der Welt von ihren ,Anfiangen‘ an, die stets auf
andere Anfange verweisen, nicht allein viellogisch sind, sondern zugleich auch
vielsprachig. Sie weisen darauf hin, dass sie nicht nur von ihren Herkiinften her
iiber die unterschiedlichsten dsthetischen Ausdrucksformen verfiigen, sondern
stets durch ihre Vieldeutigkeit, durch ihre niemals zu disziplinierende Polysemie
nach Kommentaren und Deutungen, nach Fortschreibungen und Uberschreibun-
gen verlangen, die ihrerseits wieder die Komplexitit dieses polylogischen Systems
der Literaturen der Welt erhéhen. Auch hier ist eine Kunst des Ubersetzens wie
des Ubersetzens von zentraler Bedeutung, enthalten und entfalten doch die Litera-
turen der Welt ihr polylogisches System nur insofern, als sie durch die Querung
der Zeiten, Rdume, Kulturen und Sprachen ihre Transkulturalitdt immer wieder er-
proben und erweitern. Diese Vielgestaltigkeit und Vielstimmigkeit gilt es zu beach-
ten, wenn wir von der ,,Europe des Lumiéres“ sprechen. Europa agiert nicht als
homogener Block. wir sollten daher versuchen, einer einzigen Deutung Europas

«26

26 Vgl. Auerbach, Erich: Philologie der Weltliteratur. In: Weltliteratur. Festgabe fiir Fritz
Strich. Bern 1952, S. 39-50; wieder aufgenommen in Auerbach, Erich: Gesammelte Aufsdtze
zur romanischen Philologie. Herausgegeben von Fritz Schalk und Gustav Konrad. Bern - Miin-
chen: Francke Verlag 1967, S. 301-310.

27 Vgl. u. a. Casanova, Pascale: La République mondiale des Lettres. Paris: Seuil 1999; Dam-
rosch, David: What Is World Literature? Princeton — Oxford: Princeton University Press 2003;
oder Sturm-Trigonakis, Elke: Global playing in der Literatur. Ein Versuch iiber die Neue Weltlite-
ratur. Wiirzburg: Kénigshausen & Neumann 2007.

28 Vgl. hierzu das Nachwort zur deutschsprachigen Ausgabe Das Gilgamesch-Epos. Neu iiber-
setzt und kommentiert von Stefan M. Maul. Miinchen: C.H. Beck 2005.

29 Vgl. hierzu Owen, Stephen: Reproduction in the “Shijing,, (Classic of Poetry). In: Harvard
Journal of Asiatic Studies (Harvard) LXI, 2 (2011), S. 287-315.
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zu entkommen und aus dem Bewusstsein verschiedener Logiken zugleich es nicht
allein als einen Kontinent, sondern als einen viellogischen, vielsprachigen, viel-
kulturellen Archipel zu begreifen — als eine Teil-Welt, die sich nicht einer einzigen
Bewegung, einer einzigen Sinngebung, einer stabilen Geometrie der Macht wie
der Moglichkeiten unterwerfen kann.



Zweite Annaherung

Als Kultur- und Schicksalsgemeinschaft tauchte Europa bekanntlich erst sehr
spat auf; eine Tatsache, auf die Gotthard Strohmaier in einem nicht unpolemi-
schen Beitrag unter dem Titel Die Griechen waren keine Europder aufmerksam
machte. Er rief ins Bewusstsein, dass die Griechen selbst nach eigener Auffas-
sung die drei Erdteile Europa, Afrika und Asien bewohnten, aus eigener Sicht die
Tugenden der Bewohner dieser drei Teile der Welt miteinander verbanden und
weit davon entfernt waren, sich mit den Barbaren der nérdlich angrenzenden Ge-
biete zu identifizieren.! Erst spit entwickelte sich im 15. Jahrhundert ein zunehmend
auch kulturell definierter Begriff von Europa, just zu jenem Zeitpunkt folglich, als
dieses Europa erneut militdrisch in Bedrdngnis geriet. Erste Vorzeichen dafiir
lieBen sich zwar bereits im Jahre 732 beim Zuriickschlagen der Angriffe arabi-
scher Truppen, die 711 den Felsen Gibraltar eroberten und sich rasch iiber Spa-
nien ausbreiteten, vor Tours und Poitiers belegen. Doch mag uns gerade dies als
ein weiteres Beispiel fiir unsere kulturhistorische These dienen, dass sich letzt-
lich Europa nur von den jeweiligen Randern her zu definieren scheint und in der
Tat auch definierte. Europa konstituiert sich in Frontstellungen neu.

Auf dhnliche Weise sollte die sogenannte ,Entdeckung‘ der Neuen Welt dazu
beitragen, dass sich innerhalb der Alten Welt Europa in doppelter Frontstellung
herauskristallisierte — als Reconquista erneut gegen die Mauren sowie als Con-
quista des indigenen Amerika. Damit war eine doppelte Alteritdt geschaffen, in
welcher sich ein militant vorgehendes Europa bildete. Die Entdeckung der Neuen
impliziert vor allem jene der Alten Welt durch die Europder selbst auf neue Weise.
Europa definiert sich stets von seinen Randern und seinen Bewegungen her, ja ist
ohne seine Beziehungen zur auflereuropdischen Welt iiberhaupt nicht vorstellbar.
Gerade die transatlantische Beziehung zur amerikanischen Hemisphare war fiir
sein Selbstverstdndnis strukturbildend.

Diese Uberlegung fiihrt uns zum alten Mythos der Okeanide Europa zuriick,
die ja bekanntlich nicht an einem europdischen Strand — zumindest im Sinne
dessen, was wir heute unter Europa verstehen — Blumen pfliickte, sondern an der
Kiiste Kleinasiens, sagen wir in der Ndhe der Stadt Sidon, als sich ihr Zeus mit
erfreutem und mehr noch erregtem Blicke ndherte. Das Madchen gefiel ihm, so
dass er sich ihr in der Form eines Stieres ndherte und die junge Dame auf seinem
Riicken entfiihrte. Erst in Knossos durfte sie wieder an Land gehen, wo sie der ta-

1 Strohmaier, Gotthard: Die Griechen waren keine Européer. In: Hofner, Eckhard / Weber,
Falk Peter (Hg.): Politia litteraria. Festschrift fiir Horst Heintze zum 75. Geburtstag. Glienicke/
Berlin — Cambridge/Massacusetts: Galda + Wilch Verlag 1998, S. 198-206.

8 Open Access. © 2021 Ottmar Ette, publiziert von De Gruyter. [(co) IE2=nl| Dieses Werk ist lizenziert unter
einer Creative Commons Namensnennung - Nicht-kommerziell - Keine Bearbeitung 4.0 International Lizenz.
https://doi.org/10.1515/9783110703467-004
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tendurstige Gott vergewaltigte und schwangerte. Europa ist also ein Mythos, der
auf einer Gewalttat beruht, ndmlich einer Freiheitsberaubung und Deportation in
brutaler Tateinheit mit Vergewaltigung — Ihr Vergewaltiger wurde niemals dafiir
belangt.

Sie ist folglich erzwungenermaflen nicht nur eine Deportierte, sondern eine
Migrantin, nicht nur eine schone Frau, sondern eine Vergewaltigte, nicht etwa
eine Bewohnerin jener nach ihr benannten Welt, sondern eine in diese Welt — oder
zumindest an deren Rander — Verpflanzte, Verbrachte. Im Mythos von der schénen
Europa und dem Stier scheint eine Vielzahl von Elementen auf, die fiir das Europa
auch unserer Tage bis heute charakteristisch geblieben und bedenkenswert sind.
Europa ist mithin nicht nur in Bewegung: Der Kontinent ist selbst auch Bewe-
gung, insofern er standig iiber seine Grenzen hinausreicht und kein festes Terri-
torium, keine klar gezogenen Grenzen besitzt. Zugleich ist seine Geschichte eine
Geschichte der Gewalt. Dies gilt gerade auch in besonderem Maf3e fiir das Europa
der Aufkldrung, wo die kolonialen Fiihrungsmachte iiberdies gewechselt hatten.
Dass diese Bewegung gerade seit 1680 etwas mit den neuen, sich langsam heraus-
schdlenden Grundlagen fiir die spatere Herausbildung der Moderne zu tun hat
und diese Moderne in der Tat irgendwann in den sechziger Jahren des 20. Jahrhun-
derts in ihre vielleicht letzte Phase iiberging, die wir als Postmoderne bezeichnen
konnen, soll einer anderen Vorlesung {iberlassen bleiben. Letztere untersucht die
Umbesetzungen im Verlauf des langen 20. Jahrhunderts im Ubergang zu unserem
gegenwirtigen Jahrhundert.?

Europa ist zweifellos eine Bewegung, die sich — ganz im Sinne Pierre Chau-
nus - seit dem Mittelalter zunehmend nach Norden verlagert und den mediter-
ranen Siiden, gerade auch im Zeichen der Prasenz des Islam, eher aufgibt oder
zuriickdrangt. Freilich sorgten der Abschluss der Reconquista und die Expansion
gerade der iberischen Méchte nach Ubersee fiir eine neue Aufwertung des Siidens;
doch sollte sich im 17. Jahrhundert das Kern-Europa nach Norden verlagern,
wohin ein guter Teil der iberischen Gold- und Geldabfliisse ging. Nicht umsonst
heif3t auch heute noch in Spanien ein sprichwértlich reicher Mann ,,Facar®, ein
Fugger also, spielte dieses aufstrebende Augsburger Bankhaus doch eine zentrale
Rolle bei der europdischen Umverteilung der aus den Kolonien herangeschafften
Reichtiimer.

Pierre Chaunus Analyse arbeitete {iberzeugend auf der makrohistorischen
Ebene heraus, wie sich weiter im Norden ein neues Kerneuropa konstituierte, ir-
gendwo zwischen England, Nordfrankreich, Holland und dem Rheinland, aber
auch noch dem nérdlichen Italien, das vielleicht die siidlichste Grenze dieses Kern-

2 Vgl. Ette, Ottmar: Von den historischen Avantgarden bis nach der Postmoderne (2021).
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raums markiert. Um 1680 setzte dann das ein, was der franzdsische Aufklarungsfor-
scher als eine Entwicklung von einem ,,kleinen Europa“ zu einem ,,grof3en Europa“
bezeichnete. Es handelt sich um eine Einschdtzung, die man nicht unbedingt in all
ihren Details zu teilen braucht, die aber deutlich macht, dass sich nun von den
Réandern her gerade im Osten und entlang der Donau wiederum neue Bereiche dem
Konzept von Europa gegeniiber 6ffnen. Das Europa der zweiten Phase beschleunig-
ter Globalisierung war von dem der ersten Phase grundlegend verschieden: Es gilt
folglich, ,,L’Europe des Lumiéres* aus einem komplexen historischen Geworden-
Sein heraus als neue archipelische Konfiguration zu verstehen.

Wenn wir Europa nicht nur in Bewegung,® sondern zugleich als Bewegung
verstehen, entfaltet sich folglich der Mythos (von) Europa auf neue, prospektive
Weise. Am Anfang von Europa stand das Begehren: das Spiel von Verfiihrung und
Entfithrung, die Spannung von Verpflanzung und Fortpflanzung, die Bewegung
zwischen Eingrenzung und Ausgrenzung, Begrenzung und Entgrenzung. Europa,
die schone Namensgeberin eines Kontinents mit instabilen Grenzen, eines Konti-
nents, der niemals einer war, ist von kontinentaler und im Grunde auflereuropdi-
scher Herkunft: Sie ist das Opfer von Deportation und Migration und nur als
unabschliefSbare Bewegung zu begreifen. Die Reise der Europa auf dem Riicken
jenes Stieres, in den sich ein liebeshungriger Zeus verwandelt hatte, erfolgte
ebenso wenig aus freien Stiicken wie jene Vereinigung mit dem Géttervater, mit
dessen Geschichte diejenige des Okzidents erst ihren mythischen Anfang nahm.
Es ist eine Geschichte, die vom Begehren diktiert wird: dem Begehren nach dem
Anderen, dem Begehren nach der Anderen, ja selbst dem Begehren nach einem
anderen Europa. Vergessen wir dariiber nicht, dass die Geschichte dieser Migran-
tin auch die Geschichte einer Reise vom Kontinent zur Insel, zum griechischen Ar-
chipel war. Europa, der selbsterkldrte und sich selbsterklarende Kontinent, ist ein
Archipel: bestehend aus vielen Inseln und dem Meer, das trennt und verbindet,
verhiillt und enthiillt — ein Kontinent, der lernen muss, sich als ein Archipel, als
eine sich stdndig wandelnde mobile Konfiguration zu sehen.

Das 18. Jahrhundert gehort, wie schon Pierre Chaunu betonte, zu den zwei
oder drei wichtigsten Erbschaften, die unsere Gegenwart angetreten hat. In gewis-
ser Weise, so zumindest der franzosische Historiker, habe es uns zum bestdndigen
Wachstum, zur ,,croissance continue“ verurteilt: Eine Umkehr ist oder scheint aus-
geschlossen auf jenem Weg, den die Aufklarung eingeschlagen hat und uns fiir
die Zukunft vorzugeben scheint. Uberall in Europa und in allen europdischen
Sprachen geht dieser Zeitraum in Metaphorik iiber, die im Herzen der gesamten

3 Vgl. Bade, Klaus: Europa in Bewegung. Migration vom spdten 18. Jahrhundert bis zur
Gegenwart. Miinchen: Verlag C.H. Beck 2000.



70 —— Zweite Anndherung

Bewegung Europas steht. Es ist eine Lichtmetaphorik, die freilich weder die Lu-
miéres noch die Aufklarung erfunden haben, sondern die wir selbstverstandlich
in der Tradition des Christentums und vor diesem des Judentums finden und die
in sdkularisierter Form in die Aufklarungsbewegung eingegangen ist.

Daher finden wir {iberall dieselbe Bildsprache: Lumiéres, Aufklarung, En-
lightenment, Ilustracion, Illuminazione: Ein einziges Siglo de las Luces. Auch aus
dieser Wortschopfung ergibt sich bereits ein Hinweis auf die Einheit dieser Bewe-
gung jenseits ihrer Mannigfaltigkeit, gerade mit Blick auf eine Aufklarung auch
auferhalb der sich bewegenden Grenzen Europas. Vielleicht gab es keinen euro-
pdischen oder aufiereuropdischen Reisenden, der so aufwendig und zieloffen die
unterschiedlichsten Aufklarungen des europdischen Archipels zwischen Venedig
und Paris, zwischen Potsdam und Madrid, zwischen Moskau und Warschau, zwi-
schen Neapel und Wien so stark miteinander vernetzt hat wie Giacomo Casanova.
Wir werden uns noch mit ihm beschaftigen. Die unterschiedlichsten Fackeln und
Leuchtfeuer dieser europdischen Aufklarungen leuchteten zu verschiedenen Zei-
ten im 18. Jahrhundert hochst unterschiedlich; und an jedem Fiirstenhof, auf
jeder einzelnen Insel, wiirde ein Verweilen lohnen, um die jeweiligen Auspragun-
gen aufklarerischen Denkens zu studieren. Wenn wir also in dieser Vorlesung
von ,,Aufklarung” sprechen, dann stets schon mit Blick auf Europa im Sinne einer
Abstraktion.

Noch komplexer wird diese Aufkldarung, wenn wir den Blick {iber Europa hin-
aus auf andere, weite Gebiete unseres Planeten richten und zu ergriinden versu-
chen, in welchen Denktraditionen sich die Aufklarung etwa in Mexiko oder in den
Vereinigten Staaten, aber auch in Lima oder auf Haiti bewegte. Die Expansionsbe-
wegung, die von Europa ausging, ist zugleich Frucht und Bedingung der Aufkla-
rung. Die planetarische Ausweitung Europas ab Ende des 15. Jahrhunderts ist ein
makrohistorisches Faktum, welches im 18. Jahrhundert die transatlantischen Auf-
klarungen bedingt. Vielleicht hat kein europdischer oder auflereuropaischer Rei-
sender auf eine derart zielgerichtete und reflektierte Weise die unterschiedlichen
,Brennpunkte‘ der ausgehenden Aufklarung zwischen Berlin und Paris, zwischen
Wien und Madrid, zwischen Caracas und Havanna, zwischen Mexiko-Stadt und
Washington miteinander verbunden wie Alexander von Humboldt. Mit Georg Fors-
ter hatte er einst Sand fiir den Bau des Freiheitstempels zu Paris gekarrt, hatte die
Tragerschichten des bevorstehenden Unabhangigkeitskampfes in den noch spani-
schen Kolonien kennengelernt, hatte die ihrem Hohepunkt zutreibende Haitiani-
sche Revolution kommentiert und mit dem Prasidenten jener Vereinigten Staaten
gesprochen, die den europdischen Kolonialismus abgeschiittelt hatten. Doch gibt
es neben Casanova und Humboldt noch viele andere Reisende und Zeitzeugen,
welche fiir uns die Vielgestaltigkeit der Aufklarung und der von ihr ausgelosten
Umwalzungen aus verschiedensten Perspektiven schildern werden.
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Die zweite Phase beschleunigter Globalisierung — und damit ein ungeheurer
Internationalisierungsschub, der die Moderne und viele Phdnomene befliigelte,
die unser Leben und Geistesleben noch immer pragen — betrifft die zweite Halfte
des 18. Jahrhunderts. Daher wird — wie ich an dieser Stelle schon vorausschicken
will — diese zweite jahrhunderthdlfte auch im Vordergrund unserer Vorlesung
stehen, ohne freilich wichtige Entwicklungen der ersten jahrhunderthalfte zu ver-
gessen. Komplettieren wir der Vollstandigkeit halber unser Bild, so lief3e sich mit
dem letzten Drittel des 19. Jahrhunderts, einer Phase sogenannter ,Modernisie-
rung auf den verschiedensten Ebenen und auch im Bereich der Kiinste wie der
Literaturen, eine dritte Phase beschleunigter Globalisierung erkennen. Ihr ware
wiederum seit den 1980er Jahren mit der elektronischen Revolution und der zu-
nehmend weltweiten Verbreitung der Neuen Medien wie dem Aufbau internatio-
naler Datensysteme eine weitere, vierte Phase beschleunigter Globalisierung in
der Neuzeit im Zeichen eines wachsenden Uberwachungs-Kapitalismus an die
Seite zu stellen. Auch diese Phase ist mittlerweile, vor weniger als einem Jahr-
zehnt, zu Ende gegangen und historisch geworden. Wie wird nunmehr die Zu-
kunft aussehen?

Genau diese Frage ist ein Erbe der Aufklarung, einer Verzeitlichung, zu der
wir bereits in unserer Vorlesung iiber die Anfiange des 19. Jahrhunderts Stellung
bezogen haben. Sie ist das Ergebnis einer zukunftsoffenen Konzeption von Ge-
schichte, die sich nicht mehr in sich wiederholenden Zyklen vollzieht. Wir be-
trachten folglich aus der Perspektive einer abgeschlossenen Phase beschleunigter
Globalisierung die zweite Phase dieser Zeitenbeschleunigung, welche wir unter an-
deren Vorzeichen auch schlicht als die Aufklarung oder — wie unser langst histo-
risch gewordenes Potsdamer Forschungszentrum — auch als die ,,Europdische
Aufklarung® bezeichnen konnten. Nun, vielleicht ist dieses Potsdamer Forschungs-
zentrum deshalb historisch geworden, weil es sich trotz der Existenz anderer Zen-
tren zur europdischen Aufklarung nicht auf globale Fragen 6ffnen wollte.

Lassen Sie mich an dieser Stelle noch einen weiteren Punkt, den Pierre
Chaunu gleich zu Beginn seines Buches ansprach, zumindest erwdhnen: die Tat-
sache namlich, dass dieses Europa der Aufklarung — wie wir in den vorausgehen-
den Uberlegungen reflektiert haben — ein extrem heterogenes Europa ist. Denn
die leitenden Gedanken und das Vokabular der Aufklarung durchdringen Europa
in den unterschiedlichen Regionen, den verschiedensten Sprachen und den di-
versen Gesellschaftsschichten auf duflerst unterschiedliche Weise und zu unter-
schiedlichen Zeitpunkten. Man konnte hier mit dem Bloch’schen Begriff von der
Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen sprechen.

Diese Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen manifestiert sich nicht allein
zwischen verschiedenen Nationen und Lindern, sondern auch innerhalb des-
selben Staatsgebildes. Nehmen wir Frankreich als Beispiel. Mit guten Griinden
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macht Pierre Chaunu darauf aufmerksam, dass etwa die Bauern in der Auver-
gne um 1770 noch zu neunzig Prozent Analphabeten waren — daher auch der
ihnen bis heute anhaftende innerfranzosische Ruf der Riickstdandigkeit —, wih-
rend zum selben Zeitpunkt die Bauern in der Normandie wohl zu achtzig Pro-
zent bereits alphabetisiert waren. In Chaunus bis heute lesenswertem Buch gibt
es zur Veranschaulichung auch eine kleine Grafik (Abb. 11).*
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Abb. 11: L’Europe éduquée. In: Pierre Chaunu: La Civilisation de I’Europe des Lumiéres.
Paris: Flammarion 1982, S. 109.

Wenn diese Gegensitze zwischen verschiedenen Regionen bereits innerhalb
Frankreichs gewaltig sind, so sind sie es noch viel mehr zwischen unterschiedli-
chen Landern Europas wie — sagen wir — Frankreich mit Paris einerseits oder den
Landflachen WeifSrusslands andererseits, zwischen Sizilien und London, Skandi-

4 Vgl. Chaunu, Pierre: L’Europe des Lumiéres, S. 109.



Zweite Anndherung =—— 73

navien und Konigsberg, zwischen der Vorpommer’schen Landbevélkerung und
der gebildeten Stadtbevolkerung von Madrid. Diese Heterogenitit ist gewaltig, zu-
mindest wenn man dabei gerade den Unterschied zwischen den Eliten und der
Landbevoélkerung heranzieht. Nicht umsonst hat Alexander von Humboldt die
Leibeigenen in den Ostlichen Regionen Europas mit den aus Afrika deportierten
Sklaven Amerikas verglichen: Beide Gruppen wurden von ihren Herren in groft-
moglicher Unwissenheit gehalten.

Man darf aber - so scheint mir — nicht vergessen, dass es eine Reihe homo-
genisierender Elemente und Faktoren gab, die heute nicht mehr oder auf andere
Weise funktionieren. Da ist zum einen die Tatsache, dass die zwar im Westen
schwindende Akzeptanz des Lateinischen als Sprache der Wissenschaft, des Kle-
rus und der Bildung im Osten Europas (und darunter teilweise auch Deutschland)
fortbestand und ein sprachliches Kommunikationsproblem durch die herausgebil-
deten Vernakular-Sprachen sich noch nicht so gravierend auftut wie etwa spater
im 19. Jahrhundert. Die in Deutschland spat erfolgende Ablosung etwa des Latei-
nischen in der Philosophie werden wir am Beispiel eines Philosophen aufzeigen,
der sich in der ersten Halfte des 18. Jahrhunderts mit guten und nachvollziehbaren
Griinden noch immer des Lateinischen bediente, um die Scientific Community sei-
ner Zeit auch jenseits der Landesgrenzen zu erreichen.

Zum anderen bot sich das Franzosische als Verkehrs- und Kommunikations-
sprache an, wie wir hier, unweit von Sanssouci, an einem Universitdtsstandort,
dessen Gebaude als die ,,Communs* bezeichnet werden, vielleicht besser als an-
dernorts begreifen konnen. Eine franzosischsprachige ,,République des Lettres bil-
dete sich heraus; und dies bedeutete, dass etwa in Berlin oder Miinchen deutsche
Druckereien franzdsischsprachige Texte holldndischer oder polnischer Autoren
verlegten. Auch hierfiir werden wir in unserer Vorlesung Beispiele kennenlernen.
Es gab daher sehr wohl Kommunikationslinien, welche fiir die Einheit eines ,,Eu-
ropa der Aufklarung“ stehen.

Doch sollten wir nicht vergessen, dass Europa in keiner Weise eine Einheit
in der Realitdt gesellschaftlicher und regionaler Differenzierungen und Stratifi-
kationen bildete. Hier hilft uns die Vorstellung von Inseln und Archipelen, die
miteinander kommunizierten, sehr viel weiter. Wie wir noch sehen werden, ist
eine derartige archipelische und transarchipelische Kommunikationssituation
in den verschiedenen Areas des amerikanischen Kontinents keineswegs in gerin-
gerem Maf3e an der Tagesordnung. Europa ist in jedem Falle im 18. Jahrhundert
eine {iberaus fragile Begrifflichkeit mit noch fragileren territorialen Grenzen, von
denen man nicht abzuschétzen weif3, wie weit sie nach Osten und Siidosten rei-
chen, inwieweit sie Russland miteinschlief3en, was mit dem Norden Skandinavi-
ens ist und welche Rolle der Iberischen Halbinsel zukommt.
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Denn die iberischen Nationen Spanien und Portugal hatten in der ersten
Phase beschleunigter Globalisierung die europdische Expansion nach Westen,
nach Amerika getragen, sahen sich im 18. Jahrhundert aber gleichsam aus dem
Europa der Aufklarung ausgebiirgert — und dies selbstverstandlich auch gleich
mitsamt der von ihnen kolonisierten Gebiete des amerikanischen Doppelkonti-
nents. Auf Portugal, vor allem aber auf Spanien konzentrierte sich die ganze Hame
der rivalisierenden und sich selbst als ,aufgekldrt‘ bezeichnenden europdischen
Nationen, allen voran Frankreich, das im 18. Jahrhundert mit allen Mitteln um die
Errichtung eines mit Spanien vergleichbaren Kolonialreiches kdmpfte. Als Beispiel
fiir derartige Debatten und innereuropdische Polemiken darf ich Thnen den Artikel
Espagne von Masson de Morvilliers einmal auszugsweise wiedergeben, der 1783 in
der Encyclopédie méthodique erschien und Spanien zwar nicht génzlich aus Eu-
ropa ausschloss, aber doch aus jenen Werten, die fiir den Rest Europas offiziell die
,Leitkultur® darstellten:

Der Spanier besitzt Eignung fiir die Wissenschaften, er besitzt viele Biicher, & dennoch
handelt es sich um die vielleicht unwissendste Nation Europas. Was kann man von einem
Volke erhoffen, das von einem Monch die Freiheit des Lesens & des Denkens erwartet?
Das Buch eines Protestanten ist von Rechts wegen proskribiert, von welcher Materie es
auch immer handeln mag, ist doch der Verfasser ein Protestant! Jegliches ausldandisches
Werk wird festgehalten; man macht ihm seinen Prozess, richtet dariiber [...]. Heute sind
Déanemark, Schweden, Russland, selbst Polen, Deutschland, Italien, England und Frank-
reich, all diese Volker, die einander Feinde, Freunde oder Rivalen sind, sie alle sind bren-
nend von einer grof3ziigigen Nachahmung im Sinne des Fortschritts, der Wissenschaften &
der Kiinste erfasst! Ein jeder denkt iiber die Eroberungen nach, welche er mit den anderen
Nationen teilen darf; Ein jeder hat bis zu diesem Punkt irgendeine niitzliche Entdeckung
gemacht, die der Menschheit zum Vorteile geriet! Was aber verdankt man Spanien? Und
seit zwei, seit vier, seit zehn Jahrhunderten, was hat Spanien fiir Europa getan? Es dhnelt
heute diesen schwachen & ungliicklichen Kolonien, die unentwegt den stiitzenden Arm der
Metropole benétigen: Wir miissen mit unseren Kiinsten, mit unseren Entdeckungen helfen;
und doch dhnelt dieses Land noch immer den verzweifelten Kranken, welche ihre Krank-
heit nicht fiihlen und den Arm zuriickstof3en, welcher ihnen das Leben bringt! Und doch,
wenn es eine politische Krise braucht, um Spanien aus dieser schédndlichen Lethargie zu
befreien, worauf wartet dieses Land dann noch? Die Kiinste sind dort erloschen; auch die
Wissenschaften, der Handel! Spanien benétigt unsere Handwerker und Kiinstler in seinen
Manufakturen! Die Gelehrten sind gezwungen, sich insgeheim mit Hilfe unserer Biicher
weiterzubilden! Es fehlt Spanien an Mathematikern, an Physikern, an Astronomen, an
Naturforschern!

5 Morvilliers, Masson de: Espagne. In Panckoucke, Charles-Joseph (Hg.): Encyclopédie méthodique
ou par ordre des matiéres. Géographie moderne. Paris: Pandoucke 1782, Bd. 1, S. 554568, hier
S. 565.
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Wir haben es in diesem Artikel mit einer absoluten Verurteilung eines Landes zu
tun, das spatestens seit Mitte des 18. Jahrhunderts endgiiltig aus dem Kreis der
,zivilisierten‘ Nationen Europas ausgeschlossen wurde und vor allem von den
franzosischen Philosophen als Feind des Menschengeschlechts angeprangert
wurde. In Verkennung vielfaltiger wissenschaftlicher Entwicklungen insistiert
der Verfasser dieses enzyklopadischen Artikels auf der Unwissenheit einer Na-
tion, die allzu sehr in den Handen des Klerus verblieben sei und keinerlei Erfin-
dungen gemacht habe, die fiir das gesamte Menschengeschlecht, das heif3t fiir
die Européer, von Nutzen gewesen wére. Die wahre Bildung und der wahre Fort-
schritt seien allein den nicht-spanischen Biichern zu entnehmen; und spanische
Gelehrte miissten im Verborgenen verzweifelt danach suchen, sich durch die
Lektiire auslandischer Biicher auf dem Stand der Wissenschaften wie der Kiinste
zu halten.

Es wiére sicherlich ein Leichtes, bei aller Riickstandigkeit Spaniens im
18. Jahrhundert die grof3en wissenschaftlichen und kiinstlerischen Anstrengun-
gen hervorzuheben, welche dieses Land gerade etwa mit Blick auf die Erforschung
seiner Kolonien zu leisten imstande war. Es mangelte in Spanien durchaus nicht
an fahigen Bergbauingenieuren, an Kartographen, an Naturwissenschaftlern oder
humanistischen Gelehrten. Beriihmt etwa waren seine Botaniker und Naturfor-
scher. War Spanien auch als Fiihrungsmacht Europas langst hinter Lander wie
Holland, Frankreich oder England zuriickgefallen, so besaf3 es doch eine wissen-
schaftliche und kiinstlerische Elite, die sehr wohl auf dem europdischen Stand
des Wissens war. Doch vermochte Spanien mit diesen Fiihrungsmachten Europas
wissenschaftlich nicht mehr vollumfianglich mitzuhalten. Das Zentrum Europas,
also das, was wir mit Chaunu als Kern-Europa bezeichnen kénnten, war nach Nor-
den gewandert. Was in der ,,Opinion publique®, in der entstehenden 6ffentlichen
Meinung des Aufklarungszeitalters in Europa zdhlte, war dieses Bild eines riickstan-
digen Landes, das noch immer im Besitz zahlreicher Kolonien war, von Kolonien
freilich, die hochst ineffizient gefiihrt wurden und mit Ausnahme der Extraktions-
wirtschaft von Bodenschétzen fiir Spanien nur geringe Gewinne abwarfen. Daher
auch die gerade von Spaniens Rivalen vorgetragenen — und auch im obigen Artikel
diskret geduflerten — Forderungen, man moége Spanien die Herrschaft {iber Kolonien
aus der Hand nehmen, die es nicht zu nutzen vermége.

Zweifellos zutreffend war die Feststellung, dass Spanien langst mit Blick
auf Europa im 18. Jahrhundert keine fithrende Rolle mehr spielte. Verlockend
und hochst interessant vor allem fiir Franzosen und Englander waren die spani-
schen Kolonien, die unmittelbar — so schien es — vor einer moglichen Revolu-
tion standen und dann zu einer leichten Beute rivalisierender europdischer
Kolonialméchte werden konnten. Noch ahnte niemand, dass die ndchste Revo-
lution das franzosische Saint-Domingue treffen sollte, welches die franzosi-
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schen Kolonialherren zur effizientesten Kolonie weltweit entwickelt hatten, da
mit einem Mindestmaf} an weifien Kolonisten und Soldaten und einem Ho6chst-
mafd aus Afrika deportierter Sklaven enorme Profite und Gewinne erwirtschaftet
wurden. Doch auf die Haitianische Revolution, der wir einen Exkurs in unseren
Vorlesungen iiber das 19. Jahrhundert gewidmet haben,® kommen wir zuriick.

Masson de Morvilliers zeigte sich iiberzeugt davon, dass es keine Mdoglich-
keit fiir die spanischen Kolonien geben wiirde, ohne fremde, also franzosische
Hilfe wieder auf die Beine zu kommen:

Es wire zweifellos ein sehr sonderbares Ereignis, wenn Amerika das Joch Spaniens ab-
schiitteln kénnte & wenn sodann ein geschickter Vize-Konig in den Kolonien, welcher die
Partei der Amerikaner ergriffe, sie mit seiner Macht & seinem Genie unterstiitzte. Thre Lande-
reien wiirden alsbald unsere Friichte hervorbringen; & ihre Bewohner brauchten bald weder
unsere Waren noch unsere Lebensmittel mehr, wir wiirden in etwa in denselben Zustand der
Bediirftigkeit zuriickfallen, in welchem wir uns vor vier Jahrhunderten befanden. Spanien
scheint, ich gestehe es, vor dieser Revolution geschiitzt, doch das Reich von Fortuna ist sehr
weit gespannt; & kann sich die Vorsicht der Menschen schmeicheln, all ihre Kapricen vor-
herzusehen & zu besiegen?’

Aufschlussreich ist an dieser Passage des Artikels aus der Encyclopédie métho-
dique nicht nur das Denkspiel einer méglichen Revolution in Amerika, in den
»Indes occidentales®, sondern vielleicht mehr noch die Tatsache, dass der Ver-
fasser hier deutlich von den wirtschaftlichen Interessen Europas in Amerika
und von der umgekehrten Abhédngigkeit der europaischen Exportwirtschaft von
diesem Weltmarkt spricht. Denn die noch immer spanischen Kolonien wiirden
im Falle ihrer ,,Independencia®, ihrer politischen Unabhdngigkeit, dank ihrer
naturrdumlichen Ausstattung und ihrer soziopolitischen Méglichkeiten schnell
auch wirtschaftlich unabhédngig werden.

Nun, Fortuna hat in der Tat an ihrem Rad gedreht und die ehemals spani-
schen Kolonien wurden schon wenige Jahrzehnte spater politisch unabhéngig.
Die Vorhersagen in diesem Artikel zu einer mdéglichen , Independencia“ erfiill-
ten sich dennoch nicht, wie ein Blick in die Geschichtsbiicher Amerikas zeigt.
Denn die gesellschaftlichen Strukturen dieser politisch unabhédngig gewordenen
Gemeinwesen waren noch immer vom Kolonialismus gepragt und sollten es noch
lange Zeit bleiben. In unserer Vorlesung iiber das 19. Jahrhundert haben wir die
Griinde hierfiir ausfiihrlich diskutiert.® Deutlich wird an dieser Stelle, dass es dem
Verfasser dieses Artikels der Encyclopédie méthodique durchaus klar war, wie sehr

6 Vgl. Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, S. 216 ff.
7 Morvilliers, Masson de: Espagne, S. 556.
8 Vgl. Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, insb. S. 251-283.
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Europa selbst von der fortbestehenden Existenz kolonialer (oder neokolonialer) Be-
ziehungen zu Amerika abhing, wie sehr also beide Welten, die Alte wie die Neue,
in einem transatlantischen Wirtschaftssystem von gegenseitiger Abhédngigkeit,
aber auch von ungleicher Machthierarchie integriert waren und davon abhingig
blieben. Beide Welten, Amerika und Europa, sind — wenn auch in unterschiedli-
cher Weise — im 18. Jahrhundert wie spater im 19. und 20. Jahrhundert aufeinander
angewiesen. Die fundamentalen Asymmetrien in den Beziehungen zwischen La-
teinamerika und Europa haben sich vor allem in den Bereichen Kultur und Litera-
tur seit Ende des 19. Jahrhunderts verschoben.

Doch kommen wir an dieser Stelle unserer Uberlegungen zunichst zum
18. Jahrhundert und nach Europa zuriick. Denn deutlich wird in diesem Artikel
auf die Fortschritte angespielt, die seit der ,Entdeckung‘ Amerikas und dem Be-
ginn der ersten Phase beschleunigter Globalisierung insbesondere Europa voran-
gebracht hatten. Das 18. Jahrhundert ist von einer anderen Ausweitung betroffen,
nimlich den Ubergang im Sinne Pierre Chaunus von einem ,,kleinen Europa“ —
einem im Grunde siidwesteuropdischen Europa — zu einem ,,grof3en Europa“, des-
sen Grenzen und Regionen sich im Osten und Siidosten ausweiten und einen
enormen Bevilkerungsanstieg zu verzeichnen haben.

Europa verdndert sich im 18. Jahrhundert — wie wir gesehen haben — ge-
geniiber dem 16. und 17. Jahrhundert fundamental. Aber diese Verdanderungen
beschridnken sich nicht allein auf den Norden und Westen, sondern auch auf
den Osten dieses Kontinents, der keiner ist. Es erscheint nicht als iibertrieben,
wenn der franzésische Kulturhistoriker® diesen Osten Europas als eine Art euro-
paisches Eldorado, als ein Amerika in Europa darstellt, wie es bereits den Zeit-
genossen im 18. Jahrhundert sehr bewusst vor Augen gestanden habe. So ergab
sich also ein anderes Raumgefiige in Europa, wenn uns dies auch nicht zu der
Ansicht verleiten sollte, dass damit andere Weltregionen in den Hintergrund
geriickt worden wiren. Denn immerhin'® verzehnfacht sich zwischen 1750 und
1800 der Austausch zwischen Europa und dem Rest der Welt. Die zweite Phase
beschleunigter Globalisierung umschreibt eine Epoche von grofier wirtschaftli-
cher, politischer und militarischer Wucht.

Wenn wir iiber die Beziehungen zwischen Europa und Amerika sprechen,
dann sollten wir uns auch iiber jene Infrastrukturen, jene infrastrukturellen
Einrichtungen also, unterhalten, die beide Kontinente, Europa und Amerika,
sowie deren wechselseitige Beziehungen pragen. Europa ist im 18. Jahrhundert
noch weitgehend in zwei Bereiche geteilt. Auf der einen Seite gibt es einen weit

9 Vgl. Chaunu, Pierre: L’Europe des Lumiéres, S. 50.
10 Ebda., S. 58.
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entwickelten Bereich mit Frankreich, England, Holland, der Schweiz, einem
Teil Stiddeutschlands und des Rheinlands: Dort existieren duflerst schnelle Ver-
bindungen zwischen den einzelnen stadtischen Agglomerationen. Auf der an-
deren Seite bestehen vor allem im Osten Europas relativ langsame, vor allem in
der kalten Jahreszeit und in den Ubergangsjahreszeiten sehr miihsame und teil-
weise periodisch unterbrochene Verbindungen.

Infrastrukturelle Ausstattungen sind von kaum zu iiberschatzender Bedeu-
tung fiir alle Bereiche staatlichen Handelns. Kommunikation bildet die Grund-
voraussetzung jeglicher Regierung und jeglichen Regierens; und zwar — wie wir
seit Marathon wissen — nicht nur die Kommunikation in Kilometern, sondern
weit mehr noch die Kommunikation in Zeit. Die Distanzen von den Zentren Eu-
ropas an die Rander dauern in der Regel zwischen zwei bis vier Wochen, kén-
nen sich aber unter schlechten Witterungsbedingungen erheblich verzégern.
Gerade der Osten holt im Verlauf des 18. Jahrhunderts erheblich an Geschwin-
digkeit auf, ohne freilich den Stand Westeuropas zu erreichen.

Sicherlich kann staatlicher Dirigismus bei guten Absichten einiges bewir-
ken. Als kleines Beispiel m6gen etwa die Anfang des 19. Jahrhunderts im Russi-
schen Reich erzielbaren Geschwindigkeiten dienen. So konnte Alexander von
Humboldt im Verlauf nur weniger Monate im Jahre 1829 auf seiner Russisch-
Sibirischen Forschungsreise weite Teile Russlands und Sibiriens bis zur chine-
sischen Grenze durchqueren. Die Fakten seiner Asienreise sind selbst heute
noch beeindruckend. Mit 12244 Pferden und Halt auf 658 Poststationen iiber-
wanden die Forscher im Russischen Reich insgesamt {iber 18000 Kilometer, die
sie iiber Moskau, Kasan und Perm, iiber den Ural und das Altai-Gebirge bis zur
chinesischen Grenze fiihrte, von wo aus man iiber Minsk, Orenburg und Astra-
chan am Kaspischen Meer sowie schlief3lich erneut iiber Moskau und St. Peters-
burg nach Berlin zuriickkehrte.!’ Es war eine Reise im Zeichen der grofien
Entfernungen und der hohen Geschwindigkeit, der staatlichen Uberwachung
und Einbindung in eine Infrastruktur, die Humboldt vom Zarenreich — das alles
genauestens kontrollierte — zur Verfiigung gestellt worden war.'? Dieses sicher-

11 Vgl. die Zusammenschau des gesamten Reiseverlaufs in Beck, Hanno: Alexander von Hum-
boldts Reise durchs Baltikum nach Russland und Sibirien 1829. Mit 36 Abbildungen und 3 Kar-
ten. Stuttgart: Edition Erdmann im K. Thienemanns Verlag 1983; sowie Suckow, Christian:
Alexander von Humboldt und Ruflland. In: Ette, Ottmar / Hermanns, Ute / Scherer, Bernd M. /
Suckow, Christian (Hg.): Alexander von Humboldt — Aufbruch in die Moderne. Berlin: Akademie
Verlag 2001, S. 247-264.

12 Vgl. Ette, Ottmar: Amerika in Asien. Alexander von Humboldts ,,Asie centrale“ und die rus-
sisch-sibirische Forschungsreise im transarealen Kontext. In: HiN — Alexander von Humboldt
im Netz. Internationale Zeitschrift fiir Humboldt-Studien (Potsdam — Berlin) VIII, 14 (2007), 37
p. <http://www.hin-online.de>.
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lich auBergewohnliche Beispiel zeigt, was der Ausbau der russischen Infrastruk-
turen selbst im weit entfernten Osten des Riesenreiches zu leisten imstande war.

Die Schnelligkeit der Verkehrsverbindungen war nicht zuletzt eine Grund-
voraussetzung fiir den nachfolgenden Take-off der Industriellen Revolution zu-
mindest in den weiter entwickelten Gebieten Europas. Wenn man heute von
einem Europa der zwei Geschwindigkeiten spricht, so mutet dies ein wenig
amiisant an, denkt man an jenes Europa der zwei Geschwindigkeiten im infra-
strukturellen Bereich zuriick, welches die Situation in der Alten Welt im europai-
schen Jahrhundert der Aufklarung charakterisierte. Und doch ist es faszinierend
zu sehen, dass die Grenzen zwischen den beiden Europas im 18. und im 21. Jahr-
hundert noch immer viel miteinander zu tun haben.

Doch dies ist nur die eine der beiden Welten. Betrachten wir die infrastruktu-
rellen Verbindungen innerhalb der Amerikas, so kommt man fiir den Zeitraum
der Aufklarung nicht umhin, sie als duf3erst langsam und vor allem als prekar zu
bezeichnen. Hinzu kommt ein Effekt, der mit der kolonialen Situation unmittel-
bar in Verbindung steht. Denn alle Vize-Konigreiche und deren Hauptstadte sind
weniger untereinander verbunden, als vielmehr mit der Metropole Madrid. Es
handelt sich folglich nicht um ein kommunikatives Netzwerk, sondern um ein-
zelne zentrale Verbindungsstrange, die auf ein auflerhalbbefindliches Zentrum
gerichtet sind. Von Madrid aus werden Befehle gegeben und Weisungen erteilt;
umgekehrt wird natiirlich auch die koloniale Mehrwertabschépfung unverziig-
lich nach Spanien abtransportiert.

Um Thnen die absolute Abhdngigkeit der Kolonien von Spanien vor Augen zu
fiihren, geniigt es nicht, Thnen nur zu sagen, dass alle Fiihrungspositionen in Ver-
waltung, Heer oder Kirche Spaniern vorbehalten blieben, dass also die in Amerika
geborenen Spanier, also die Kreolen (,,criollos*), von der Macht absolut abgetrennt
waren. Sie konnten niemals entscheidende Positionen besetzen. Vize-Konig eines
Vizekonigreiches wie Neu-Granada oder Neu-Spanien konnten nur in Spanien ge-
borene Spanier werden. Die (im Ubrigen von Misstrauen geprigte) Abhéngigkeit
fiihrt am besten die Tatsache vor Augen, dass die von Spanien bestimmten Vize-
Konige in aller Regel ihre Familien im Mutterland zuriicklassen mussten, damit
sie, in den Kolonien erst einmal an die Macht gekommen, nicht auf {ible Gedanken
etwa beziiglich einer Unabhéngigkeit von der ,,Madre Patria“ Spanien kommen
konnten. Die Familien dienten, mit anderen Worten, als Geiseln.

Wir konnen im 18. Jahrhundert davon ausgehen, dass die verschiedenen
Teile des iberischen Kolonialreiches infrastrukturell somit vor allem extern-
kolonialistisch und nicht intern erschlossen sind. Zugleich haben sich zumindest
seit Mitte des 18. Jahrhunderts auf Grund einer Reihe technischer Verdnderungen
die schifffahrtstechnischen Moglichkeiten bedeutend verbessert, was insbesondere
die Bestimmung der eigenen Koordinaten und der jeweiligen Navigation der Fre-
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gatten betraf. Zugleich wurde die Sicherheit der einzelnen Schiffe wie ihrer Kon-
vois erhoht, auch wenn die Geschwindigkeit der Flottenverbande, die noch immer
mit Angriffen von Piraten und Freibeutern rechnen mussten, nicht im selben
Maf3e zunahm. Wesentlich ganggenauere Chronometer ermdoglichten auf Grund
ihrer Verbesserungen eine wesentlich prazisere Ortsbestimmung, so dass eine ge-
nauere Position der Schiffe und eine Verbesserung der Seekarten méglich wurden.
Die priorisierte Anbindung der einzelnen Hauptstadte der Vize-Konigreiche
und ,,Audiencias“ an die iberischen Metropolen vernachlédssigte absichtsvoll
die Verbindungen zwischen den wichtigsten Stdadten innerhalb der Kolonien.
Ein internes infrastrukturelles Netzwerk fehlte grundlegend. So entstand auf
dem amerikanischen Kontinent eine Archipel-Situation mit einer deutlichen
Zentrierung auf Europa und einer klar unterentwickelten internen Relationalitat
der so gebildeten Inseln untereinander. Diese Tatsache fiihrte den brasilianischen
Anthropologen Darcy Ribeiro im 20. Jahrhundert zu der Frage, ob es Lateinamerika
denn iiberhaupt gebe. Denn noch immer herrschte eine kolonial geschaffene Au-
Benabhédngigkeit bei gleichzeitiger interner Unterentwicklung vor, wie sie bis zum
Ende des 18. Jahrhunderts planvoll von der Kolonialmacht betrieben worden war:

Die geographische Einheit hat in Lateinamerika nie zu einer politischen Einheit gefiihrt,
weil die verschiedenen Kolonien, aus denen die lateinamerikanischen Gesellschaften her-
vorgegangen sind, jahrhundertelang ohne Kontakt nebeneinander bestanden haben. Jede
einzelne war indirekt an die Metropole gebunden. Noch heute leben wir Lateinamerikaner
wie auf einem Archipel, dessen Inseln miteinander durch Schiffe und Flugzeuge verbun-
den sind und die mehr nach auflen auf die weltwirtschaftlichen Zentren hin ausgerichtet
sind als nach innen. Sogar die Grenzen der lateinamerikanischen Lander verlaufen langs
der unbewohnten Kordillere oder dem undurchdringlichen Urwald, und sie isolieren
mehr, als dass sie verbinden, und sie erlauben selten einen intensiven Kontakt.?

In dieser Passage wird nicht mit Blick auf die Karibik, sondern auf ganz Latein-
amerika von einer Archipel-Situation gesprochen, mit der wir uns im weiteren
Verlauf der Vorlesung noch vielfach beschéaftigen werden. Diese Aussage wurde
im Ubrigen nicht gegen Ende der Kolonialzeit getroffen, sondern gegen Ende der
siebziger Jahre des 20. Jahrhunderts. Sie sehen: Die Archipel-Situation, die durch
die kolonialen iberischen Strukturen geschaffen oder doch zumindest nicht iiber-
wunden worden waren, wurden entgegen aller Vermutungen durch die politische
Unabhéngigkeit im ersten Drittel des 19. Jahrhunderts keineswegs iiberwunden:
Sie dauern vielmehr unter den Bedingungen unabhédngiger Nationalstaaten bis
heute fort. Infrastrukturelle Verbesserungen in den Amerikas des 18. Jahrhunderts

13 Ribeiro, Darcy: Gibt es Lateinamerika? In (ders.): Unterentwicklung, Kultur und Zivilisation.
Ungewéhnliche Versuche. Frankfurt am Main: Suhrkamp 1980, S. 315.
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bezogen sich vornehmlich auf die Verbindungen zum kolonialen Mutterland
Spanien oder Portugal und waren entlang festgelegter Routen transatlantisch
ausgerichtet.

Eine Reise zwischen Europa und Amerika war beziiglich ihrer Zeitdauer
nur unwesentlich kiirzer als zur Zeit des Kolumbus; wir miissen also je nach
Reiseziel von insgesamt zwei bis vier Monaten ausgehen. Der Verlust an Matro-
sen war zumindest in der ersten Hilfte des 18. Jahrhunderts noch immer hoch
und galt fiir alle Uberseeverbindungen sidmtlicher Kolonialméchte. Die Ernih-
rung wie die hygienischen Bedingungen fiir die einfachen Mannschaften ver-
besserten sich nur héchst langsam; auf das Leben einfacher Matrosen wurde
nur selten Riicksicht genommen. So bildete der hohe Verlust an einfachen See-
leuten auf der Fahrt etwa von Bernardin de Saint-Pierre in den Indischen Ozean
und wieder zuriick im Kontext des 18. Jahrhunderts keine Ausnahme.

Die nach wie vor lange Reisedauer bedeutete, dass oft mehrere Monate vergin-
gen, bevor Vorgidnge am spanischen Hofe in den Kolonien wahrgenommen wur-
den, so dass eine rasche, unmittelbare Kommunikation nur unter Vorbehalt und
mit groflen zeitlichen Verzégerungen mdglich war. Dies also sind die infrastruktu-
rellen Voraussetzungen einer engen transatlantischen Beziehungsvielfalt, die sich
gleichwohl zwischen beiden Welten einstellte und zumindest seit der Mitte des
18. Jahrhunderts kontinuierlich verbesserte. Trotz aller Schiffbriiche und Uberfille
von Piraten oder feindlicher Kriegsschiffe wurden die transatlantischen Reise- und
Transportverbindungen insgesamt sicherer und stetiger.

Die materiellen Rahmenbedingungen des Jahrhunderts der Aufklarung
sind nicht nur im infrastrukturellen Bereich von einer Vielzahl kaum merkli-
cher Verbesserungen gepragt, die sich im Verlauf des Jahrhunderts aber dann
doch recht stark bemerkbar machen. So verdoppelt sich nicht nur die Bevolke-
rungszahl wahrend des 18. Jahrhunderts in Europa insgesamt, auch die Lebens-
erwartung steigt deutlich an: von zwischen fiinfundzwanzig und dreiflig Jahren
zu Beginn des 18. Jahrhunderts auf etwa zweiundvierzig oder dreiundvierzig
Jahre gegen Ende des Jahrhunderts. Das Aufklarungszeitalter ist weniger das
Jahrhundert der grof3en technologischen Revolutionen als vielmehr das der vie-
len kleinen Verbesserungen, die freilich deutliche Nutzeffekte und Gewinne ab-
werfen. Wir kdonnen dies beispielsweise im Bereich der Schifffahrt bei den
Uberseereisen und Entdeckungsfahrten, aber auch in dem der Wissenschaften
etwa mit Blick auf Seechronometer, Prazisionsuhren, Teleskope, Mikroskope
und viele weitere Messinstrumente und Hilfsmittel feststellen. Auf diesen Ge-
bieten fiihren die kolonialen Fiihrungsmachte England und Frankreich auch
den technologischen Fortschritt weltweit an. Einen guten Uberblick iiber die
Entwicklung der Kiinste und Wissenschaften, der Messinstrumente und Appa-
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Abb. 12: Denis Diderot / Jean-Baptiste le Rond d’Alembert: Beispiel einer Planche aus der

Encyclopédie, 1762.
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raturen vermitteln Artikel wie die beriihmten ,,Planches® der von Diderot und
D’Alembert herausgegebenen franzésischen Encyclopédie (Abb. 12).*

Nutzniefler dieser Entwicklungen sind dabei vor allem die gesellschaftli-
chen ,Mittelschichten‘, man kdnnte auch sagen das untere Biirgertum, das nun
an die technologischen Entwicklungen angekoppelt wird, wahrend ein gut Teil
der Gesellschaft, vielleicht die Halfte der Bevolkerung, von diesen Fortschritten
nicht profitiert oder weiterhin ausgeschlossen bleibt. Durch die Verldngerung
der Lebenserwartung um mindestens zehn Jahre wurde die Zeit des Erwachsen-
seins — und diese ist die einzige wirklich 6konomisch wie gesellschaftlich
fruchtbare Zeit — gleichsam statistisch verdoppelt. Diese biopolitisch signifikante
Veranderung konnte man als die eigentlich hervorstechende und alle anderen be-
stimmende Verbesserung im soziopolitischen und 6konomischen Leben des Auf-
klarungszeitalters betrachten. Diese Fakten gelten jedoch nicht fiir die Sklaven, die
auf den Plantationen tropischer Anbauprodukte, in den Bergwerken zur Gewin-
nung von Silber und Gold oder ganz einfach in den Haushaltungen der Kolonial-
herren dienen mussten und sich unter Zwang zu Tode schufteten. Und sie galten
auch nicht fiir die Leibeigenen, die von ihren Herren vor allem in der Landwirt-
schaft als billige Arbeitssklaven verwendet wurden.

Die Lebenszeitverlangerung hat evidente Auswirkungen auf die Bedeutung
und Gestaltung der Kindheit und damit auf die Erziehung. Diese Verdanderungen
beschranken sich selbstverstdandlich nicht auf den Adel, auch wenn dort gerade
der Erziehung nun eine besonders hohe Bedeutung im Verbund mit dem dort
verbreiteten Kinderreichtum beigemessen wird. Auch mit dieser Frage werden
wir uns im Verlauf der Vorlesung noch mehrfach auseinandersetzen, beriihrt sie
doch einen zentralen Punkt der geistigen und kulturellen Beziehungen, die sich
im Ausgang des 17. und dann vor allem im 18. Jahrhundert im Spannungsfeld
zwischen den spanischen Kolonien Amerikas und der franzosischen Aufklarung
ergeben.

14 Vgl. hierzu die schone Habilitationsschrift von Struve, Karen: Wildes Wissen in der ,,Ency-
clopédie®. Koloniale Alteritdit, Wissen und Narration in der franzosischen Aufkldrung. Berlin —
Boston: Walter de Gruyter 2020.
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Kommen wir nun zu einem zentralen Element gesellschaftlicher Soziabilitat im
18. Jahrhundert. Von grofiter Bedeutung fiir die gesellschaftliche Kommunika-
tion des Wissens und die Vergesellschaftung der neuen Erkenntnisse und Wis-
sensbestdnde in einem mehrfachen Sinne waren die Salons innerhalb der nicht
nur franzosischen Aufklarung. In Spanien (wie in der spanischsprachigen Welt)
kommt eine vergleichbare Bedeutung der sogenannten Tertulia zu," die sich gerade in
ihren literarischen Formen iiber lange Phasen des 20. Jahrhunderts erhalten hat und
nicht selten noch heute gepflegt wird. Die nach franzosischem Vorbild in weiten Teilen
Europas unterhaltenen Salons siedeln sich innerhalb einer Gesellschaft an, in welcher
die Europe des Lumiéres eine absolute Elite erreicht, bevor bestimmte vergleichbare
Soziabilitdtsformen sich dann auch in weiteren Teilen der Gesellschaft bemerkbar ma-
chen. Sie werden nun mit Recht fragen: Wieso sind die Salons so wichtig, wenn sie
nur eine kleine gesellschaftliche Elite erreichen?

Nun, diese obersten fiinf bis maximal zehn Prozent prdgen je nach Struktur
der aufklarerischen Kommunikationsgemeinschaft den weiteren Verlauf der ge-
sellschaftlichen und kulturellen Entwicklung in erheblichem Maf3e. Die Salons
werden zum Umschlagplatz des Wissens, an dem die neuen Wissensbestdande
erstmals gesellschaftlich, also in der sozialen Interaktion, erprobt werden. Eine
dhnliche und in ihren gesellschaftlichen Wirkungen vergleichbare Rolle wie die
Salons des 18. Jahrhunderts in Frankreich sollten dann spéater, am Ausgang dieses
Jahrhunderts der Aufklarung, weiter Ostlich die jiidischen Salons im preuflischen
Berlin spielen. Wir werden im Verlauf unserer Vorlesung ein prominentes Beispiel
hierfiir kennenlernen. Auch sie wurden zu wahren Erziehungsanstalten, in denen
sich das Bildungsideal einer Epoche buchstdblich verkdrperte und eine Gesell-
schaft zusammenfand, die sich aufierhalb dieser Salons niemals in dieser Form
traf. Formen gesellschaftlicher Soziabilitdt konnten insofern durchaus sozial wie
politisch utopische Elemente in sich aufnehmen.

Mithin ist die erzieherische, bildungspraktische und -politische Bedeutung der
Salons kaum zu iiberschitzen. In ihnen spiegelt sich am Ubergang vom 17. zum
18. Jahrhundert die unzweideutige Veranderung und grundlegende Transforma-
tion, welche in der Literatur und den Kiinsten den Grundstein fiir die Entwicklung
des zunehmend vom Biirgertum gepragten 18. Jahrhunderts legen sollte. Es han-
delt sich um den Ubergang von einer aristokratischen oder aristokratisch inspirie-
ten Kunstauffassung zu einer letztlich biirgerlichen Kunst und Kunsttheorie, die

1 Vgl. Gelz, Andreas: Tertulia. Literatur und Soziabilitdt im Spanien des 18. und 19. Jahrhunderts.
Frankfurt am Main: Vervuert 2006.

@ Open Access. © 2021 Ottmar Ette, publiziert von De Gruyter. Dieses Werk ist lizenziert unter
einer Creative Commons Namensnennung - Nicht-kommerziell - Keine Bearbeitung 4.0 International Lizenz.
https://doi.org/10.1515/9783110703467-005
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nun das Jahrhundert der Aufklarung in seiner {iberwiegenden Gesamtheit pragen
wird. In der gesellschaftlichen Institution des Salons zeigt sich dies nicht zuletzt
daran, dass an die Stelle hofischer Dekoration und barocken Prunks nun die Ex-
pression hiirgerlichen Typs mit ihren je eigenen Ausdrucksformen und -forderun-
gen trat.

Auf diese Weise 16st sich die hofische Reprdsentationskunst unter dem
Druck der wachsenden Dominanz des Biirgertums im wirtschaftlichen, sozia-
len, politischen und kulturellen Bereich immer mehr und diesmal endgiiltig
auf. Selbstverstdandlich gab es gerade auch im Frankreich des 17. Jahrhunderts
wichtige und einflussreiche Salons, die einen gewichtigen Anteil an der Konstella-
tion von ,,la cour et la ville“ besaf3en und einen immensen Einfluss auf die Litera-
tur wie die Kiinste ausiibten.” Und doch 16sen erst im 18. Jahrhundert die Salons
endgiiltig den Hof ab als jene Institution, von der aus die Initiativen im kiinstleri-
schen Bereich stilbildend ergriffen werden. Im Zeichen der Aufklarung werden die
Salons definitiv zu den Erben der Hofgesellschaft des in Frankreich klassischen
Zeitalters, des ,,Siécle classique“.

In der franzoésischen Klassik dominierte noch in den Salons eine Figur, von
der Sie sicherlich schon einmal geh6rt haben: der ,,honnéte homme*, der wie kein
anderer gleichsam die Ideale einer aus Adel und Grof3biirgertum, aus ,la cour”
und ,]a ville“ sich zusammensetzenden Salongesellschaft verkorperte. An die
Stelle dieses Menschentypus kommunikativer Kompetenz tritt im 18. Jahrhundert
aber zunehmend eine andere Figur, von der Sie mit noch grof3erer Sicherheit be-
reits gehort haben diirften, ndmlich die Figur des franzésischen ,,philosophe®.
Damit aber ndhern wir uns dem — wenn Sie so wollen — Kernbereich aufklareri-
scher Kommunikationsstrukturen und Wissensvermittlung, wie sie das 18. Jahrhun-
dert pragte. Und in diesem Wissensnetzwerk der Aufklarung nahmen die Salons
eine zentrale Stellung als Impulsgeber und ,Geschmacksverstarker® ein. Mit guten
Griinden kann man fiir den spanischsprachigen Bereich nicht nur in Europa die
Tertulia fiir eine den Salons in etwa vergleichbare Funktion heranziehen, wirkte
doch auch sie als vernetzende Wissensinstanz.

Vor dem Hintergrund dieser Entwicklungen ldsst sich die Aufklarung als Er-
setzung alter durch neue Bestdnde kollektiven Wissens, die sich als wirklichkeits-
adiquater erwiesen, verstehen.? Dass diese Verdnderungen mit fundamentalen
epistemischen Transformationen einher gingen und im Verlauf des 18. Jahrhun-

2 Vgl. hierzu Auerbach, Erich: La cour et la ville. In (ders.): Vier Untersuchungen zur Ge-
schichte der franzdsischen Bildung. Bern: A. Francke Verlag 1951, S. 12-51.

3 Vgl. hierzu den grundlegenden Artikel von Gumbrecht, Hans Ulrich / Reichardt, Rolf: Artikel
»philosophe — philosophie“. In: Reichardt, Rolf / Schmitt, Eberhard (Hg.): Handbuch politisch-
sozialer Grundbegriffe in Frankreich 1680-1820. Heft 3. Miinchen: Oldenbourg 1985, S. 7-88.
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derts der bis dahin vorherrschenden ,,Naturgeschichte® ein Ende bereiteten, wer-
den wir noch sehen.” Der Philosoph ist in diesem Sinne der Triger oder das Subjekt
der Aufkldarung, von dem aus, fiir den und durch den der neue Kommunikations-
raum im 18. Jahrhundert geschaffen wurde.

Der Bedeutungsbereich des Begriffs ,,philosophe® ist iiberaus weit gespannt,
ist er doch auf den ersten Blick gegenldufig zu der hier skizzierten Tendenz be-
reits in den Worterbiichern am Ende des 17. Jahrhunderts unter anderem auch
derjenige, der seine Uberlegenheit durch den Riickzug aus der Gesellschaft de-
monstriert. Ist der ,,philosophe* also der Zuriickgezogene, der sich im 18. Jahrhun-
dert zur Reflexion in einen Winkel verkriecht und vor sich hindenkt? Nein. Denn
entscheidend scheint mir fiir das 18. Jahrhundert — und dies ist nicht mit der heu-
tigen Situation zu verwechseln — eine Sichtweise zu sein, die ihn als Konvergenz-
punkt von selbstdndiger Reflexion und gesellschaftlichem Handeln versteht. Hier
liegt der semantische Kern dieser Zentralfigur des 18. Jahrhunderts.

Schon ein Voltaire — und der wusste, wovon er sprach — setzte den ,,philo-
sophe“ unverkennbar von den ,,gens de lettres® um 1740 ab. Die Institutionali-
sierung der Rolle des ersteren nimmt in einigen Ziigen — denken wir vor allem
wiederum an Voltaire® — jene des Intellektuellen des ausgehenden 19. und des
20. Jahrhunderts vorweg: Es gibt direkte Beziige zwischen ,,philosophe“ und
wintellectuel”, auf die wir an dieser Stelle unserer Vorlesung freilich noch nicht
eingehen konnen. Die so umrissene Rolle und Institutionalisierung des ,,philo-
sophe* stabilisiert und festigt sich mit dem enormen Erfolg der franzosischen
Endyclopédie ab 1751. Das Bild der verfolgten Tugend, der ,vertu persécutée,
spielt hierbei eine wichtige Rolle — ein Aspekt, auf den wir im weiteren Verlauf
unserer Uberlegungen noch zuriickkommen werden.

Es kommt mir in dieser dritten Anndherung an die Aufklarung viel weniger
auf so interessante Probleme wie die Frage nach dem Habitus an, auch wenn un-
iibersehbar ist, dass der ,,philosophe® auch eine Lebensform und einen Habitus
reprasentierte, welche fiir das ausgehende Ancien Régime gegen Ende des 18. Jahr-
hunderts von nicht zu unterschitzender Bedeutung waren. Diese neue Rolle war
unabhangig von der Tatsache, dass deren Hauptvertreter in Frankreich zwischen
1778 und 1785 starben, so dass man mit einem gewissen Recht — wie Reichardt
und Gumbrecht im angefiihrten Artikel — sagen kann, dass bereits 1789 die Philo-
sophie in Frankreich eine glorreiche Vergangenheit war. Dabei sollten wir freilich

4 Vgl. Lepenies, Wolf: Das Ende der Naturgeschichte. Wandel kultureller Selbstverstdndlichkei-
ten in den Wissenschaften des 18. und 19. Jahrhunderts. Frankfurt am Main: Suhrkamp 1978.

5 Vgl. hierzu auch den Eroffnungsteil von Julliard, Jacques / Winock, Michel (Hg.): Dictionn-
aire des intellectuels francais. Les personnes, les lieux, les moments. Paris: Editions du Seuil
1996.
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nicht einen ,,philosophe® wie Guillaume-Thomas Raynal iibersehen, der — wie wir
noch sehen werden — nach 1789 als durchaus noch lebender Vertreter dieser Spe-
zies von der Franzosischen Revolution lange Zeit gefeiert wurde und noch nicht
historisch geworden war. Ganz im Gegenteil: Er war noch fiir manche Uberra-
schung gut.®

Doch ab dieser ,Auslaufphase‘ der franzésischen ,,philosophes“ setzte eine
Kanonisierung bestimmter Darstellungsschemata der Aufklarung ein. Erst inner-
halb der revolutiondren Gesellschaft wurden nun die ,,philosophes* als alleinige
Trager revolutiondrer und gesellschaftsverdandernder Vorstellungen mythisiert —
ein Vorgang, der sich rasch auch auf die Situation in Ubersee iibertrug. Im Ubri-
gen wird die Philosophie erstmals mit den sogenannten franzosischen ,,Idéolo-
gues” der Spataufklarung akademisch institutionalisiert, werden Philosophen
also zu Vertretern einer akademischen Disziplin, die — wie auch an unserer Fakul-
tat — ihre eigene Institutionalisierung mit eigenen Mechanismen entwickelt hat.
Die ,,Jdéologues®, auf die wir noch zuriickkommen werden, sind die Vorldaufer der
Berufswissenschaftler, vielleicht auch einer Philosophiewissenschaft, zu der die
Schulphilosophie mancherorts verkommen sein soll. Erst Napoleon machte aus
ihrer Bezeichnung ein Schimpfwort, das Sie noch bei Karl Marx und Friedrich En-
gels, aber auch in vielen aktuellen Diskussionen immer wieder héren kénnen.

Doch die Spataufklarung des ausgehenden 18. Jahrhunderts hat viele Ge-
sichter. Die ,,philosophes” im eigentlichen Sinne sind jedenfalls nicht an Insti-
tutionen gebunden, sondern in der Offentlichkeit wirkende Gelehrte, die sich
gesellschaftskritischen und zukunftsplanenden Zirkeln verpflichtet wussten.
Diese prospektive Dimension der Philosophie spielt sicherlich in der aktuellen
Schulphilosophie in Deutschland eine geringere Rolle — sie sollten den ,,philoso-
phe® des 18. Jahrhunderts also nicht mit dem philosophiewissenschaftlich ambitio-
nierten Philosophen in Deutschland oder Europa im anhebenden 21. Jahrhundert
gleichsetzen oder verwechseln. Man kénnte mit Blick auf diese prospektive, Zu-
kunft gestaltende Dimension — doch darauf gehe ich spéter noch ein — von der
kommunikativen Kompetenz und Performanz der ,,philosophes“ im Jahrhundert
der Aufklarung sprechen.

Von entscheidender Bedeutung, so scheint mir, ist im Zusammenhang mit
unserer Vorlesung die Verkniipfung der Problemkreise Salon und Philosoph
mit der Frage nach der biirgerlichen Offentlichkeit in der zweiten Hilfte des

6 Vgl. hierzu einen ersten Aufsatz von Liisebrink, Hans-Jiirgen: Le role de Raynal et la récep-
tion de I, Histoire des deux Indes“ pendant la Révolution Frangaise. In (ders. und Tietz, Man-
fred, Hg.): Lectures de Raynal. L’,Histoire des deux Indes“ en Europe et en Amérique au XVIlle
siecle. Actes du Colloque de Wolfenbiittel. Oxford: The Voltaire Foundation 1991, S. 85-97; zu
diesem Aspekt vgl. auch vom selben Verfasser zahlreiche neuere Aufsitze.
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18. Jahrhunderts. Mit anderen Worten: Wie erfolgte der Transport eines Wissens,
das gesellschaftsverdndernd wirken konnte? Zweifellos war es die Offenheit des
Adressatenkreises eines drastisch gewachsenen Lesepublikums, das sich zwischen
1700 und 1800 vervielfacht hatte. Denn dies war die entscheidende gesellschaftli-
che Veranderung, welche dem ,,philosophe“ iiberhaupt erst fiir seine neue gesell-
schaftsverandernde Rolle die unabdingbare Grundlage verschaffte. Nicht umsonst
kommt aus dieser Zeit der Begriff der ,,opinion publique®; es iiberrascht deswegen
auch nicht, wenn dieser Begriff in die wichtigsten europdischen Sprachen einging
und auch im Deutschen Begriff der ,,6ffentlichen Meinung* als Lehnwort aus dem
Franzosischen geborgt wurde.

In Anlehnung an das fiir das Jahrhundert der Aufklarung zur Verfiigung
stehende Zahlenmaterial sollten wir uns auch erneut die Bevélkerungszahlen
im Frankreich der Aufklarung vor Augen halten. Der Klerus umfasste insgesamt
130000 Personen, der Adel zadhlte circa 300000 Mitglieder. Die Aufklarung ist un-
leugbar ein urbanes Phidnomen, eine Tatsache, die wir nicht nur in Frankreich,
Deutschland, England oder Spanien, sondern auch in Ubersee, insbesondere auch
in den iberischen Kolonien Amerikas beobachten konnen. Dort zeigt sich das spe-
zifische Charakteristikum einer ,,ciudad letrada“,” einer von den kolonialspani-
schen Eliten und Gebildeten geprdagten Stadt inmitten weiter Landgebiete mit
nicht-alphabetisierten Bevolkerungsgruppen. Selbst in Frankreich aber lebten 85
Prozent der damaligen Bevolkerung auf dem Land: Um 1700 waren es 25 Komma 5
Millionen, 1789 aber schon 28 Millionen, wobei der Zuzug in die Stadt, das soge-
nannte Phdnomen des ,,monter a Paris“ ein wichtiger Aspekt gerade auch bei den
»philosophes“ aus der franzosischen Provinz war. Auf die sich im Verlauf des
18. Jahrhunderts signifikant verandernde Lebenserwartung habe ich bereits auf-
merksam gemacht.

Wie aber sieht die Situation in den Bereichen Bildung und Erziehung aus? Die
Universitaten befanden sich zum damaligen Zeitpunkt in Frankreich iiberwiegend
im geistigen Abseits. Impulsgeber waren vielmehr neben den Salons und Gesell-
schaften die Freimaurerlogen, die zahlreichen, in Frankreich etwa vierzig Akade-
mien in der Provinz, die Lesezirkel und selbstverstdndlich die Vielzahl an Organen
und Zeitschriften, welche die aufklarerischen Ideen unter das Volk, also die Lese-
kundigen und deren Zuhorer und Kontaktleute, streuten. Gerade den Korrespon-
denzen kam bei der Zirkulation von Ideen eine wichtige Rolle zu. Die Funktion der
Konversation als konstitutivem Element der Salons kann bei all diesen Uberlegun-
gen nicht {iberschitzt werden.

7 Vgl. hierzu Rama, Angel: La ciudad letrada. Hanover: Ediciones del Norte 1984.
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Versucht man, die aufklarerische Spitze in Frankreich zu beziffern, so kommt
man nach bisherigen Untersuchungen zu Zahlen von etwa zweitausend wirkli-
chen Innovationstrdgern, wobei die Gruppe der Aufkldrer ohne jeden Zweifel
tibernationaler Natur war. Auf die Frage, welcher literarischen Formen sich die
Aufklarung bediente, werden wir noch verschiedentlich zuriickkommen. Dabei
werden wir Montesquieus Lettres persanes von 1721 als Prototyp der Philosophie
im Gewand des Romans einen Besuch abstatten, ein spannender aufklarerischer
Text, der in gewisser Weise auch als Umkehrung des Schemas der Entdeckungs-
reisen und der Selbstverfremdung angesehen werden darf und die Frage kulturel-
ler Alteritdt in den Mittelpunkt riickt.

Der Konigsberger Philosoph Immanuel Kant hatte in seiner Vorrede zur Kritik
der reinen Vernunft mit guten Griinden betont, dass wir im Zeitalter der Kritik leb-
ten: Alles miisse der Kritik unterworfen werden. Dies ist ein ganz zentrales Ele-
ment der Aufklarungsliteratur im Speziellen und der Epoche des 18. Jahrhunderts
im Allgemeinen. Ich mdchte IThnen gerne einen kurzen Auszug aus dem Vorwort
zur 1781 erschienenen Kritik der reinen Vernunft vorstellen:

Unser Zeitalter ist das eigentliche Zeitalter der Kritik, der sich alles unterwerfen muf3. Re-
ligion durch ihre Heiligkeit und Gesetzgebung durch ihre Majestdt wollen sich gemeinig-
lich derselben entziehen. Aber alsdann erregen sie gerechten Verdacht wider sich und
konnen auf unverstellte Achtung nicht Anspruch machen, die die Vernunft nur demjeni-
gen bewilligt, was ihre freie und 6ffentliche Priifung hat aushalten kénnen.®

Erneut fallt in dieser Passage nicht nur der Schliisselbegriff der Vernunft, der fiir
die Aufklarungsepoche zentral ist, sondern auch jener des Offentlichen. Denn
jede Art von Kritik ist an eine bestimmte Struktur von Offentlichkeit gebunden,
und zur Aufklirung bedarf es einer kritikfahigen Offentlichkeit. Diese wiederum
muss die Voraussetzungen dafiir schaffen, den Ubergang von einer geschlosse-
nen, kastenartigen Standegesellschaft aristokratischen Typs zu einer offeneren,
biirgerlich gepragten und zunehmend die verschiedensten Bereiche staatlichen
Handelns einer 6ffentlichen Kontrolle unterziehenden republikanischen Gesell-
schaft zu bewerkstelligen.

Immanuel Kants Aussage enthalt in gedrdngter Form wesentliche Grundele-
mente des Projekts der Aufklarung, das stets ein solches der Kritik und eben des-
halb auch der Offentlichkeit ist. Damit ist an dieses Projekt der Aufklirung und
einer Gesellschaft im Sinne der Moderne stets auch die Frage der Vermittlung, der
Konstituierung des 6ffentlichen Raumes und der darauf bezogenen Medien ange-
bunden. Es ist sinnvoll, sich an dieser Stelle als Philologinnen und Philologen vor

8 Kant, Immanuel: Kritik der reinen Vernunft [1781]. In (ders.): Werke: Akademie-Textausgabe.
Bd. 4. Berlin — New York: Walter De Gruyter 1978, Vorrede, S. 9.
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Augen zu fiihren, dass dieses 18. Jahrhundert nicht zuletzt auch das Jahrhundert
der entstehenden, sich langsam herausbildenden Literaturkritik war. In diesem
Sinne ist letztlich die Wissenschaft, die wir betreiben, eine Art Weiterentwicklung
jener Kritik, welche die frithen ,critiques littéraires“ (der Begriff entsteht um die
Mitte des 18. Jahrhunderts in Frankreich) etwa in der franzésischen Offentlichkeit
betrieben.

Von entscheidender Bedeutung ist in diesem Zusammenhang jedoch nicht
nur die Vermittlungsfunktion zwischen Autor und Publikum, sondern letztlich
eine auf Offentlichkeit zielende und Offentlichkeit schaffende Stofrichtung der
Kritik. Dass dies in der Gegenwart noch immer nicht nur Thema, sondern Her-
ausforderung ist, hat eine Potsdamer Tagung gezeigt.’ Die Literaturkritik ware
schlechterdings undenkbar ohne die gesellschaftlichen Kontexte, aber auch
ohne den sprunghaften Anstieg der Buchproduktion in der zweiten Halfte des
18. Jahrhunderts. Auf diese Frage kommen wir im Kontext einer Anhdufung von
Wissensbestanden und einer Verzeitlichung allen Wissens gegen Ende des 18. Jahr-
hunderts im Zeichen des bereits erwdhnten Wolf Lepenies und seinem Band iiber
das Ende der Naturgeschichte zuriick.

In einer fritheren Arbeit hat der letzte Leiter des Potsdamer Forschungszen-
trums Europidische Aufkldrung betont,'® dass oftmals in der Literaturkritik jenes
Urteil vorformuliert wurde, das sich die Pariser Salongesellschaft von den Autoren
und ihren Werken machte. Wir finden in diesem Umfeld eine zunehmende Institu-
tionalisierung ebenso von Kritik wie von Autorschaft, die sich nur wenige Jahr-
zehnte spédter mit der Einrichtung der Autorenrechte und des Schutzes geistigen
Eigentums im Gefolge der Franzosischen Revolution dann auch ihre rechtliche
Grundlage schaffen und die Voraussetzungen fiir die Kommunikationsstrukturen
der Moderne festlegen sollte. Man kann getrost formulieren, dass uns diese Rah-
menbedingungen bis ins Zeitalter unserer aktuellen Digitalisierung erhalten blie-
ben und dass erst in neuerer Zeit neue Grundlagen fiir eine derartige Bestimmung
des 6ffentlichen Rahmens — und des Rahmens fiir Offentlichkeit — in Entstehung
sind und geschaffen werden.

Es ist ganz gewiss kein Zufall, dass der Auftakt zur Sicherung der Autoren-
rechte, die zum Teil mit erheblichen zeitlichen Verzégerungen international
eingefiihrt wurden, in die zweite Phase beschleunigter Globalisierung fiel, wéh-

9 Vgl. hierzu den Tagungsband von Ugalde Quintana, Sergio / Ette, Ottmar (Hg.): Poéticas y
estrategias de la critica: ideologia, historia y actores de los estudios literarios. Madrid — Frank-
furt am Main: Iberoamericana — Vervuert 2016.

10 Vgl. Fontius, Martin: Kapitel IX: Literaturkritik im Zeitalter der Kritik. In: Franzosische Auf-
klarung. Biirgerliche Emanzipation, Literatur und BewufStseinsbildung. Leipzig: Verlag Philipp
Reclam jun. 1979, S. 346-402.
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rend die Herausbildung neuer Rahmenbedingungen fiir ein internationales Copy-
right unter den Bedingungen elektronischer Medien in der vierten Phase beschleu-
nigter Globalisierung anzusiedeln ist. In beiden Fallen sorgten der Druck durch die
Vergrof3erung des offentlichen (Kommunikations-)Raumes im transkontinentalen
Maf3stab sowie die technologische Fortentwicklung der Kommunikationsmedien
fiir den Anstof3 und Impuls zu diesen grundlegenden Neuerungen. Sie konnen dar-
aus ersehen, dass der im Aufklarungszeitalter geschaffene Raum des Offentlichen
auch noch fiir unsere Gesellschaften im 21. Jahrhundert von grundlegender Bedeu-
tung ist, auch wenn sich die Kommunikation im 6ffentlichen Raum im Zeichen
neuer elektronischer Medien verdndert hat.

In diesem Kontext gilt es mit Blick auf das 18. Jahrhundert zu bedenken,
dass damit auch gattungstechnisch eine Verschiebung oder Verlagerung der lite-
rarischen Genres stattfand, und zwar von der Lyrik, der Poesie hin zur Prosa, die
sowohl die ,,Belles-Lettres* als auch die Literaturkritik, sowohl die Romane und
Briefromane als auch die Literatur der Enzyklopadisten umfasst. Auch diese Ent-
wicklungen haben mit der Eigenschaft dieses Jahrhunderts als ,,Jahrhundert der
Kritik” im Sinne Immanuel Kants zu tun. Literatur und Kunst — dies steht bereits
seit der Frithaufklarung fest — haben eine gesellschaftshildende Funktion zu
iibernehmen, eine Tatsache, die wir bei unserer Anndherung an die Aufklarung
auch und gerade zwischen zwei Welten zu bedenken haben.

Es ist folglich ein fiir uns signifikantes und sogar entscheidendes Faktum,
dass die Entstehung des Literaturbegriffs dem 18. Jahrhundert zuzuordnen ist,
dass also das, was wir im modernen Sinne unter Literatur verstehen, letztlich im
Verlauf des 18. Jahrhunderts angelegt wurde. Erst gegen Ende des 20. und vor
allem zu Beginn des 21. Jahrhunderts bildeten sich neue Parameter heraus, die
neue und innovative Verfahren notwendig machen, um mit dem Ausgang des
18. Jahrhunderts vergleichbare Bedingungen fiir den 6ffentlichen Raum der Zu-
kunft zu schaffen. Dass die Fragen des internationalen Copyrights zentrale Rechte
gerade Threr Generation in Zeiten eines vorherrschenden Uberwachungskapitalis-
mus beriihren, brauche ich Thnen angesichts der starken offentlichen Proteste und
der allgegenwdrtigen Debatten um die sogenannten und von US-amerikanischen
Konzernen kontrollierten ,Sozialen Medien‘ nicht besonders begriinden. Dazu ge-
niigt ein Blick in den Nachrichtenstand auf Thren Smartphones!

Die Abtrennung und — um mit Pierre Bourdieu zu sprechen - relative Auto-
nomisierung des Bereichs der ,,Belles-Lettres beziehungsweise der Literatur hat
im Wesentlichen damit zu tun, dass der Aufstieg der methodischen Wissenschaf-
ten im Gefolge des Descartes’schen Rationalismus den bisherigen, humanistisch
gepragten Wissenschaftsbegriff aufhob und obsolet werden lief3. Literatur kristal-
lisiert sich zunehmend aus einem Bereich heraus, der zuvor von der Erudition
und den ,,Belles-Lettres® als den Polen eines salonfihigen Wissens gepragt war.
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Diese Entwicklung schritt gerade in Frankreich schnell voran; und so entlehnte
das Deutsche erneut dem Franzosischen nicht allein den Begriff der ,,6ffentlichen
Meinung®, sondern auch das Wort ,,Literatur”. Nicht umsonst war die franzosi-
sche Sprache zur fiihrenden Wissenschaftssprache in Europa geworden. Doch
nicht nur dort! Denn man kann dies auch weltweit beobachten, avancierte Frank-
reich doch ab der zweiten Hélfte des 18. Jahrhunderts in den iberischen Kolonien
Amerikas zur geistig-intellektuellen Fiihrungsmacht, so dass man mit Blick auf
diese Entwicklungen von einem geokulturellen Dominanten-Wechsel in den
Amerikas sprechen kann. Paris wurde zur ,,ville-lumiére* und stieg wenig spater
zur — wie Walter Benjamin sie nannte — Hauptstadt des 19. Jahrhunderts auf."

Noch die ,,Belles-Lettres“ hatten die Einheit von Kunst und Wissenschaft
zum Ausdruck gebracht. Diese Einheit, wie sehr sie auch immer und noch bis hin
zum jlingeren Humboldt gesucht wurde, zerbrach doch gegen Ende des 18. Jahr-
hunderts endgiiltig. Die ,,Humanae litterae“ 16sten sich im Kontext einer sich her-
ausschdlenden und profilierenden Moderne zunehmend auf. In diesem Sinne ist
das, was wir im Zusammenhang mit der Stellung der Geisteswissenschaften spa-
testens seit den achtziger Jahren des 20. Jahrhunderts erleben, letztlich nur eine
logische Konsequenz jenes Prozesses, der im 18. Jahrhundert sicherlich einge-
setzt hatte, aber nicht bis heute kontinuierlich verlaufen ist.

Noch weit bis ins 18. Jahrhundert hinein hatte Literatur, wie wir mit Martin
Fontius formulieren kénnten, jegliche forscherische Aktivitdt und deren Ergeb-
nisse mitbezeichnet.!? Insgesamt bedeutet die Herausbildung des Begriffs ,,Litera-
tur” in ausgehenden 18. Jahrhundert nicht allein, dass sich dieser Bereich nun
endgiiltig konstituiert hitte, sondern verweist auf eine grundlegende Verdnde-
rung in den Bereichen des Wissens und der Wissenschaft sowie auf eine voran-
schreitende Ausdifferenzierung von Wissenschaftsgebieten, die sich mehr und
mehr spezialisierten. Diese Entwicklungen zielten nicht zuletzt auf das, was spa-
ter die Naturwissenschaften von den Wissenschaften vom Menschen trennen
sollte — und vielleicht darf ich in aller Bescheidenheit anmerken, dass ich in Fort-
setzung dieser Trennung zwischen den biotechnologisch ausgerichteten Life Sci-
ences und umfassender aufgestellten Lebenswissenschaften unterscheide.”® Wir
haben es im 18. Jahrhundert folglich mit einer veritablen Neukonfiguration des
menschlichen Wissens {iber Natur und Mensch zu tun.

11 Vgl. Benjamin, Walter: Paris, die Hauptstadt des XIX. Jahrhunderts. In (ders.): Das Passa-
gen-Werk. Bd. 1. Frankfurt am Main: Suhrkamp 1983, S. 45-59.

12 Vgl. Fontius, Martin: Kapitel IX: Literaturkritik im Zeitalter der Kritik, S. 346-402.

13 Vgl. Ette, Ottmar: UberLebensWissen I-III. Drei Bande im Schuber. Berlin: Kulturverlag
Kadmos 2004-2010.
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Lassen Sie uns nun an dieser Stelle zu einem weiteren, fiir unsere Vorlesung
wichtigen Punkt kommen, der ebenfalls noch in unsere dritte und letzte Anndhe-
rung an die Thematik gehort! Gewiss, Sie haben Recht: Wir sind schon mitten im
Gegenstandsbereich, und dies auch schon seit geraumer Zeit. Dieser Punkt be-
trifft die Frage, inwieweit sich die Beziehungen zwischen Europa und Amerika
im 18. Jahrhundert auf ein Gefiihl (und eine deutliche Sensibilitit) griinden kon-
nen, ein und derselben Menschheit anzugehdren. Nun, dieses Gefiihl existierte in
durchaus sehr unterschiedlichen Kontexten, hatte stets aber etwas zu tun mit der
Frage nach der Weltbiirgerschaft oder dem Welthiirgertum, das wir auch als Kos-
mopolitismus — auch dies ein nach dem Franzésischen gemodelter Begriff — be-
zeichnen diirfen.

Als ein erstes Beispiel mochte ich Thnen im Folgenden eine wichtige Pas-
sage aus Guillaume-Thomas Raynals Histoire des deux Indes prasentieren, die
erstmals 1770 erschien und auf die ich in unserer Vorlesung noch ausfiihrlicher
eingehen werde. Sie ist, so darf ich Thnen in Erinnerung rufen, so etwas wie die
Kolonialenzyklopddie des 18. Jahrhunderts, steht damit in einem Verhdltnis der
zwei Jahrzehnte zuvor mit ihrem Erscheinen einsetzenden Encyclopédie der Her-
ren d’Alembert und Diderot.”* Denis Diderot hatte auch in Raynals Geschichte bei-
der Indien die Finger im Spiel, zumal in der nun gleich zu behandelnden Passage,
in der die Erzahlerfigur dieser grofen Textmaschine — wie die Histoire des deux
Indes einmal treffend genannt wurde — mit den Worten aus der Feder Diderots
festhalt:

Das erhabene Bild der Wahrheit ist mir immer gegenwartig gewesen. Oh heilige Wahrheit,
Dich allein habe ich respektiert! Sollte mein Werk noch in kiinftigen Jahrhunderten einige
Leser finden, so wiinsche ich, dass ihnen — da sie sehen, wie sehr ich mich von Leidenschaf-
ten und Vorurteilen losgerissen habe —, unbekannt bleibe die Gegend, in der ich geboren
wurde, unter welcher Regierung ich lebte, welche Amter ich bekleidete, welche Religion ich
bekannte; so wiinsche ich, dass sie mich fiir ihren Mitbiirger und Freund halten."”

In dieser Passage der Histoire des deux Indes tritt der Appell an eine weit ver-
breitete Leserschaft, die die internationale Leserschaft der Aufklarung im Sinne
der ,République des Lettres® reprdsentiert, an die Stelle einer Verortung des
Denkens im eigenen nationalen Kontext. Dergestalt wird eine Universalisierung
des Denkens herausgestellt, welche ihre Pramissen und Resultate auf die ge-
samte Menschheit ausdehnt und ein Denken hervorbringt, das selbstverstand-

14 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Diderot et Raynal: 1’oeil, 'oreille et le lieu de 1’écriture dans 1I’,,His-
toire des deux Indes“. In: Liisebrink, Hans-Jiirgen / Strugnell, Anthony (Hg.): L’,Histoire des
deux Indes*: réécriture et polygraphie. Oxford: Voltaire Foundation 1996, S. 385-407.

15 Raynal, Guillaume-Thomas: Histoire philosophique et politique, Bd. 1, S. 3.
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lich {iberstaatlich ist und sich einem Kosmopolitismus zurechnet, dessen Grenzen
wir noch genauer kennenlernen werden. In diesem fiir die europdische Aufkla-
rung charakteristischen Diskurs werden Projektionen im Namen einer Menschheit
entwickelt, welche an einer einzigen Wahrheit, an einem einzigen Weg zur uni-
versalen Wahrheit, ausgerichtet sind.

In der logischen Konsequenz dieses universalistischen Diskurses werden wir
im Kontext der Franzdsischen Revolution dann in der Folge auch die fiir die ge-
samte Menschheit verfassten Deklarationen wie jene der Menschen- oder Biirger-
rechte erscheinen sehen. Halten wir zunédchst fest: In einer durch die zweite
Phase beschleunigter Globalisierung entstandenen Weltgesellschaft ist der Welt-
biirger in diesem Entwurf eines franzosischen ,,philosophe“ zum Mitbiirger (,,con-
citoyen) einer Gemeinschaft geworden, die planetarische Dimensionen erreicht
hat. Dies kann nicht als reines Diskursphdnomen abgetan werden, sondern impli-
ziert eine universalistische und weltweite Ausrichtung, die nicht nur in den Kop-
fen der Haitianischen Revolution eine unmittelbar angesprochene Leserschaft
fand.

Was aber ist ein Weltbiirger und wie kénnte man ihn im 18. Jahrhundert
definieren? Voltaires Dictionnaire philosophique enthdlt zwar keinen direkten
Eintrag unter Stichwortern wie ,,cosmopolite“ oder ,,cosmopolitisme®, prasentiert
aber eine fiir uns wertvolle AuBerung am Ende des Eintrags zum Stichwort ,,Pa-
trie“. Ich mochte Thnen gerne den Beginn und den Schlussteil dieses Eintrags im
Philosophischen Worterbuch Voltaires vorstellen, wo wir auf Formulierungen sto-
3en, welche sozusagen den Beitrag der franzosischen Aufklarung zur in Deutsch-
land immer wieder periodisch auftauchenden Frage nach dem Nationalstolz
darstellen:

Ein Vaterland ist ein Kompositum aus verschiedenen Familien; und da man gemeinhin
seine Familie aus Eigen-Liebe unterstiitzt, insofern man kein gegenldufiges Interesse be-
sitzt, so unterstiitzt man aus derselben Eigen-Liebe seine Stadt oder sein Dorf, welche
man als sein Vaterland bezeichnet. Je grofier dieses Vaterland wird, umso weniger liebt
man es, denn eine geteilte Liebe schwécht sich ab. Es ist unméglich, eine zahlenmafiig zu
grof3e Familie zu lieben, welche man kaum noch kennt.

Wer vor Ambitionen brennt, Adil, Tribun, Pritor, Konsul oder Diktator zu werden,
schreit laut heraus, dass er sein Vaterland liebt, und dabei liebt er nur sich selbst. Ein
jeder will sich sicher sein, bei sich zu Hause zu schlafen, ohne dass sich ein anderer
Mann das Recht anmaf3t, ihn zum Schlafen woandershin zu schicken; ein jeder will sich
seiner Geschicke und seines Lebens sicher sein. So formulieren alle dieselben Wiinsche,
und es findet sich, dass das partikulare Interesse zum allgemeinen Interesse wird: man
erhebt Fiirbitten fiir die Republik, wenn man dies nicht nur fiir sich selbst tut.

Es ist unmdoglich, dass es auf Erden einen Staat gibt, welcher nicht zundchst als Re-
publik regiert worden wire: Dies ist der natiirliche Gang der menschlichen Natur. [...] Es
bleiben in unserem Europa acht Republiken ohne Monarchen: Venedig, Holland, die
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Schweiz, Genua, Lucca, Ragusa, Genf und San Marino. Man kann Polen, Schweden und
England als Republiken betrachten, die unter einem Konig stehen; aber allein Polen leitet
daraus seine Landesbezeichnung ab. [...]

So also ist die Conditio humana, dass ndmlich die Grof3e seines Landes zu erhoffen
heifdt, seinen Nachbarn Boses zu wiinschen. Wer denn wiinschte, dass stets sein Vater-
land weder gréf3er noch kleiner, weder reicher noch darmer wére, der wére der Biirger des
Universums.'®

Voltaires Konzept des Vaterlandes, der ,,Patrie, ist ein uns recht fremd gewor-
denes. Dort, wo Voltaire das Konzept mit einer Stadt oder mit einem Dorf ver-
kniipft, konnen wir an die Heimatstadt, an das Heimatdorf und damit an den
urdeutschen Begriff ,,Heimat*“ denken. Der deutsche Begriff des ,,Vaterlands“ und
der franzosische der ,,Patrie“ sind beiderseits an die Figur des Vaters gebunden,
wir sprechen ja in dieser Hinsicht nicht vom ,,Mutterland“ oder der ,,Matrie“. Mit
dieser Riickbindung an das patriarchalische System horen die Gemeinsamkeiten
zwischen beiden Sprachen aber dann bald auch auf. Die franzdsische Definition
der ,,Patrie“ durch Voltaire als ein Kompositum von verschiedenen Familien will
da nicht so recht iiberzeugen.

Dies iiberrascht im Grunde aber nicht, liegen Voltaires Uberlegungen doch
vor jenen Nationalismen, die im 19. Jahrhundert eine neue Konzeption des Natio-
nalstaats, eine neue Definition des Eigenen, der Tugend der Vaterlandsliebe, neue
Nationaldiktaturen, unzdhlige Kriege und bis heute ein gédrendes Potential des
Fremdenhasses geschaffen haben, das jeglichen Kosmopolitismus an die Rander
der Gesellschaften verbannte. Ich will keineswegs verkennen, welche Verdienste
zugleich den sich herausbildenden modernen Nationalstaaten des 19. Jahrhunderts
zukommen. Doch so nah uns die Aufklarung in vielen Aspekten scheint, so zeigt
sich doch an diesem Eintrag, wie sehr uns der unheilvolle Nationalismus des
19. Jahrhunderts den Blick auf eine andere Form des Verstandnisses von Zusam-
menleben zwischen den Volkern verstellt hat. Voltaire, der laut Roland Barthes
Lletzte der gliicklichen Schriftsteller®,"” schrieb noch fiir eine franzosischsprachige
»République des Lettres“, die ganz selbstverstidndlich die nationalen Grenzen
iiberspannte; und er schrieb fiir ein Publikum, mit dem er sich verbunden fiihlen
konnte und von dem er nicht getrennt war.

Aufschlussreich ist in dieser Passage natiirlich auch, wie kritisch und klar
Voltaire herausarbeitet, wer den Diskurs der Liebe zu seinem Vaterland aus

16 Voltaire: Dictionnaire philosophique [1764]. Tome VI. In: (Euvres complétes de Voltaire,
Tome XXI. Paris: Chez J. Esneaux, Editeur-Libraire 1822. S. 185f.

17 Vgl. Barthes, Roland: Le dernier des écrivains heureux. In (ders.): Essais critiques. Paris:
Seuil 1964, S. 94-100.
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welchen Interessen pflegt. Diese ostentative Vaterlandsliebe kénnen Sie noch
heute bei allen Nationalisten wie bei allen Populisten deutlich erkennen — auch in
den medientechnisch ganz anderen Zeiten von Donald Trump oder Boris Johnson.
Denn diejenigen, so mahnt uns Voltaire, welche die Liebe zu ihrem Vaterland stan-
dig auf ihren Lippen fiihren, tun dies vor allem, um sich selbst an die Spitze dieser
Vaterldnder zu setzen und politische Amter fiir sich zu ergattern und einzuneh-
men. Hier ist der Stolz auf das eigene Vaterland mit der Liebe gekoppelt, sich selbst
an dessen Spitze zu sehen.

Sie sehen: Nicht iiberall ist der Diskurs des 18. Jahrhunderts weit von heutigen
Problemstellungen oder politischen Werbetechniken entfernt. Menschen fallen
immer wieder auf dieselben Worte, auf dieselben Werte, auf dieselben rhetori-
schen Verfahren herein. Haben die Menschen seit den von Voltaire evozierten ro-
mischen Politikern jemals etwas dazugelernt? Ich iiberlasse die Antwort IThnen ...
Sehen wir uns aber den letzten Abschnitt dieses Eintrags in Voltaires Dictionnaire
philosophique etwas genauer an!

Denn dort geht es um den ,citoyen de 'univers®, also den Weltbiirger oder
Weltenbiirger. Nach der Lektiire dieser Passage verstehen wir besser, was das Jahr-
hundert der Aufklarung unter einem Kosmopoliten verstand, auch wenn wir gleich
zu Beginn hinzufiigen miissen, dass das ,univers“, das Universum also, konkret
auf die Grenzen Europas, vielleicht sogar Kern-Europas begrenzt blieb. Freilich
diirfen wir zugleich auch einrdumen, dass die konzeptionellen Moglichkeiten die-
ser Begrifflichkeiten sehr wohl planetarischen Zuschnitts waren und dass sich Vol-
taire durchaus fiir Entwicklungen auflerhalb Europas interessierte.

Dieses in gewisser Weise realisierte Ideal des von Voltaire so apostrophierten
»Citoyen de I'univers® findet sich in einer Passage des sechsundzwanzigsten Ka-
pitels von Alexander von Humboldts Relation historique in aller wiinschenswer-
ten Deutlichkeit. Der auf Deutsch wie auf Franzosisch schreibende Schriftsteller
verstand es, in vielerlei Hinsicht das Erbe der Aufklarung in das 19. Jahrhundert
hiniiberzuretten und den neuen Entwicklungen in den Bereichen Wissenschaft,
Wirtschaft oder Technologie anzupassen. Im Kontext seiner Erorterungen iiber
die kiinftigen Beziehungen zwischen Europa und Amerika — worunter er im Ge-
gensatz bereits zu manchen seiner Zeitgenossen und dem heute fast ausschlief3lich
vorherrschenden Sprachgebrauch nicht die Vereinigten Staaten verstand — und
seiner Prognosen beziiglich der kiinftigen Entwicklung der erfolgreich um ihre Un-
abhangigkeit kampfenden spanischen Kolonien stellte er fest, dass es zum damali-
gen Zeitpunkt sehr wohl eine grofie Ungleichheit zwischen den europdischen
Mutterldndern und ihren Kolonien, zwischen Europa und Amerika gebe. Aber ,,all-
gemach stellt sich das Gleichgewicht wieder her, und es ist ein verderbliches, ja
ich mochte sagen gottloses Vorurteil zu meinen, es sei ein Unheil fiir das alte Eu-
ropa, wenn auf irgendeinem andern Teil unseres Planeten der 6ffentliche Wohl-
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stand gedeiht.“'® Und er fiigte hinzu: ,,Die Unabhingigkeit der Kolonien wird
nicht zu ihrer Isolierung fiihren, sie werden vielmehr dadurch den Vélkern von
alter Kultur nihergebracht werden.“® Und weiter: ,,Denn die intellektuelle Kultur,
welche die Quelle fiir den nationalen Reichtum ist, verbreitet sich nach und nach
immer weiter; sie weitet sich aus, ohne sich zu deplatzieren.“*

Alexander von Humboldts Uberlegungen folgen nicht nur bis in die Meta-
phorik den Vorstellungen der Aufklarungsphilosophie, sie betonen auch die Be-
ziehung, die aus europdischer Sicht zwischen den weltweiten Verbindungen und
den 6konomischen Interessen der Alten Welt hergestellt wird. Die Frage der globa-
len Verteilung von Reichtum wird dabei als ethische Verpflichtung verstanden
und mit der Ausbreitung einer geistigen Kultur in Beziehung gesetzt. Dass ist ziem-
lich genau das Gegenteil vom Ellbogendenken eines ,,America first“ im Sinne des
Ihnen bekannten Potentaten, der nicht viel von demokratischen Spielregeln halt.
Humboldts Verstandnis einer gleichmafiigen, egalitdren Verteilung des Reichtums
wurzelte hingegen in seinem Projekt einer anderen Moderne,” welches freilich in
der zweiten Hélfte des 19. Jahrhunderts im Kontext immer aggressiverer Nationalis-
men absichtsvoll verschiittet wurde.

Die Scharnierstellung des Humboldt’schen Denkens zwischen 18. und 19. Jahr-
hundert wird deutlich. Wird der Handel (ganz im Sinne von Adam Smith) als
Motor einer nach Gleichgewicht strebenden wirtschaftlichen Entwicklung gedeu-
tet, so bildet die geistige Kultur das Fundament fiir den Reichtum der Nationen
und ist zugleich Garantin einer kiinftigen Kulturentwicklung globalen Maf3stabs.
Entscheidend ist hierbei, dass diese Uberlegungen auf dem Gefiihl einer planeta-
rischen Verantwortung beruhen, fiir die Fortschritt als solcher nur méglich ist,
wenn er allen zugutekommt. Dies ist im Sinne Voltaires das Denken eines ,,cito-
yen de 'univers®.

18 Humboldt, Alexander von: Relation historique du Voyage aux Régions équinoxiales du Nou-
veau Continent fait en 1799, 1800, 1801, 1802, 1803, et 1804 par Al. de Humboldt et A. Bonpland,
rédigé par Alexandre de Humboldt. Neudruck des 1814-1825 in Paris erschienenen vollstandigen
Originals, besorgt, eingeleitet und um ein Register vermehrt von Hanno Beck. Bd. II. Stuttgart:
Brockhaus 1970, S. 58. Das franzosische Originalzitat in Humboldt, Alexander von: Reise in die
Aquinoktial-Gegenden des Neuen Kontinents, Bd. II, S. 1465: ,peu a peu 1’équilibre se rétablit, et
C’est un préjugé funeste, j'oserois presque dire impie, que de considérer comme une calamité
pour la vieille Europe la prospérité croissante de toute autre portion de notre planéte.*

19 Ebda.

20 Ebda., S. 59: ,,La culture intellectuelle, source féconde de la richesse nationale, se commu-
nique de proche en proche; elle s’étend sans se déplacer.”

21 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Weltbewusstsein. Alexander von Humboldt und das unvollendete
Projekt einer anderen Moderne. Mit einem Vorwort zur zweiten Auflage. Weilerswist: Velbriick
Wissenschaft 2020.
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Bereits 1784 hatte Immanuel Kant in seiner Idee zu einer allgemeinen Ge-
schichte in weltbiirgerlicher Absicht versucht, derartige Fragestellungen durch den
Entwurf einer politischen Neuordnung partikularer, stets ungleicher Machtsysteme
zu erweitern. Er entwickelte in dieser Schrift die Vorstellung von einem ,,V6lker-
bund, [...] wo jeder, auch der kleinste, Staat seine Sicherheit und Rechte, nicht von
eigener Macht, oder eigener rechtlichen Beurteilung, sondern allein von diesem
groflen Volkerbunde (Foedus Amphictyonum), von einer vereinigten Macht, und
von der Entscheidung nach Gesetzen des vereinigten Willens, erwarten koénnte.“*
Gerne mochte ich Thnen zumindest einen kleinen Auszug aus Kants achtem Satz
dieses Textes bieten, um Thnen zu zeigen, wie weit wir hinter die hohen, rational
begriindeten Anspriiche der Aufklarung zuriickgefallen sind und wie lange im
Kant’schen Sinne ,,Jdeen“ brauchen, um sich in einer geistig kaum vorwartskom-
menden Menschheit durchzusetzen:

Man kann die Geschichte der Menschengattung im grofSen als die Vollziehung eines verbor-
genen Plans der Natur ansehen, um eine innerlich- und, zu diesem Zwecke, auch dufSerlich-
vollkommene Staatsverfassung zu Stande zu bringen, als den einzigen Zustand, in welchem
sie alle ihre Anlagen in der Menschheit vollig entwickeln kann. [...] Obgleich dieser Staats-
korper fiir itzt nur noch sehr im rohen Entwurfe dasteht, so fangt sich dennoch gleichsam
schon ein Gefiihl in allen Gliedern, deren jedem an der Erhaltung des Ganzen gelegen ist,
an zu regen; und dieses gibt Hoffnung, dass, nach manchen Revolutionen der Umbil-
dung, endlich das, was die Natur zur héchsten Absicht hat, ein allgemeiner weltbiirgerli-
cher Zustand, als der Schof}, worin alle urspriingliche Anlagen der Menschengattung
entwickelt werden, dereinst einmal zu Stande kommen werde.??

Rund ein Vierteljahrtausend nach diesen Aussagen Immanuel Kants fallt es
nicht leicht, sich einzugestehen, dass wir dem allgemeinen weltbiirgerlichen
Zustand kaum ndhergekommen sind. Eigentlich waren die Vorstellungen ja be-
ziiglich ihrer Realisierung in der menschheitsgeschichtlichen Wirklichkeit greif-
bar nahe und schon ausgedacht. Warum hat die Menschheit diese Ideen nicht
einfach verwirklicht? Oder simpler gefragt: Was also haben wir falsch gemacht?
Vielleicht mag uns die Vorstellung trosten, dass Weltméchten, die ihre Macht auf
die Auspliinderung anderer Nationen, anderer Gesellschaften stiitzen, kein langer
Verbleib an der Macht beschieden ist. Die kiinftigen Transformationen deuten sich
bereits an. Ob andere, in Wartestellung stehende Machte ihrer weltpolitischen und
ethischen Verpflichtung starker entsprechen werden, steht in den Sternen. Aber
die Sterne waren schon fiir den Kénigsberger Philosophen so etwas wie die einzige

22 Kant, Immanuel: Idee zu einer allgemeinen Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht. In
(ders.): Werkausgabe. Herausgegeben von Wilhelm Weischedel. Bd. XI. Frankfurt am Main:
Suhrkamp 1977, S. 42.

23 Ebda., S. 45-47.
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Zuflucht all seiner Gewissheiten wie seiner Hoffnungen gewesen. In der soeben
aufgezeigten Traditionslinie ist das Erbe der europdischen Aufkldrung sicherlich
nicht eingeldst.

Mehr als nur bemerkenswert an der obigen Passage ist nicht nur die unver-
briichliche Hoffnung Kants, dass es dereinst zu iiberstaatlichen, die ganze Mensch-
heit miteinschlieSenden Staatenbiinden und Organisationsformen kommen werde
und kommen miisse, sondern auch die Kérpermetaphorik, deren er sich bedient,
um diese seine ,,Idee* vorzufiihren. Denn die sich regenden Glieder, in der Vielzahl
ihrer Herkunftsorte, zielen gleichsam auf einen einzigen Schof3, in dem sich das
Kommende bilden und aus dem es entsprief3en werde. Es handelt sich also um
eine Metaphorik, die der mannlichen Initialziindung letztlich die Befruchtung
einer die Allgemeinheit und das Ganze reprasentierende Weiblichkeit einer ,Gaia‘
gegeniiberstellt, einer zu befruchtenden Erdmutter, aus welcher sich dann die Ein-
heit des Menschengeschlechts, nach dessen Vertreibung aus dem Paradies, der-
einst wieder herstellen werde. Dies ist im Sinne Kants gleichsam der Auftrag der
Weltgeschichte. Georg Wilhelm Friedrich Hegel hatte dazu sein Wort in seinen Vor-
lesungen iiber die Philosophie der Weltgeschichte noch zu sagen; doch dies wiirde
uns weit {iber das 18. Jahrhundert hinausfiihren in Denkgefilde, die wir in unserer
Vorlesung iiber das 19. Jahrhundert erkundet haben.? Bleiben wir noch ein wenig
bei Immanuel Kant, dem — wie unser Begleiter Pierre Chaunu zu Recht anmerkte —
Ostlichsten der grofien Denker der europdischen Aufklarung.

Abb. 13: Johann Gottlieb Becker: Immanuel Kant (1724-1804).

Die Idee eines Volkerbundes, deren konkrete politische Umsetzungsversuche uns
in ihren Starken und Schwachen ein Gutteil unseres 20. und beginnenden 21. Jahr-
hunderts lang begleitet haben und noch in Atem halten, wurde von Kant in jenem
kiinftigen Status verankert, den er als ,,allgemeinen weltbiirgerlichen Zustand“®
bezeichnete. Auch wenn die franzdsische Kulturtheoretikerin und Psychoanalyti-
kerin Julia Kristeva in ihrer Analyse zu Recht den kiihnen und utopischen Chara-

24 Vgl. Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, S. 484 ff.
25 Kant, Immanuel: Idee zu einer allgemeinen Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht, S. 47.
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ker des Kosmopolitismus-Gedankens der Lumiéres hervorhob,? so ist doch nicht
zu iibersehen, dass fiir den Verfasser der Kritik der reinen Vernunft die ,,allgemeine
Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht“ nicht von den konkreten Analysen und Be-
funden empirischer Forschung zu trennen war. Gewiss bildeten Kants Vorstellun-
gen eine Utopie; aber diese war ganz im Sinne Ernst Blochs eine konkrete Utopie,
deren Verwirklichungsmoglichkeiten die Menschheit seit einem Vierteljahrhundert
noch immer begleiten.

Es gab Versuche, diese Ideen nicht nur empirisch zu untermauern, sondern
auch weiterzuentwickeln und Schritte zu ihrer Verwirklichung zu unterneh-
men. Alexander von Humboldt etwa kniipfte an die Uberlegungen Kants an, ja
verkorperte in gewisser Weise jenen ,,philosophische[n] Kopf (der iibrigens sehr
geschichtskundig sein miifite)*,% von dem der Philosoph aus Konigsberg so vielsa-
gend gesprochen hatte. Fiir Alexander von Humboldt war die Herausbildung eines
welthiirgerlichen Zustands weder eine Utopie noch ein sich in ,weiter Ferne* ereig-
nendes Schauspiel philosophischer Denker; vielmehr erblickte er darin eine Ent-
wicklung, die er nicht nur heraufziehen sah und beobachten konnte, sondern an
der er selbst teilnehmen und teilhaben wollte. Wir haben in Potsdam und teilweise
in Berlin das Gliick, die historischen Dekors zu sehen und in ihnen lustzuwandeln,
in denen sich sein Denken entfaltete und zugleich an den historischen Realitdten
Preuf3ens abprallte. Schon Friedrich, den man spéter den Grofien nannte, hatte die
Kluft zwischen seinen aufklarerischen Ideen und seiner eigenen machtpolitischen
Orientierung gespiirt — doch dies werden wir uns ein wenig spater in unserer Vor-
lesung genauer vornehmen.

Dem Humboldt’schen Kosmopolitismus, ja der Humboldt’schen Kosmopoli-
tik,?® die anders als bei seinem Bruder Wilhelm oder bei Kant auf einem unmittel-
baren (empirischen) Er-Fahren nicht zuletzt der auBBereuropédischen Welt beruhten,
kommt eine fiir unsere Uberlegungen zum 18. Jahrhundert wichtige Bedeutung zu.
Denn aus Humboldts weltbiirgerlicher Sicht war Europa aufgrund der von dieser
Weltregion ausgehenden expansiven Bewegung ohne den globalen Horizont von
Weltverkehr, Welthandel und Weltgeschichte nicht zu verstehen. In diesem Zu-
sammenhang wurzelt sein Verstandnis eines sich herausbildenden Weltbewusst-
seins. Doch europdisches Weltbiirgertum transportiert und verbreitet stets auch ein
Selbstverstandnis und (Selbst-)Bild Europas. Doch lassen Sie uns nicht bei Alexan-

26 Vgl. Kristeva, Julia: Etrangers a nous-mémes. Paris: Gallimard 1988, S. 213.

27 Kant, Immanuel: Idee zu einer allgemeinen Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht, S. 49f.

28 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Der Wissenschaftler als Weltbiirger. Alexander von Humboldt auf
dem Weg zur Kosmopolitik. In: Ette, Ottmar / Bernecker, Walther L. (Hg.): Ansichten Amerikas.
Neuere Studien zu Alexander von Humboldt. Ffankfurt am Main: Vervuert 2001, S. 231-261.
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der von Humboldt verharren, der uns gegen Ende der Vorlesung, gleichsam am
Ausgang der Lumiéres, erwarten wird und beschiftigen soll!

Den Begriffen ,,Kosmopolit“ und ,,Weltbiirger war bis in unsere Tage ein
eher wechselvolles Schicksal beschieden. In Zeiten eines forcierten Nationalismus
und einer aufgeheizten Xenophobie rasch wieder in Verruf gekommen, schien
selbst dem international gesicherteren Terminus ,,Kosmopolitismus* im 20. Jahr-
hundert endgiiltig der Todesstof3 versetzt worden zu sein, als er aus ideologisch
motivierter Perspektive in einen Gegensatz zum sozialistisch definierten ,,Interna-
tionalismus“ gebracht wurde. So entnehmen wir dem von Georg Klaus und Man-
fred Buhr herausgegebenen (und nicht nur in der Deuschen Demokratischen
Republik einflussreichen) Philosophischen Wérterbuch, der Kosmopolitismus sei
»ideologischer Ausdruck der Klasseninteressen der aufstrebenden Bourgeoisie“.29
,JKosmopolitisch® waren bestenfalls das Kapital und dessen Vertreter, die zwi-
schen verschiedenen Staaten zirkulierten. Zwar werden die ,,weltbiirgerlichen
Vorstellungen von Lessing, Kant, Fichte, Herder, Schiller, Goethe, der Gebriider
Humboldt u. a.“ vom Blickwinkel der Aneignung des kulturellen Erbes der deut-
schen Klassik aus einem Gegensatz zum ,,feudalen Provinzialismus® heraus positiv
gewertet. Doch sei der ,,heutige Kosmopolitismus der imperialistischen Bourgeoi-
sie“ ,reaktiondr“, da er der ,Apologie des nationalen Verrats und der Begriindung
und Rechtfertigung internationaler Vereinigungen des Monopolkapitals“*® diene.
Der Begriff ,,Kosmopolitismus“ war damit ideologisch gebrandmarkt.

Indem man gegen den biirgerlichen Kosmopolitismus den ,,sozialistischen
Internationalismus“>! ausspielte, versetzte man dem erstgenannten Terminus
zweifellos auch auflerhalb des sozialistischen Lagers einen schweren Schlag. Es
scheint mir daher nicht {iberraschend, dass das Revival von ,,Kosmopolitismus*
sich nach dem weitgehenden Untergang des sozialistischen Madchteblocks ansie-
delt. Seit Ausgang der neunziger Jahre mehrten sich ebenso in der Massenkultur
wie im Bereich der akademischen Kulturtheorie Indizien dafiir, dass spatestens
seit dem Ende des Kalten Krieges Begriff und Konzept des ,,Kosmopolitismus* mit
neuen, positiven Inhalten resemantisiert und in erneuerter Gestalt wiedererweckt
wurden.

So hat sich etwa der international ausgewiesene, in Chicago lehrende und
aus Indien stammende Kulturtheoretiker Homi K. Bhabha anldsslich des zehn-
jahrigen Bestehens des Berliner Hauses der Kulturen der Welt fiir die Schaffung

29 Klaus, Georg / Buhr, Manfred (Hg.): Philosophisches Worterbuch. Bd. 1. Leipzig: VEB Biblio-
graphisches Institut 1975, S. 667.

30 Ebda.

31 Ebda.
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der ,,Sprache einer neuen kosmopolitischen Ordnung® stark gemacht.? Er kon-
statiert verschiedenste Bemiihungen, ,,einen kosmopolitischen Geist zu entwickeln,
der die Erfahrung der ,Minderheit‘ in den Mittelpunkt des Konzepts einer ,global
citizenship‘, eines Welthiirgertums, stellt“.*® Fin wirklich interkultureller Dialog, so
Bhabha, sei nur dann auf den Weg zu bringen, wenn es gelinge, ,,unsere eigenen
nationalen oder regionalen Interessen und Identitdten als radikal ,unvollstandig®
zu begreifen“.>* Die Verbindung zu den Postcolonial Studies ist offensichtlich. Kos-
mopolitismus wird folglich als Vision einer neuen Ordnung gegen Fremdenhass
und Verfolgung von Minderheiten in einen interkulturell bestimmten Diskurshori-
zont eingeordnet. In ein inter- und transkulturell fundiertes Verstandnis von Kos-
mopolitismus geht an zentraler Stelle die Erfahrung der Unvollstdndigkeit des
Eigenen in seiner partikularen Perspektivierung mit ein.

Ich mdéchte an dieser Stelle die Méglichkeiten und Grenzen kosmopolitischen
Denkens heute im Zeichen des ,,Global Citizenship“ nicht weiterverfolgen, sind die
Traditionslinien der Aufklarung doch hinreichend deutlich geworden, sondern wie-
der auf die Frage der Entstehung des Kosmopolitismus im 18. Jahrhundert zuriick-
kommen. Wir hatten bisher ja vor allem franzosische Quellen verwendet, zwar
bereits auf Immanuel Kant und Alexander von Humboldt hingewiesen, sollten nun
aber unsre Sichtweise deutlich erweitern. In der Forschung ist immer wieder eine
weitere Epochenschwelle, mal eher sachte und mal als harte Grenze, diskutiert wor-
den. Dabei geht es um die Tatsache, dass um 1800 unter dem Einfluss des erstar-
kenden Nationalismus kosmopolitische Stimmen {iberwiegend erstarben. Ich habe
hierauf bereits in meiner Vorlesung iiber das 19. Jahrhundert und etwa auf Fichtes
Reden an die deutsche Nation hingewiesen.*® Dass dies bei Alexander von Humboldt
nicht der Fall war, hatten wir bereits gesehen; auch daran konnen wir erkennen,
wie sehr bei ihm das Erbe der Aufklarung prasent war und zugleich fiir andere Sinn-
horizonte anverwandelt wurde.

Verfeinern wir kurz unseren Blick auf den Kosmopolitismus! Man kénnte mit
Pauline Kleingeld®” zwischen sechs Varietiten des Kosmopolitismus unterschei-

32 Bhabha, Homi K.: Festansprache: Zehn Jahre Haus der Kulturen der Welt. Unvertffentlich-
tes Typoskript der offiziellen Ubersetzung, S. 4. Die gleichfalls noch unverdffentlichte eng-
lischsprachige Fassung spricht vom ,,Janguage of a new cosmopolitan order* (S. 5).

33 Ebda., S. 6 (deutsche Fassung).

34 Ebda., ,radically ,incomplete‘“, S. 7 der englischsprachigen Fassung.

35 Vgl. als eher sanftere Schwelle in Kleingeld, Pauline: Six Varieties of Cosmopolitanism in
Late Eighteenth-Centruy Germany. In: Journal of the History of Ideas (Baltimore) LX, 3 (July
1999), S. 505-524.

36 Vgl. Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, S. 538 ff.

37 Vgl. Kleingeld, Pauline: Six Varieties of Cosmopolitanism in Late Eighteenth-Centruy Ger-
many, S. 505-524.
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den, ndmlich zwischen einem moralischen, einem politischen, einem juristischen,
einem kulturellen, einem 6konomischen sowie einem romantischen Kosmopolitis-
mus, der die Menschheit vereinigt sieht im Zeichen von Glaube und Liebe, einem
gemeinsamen Ziel zusteuernd. Dabei schliefen sich selbstverstdndlich diese sechs
Varietidten des Kosmopolitismus nicht wechselseitig aus: Sie iiberlappen sich viel-
mehr auf vielfdltige Weise.

Gehen wir in der gebotenen Kiirze einige dieser Varietdten einmal durch! Der
moralische Kosmopolitismus sieht alle Menschen als Mitglieder einer einzigen mo-
ralischen Gemeinschaft, so dass es moralische Verpflichtungen der Menschen ge-
geniiber anderen Menschen unabhédngig von Nationalitdt, Sprache, Sitten oder
Religion gibt. Pauline Kleingeld sieht in dieser Varietét iibrigens sehr wohl einen
Bezug zur antiken ,Grundform‘ des Kosmopolitismus bei den Stoikern und Zyni-
kern der griechischen, aber auch rémischen Antike. Deren Vorstellungen von einer
moralischen Biirgerschaft wirkten insbesondere im Jahrhundert der Aufklarung —
wie etwa in Deutschland bei Christoph Martin Wieland — erheblich nach. Bemer-
kenswert in diesem Zusammenhang ist, dass Immanuel Kant, Johann Gottlieb
Fichte und Friedrich Schlegel Europa einen Sonderstatus einrdumten als Kristalli-
sationspunkt fiir eine neue projektierte Weltordnung im Zeichen eines moralischen
Kosmopolitismus, einer kiinftigen Weltordnung mit globaler Stofrichtung.

In eben diesen Zusammenhang gehort auch Kants Vorstellung von einem
Staatenbund, der bei ihm relativ frei und dezentral, bei Fichte und Schlegel hin-
gegen stdrker zentralisiert gesehen wird. Die radikalste Auffassung findet sich iib-
rigens in einem deutsch-franzosischen Zusammenspiel, wenn Sie so wollen,
namlich bei Cloots, eigentlich Jean-Baptiste du Val-de-Grace Baron de Cloots, der
von 1755 bis 1794 lebte und als gebiirtiger Preuf3e an einem 24. Juni mit dem deut-
schen Namen Johann Baptist Hermann Maria Baron de Cloots auf die Welt kam.
Dieser Preufle sah sich selbst als {iberzeugten Weltbiirger, der in der Franzosi-
schen Revolution bei den Jakobinern zu Macht und Ansehen kam und eine ver-
einte Weltrepublik forderte. Cloots verlangte nichts anderes als einen einzigen
Weltstaat, dem alle Individuen vereinigt und mit denselben Rechten und Pflich-
ten ausgestattet angehoren sollten. Eine solche Vorstellung, wie sie im Umfeld
der Franzosischen Revolution entstand, ist heute noch immer in allen Science-
Fiction-Romanen und -Filmen préasent.

Johann Gottlieb Fichte lief3 seine urspriingliche, zentralistische Vorstellung
eines Staates der Staaten zugunsten eines Bundes der Staaten fallen, bevor er sich
in seinen Reden an die deutsche Nation dann seinem nationalistischen Projekt zu-
wandte und im Zusammenhang mit der napoleonischen Expansion Frankreichs
alshald als ,deutscher Denker‘ auf den Thron gehoben wurde. Ohne diesen Sach-
verhalt an dieser Stelle starker vertiefen zu wollen, ldsst sich doch sagen, dass
Friedrich Schlegels Projekt im Verhdltnis zu Fichte deutlicher foderativ strukturiert
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war. Von besonderer Bedeutung ist aus meiner Sicht das von Kant geforderte Welt-
biirgerrecht, also eine juristische Grundlage, auf deren Basis Rechte auf Aufent-
halt, Unversehrtheit, Hospitalitdt und vieles mehr jeweils individuell in Anspruch
genommen werden sollten. Dies ist freilich eine Dimension, die letztlich erst im
20. Jahrhundert im Zeichen der von der Internationalen Arbeitsorganisation des
Genfer Volkerbundes sowie nach dem Krieg der Vereinten Nationen angeregten
Diskussion um internationale Passe fiir Staatenlose teilweise verwirklicht werden
konnte.

Der kulturelle Kosmopolitismus im Sinne Pauline Kleingelds ist ebenfalls von
grofier Bedeutung fiir unsere Uberlegungen wie unsere Vorlesung. Denn in dieser
Varietit findet sich eine Uberzeugung, die auch fiir heutige Kosmopolitismus-Kon-
zepte von grofier Aussagekraft ist, insofern die unterschiedlichen Kulturen Anspruch
auf ihre jeweilige Partikularitdt haben und diese frei entwickeln und entfalten kon-
nen. Dahingegen findet sich im Gegenzug die Uberzeugung, dass eine Entwicklung
hin zur Uniformisierung eine unverkennbare kulturelle Verarmung der gesamten
Menschheit mit sich bréchte.

Fiir die international angesehene Aufklarungsforscherin war dabei der beste
Reprdsentant eines deutschen Kulturkosmopolitismus kein anderer als Georg
Forster, der seinen Vater Reinhold Forster bei dessen Teilnahme an der zweiten
Weltumsegelung von James Cook begleitet hatte und an die vertraglichen Abma-
chungen seines Vaters mit der britischen Admiralitdt nicht gebunden war. So
konnte er nach der Riickkehr in Rekordzeit eine deutsche wie eine englischspra-
chige Ausgabe seiner Reise um die Welt erscheinen lassen, die ihn zu einem der
grof3en Reiseschriftsteller in deutscher Sprache werden lief8. Wir werden auf diese
Reise zuriickkommen. Doch fiir unsere aktuellen Uberlegungen ist Georg Forsters
Schrift Uber lokale und allgemeine Bildung von 1791 besonders wichtig — eine Ab-
handlung, in welcher es Uberlegungen zur verschiedenartigen Entwicklung der
Menschen je nach Klima, Umgebung, Vegetation und weiteren Parametern gibt.

Georg Forster, den Alexander von Humboldt als einen seiner wichtigsten Lehr-
meister ansah, betonte, dass der Mensch nirgendwo alles geworden sei, aber iiber-
all etwas anderes. Diese Aussage, die weniger auf eine Alteritat als vielmehr auf
eine (kulturelle) Diversitit abzielte, war ein deutliches Abriicken von einem Euro-
zentrismus, den wir in der europdischen Aufklarungsliteratur des 18. Jahrhunderts
iiberall beobachten kénnen. Georg Forster betonte seine Kritik an universalen Mo-
dellen, die iiberall angewendet werden kénnten, aber mit groflen Risiken eines
Fehlverstehens belastet seien, da sie die unterschiedlichen lokalen Umstande ein-
fach iibergehen wiirden. Gleichwohl hielt Forster an allgemeinen Standards fiir die
Betrachtung der Kulturen fest. So war es fiir ihn keine Frage, dass europdische Kul-
turen weiter entwickelt waren als etwa die Kulturen Feuerlands oder bestimmter
Inselgruppen im Siidpazifik. Letztlich implizierte der kulturelle Kosmopolitismus
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stets auch einen moralischen Kosmopolitismus, wie dies gerade bei Georg Forster
deutlich zu Tage tritt, kritisierte er doch Kulturen, welche Sklaverei betreiben, auf
unverkennbare Weise. Forster setzte stets eine Toleranz gegeniiber unterschiedli-
chen kulturellen Gemeinschaften und Gruppen als gegeben voraus.

Der spatere Verfasser der nicht weniger beriihmten Ansichten vom Niederrhein,
einer Reise nicht nur den Unterlauf des Rheines entlang, sondern nach Holland,
England und ins revolutiondre Frankreich, auf der ihn der noch junge Alexander
von Humboldt begleitete, war ganz zweifellos eine der grof3en Gestalten des inter-
kulturellen Dialogs. Zudem war er ein fiir seine Zeit ebenso politisch wie kulturell
auflergewoOhnlich offener Zeitgenosse und Denker. Sie mogen es daher vielleicht
als ein wenig hinterhaltig empfinden, dass ich Sie ausgerechnet bei diesem aufier-
gewOhnlich offenen Reiseschriftsteller und Denker mit Problemen bei der konkre-
ten Umsetzung kosmopolitischer Vorstellungen konfrontiere. Doch soll dies nicht
dazu dienen, einen Georg Forster zu kritisieren oder gar zu verunglimpfen, son-
dern besser zu verstehen, wie komplex und widerspriichlich das vergleichende
kosmopolitische Denken der europdischen Aufklarung in der reisetechnischen Pra-
xis war.

Im Folgenden mochte ich Thnen einen langeren Auszug aus seiner beriihmten
Reise um die Welt vorstellen, in dem der deutsche Reisende und Naturforscher auf
die Bevolkerung der Kapverdischen Inseln zu sprechen kam, wo die beiden briti-
schen Schiffe der Expedition von James Cooks vor ihrer Atlantikiiberquerung Station
gemacht hatten. Diese Passage setzt mit einer Kritik an europdischen Handelsgesell-
schaften ein, welche die Bewohner der Kapverden, einer wunderschénen portugiesi-
schen Besitzung, gnadenlos ausbeuteten:

Die vorgedachte Handlungsgesellschaft tyrannisirt iiber die armen Einwohner und ver-
kauft ihnen die elendesten Waren zu ganz unerhorten Preisen.

S. Jago hat wenig Einwohner. Sie sind von mittlerer Grofe, hafllich und fast ganz
schwarz, haben wollicht krauses Haar und aufgeworfne Lippen, kurz sie sehen wie die haf3-
lichsten Neger aus. Der Herr Canonicus Pauw zu Xanten scheint es fiir ausgemacht zu halten,
dass sie von den ersten Portugiesischen Colonisten abstammen, und nach und nach, durch
neun Generationen, das ist, ihn ohngefahr dreyhundert Jahren, ihre jetzige schwarze Farbe
bekommen haben, welche wir jedoch noch weit dunkler fanden als Er sie beschrieben hat.
Ob diese aber, nach seiner und des Abts de Manet Meynung, lediglich durch die Hitze des
heilen Erdstrichs hervorgebracht worden, oder ob sie nicht vielmehr durch ihre Verheyrat-
hung mit Schwarzen von der benachbarten africanischen Kiiste entstanden sey? dariiber will
ich nichts entscheiden, wenn gleich der Graf Biiffon geradezu behauptet ,,dass die Farbe der
Menschen vornemlich vom Clima abhdngt“. Dem sey wie ihm wolle, so sind doch jetzt hochst
wenig Weifde unter ihnen, und ich glaube, dass wir deren, den Gouverneur, den Comman-
danten und den Handlungs-Agenten mitgerechnet, wohl nicht iiber 5 bis 6 gesehen haben.
In einigen dieser Inseln sind selbst die Gouverneurs und die Priester, Schwartze. Die Vorneh-
mern gehen in alten, abgetragenen, europaischen Kleidungen einher, welche sie noch vor
Errichtung der monopolisirenden Handlungsgesellschaft eingetauscht haben. Die {ibrigen be-
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gniigen sich mit einzelnen Kleidungsstiicken, als einem Hemde, einem Camisol, einer Hose
oder einem Huth, und scheinen sich in ihrem Aufzuge, wie er auch ist, wohl zu gefallen. Die
Weiber sind hafllich und tragen blof ein Stiick gestreiftes baumwollnes Zeug iiber die Schul-
tern, das bis auf die Knie vorn und hinten herabhéngt; die Kinder aber gehen, bis sie zu
mannbaren Jahren kommen, gédnzlich nackend. Durch den Despotismus der Gouverneurs,
durch die Leitung der aberglaubischen und blinden Pfaffen, und durch die Nachlafligkeit der
portugiesischen Regierung, ist dies Volk wiirklich in fast noch elendern Umstédnden, als
selbst die schwarzen Volkerschaften in Africa sind, und eben jene Hindernisse werden es
auch in der Folge stets abhalten, sich auszubreiten und zu vermehren, worin doch der wahre
Reichthum eines Landes besteht. Es ist natiirlich, dass die Bewohner des heiflen Erdstrichs
eine Neigung zur Faulheit haben [...].*®

Ich habe am Ausgang unserer dritten Anndherung an das 18. Jahrhundert absichts-
voll eine Passage gewahlt, die sich nicht auf Amerika, sondern auf die Kapverden
und Afrika bezieht, um zu zeigen, dass sich der europdische Diskurs {iber Amerika
selbstverstdandlich in denjenigen iiber die auf3ereuropdische Welt integriert. Nicht
von ungefdahr benennt der junge Reisende namentlich wesentliche Bezugspunkte
seines aufklarerischen Diskurses, indem er etwa auf den in Amsterdam geborenen
Cornelius de Pauw, mit dem wir uns noch beschéftigen werden, oder auf den Gra-
fen Buffon aufmerksam macht, der die Naturgeschichte, die Histoire naturelle, des
18. Jahrhunderts geradezu in persona verkorperte. Weder Buffon noch de Pauw
haben jemals grof3ere Reisen unternommen oder gar Europa verlassen, gleichwohl
aber Diskurse gepflegt, die ebenso im Bereich der Natur (Buffon) wie im Bereich
der Kultur (de Pauw) im Sinne des 18. Jahrhunderts universalistisch ausgerichtet
waren, sowohl Puma und Lama wie Agypter und Chinesen erfassten.

Unzweifelhaft partizipiert Georg Forster im obigen Zitat sehr dezidiert am auf-
Klarerischen Diskurs, der sich gegen Tyrannis und Despotie, gegen die Abhédngig-
keit von Willkiirherrschaft und Ausbeutung, gegen die Verdummung des Volkes
durch Religion und Aberglauben sowie gegen koloniale Gewaltherrschaft wendet
und eine spezifische antiklerikale und bei Forster bisweilen antikoloniale Farbung
annehmen kann. Der junge Forster hat die Ausbeutungsmechanismen durch euro-
paische Handelsgesellschaften und damit durch den von Europa gesteuerten Welt-
handel sehr wohl durchschaut und verstanden.

Zugleich wird deutlich, dass von Beginn dieser Passage an Forsters eigene
Standards selbstverstdandlich europdisch gepragt sind. Seine europdischen Schon-
heitskriterien werden in keiner Weise selbstreflexiv hinterfragt: Er bezeichnet als
hasslich, was eben in Europa als hésslich gilt, wobei hier eher von Rassedenken

38 Forster, Georg: Reise um die Welt. In: Steiner, Gerhard (Hg.): Georg Forster. Werke in vier
Bdinden. Leipzig: Insel-Verlag 1967, Bd. 1., S. 67f.
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geleitete Vorurteile kolportiert als tatsdachlich eigene Beobachtungen ins Feld ge-
fiihrt werden. Weiterhin ist wichtig und unhinterfraghar, dass es die Europder
sind, die Theorien iiber die auflereuropdische Welt verbreiten, nicht etwa die Au-
Bereuropder iiber sich selbst oder gar {iber Europa. Hinzu kommt, dass Georg Fors-
ter als diskursive, seinen eigenen Diskurs legitimierende Instanz den Grafen Buffon
nennt, der explizit stolz darauf war, seinen Schreibtisch ein halbes Jahrhundert
lang nicht verlassen zu haben und nicht gereist zu sein. Er hatte dies mit den aller-
meisten der Aufklarungsphilosophen gemein, war doch auch ein Immanuel Kant
stolz darauf, nur ein einziges Mal in seinem Leben K&nigsberg verlassen zu haben.
Doch auf dem Wege nach Italien brach er diesen Versuch nach wenigen Meilen ab
und kehrte reumiitig in die Stadt am Pregel-Flusse zuriick.

Wir kommen an dieser Stelle auf den am Eingang unserer Vorlesung geduf3er-
ten grundlegenden Kritikpunkt von Jean-Jacques Rousseau zuriick. Denn die euro-
pdischen Philosophen verlie3en sich ausschlief3lich auf ihr Wissen aus Biichern
und urteilten ohne eigene Kenntnis iiber die gesamte Erde, also die unterschied-
lichsten Menschen unterschiedlichster Regionen und die Kulturen der Welt. Die
Reiseberichte wiederum waren von diesen philosophischen Autoritdten und deren
Bild von der auflereuropdischen Welt gepragt. So handelte es sich um ein selbst-
verstarkendes Kommunikationssystem, in welchem die Bewohner der auf3ereuro-
paischen Welt nur hochst selten einmal — und niemals als Autoritdten — zu Wort
kamen. Wir befinden uns hier, mitten in der zweiten Phase beschleunigter Globa-
lisierung, an einem fiir die Aufklarungsphilosophie mit Blick auf ein entstehendes
Weltbewusstsein entscheidenden Punkt. Denn der Blick des Reisenden ist ein
gelenkter.

Wir haben auf diese Weise erste Einblicke in Aspekte eines kosmopolitischen
Diskurses gesammelt und verstanden, dass der Kosmopolitismus keineswegs An-
spruch darauf erheben konnte, eine iibergeordnete, weltumspannende Position
einzunehmen und gleichsam {iber den europadischen Diskursen zu schweben. Al-
lein rhetorisch, nicht aber empirisch gesichert konnte er Anspruch darauf erheben,
sich in einem unmittelbaren Verhéltnis zur nicht parteiischen und damit objekti-
ven Wahrheit zu befinden. Was sich von Europa aus als weltbiirgerlicher Diskurs
geriert, erweist sich in der Regel schnell als eine zutiefst vom europdischen Denken
gepragte Sichtweise. Erst gegen Ende des 18. Jahrhunderts eréffneten sich Chancen
auf eine neue empirische Fundierung des europdischen Diskurses iiber die Welt.
Denn nur eine hochst geringe Zahl an Denkern kiimmerte sich in Europa um das,
was die Aufklarung in auflereuropdischen Gefilden zu leisten imstande war. Dieser
Teil der Aufklarung aber ist entscheidend, um unser Bild der Aufklarung und des
18. Jahrhunderts zu komplettieren.

Aber immerhin: Bei dem jungen deutschen Reisenden Georg Forster zeigt
sich, dass der sogenannte 6konomische Kosmopolitismus (oder Markt-Kosmopoli-
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tismus) bereits im 18. Jahrhundert seine scharfen Kritiker fand. Fiir die Entwick-
lung des Projekts der Moderne war es freilich entscheidend, dass sich zunehmend
ein marktorientierter, wirtschaftlicher Kosmopolitismus auspréagte, fiir den alle
Menschen potentielle Handelspartner waren und vor allem als mogliche Konsu-
menten in Betracht kamen. Dafiir wurde ein Mindestmafd an wechselseitiger
Toleranz eingefordert, um den wirtschaftlichen Wohlstand durch wechselseitigen
Austausch von Giitern und Waren sicherzustellen. Dies erinnert uns in Potsdam
stark an jene kaum ein Vierteljahrhundert zuriickliegende Kampagne fiir Toleranz,
mit der die brandenburgische Landesregierung die Bevilkerung dazu anzuhalten
versuchte, angesichts einer um sich greifenden Ausldnderfeindlichkeit Tole-
ranz walten zu lassen, da man ja schlief3lich ausldndische Investitionen brauche.
Man erinnerte an die Geschichte der Toleranz in Brandenburg-Preuf3en und rief
Friedrich den Grof3en als Vertreter einer Toleranz an, die man im Sinne wirtschaft-
licher Entwicklung zu erreichen hoffte. Sie sehen: Wir sind vom 18. Jahrhundert
gar nicht so weit entfernt und noch immer Teil eines Projekts, das wir die Moderne
nennen. Historisch sich anbietende Alternativen zu diesem Projekt der Moderne
wurden verschiittet oder bald wieder vergessen.

Wie auch immer man sich gegeniiber dem Kosmopolitismus verhalten mag:
Die verschiedenen Spielarten weltbiirgerlicher oder kosmopolitischer Diskurse sind
Reaktionen auf eine sich im Verlauf des 18. Jahrhunderts deutlich verbessernde In-
frastruktur, auf wesentlich enger gewordene Handelsbeziehungen zwischen ver-
schiedenen Areas, auf eine sich verkleinernde Welt. In ihr ist zur Uberwindung
immer groflerer Distanzen immer weniger Zeit aufzuwenden. Es handelt sich auch
auf Reaktionen auf das, was wir als zweite Phase beschleunigter Globalisierung be-
zeichnen diirfen. Es ist spannend zu sehen, dass Kosmopolitismus als Antwort auf
die zweite Phase beschleunigter Globalisierung gerade in der vierten Phase wieder
auferweckt wurde, um mit spezifischen Aspekten der zuriickliegenden Globalisie-
rungsphase, die Mitte der achtziger Jahre des 20. Jahrhunderts begann und Mitte
des zweiten Jahrzehnts des 21. Jahrhunderts endete, theoretisch besser umgehen
zu konnen. In jedem Falle waren die Verschiedenen Varietdten des Kosmopolitis-
mus nicht so sehr an der Zeit als an Phdnomenen des Raumes ausgerichtet, der
sich im Jahrhundert der Aufklarung weltweit signifikant verdndert hatte. Es ging
im Kosmopolitismus des 18. Jahrhunderts nicht zuletzt um die Frage, wie wir auf
einem kleiner werdenden Planeten mit verschiedenartigen Menschen, unterschied-
lichen Gesellschaftssystemen und voneinander differierenden Kulturen moglichst
friedlich zusammenleben und eine Konvivenz pflegen kénnen, deren Bedingungen
die Philosophie der Aufkldarung in immer neuen Anldufen erkundete.
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Montesquieus Lettres persanes oder der Blick
der Anderen auf das Eigene

Die Frage des Raums und der damit verbundenen Konvivenz steht zweifellos im
Zentrum eines Werks, das sich bis zum heutigen Tage immer neuer Ausgaben und
Editionen erfreut: die Lettres persanes von Montesquieu. Bevor wir uns aber mit
diesem Schliisselwerk der franzdsischen und europdischen Aufklarung beschafti-
gen kdnnen, miissen wir zunéchst noch in der gebotenen Kiirze eine Reihe zentra-
ler Fragen kldren: Hat sich im 18. Jahrhundert lediglich die Dimension des Raumes
verandert? Wie steht es mit der Dimension der Zeit? Wie also verhdlt sich das 18.
Jahrhundert gegeniiber unterschiedlichen Vorstellungen von Zeit, und lassen sich
zwischen diesen signifikante Verdnderungen erkennen? Gibt es ein Charakte-
ristikum, das das Jahrhundert der Aufklarung gegeniiber anderen, fritheren
Jahrhunderten im Sinne eines verdnderten Zeitbewusstseins auszeichnet?

Die Antwort auf diese Fragen ist klar: Ja, es lasst sich ein verandertes Zeit-
bewusstsein im Jahrhundert der Aufklarung beobachten. Und zwar nicht erst
im Kontext der Franzosischen Revolution, wo sich mittlerweile unbestritten ein
progressives, zukunftsoffenes und vom Menschen zu gestaltendes Bewusstsein
der Zeit jenseits zyklischer Zeitvorstellungen herausbildete. Wir werden auf diese
grundlegenden Verdnderungen, die ich ebenfalls in meiner Vorlesung iiber Ro-
mantik zwischen zwei Welten dargestellt habe, in unserer aktuellen Vorlesung aus
anderem Blickwinkel zuriickkommen, sobald wir im letzten Drittel des 18. Jahrhun-
derts angekommen sein werden.

Signifikante Veranderungen lassen sich bereits einhundert Jahre vor der
Franzosischen Revolution erkennen. Werfen wir also einen Blick auf die achtziger
Jahre des 17. Jahrhunderts, um genauer zu sein: auf den Januar des Jahres 1687!
Man konnte formulieren, dass sich in jenem denkwiirdigen Januar die Dinge in Be-
wegung setzten. Denn er markiert den eigentlichen Beginn des Siécle des Lumié-
res. Es handelt sich dabei — vielleicht haben Sie schon davon gehort — um die
sogenannte Querelle des Anciens et des Modernes, um die Auseinandersetzung
zwischen den Alten und den Modernen, deren Verlauf ich Thnen in aller Kiirze vor-
stellen mochte.

Bei diesem Streit zwischen den Vertretern der Antike und denen, die sich als
die ,,Modernen* bezeichneten, ging es zunachst und im Grunde um eine verdanderte
Beurteilung der griechisch-romischen Antike. Es handelte sich letztlich um eine Auf-
lehnung gegen die fortbestehende Musterhaftigkeit der Antike, so wie sie — zumin-
dest in der Sichtweise des 17. Jahrhunderts - fiir die franzdsische Klassik gegolten
hatte. Der Freiburger Romanist Erich Kéhler hat — in Anlehnung an den grofien

8 Open Access. © 2021 Ottmar Ette, publiziert von De Gruyter. [(co) IE2=nl| Dieses Werk ist lizenziert unter
einer Creative Commons Namensnennung - Nicht-kommerziell - Keine Bearbeitung 4.0 International Lizenz.
https://doi.org/10.1515/9783110703467-006
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Werner Krauss' — freilich verdeutlicht, dass diese Auseinandersetzung letztlich
nicht mehr und nicht weniger als ein neues Geschichtshewusstsein der Epoche
betraf.

Der Secrétaire perpétuel der Académie Francaise, Fontenelle, der sich schon
zuvor von der Antike als alleinigem Leitmuster distanziert hatte, griff in die Que-
relle des Anciens et des Modernes ein; der Wortfiihrer der ,,Modernes“ aber war
Charles Perrault. Zu ihren Parteigdngern gehorten des weiteren Saint-Evremond,
Pierre Bayle sowie Thomas Corneille, um Thnen einige der profiliertesten Vertreter
der Zeit zu nennen. Zu den Verteidigern der ,,Anciens“ wiederum zdhlten Racine,
Boileau, La Fontaine, die Jansenisten um Port-Royal und viele andere der weitbe-
kannten Vertreter der franzosischen Klassik, so dass wir es bei dieser Querelle folg-
lich mit einem Aufeinandertreffen der bekanntesten Autoren und Philosophen der
Zeit in Frankreich zu tun haben.

Der Streit brach nach einigen Vorgefechten wahrend einer Sitzung der Aca-
démie Francaise am 27. Januar 1687 los, als Charles Perrault in seinem Gedicht
Le siécle de Louis le Grand die folgenden Verse ins Auditorium schleuderte:

Die schone Antike war stets zu verehren;

Doch glaubte ich nie, sie seien Gotter, die hehren.

Ich sehe die Alten, ohne mein Knie zu beugen,

Sie sind grof3, doch als Menschen wie wir zu bezeugen;
Und man kann ohne Furcht, man wiére iniustus,

Des Grofien Ludwig Zeit vergleichen mit Augustus.

La belle Antiquité fut toujours vénérable;

Mais je ne crus jamais qu’elle fust adorable.

Je voy les Anciens sans plier les genoux,

IIs sont grands, il est vray, mais hommes comme nous;
Et ’on peut comparer sans craindre d’estre injuste,

Le Siécle de Louis au beau Siécle d’Auguste.’

Das war verstechnisch versiert in regelméafiige Alexandriner gegossen und wie so
oft in Frankreich formvollendet, aber in der Sache kompromisslos hart. Um es
mit einem Wort zu sagen: Dieser Angriff traf. Und von nun an ging es Schlag auf
Schlag, nachdem man auch noch Platon, den Fiirsten der Philosophen, der Lan-
geweile bezichtigt hatte. Erich Kohler schilderte in seinen Vorlesungen zur Frii-
haufkldarung recht hiibsch und mit einem schwébischen Akzent, den ich nicht

1 Vgl. hierzu Ette, Ottmar / Fontius, Martin / Haf3ler, Gerda / Jehle, Peter (Hg.): Werner Krauss.
Wege — Werke — Wirkungen. Berlin: Berlin Verlag 1999.

2 Perrault, Charles: Le siécle de Louis le Grand. Par M. Perrault de I’Académie Francoise. Paris:
Chez Jean Baptiste Coignard 1687, S. 3.
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mehr vergessen kann, dass Boileau, seit der ersten Zeile des Gedichts finsteren
Angesichts, beim Vortrag auf seinem Sitz hin und her zu rutschen begann.’

Abb. 14: Philippe Lallemand: Charles Perrault (1628-1703).

Doch Boileau rutschte nicht nur, er tobte und ging alsbald zum Gegenangriff iiber.
Wir sollten uns nicht allzu lange mit den Einzelheiten der sich nun anschlief3en-
den Kampfe und Auseinandersetzungen beschiftigen, die freilich sehr gut die
schwierigen Anfangsjahre dessen bezeichnen, was wir als Frithaufklarung verste-
hen miissen. Perrault reagierte seinerseits auf Boileau und verdffentlichte zwi-
schen 1688 und 1697 seine vierbandigen Paralléles des Anciens et des Modernes,
eine Reihe von Dialogen im Sinne von Vergleichen zwischen Anciens und Moder-
nes, in denen die Leistungen der Modernen herausgestrichen wurden. Es ging
nicht um wirkliche Vergleiche, sondern um polemisch eingefiarbte Dialoge, die
stets zugunsten der Modernen ausfielen. Erich Kohler betonte mit guten Griinden,
dass dem Hauptmotiv jenes ansonsten nicht weiter wichtigen Werkes die Zukunft
gehoren sollte. Und dieses war nichts Geringeres als schlicht der Gedanke des his-
torischen Fortschritts.

Abb. 15: Jean-Baptiste Santerre: Nicolas Boileau (1636-1711).

Bernard le Bovier de Fontenelle hatte zuvor schon in die laufende Debatte ein-
gegriffen mit der Ver6ffentlichung seiner Digressions sur les Anciens et les Mo-
dernes, wo der Fortschritts-Gedanke in Riickgriff auf Descartes entfaltet wird.

3 Vgl. Kohler, Erich: Frithaufkldrung. Herausgegeben von Dietmar Rieger. Stuttgart: Kohlham-
mer 1983, S. 29.
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Schlief3lich hatte René Descartes bereits die Grofle der Antike relativiert und dar-
auf hingewiesen, dass die Zeitgenossen sehr wohl iiber eine hohere historische
Reichweite verfiigten, da sie auf die Erfahrungen ihrer Vorlaufer zuriickgreifen
konnten. Fontenelle zog daraus sozusagen die geschichtsphilosophischen Konse-
quenzen, indem er die cartesianische Mechanik nun geschichtlich wendete, wie
Erich Kohler dies in seiner noch immer lesenswerten Vorlesung iiber die franzoési-
sche Frithaufklarung formulierte.

Damit war eine generelle Fragestellung wesentlich tangiert. Denn es ging um
die allmdhliche Beseitigung falscher Vorstellungen und die Zunahme an histo-
risch akkumulierten Erkenntnissen im Laufe der Geschichte. Grundlage fiir eine
derartige Anschauung war die Akkumulation des Wissens oder, wie wir auch
sagen konnten, die Aufhdufung vernunftbegriindeter Einsichten, welche — um
eine mittelalterliche Vorstellung zu benutzen — uns zu Zwergen auf den Schultern
von Riesen machen, die freilich trotz ihrer zwergenhaften Gestalt die Hohe der Rie-
sen {iberragen konnen. Auch der ,Riickfall* des Mittelalters in die ,Finsternisse
einer ,,Media Aetas® dnderte fiir Fontenelle nichts am Glauben an den allgemei-
nen Fortschritt in der menschlichen Geschichte. So wird der Fortschritt fiir ihn
zum wesentlichen und absoluten Prinzip, besonders auch mit Blick auf die Ge-
schichte der Menschheit und des menschlichen Bewusstseins: Der Fortschritt wird
zum Motor jeder Art von menschlicher Geschichte. das war nun freilich etwas
ganz anderes als jenes Paradigma, das in der Antike prinzipiell das uniiberbiet-
bare Vorbild erblickte. sie merken, was in dieser Debatte auf dem Spiele stand.

Wir wissen heute selbstverstandlich, welche Seite sich letztlich durchsetzen
konnte, selbst wenn noch heutzutage in manchen Fachern der Glaube vorzu-
herrschen scheint, dass die Leistungen der Antike letztlich niemals zu {iberbieten
seien und dass es auch nichts Neues unter der Sonne gebe. Wir kénnen solcherlei
Auffassungen, die sich gerne den Anschein des Humanismus geben, in dessen
Dunkelkammer verweisen, scheinen die Vertreter*innen derartiger Meinungen
doch noch vor der Akademiesitzung, welche die Querelle des Anciens et des Mo-
dernes ausloste, buchstdblich sitzen geblieben zu sein. Einmal ganz abgesehen
von der Tatsache, dass wir hier einen fundamentalen Eurozentrismus am Werke
sehen. Derartige Anschauungen kénnen wir getrost unter der Rubrik ,,Folklore*
verbuchen, so wie 23,5 Prozent der US-Amerikaner neuen Umfragen zufolge nicht
der Ansicht sind, dass die Erde eine Kugel sei, sondern sich unseren Planeten so
flach wie eine Pizza vorstellen — wahrscheinlich nicht einmal wie eine italienische
Pizza, sondern eine von Pizza Hut. Doch lassen Sie uns wieder zum Ernst der Dis-
kussionen zuriickkehren!

Die Querelle brachte ausgehend von einer Homer-Ubersetzung durch Madame
Lefévre-Dadier zugleich eine neue Komponente mit in die Auseinandersetzungen
ein, ndmlich die Frage, inwieweit die Frauen aktiv in das kulturelle Leben, in die



Montesquieus Lettres persanes oder der Blick der Anderen auf das Eigene —— 115

Kunst eingreifen diirften. Auch in dieser Frage war die Position von Charles Per-
rault klar gegen jene der Antikenvertreter gerichtet. Perrault machte dies in seiner
Apologie des femmes deutlich. Auch auf diesem Feld also kiindigt sich die Abkehr
von der normativen Regeldsthetik der franzosischen Klassik, der ,,Doctrine classi-
que“, an: Eine neue Bewertung, ein neues Paradigma erdffnet sich, das freilich
noch keineswegs direkt in die Franzosische Revolution fiihrt.

Doch werden wir beziiglich dieser sich anbahnenden Entwicklung eine Reihe
von zusatzlichen Einsichten benétigen. Jedenfalls schreibt Kohler: ,,Den moder-
nen gehérte die Zukunft, weil die Zukunft der Fortschrittsidee gehorte.“* Dem
schlief3e ich mich an, auch wenn sich die beiden Kampfhdhne Perrault und Boi-
leau 1694 auf Betreiben Arnaulds unter der ,,Coupole“ der Académie Francaise
wieder versohnten: Eine entscheidende Schlacht war geschlagen. Und die Fort-
schritts-Idee begann, sich nicht nur im franzosischen Geistesleben zusitzliches
Terrain zu erobern. Thre Vorstellungen sickerten langsam auch weit iiber die
Grenzen Europas hinaus.

So wurde im Bereich des Asthetischen letztlich eine philosophische Frage
verhandelt, ndmlich die Gewichtung eines dynamischen und progressiven, auf
Kosten eines normativ-statischen Prinzips. Mit anderen Worten: Die Dinge gerie-
ten auch hier in Bewegung. Die Modernen erschienen zumindest auf dsthetischer
Ebene zundchst noch wie Bilderstiirmer, die sich gegen die Tradition wandten,
wahrend die Frithaufklarer diesen Kampf gegen die {iberkommenen Traditionen auf
philosophischem Gebiet ausfochten. Kritik und Literaturkritik waren bei der Befrei-
ung von Vorurteilen kritisch bei der Sache: Kants Betonung ihrer Rolle gilt fiir das
gesamte 18. Jahrhundert.

Wir konnten an dieser Stelle folglich hinzufiigen, dass wir nicht nur eine
Ausweitung des denkbaren Raumes im kosmopolitischen Denken beobachten
konnen, sondern auch eine Ausweitung auf der zeitlichen Ebene insoweit, als
dass nun zunehmend eine vierte Dimension, eine verdnderte Dimension der
Zeit, in das Denken Einzug hielt und die Idee des Fortschritts in den Kopfen
verankerte. Mitentscheidend war die Tatsache, dass dieser Fortschritt zu einem
Teil zeitgenossischer Erfahrung, also zu einer Lebenserfahrung wurde, die von
einem stetig wachsenden Teil der Bevolkerung im Verlauf des 18. Jahrhunderts
geteilt wurde. Damit aber verdnderte sich die Sichtweise von Welt und Dasein
und letztlich die Konzeption raumzeitlicher Zusammenhéange iiberhaupt. Dies
waren sich langsam herausbildende Einsichten und Grundlagen fiir die zweite
Hailfte des Jahrhunderts der Aufklarung.

4 Kohler, Erich: Frithaufkldrung, S. 30.
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Damit aber kénnen wir nun endlich zum in diesem Abschnitt unserer Vorle-
sung zentral gestellten Text kommen. Sechs Jahre nach dem Tode von Louis XIV,
der in Charles Perraults Gedicht noch als ,,Louis le Grand“ erschien, veroffentlichte
ein junger Adliger anonym in einem zwar angegebenen, aber nicht existierenden
Verlag zu Koln eine Schrift, welche die Sichtweise nicht existierender Perser auf
das zeitgenoOssische Frankreich bot. Dieser auf den ersten Blick eher marginale
Text, der in den ersten Monaten des Jahres 1721 erschien, wurde zu einem enormen
Publikumserfolg, so dass nicht nur im selben Jahr weitere Auflagen folgten, son-
dern auch Adaptionen und ,,contrefacons“ publiziert wurden, wie sie die reichhal-
tige literarische Tradition des 18. Jahrhunderts so liebte.

Die literarische Erfindung von Persern, die zu Besuch in Europa sind, auf
Frankreich blicken und dessen Entwicklung sozusagen von auf3en betrachten, war
keineswegs neu: In ihr bestand keineswegs die Originalitdt und Attraktivitdt dieses
Textes. Es handelte sich vielmehr um die Wiederaufnahme einer literarischen
Tradition, die gerade mit Blick auf den Orientalismus,” die Orientverliebtheit des
franzosischen Denkens des beginnenden 18. Jahrhunderts, eine Reihe von Vorldu-
fern gekannt hatte, welche etwa nicht weniger erflunkerte Chinesen diesen ,frem-
den‘ Blick auf die ,eigene‘ Welt der Europder und Franzosen hatten werfen lassen.
Das Verfahren als solches war also nichts Neues, wohl aber die Meisterschaft, mit
welcher es dieser junge franzosische Adelige namens Montesquieu fiir seine letzt-
lich philosophischen Zwecke nutzte. Ein grof3er Denker des 18. Jahrhunderts kiin-
digte sich hier an.

Bevor wir uns der Analyse dieses Textes zuwenden, sollten wir uns zundchst
und kurz mit der Frage beschiftigen, warum es denn zu diesem literarischen
Bauchrednertum kam, das darin bestand, aus europaischer Sicht auflereuropai-
sche Figuren zu erfinden, die sich ihrerseits wiederum iiber Europa beugten.
Warum also diese Maskerade, diese Erfindung eines Anderen, den es gar nicht
gab?

Wir konnten an dieser Stelle vielleicht darauf verweisen, dass es noch sehr
lange — namlich bis ins 20. Jahrhundert — dauern sollte, bis es tatsdchlich einen
solchen auflereuropdischen Blick auf die europdische Welt gab, der in Europa
iiberhaupt wahrgenommen wurde. Es gab zwar wesentlich frithere Zeugnisse
nicht-europdischer Reisender oder Staatshiirger, die sich {iber Europa auslief3en,
aber kein breites Publikum, welches sich fiir derartige Texte begeistern lief3. Etwas
anderes war es mit ,Ausldndern’, die von ,Inldndern‘ erfunden wurden. Denn der
Stolz Europas war es ja, sich iiber andere Weltgebiete auszulassen, Meinungen

5 Vgl. hierzu die grundlegende Studie von Said, Edward W.: Orientalism. New York: Vintage
Books 1979.



Montesquieus Lettres persanes oder der Blick der Anderen auf das Eigene —— 117

und Urteile zu bilden, wobei umgekehrt den ,Anderen‘ ein Blick auf ,unser* Europa
letztlich nicht zugestanden wurde. Ein erster Schritt hierzu war immerhin die Erfin-
dung des Anderen, der freilich mit den Worten des Eigenen, also mit europdischen
Uberlegungen sowie europdischen Zielvorstellungen spricht und Kritik an ak-
tuellen Zustanden in europdischen Gemeinwesen dufiern darf. Wann kam diesbe-
ziiglich die Wende hin zu einer Situation, in der sich auch Aufiereuropa in Europa
Gehor verschaffen konnte?

Gestatten Sie mir an dieser Stelle unserer Vorlesung einen kleinen Einschub!
Bereits vor geraumer Zeit hat der Saarbriicker Aufklarungsforscher Hans-Jiirgen
Liisebrink mehrfach auf die Bedeutung hingewiesen, welche den Diskussionen
um einen 1921 - also genau zweihundert Jahre nach dem Erscheinen von Montes-
quieus Lettres persanes — in Frankreich mit dem renommierten Prix Goncourt
ausgezeichneten Roman zukommt.® Sein Verfasser war René Maran, ein auf der
Antilleninsel Martinique geborener schwarzer Schriftsteller, der nach seinem
Abitur in Frankreich lange Jahre in der franzdsischen Kolonialverwaltung im sub-
saharischen Afrika arbeitete. Er hatte in seinem Roman Batouala mit dem pro-
grammatischen Untertitel véritable roman négre ,,aus der Innensicht afrikanischer
Gesellschaften® den Beginn der militdrischen und kulturellen Eroberung jenes
Teiles von Afrika dargestellt, den wir unter dem Namen Zentralafrikanische Repu-
blik und heute wieder unter jener des Kongo kennen.” Dieser wahrhaft schwarze
Roman erregte Aufsehen, blieb aber nicht ohne Widerspruch in der franzdsischen
Offentlichkeit des 20. Jahrhunderts nach dem Ende der ,,Grande Guerre®, in der
viele schwarze Soldaten fiir die Sache Frankreichs gekdmpft hatten.

René Maran erhielt zwar als erster Schriftsteller der auf3ereuropdischen franko-
phonen Literaturen diesen angesehensten franzdsischen Literaturpreis und avan-
cierte bald schon zum Vorreiter einer neuen, ,schwarzen‘ afrikanischen Literatur,
die dem kolonialen Blick europdischer Autoren jegliche Legitimitédt bestritt. Doch
verlor er nach diesem gewaltigen und letztlich iiberraschenden Erfolg umgehend
seine Stellung innerhalb der Kolonialverwaltung, und sein Buch wurde schleunigst
im franzosischen Kolonialreich verboten. Eine Zensur des Buches in Frankreich
selbst konnte nach einer hitzigen Debatte in der franzdsischen Nationalversamm-
lung am 21. Dezember 1922 gerade noch abgewendet werden, wobei auch ein Argu-
ment zum Tragen kam, das der franzdsische Abgeordnete René Guillemant wie

6 Vgl. u.a. Liisebrink, Hans-Jiirgen: ,,Batouala, véritable roman négre“: la place de René
Maran dans la littérature mondiale des années vingt. In: Riesz, Janos / Ricard, Alain: Semper
aliquid novi. Littérature Comparée et Littératures d’Afrique. Mélanges offerts a Albert Gérard.
Tiibingen: Narr 1990, S. 145-155; sowie (ders.): ,,Identités mosaiques*. Zur interkulturellen Di-
mension frankophoner Literaturen und Kulturen. In: Grenzgdénge (Leipzig) 11, 4 (1995), S. 6-22.
7 Ebda,, S. 14.
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folgt formulierte: ,,Seit langen Jahrhunderten, seit immer schon sind es die Wei-
Ben, die schreiben. Sie schreiben, was sie wollen, iiber die ,,Neger“. Jetzt aber, da
zum ersten Male ein ,,Neger“ etwas schreibt, das Thnen missfillt, verteidigen Sie
ihn nicht.“®

Abb. 16: René Maran (1887-1960), 1923.

Wer hat das Recht, iiber Afrika zu schreiben? Vielleicht alleine die Weif3en? Und
wer hat das Recht, ein auf3ereuropdisches wie ein europdisches Publikum mit
diesem Schreiben zu erreichen? Die hier aufgeworfene Frage blieb nicht auf den
afrikanischen Kontinent beschrankt, sondern traf gerade mit Blick auf Europa
ins Schwarze. Denn wenn man mit guten Griinden behaupten kann, dass Europa
stets von seinen Randern her konstruiert wurde, von den Orten seiner Bedrohung
her wie auch - allgemeiner — von den Orten einer konkreten Erfahrung radikaler
Alteritat, so ldsst sich zugleich behaupten, dass die Meinungen und Ansichten,
die Nicht-Europder iiber Europa duf3erten, in Europa selbst nie wirklich zu Wort
kamen. Wer aber hat ein Recht, iiber Europa zu sprechen?

Jahrhundertelang war das 6ffentliche Nachdenken {iber Europa ein wohl-
gehiitetes Monopol der Europaer. Nur sie durften es sich herausnehmen, Kritik an
Europa oder an einzelnen Staaten zu iiben. Es waren bestenfalls die europdischen
Bauchredner, die seit Hernan Cortés, seit der Unterwerfung Amerikas, die anderen
zum Sprechen brachten und iiber Europa und die dortigen Verhaltnisse sich du-
Bern lief3en. Dies gilt fiir Cortés® und ,seinen‘ Moctezuma im 16. Jahrhundert, auf
den wir noch im Umfeld von Friedrich dem Grofien von Preuf3en zuriickkommen
werden; dies gilt fiir Montesquieu mit ,seinen‘ Lettres persanes im 18. Jahrhundert;

8 Zit. nach ebda., S. 15: ,,Depuis des siécles, depuis toujours, ce sont les Blancs qui écrivent.
IIs écrivent ce qu’ils veulent sur les Négres. Pour une fois qu’un Négre a écrit quelque chose
qui vous déplait, vous ne le défendez pas.“

9 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Funktionen von Mythen und Legenden in Texten des 16. und
17. Jahrhunderts iiber die Neue Welt. In: Kohut, Karl (Hg.): Der eroberte Kontinent. Historische
Realitdt, Rechtfertigung und literarische Darstellung der Kolonisation Amerikas. Frankfurt am
Main: Vervuert Verlag 1991, S. 161-182.
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und dies gilt aber auch fiir Scheurmann und ,seinen‘ Tuiavii im Papalagi' im 20.
Jahrhundert." Die Nicht-Européer selbst aber kommen nur selten zu Wort, genauer:
Sie werden in Europa nicht gehort, geschweige denn wirklich wahrgenommen.

Dies gilt im 18. Jahrhundert besonders fiir jene ldngst nicht in all ihren As-
pekten historisch gewordene Disputa del Nuovo Mondo, die Antonello Gerbi'?
darstellte und in der die Europder sich das alleinige Recht anmafiten, iiber die
auflereuropdische Welt und insbesondere iiber Amerika definitive Urteile abzu-
geben, unabhdngig davon, ob sie die ,Neue Welt* aus eigener Erfahrung kann-
ten oder nicht.”> Mit einem Teilbereich dieser Disputa, mit der sogenannten
Berliner Debatte um die Neue Welt, werden wir uns noch in unserer Vorlesung
zu beschiftigen haben."

Umgekehrt aber blieben die Ohren verschlossen fiir Autoren wie den mexika-
nischen Dominikanerménch Fray Servando Teresa de Mier an der Wende des 18.
zum 19. Jahrhundert, fiir den Argentinier Domingo Faustino Sarmiento oder den
Chilenen Benjamin Vicuila Mackenna im 19. Jahrhundert wie fiir viele andere. Dies
selbst dann, als sich im 20. Jahrhundert eine Entwicklung anbahnte, in deren Ver-
lauf nun das (ehemalige) Kolonialreich — gemif der gliicklichen Formel The Em-

10 Vgl. Scheurmann, Erich: Der Papalagi. Die Reden des Siidseehduptlings Tuiavii. Miinchen:
Heyne 1989; die Metamorphose dieses Textes der zwanziger Jahre zu einem Kultbuch der sieb-
ziger Jahre bleibt bis heute ein erstaunliches und bemerkenswertes Faktum.

11 Aus diesem Blickwinkel besonders empfehlenswert ist die Lektiire von Barth, Michael u. a.
(Hg.): Einmal Eldorado und zuriick. Interkulturelle Texte spanischsprachiges Amerika — deutsch-
sprachiges Europa. Koordination Eva-Maria Willkop und Dieter Rall. Miinchen: Iudicium Ver-
lag 1992.

12 Vgl. Gerbi, Antonello: La Disputa del Nuovo Mondo. Storia di una polemica 1750-1900. Mai-
land - Neapel 1955.

13 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Worter — Médchte — Stamme. Cornelius de Pauw und der Disput um
eine neue Welt. In: Messling, Markus / Ette, Ottmar (Hg.): Wort Macht Stamm. Rassismus und
Determinismus in der Philologie (18. / 19. Jh.). Unter Mitarbeit von Philipp Krdmer und Markus
A. Lenz. Miinchen: Wilhelm Fink Verlag 2013, S. 107-135; sowie Ette, Ottmar: Circulaciones del
saber. Cornelius de Pauw y la Disputa por un Mundo Nuevo. In: Calvo, Luis / Girén, Alvaro /
Puig-Samper, Miguel Angel (Hg.): Naturaleza y laboratorio. Barcelona: Residéncia d’Investiga-
dors CSIC — Generalitat de Catalunya 2016, S. 13-53.

14 Vgl. Von Rousseau und Diderot zu Pernety und de Pauw: Die Berliner Debatte um die Neue
Welt. In: Dill, Hans-Otto (Hg.): Jean-Jacques Rousseau zwischen Aufkldrung und Moderne. Akten
der Rousseau-Konferenz der Leibniz-Sozietdat der Wissenschaften zu Berlin am 13. Dezember
2012 anldfilich seines 300. Geburtstages am 28. Juni 2012 im Rathaus Berlin-Mitte. Berlin: Leib-
niz-Sozietdt der Wissenschaften (= Sitzungsberichte der Leibniz-Sozietdt der Wissenschaften 117)
2013, S. 111-130; sowie Bernaschina, Vicente / Kraft, Tobias / Kraume, Anne (Hg.): Globalisierung
in Zeiten der Aufkldrung. Texte und Kontexte zur ,,Berliner Debatte“ um die Neue Welt (17./18. Jh.).
2 Bde. Frankfurt am Main — Bern — New York: Peter Lang Edition 2015.
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pire writes back™ — zuriickschrieb und die Vielzahl dieser lauter gewordenen Stim-
men auch in Europa nicht ldnger vollig {iberhort werden konnte. Der Prix Goncourt
fiir Batouala — véritable roman négre, der von ihm ausgelOste Skandal und die ve-
hement gefiihrten Polemiken um das Hauptwerk René Marans markieren diesen
wichtigen Moment in der Veranderung des postkolonialen Diskurses auf besonders
eindrucksvolle und - angesichts der Rezeption in Deutschland, wo der Roman
propagandistisch gegen den Kolonialismus des ,Erzfeindes‘ Frankreich gelesen
wurde — zugleich widerspruchsvolle Weise. All dies verweist nochmals eindriick-
lich auf die Asymmetrie transatlantischer Beziehungen'® bis in unsere Gegenwart.

Man sollte die Wirkungen des postkolonialen Diskurses in der sogenannten
,Ersten Welt‘ — gerade aber auch in Europa und speziell in Deutschland - gewiss
nicht iiberschidtzen. Auch sind die philologischen Grundlagen vieler ,,Postcolo-
nial Studies“ oftmals mehr als fragwiirdig, eine Tatsache, auf die wir noch an
entsprechender Stelle eingehen werden. Der Blick ,der Anderen ist, gerade wenn
er auflereuropdisch gepragt ist, noch langst nicht zu einem integralen Bestandteil
der Selbstreflexion Europas geworden. Langfristige institutionelle Folgen haben
sich daraus auch hierzulande etwa fiir unser Universitdtssystem noch immer
nicht ergeben: In einer globalisierten Welt definieren wir unsere innovativen An-
sdtze noch immer, als ob von Europa alle wichtigen Impulse des kulturellen und
gesellschaftlichen Lebens ausgegangen waren und auch weiterhin ausgingen.

Gerade in Deutschland, dessen Wirtschaft sich wie in kaum einem anderen
Land der Erde auf globale Strukturen eingestellt hat und weltumspannend ver-
flochten ist, verharrt das Wissenschaftssystem im geistes- und kulturwissen-
schaftlichen Bereich — wenn auch nicht in der Klimafolgenforschung — auf dem
Welthild und dem Informationsstand der frithen sechziger Jahre. Der Blick in die
Welt ist zwar dank neuer Kommunikationsmdéglichkeiten und Datenfliisse im Ge-
folge der vierten Phase beschleunigter Globalisierung prinzipiell wesentlich er-
leichtert; doch bleibt unser mentales Kartennetz noch immer an jenem Meridian
ausgerichtet, der schon fiir Goethes Blick auf die Weltliteratur pragend war: ,,Im
Bediirfnis von etwas Musterhaftem miissen wir immer zu den alten Griechen
zuriickgehen.“"’

15 Vgl. Ashcroft, Bill / Griffiths, Gareth / Tiffin, Hellen: The Empire writes back. Theory and
practice in post-colonial literatures. London — New York: Routledge 1989.

16 Vgl. Ette, Ottmar: Asymmetrie der Beziehungen. Zehn Thesen zum Dialog der Literaturen
Lateinamerikas und Europas. In: Scharlau, Birgit (Hg.): Lateinamerika denken. Kulturtheoreti-
sche Grenzgdinge zwischen Moderne und Postmoderne. Tiibingen: Gunter Narr Verlag 1994,
S. 297-326.

17 Eckermann, Johann Peter: Gesprdche mit Goethe in den letzten Jahren seines Lebens. Her-
ausgegeben von Fritz Bergemann. Bd. I. Frankfurt am Main: Insel Verlag 1981, S. 211f.
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Sie sehen also: Auch fiir das 18. Jahrhundert und selbst noch im 19. Jahrhun-
dert ist es keineswegs eine ausgemachte Sache, dass der kulturelle Meridian nicht
mehr durch die griechische Antike verlduft, die alten Griechen also aufgehdrt hit-
ten, die uniibertrefflichen und iiberzeitlichen Vorbilder kultureller und &stheti-
scher Entwicklungen im weltweiten Maf3stab zu sein! Doch lassen Sie uns an
dieser Stelle zuriick zu Montesquieus Lettres persanes gehen, indem ich Thnen —
wie in dieser Vorlesung iiblich — zundchst einige Biographen ihres Verfassers vor-
stellen darf, die in Verbindung mit dem behandelten literarischen Werk stehen.

Abb. 17: Charles de Secondat, Baron de Montesquieu (1689-1755).

Montesquieu,18 genauer Charles-Louis de Secondat, Baron de La Bréde et de Mon-
tesquieu, wurde ein Jahrhundert vor der Franzosischen Revolution am 18. Januar
1689 auf Schloss La Bréde bei Bordeaux getauft und starb am 10. Februar 1755
in Paris. Der kiinftige Schriftsteller und Staatstheoretiker der franzdsischen
Aufklarung stammt aus einer Familie, die als Teil der sogenannten ,,Noblesse parle-
mentaire” nicht dem Feudaladel angehorte, fiir dessen Interessen Montesquieu
spater durchaus eintrat. Als Erstgeborener verbrachte er seine Kindheit auf Schloss
und Landgut La Bréde, das seine Mutter in die Ehe mit einem Sohn aus altadeliger
Familie eingebracht hatte. Seine pragende Erziehung erhielt der junge Montesquieu
als Internatsschiiler bei den Oratorianern von Juilly bei Paris und damit in einem
Umfeld, das fiir seinen kritischen Geist bekannt war. Einen solchen sollte er ein
ganzes Leben pflegen. Aus jener Zeit im Internat stammt ein historisches Drama,
das die literarischen Interessen des jungen Montesquieu bezeugt. Sein gesamtes Le-
benswerk sollte sich im Spannungsfeld von Literatur und Philosophie bewegen®.,
Nach juristischem Studium in Bordeaux wurde er im Jahr 1714 Rat, 1716 dann
Vizeprasident am Gerichtshof der Guyenne, Amter, in die sich bereits sein Grofiva-
ter eingekauft hatte und die im Familienbesitz geblieben waren. 1726 verkaufte

18 Vgl. Bohlke, Effi / Francois, Etienne (Hg.): Montesquieu. Franzose, Europder, Weltbiirger.
Berlin: Akademie Verlag 2005; sowie Hereth, Michael: Montesquieu zur Einfiihrung. Wiesba-
den: Panorama 2005.

19 Vgl. hierzu auch Starobinski, Jean: Montesquieu. Paris: Seuil 1953.
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der Baron das Amt wieder. Nach seiner Heirat 1715 mit einer Tochter aus einer rei-
chen Hugenottenfamilie und der Geburt mehrerer Kinder pflegte Montesquieu
weiter seine Kenntnisse in verschiedensten Wissensgebieten. Als Richter vertffent-
lichte er nach dem Tod von Louis-le-Grand eine wirtschaftspolitische Denkschrift
iiber die Staatsschulden, die ihn als Kenner der Materie auswies. Bereits im Folge-
jahr 1716 wurde er in die Akademie von Bordeaux aufgenommen und tat sich
durch mehrere Denkschriften hervor.

Sein eigentlicher literarischer Ruhm basierte freilich auf jenem Briefroman,
mit dessen Niederschrift er wohl ab 1717 begann und den er 1721 anonym in Ams-
terdam veroffentlichte. Es dauerte nicht lange, bis die franzdsische Zensur ein-
schritt und das Werk verbot, eine Erfahrung, die Montesquieu noch mehrfach in
seinem Leben machen sollte. Doch hat dies den Erfolg seines Werkes niemals
ernsthaft gefahrdet. Als Mitglied der Académie des Sciences von Bordeaux war
Montesquieu zeitweise aber auch an naturwissenschaftlichen Problemen stark
interessiert. Doch die Literatur bot ihm ausgedehntere und weiter gefacherte
Erprobungsmoglichkeiten seines Denkens. Wahrscheinlich ist die Histoire vérita-
ble, die 1902 auf Schloss La Bréde entdeckt wurde, eine Erzdhlung im Stile orien-
talischer Marchen, noch vor den Lettres persanes entstanden. Diese Persischen
Briefe aber avancierten rasch zu einem Schliisseltext der Aufklarung, ermoglich-
ten sie doch — wie wir noch sehen werden — ihrem Lesepublikum, gleichsam ,von
auflen‘ auf den franzosischen Staat und auf die Sitten in Paris zu blicken, aber
auch neugierige Blicke hinter die Mauern persischer Harems zu werfen. So war fiir
jeden Geschmack etwas dabei!

Der grofde Erfolg dieses satirischen Briefromans veranlasste Montesquieu, des
Ofteren Paris zu frequentieren, wo er Zugang zu wichtigen Salons und zur Sociéte
de ’entresol fand. Montesquieu wurde so zu einem Teil friihaufklarerischer Kommu-
nikationszirkel und setzte seinen intellektuellen Bildungsweg unbeirrt von seinen
Amtern und Verpflichtungen fort. Nach dem erwihnten Verkauf seines Richteram-
tes wurde er 1728 im zweiten Anlauf in die Académie Francaise gewdhlt und machte
Paris zu seinem regelméflig besuchten Fensterplatz mit Blick auf die Welt. Doch
geniigte ihm dies nicht.

Von 1728 bis 1731 reiste der franzosische Baron durch Europa, neben Deutsch-
land und Holland unter anderem nach England, dessen politische Verfassung
ihn — wie etwa gleichzeitig auch den Abbé Prévost oder Voltaire — machtvoll anzog.
1730 wurde er als ,,Fellow* in die Royal Society sowie weitere britische Zirkel ge-
wahlt und damit auch Teil eines europdischen Kommunikationsnetzes, das sich
noch durch seinen Beitritt zu einer Freimaurerloge erweiterte. 1731 kehrte er nach
La Bréede zuriick, wo er sich fortan iiberwiegend aufhielt. Bereits in seinen Consi-
dérations sur les causes de la grandeur des Romains et de leur décadence von 1734,
also seinen Betrachtungen iiber die Ursachen der GrofSe der Romer und ihres Nie-
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dergangs, verzichtete Montesquieu auf eine teleologische Geschichtsdeutung, die
zuletzt Bossuet sanktioniert hatte, und hob den Einfluss materieller Umstande auf
das Schicksal von Nationen hervor. Dabei unternahm er den Versuch, gesetzméaflige
Ablaufe innerhalb des Lebens von Staaten und Reichen herauszuarbeiten, wobei
seine Uberlegungen auch geharnischte Kritik am Staat von Louis XIV enthielten.

Dieser gegen jede Teleologie gerichtete Ansatz wird in Montesquieus ndchstem
Werk weiterentwickelt, aber selbstkritisch auch fragwiirdig gemacht. Sein zweifel-
los wichtigstes und bis heute vieldiskutiertes Werk wurde nach zwdélfjahriger Arbeit
die Studie mit dem Titel De Uesprit des lois oder Vom Geist der Gesetze, die 1748 in
Genf erschien. Ohne an dieser Stelle ausfiihrlich auf die Uberlegungen Montes-
quieus eingehen zu kénnen, sei doch vermerkt, dass dort — zum Teil basierend auf
Vorstellungen von John Locke — allgemeine Prinzipien der Gewaltenteilung zwi-
schen Legislative, Judikative und Exekutive formuliert wurden. Derartige Prinzi-
pien waren seit Ausgang des 18. Jahrhunderts etwa in den Vereinigten Staaten von
Amerika modernen Staatswesen westlichen Typs eigen und bestimmen noch heute
unsere Demokratien in Europa. Man iibertreibt gewiss nicht, wenn man behauptet,
dass Montesquieu die vielleicht wichtigsten Prinzipien moderner Staatswesen er-
dachte. Es ist in diesem Zusammenhang nicht uninteressant, dass De Uesprit des
lois bereits 1751 auf den beriichtigten Index Librorum Prohibitorum kam und in die-
ser ehrenvollen Liste von der katholischen Kirche verbotener Biicher bis zur Ab-
schaffung des Index vor einem halben Jahrhundert, im Jahre 1967, verblieb.

Der Moralist und Staatsphilosoph Montesquieu erlangte epochale Bedeutung —
als Autor des in seiner Zeit sehr verbreiteten Romans Temple du Gnide von 1725
wadre er wie andere Autoren einer spaten Preziositdt heute in der Tat vergessen.
Ahnliches gilt freilich nicht, wenn wir uns auf die Lettres persanes besinnen, die
ihn als groflen Schriftsteller ausweisen, der friih schon wesentliche Formulierun-
gen seines Denkens erprobte. Montesquieu blieb seinem Weg im Spannungsfeld
zwischen Literatur und Philosophie treu; und es macht wenig Sinn, ihn entweder
auf die eine oder die andere Seite zu zerren. Denn die Literatur bot — gerade im
Bereich des Briefromans — Montesquieus Denken Spiel-Rdume, die ihm ein philo-
sophisches Schreiben nicht offerieren konnte.

In seinen Pensées et fragments, die erst zwischen 1899 und 1901 erschienen,
sowie seinen Cahiers, die schliefilich 1941 veroffentlicht wurden, blicken wir dem
spdten Montesquieu iiber die Schulter, der weiter an seinen Hauptgedanken ar-
beitete, sich nun aber weniger Riicksichten aufzuerlegen brauchte. Seine letzten
Lebensjahre waren von seiner zunehmenden Erblindung gekennzeichnet, wobei
ihn seine jiingste Tochter bei der Abfassung letzter Schriften und Beitrdge unter-
stiitzte — unter anderem auch fiir die grof3e Encyclopédie von Diderot und D’Alem-
bert. Mancherlei Ausfélle gegen den ,,Plagiator Voltaire sind noch iiberliefert.
Doch dieses Grummeln ist langst verhallt. Montesquieu verstarb nicht auf seinem
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Schloss La Bréde, sondern in Paris, wohin er noch ein letztes Mal hatte fahren
wollen.

Ohne jemals ein Revolutiondr zu sein, wirkte Montesquieus Lehre von der
Gewaltenteilung stark auf die revolutiondre Ideologie ein — zumindest solange
die ,,Montagnards“ nicht die Macht an sich gebracht und die politische Theorie
Montesquieus durch Rousseaus Konzept der unteilbaren und nicht {ibertragba-
ren Volkssouveranitit ersetzt hatten. Mit seinem Denken trat er einer teleologisch
bestimmten Universalgeschichte entgegen und fiir die Eigengesetzlichkeit kultu-
reller Entwicklungen ein. Diesen offenen Geist atmen auch die Briefe seines 1721
veroffentlichten literarischen Hauptwerks.

Beschdaftigen wir uns also mit jenem Werk, das den jungen Montesquieu be-
rithmt machte®, wenn er sich auch als Autor dieser Briefe erst einige Jahre spater
zu erkennen gab: Die Lettres persanes erschienen anonym, und sie trafen auf ein
ungeheures Publikumsinteresse. Die Folge war, dass noch im selben Jahr 1721 eine
ganze Serie weiterer Ausgaben erschien. Die Forschungen haben ergeben, dass in-
nerhalb eines Jahres mindestens sechzehn verschiedene Ausgaben und ,,contrefa-
cons“ dieses Textes publiziert wurden — eine durchaus beeindruckende Zahl.
Vergegenwartigen wir uns kurz den zeithistorischen Kontext in Frankreich!

Nach dem Tod von Louis XIV im Jahre 1715 hatte die Régence die Herrschaft
iibernommen, doch sah sie sich zunehmend einer 6ffentlichen Kritik an ihrer Fiih-
rungsrolle ausgesetzt. Diese historischen Ereignisse werden unsere Perser, die An-
fang des Jahres 1711 aus der schénen und legendenumwobenen Stadt Isfahan
aufgebrochen und im Mai 1712 in Paris eingetroffen waren, aufmerksam aus ihrer
vermeintlich ,exotischen‘ Perspektive kommentieren und kritisieren. Denn im
Grunde schliipfen die von Montesquieu Erfundenen in die Rolle von Aufkldrern,
ist Kritik doch ihr zentrales Verfahren und Anliegen, um mit den franzosischen
Verhidltnissen umzugehen. Ich darf Thnen Kants Aussage fast schon im Riickblick
auf das gesamte 18. Jahrhundert in Erinnerung rufen: ,,Unser Zeitalter ist das ei-
gentliche Zeitalter der Kritik, der sich alles unterwerfen muf3.“*! Dies galt auch
fiir Frankreich, seine politischen wie seine kulturellen Institutionen.

Die beiden persischen Reisenden oder Besucher werden bis November 1720
bleiben und das gesellschaftliche Leben der Franzosen aus den verschiedensten
Blickwinkeln und einer grundsatzlichen Aufierhalbbefindlichkeit betrachten und
kritisch kommentieren. Die sich in dieser Konstellation abzeichnende Gesellschafts-
und Religionskritik machte es erforderlich, 1721 einen imagindren Verlagsort, ndm-
lich K6ln, und einen imagindren Verleger, namlich Pierre Marteau anzugeben — der

20 Vgl. u. a. Firges, Jean: Montesquieu: ,,Die Perserbriefe“. Sonnenberg: Annweiler 2005.
21 Kant, Immanuel: Kritik der reinen Vernunft, S. 9.
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Peter Hammer Verlag in Wuppertal hatte sich gefreut. Tatsachlich aber hiefd der
Verleger Jacques Desbordes, auch er im Ausland ansassig, freilich weder in Koln
noch in Isfahan, sondern im nahen und fiir die Aufklarungsliteratur so wichtigen
Amsterdam.

Der grof3e Erfolg des Buches war so iiberraschend nicht, denn alles, was aus
dem Orient kam, war damals beliebt. Man konnte hier mit Edward Said von einem
franzosischen Orientalism des 18. Jahrhunderts sprechen, wobei wir uns mit dieser
Fragestellung noch spater beschiftigen wollen. Doch sei bereits an dieser Stelle
festgehalten, dass der Orient — in seiner weiten Begriffshedeutung, wie er fiir das
franzosische Aufklarungsjahrhundert charakteristisch ist — so etwas wie den Pro-
totyp des Anderen darstellte. Denn fiir das Siécle des Lumiéres reprasentierte der
Orient das Fremde, also die Alteritdt schlechthin, war also zugleich Herausforde-
rung und Abgrenzung einer sich neu konstituierenden kollektiven Identitdt Frank-
reichs und — unter dem Einfluss Frankreichs — Europas iiberhaupt. Abendland
und Morgenland standen einander als Bilder absoluter Alteritdt gegeniiber.

Die Quellen fiir dieses Interesse am Orient und an Asien speisten sich aus den
beriihmten Berichten der Jesuiten aus dem ,Reich der Mitte‘, des sprichwortlichen
,Kaisers von China‘, sowie — mit Blick auf Persien — aus zeitgendssischen Reisebe-
richte der zweiten Halfte des 17. Jahrhunderts. In der Tat enthalten auch die Lettres
persanes eine ganze Reihe von Ziigen, die diesen Text nicht nur mit der Tradition
des Briefromans und des spédteren ,,conte philosophique®, sondern gerade auch
mit der zeitnahen Reiseliteratur verbinden. Dies ist wichtig und aufschlussreich
auch hinsichtlich jener Reiseberichte, die wir uns mit Blick auf Amerika noch an-
schauen werden: Nicht allein fiir die Aufklarungsliteratur spielt die europdische
wie aufereuropiische Reiseliteratur eine entscheidende Rolle?.

Vergessen diirfen wir aber auch nicht den grofien Erfolg von Tausendundei-
ner Nacht gerade in Frankreich, wo diese Sammlung von weit iiber den arabi-
schen Raum hinausreichenden Erzdhlungen das Bild des Orients auf Dauer nicht
unwesentlich mitpragte. Vor diesem Hintergrund wird deutlich, warum Montes-
quieu auf jeden Fall seinen Lesern einen Harem und ein Serail mit der Darstel-
lung ausgefeilter Sinnlichkeit orientalischer Pragung bieten musste: Er kniipfte
gleichsam an die Rolle der Scheherazade in Tausendundeiner Nacht an. Freilich
handelt es sich, wie man formulieren kénnte, um einen diskreten Erotismus, der
niemanden — auch nicht die Kirche — verschrecken sollte und die Leserinnen
und Leser nur ein wenig Kitzelte.

Das literarische Verfahren des Riickgriffs auf Auslander aus weit entfernten
Landern zur Gewinnung einer Position, die gleichsam von weit drauf3en die eigene

22 Vgl. hierzu den ersten Band der Reihe ,,Aula“, folglich Ette, Ottmar: ReiseSchreiben (2020).
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Gesellschaft kritisch unter die Lupe nehmen sollte, war — wir haben es schon
erwahnt — nicht neu. Montesquieu gab diesem Procedere lediglich eine an-
dere, vielleicht die entscheidende und fiir das 18. Jahrhundert charakteristische
Form {iberhaupt. Zuvor schon hatte man auf Chinesen, Siamesen, einen tiirkischen
Spion, einen Sizilianer oder auch einen Perser zuriickgegriffen, so dass sich die Let-
tres persanes fraglos architextuell, also auf Ebene der Gattung, einer eigenen litera-
rischen Tradition zuordnen konnten. Die Leserschaft war mit dieser Sub-Gattung
schon etwas vertraut.

Allerdings gilt es schon jetzt festzuhalten, dass die orientalische Fiktion bei
Montesquieu aufderordentlich und ungewo6hnlich subtil und liebevoll entfaltet
wurde. So umfasst der erste Teil der Briefe zunachst einmal eine Selbstsicht des
Orients aus der Feder des grofien Usbek, aber auch anderer Orientalen wie etwa
Eunuchen, Haremsfrauen, Sklaven, begiiterte Freunde und vieler Figuren mehr.
Mit langer werdender Aufenthaltsdauer in Frankreich kénnen wir in Usbek die
friihe Form eines Kosmopoliten, eines Weltbiirgers erkennen. Dieser setzte sich zu-
nehmend iiber die engen Grenzen seiner eigenen Welt, die er von Beginn des Tex-
tes an explizit sprengen wollte, hinweg und entwickelt Maf3stdbe einer allgemeinen
Vernunft, die den Vorstellungen spaterer Philosophen wie Voltaire, Immanuel
Kant, Georg Forster oder anderer Vertreter der Aufklarung nicht allzu ferne blieben.
Dariiber hinaus ist Usbek nicht nur Weltbiirger, sondern auch ein Mann von Welt.

Natiirlich, Sie haben Recht: Wir sind im Jahre 1721, befinden uns noch immer in
der Friihaufklarung, und unser Perser ist selbstverstdndlich ein europdisches Ge-
schopf, dessen Universalisierung gewiss nur eine vorgegebene Spiegelung aus euro-
pdischer Perspektive ist! Usbek und mit ihm sein realer, textexterner Autor wie
seine Leserinnen und Leser suchen aber nach einer universellen Wahrheit, nach
einem universellen Maf3stab. Dies ist die zentrale Linie des Buches, die alle ihre
einzelnen Episoden und Aspekte miteinander verbindet. Die Lettres persanes sind
ein literarischer Brennspiegel, in welchem sich nicht nur zentrale Elemente der
Frithaufklarung, sondern der Aufklarung insgesamt konzentrieren.

Intertextueller Hintergrund fiir Montesquieus Entwurf waren natiirlich die um-
fangreichen Lektiiren des jungen Franzosen aus der Region um Bordeaux, der sei-
nen Descartes ebenso kannte wie Bayle, Fontenelle und viele Reiseberichte des 17.
wie des beginnenden 18. Jahrhunderts. Die literarische Gattung des Briefromans
gab ihm die fiktionalen Moglichkeiten an die Hand, mit diesen Philosophemen an-
derer nicht-fiktionaler Texte zu experimentieren und zu jonglieren. Gerade die Rei-
seberichte seiner Zeit waren eine unverzichtbare Schatztruhe fiir ihn. Ubrigens
sollte er selbst einen Bericht von seiner eigenen grofien Reise quer durch Frank-
reich, den Norden Italiens, den Siiden Deutschlands, das Rheinland und vor allem
England ver6ffentlichen und damit zu dieser im 18. Jahrhundert so beliebten Gat-
tung beitragen.
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Die literarische Reise, die der junge Montesquieu mit seinen Helden in den Let-
tres persanes antreten sollte, konnte zunachst keinen Autornamen dulden, sondern
stellte eine Weltreise auf dem Fuf3boden, den Balken seines stidwestfranzdsischen
Schlosses von La Bréde dar, in das er die Welt mit Hilfe seiner Lektiiren und seines
Schreibens hineinholte. Montesquieus familidr vorgezeichneter Weg als Jurist lief3
ihn eine berufliche Karriere anstreben, zu der ein derartiges fiktionales Buch nicht
passen zu kénnen schien. So sollte er entschuldigend bereits in seiner ,,Introduc-
tion“ schreiben, er wolle seinen Namen nicht preisgeben, da sein Buch mit seinem
Charakter nicht in Ubereinstimmung stehe; man miisse ihn ansonsten mit guten
Griinden fragen, ob er sich seine Zeit nicht mit Besserem, Ernsthafterem und Wich-
tigerem vertreiben kénne als eben mit der Abfassung eines Briefromans.

Allerdings: Als politischer Moralist erweist sich Montesquieu auch in seinen
Lettres persanes! Eine Untersuchung der Montesquieu in seiner Bibliothek zur
Verfiigung stehenden Werke ergab, dass sich der junge Siidwestfranzose sehr
wohl mit den unterschiedlichsten Aspekten seiner orientalischen Fiktionen mit
intertextueller Hilfe von Reiseberichten, aber auch zahlreicher philosophischer
und moralischer Abhandlungen vorbereitet hatte. Fiir einen juristisch ausgebilde-
ten Verwaltungsbeamten der franzésischen Monarchie war allein der fiktionale
Status seines Schreibens iiberraschend — zumindest auf den ersten Blick. So lief3e
sich auch die These verteidigen, dass die Lettres persanes zwischen Ende 1717 und
Ende 1720 durchaus in Ubereinstimmung mit Montesquieus ,eigentlichen‘ Tatig-
keitsfeldern verfasst wurden.

Ausgangspunkt der gesamten Fiktion ist der Entschluss eines begiiterten, der
Wabhrheit und Offenheit verpflichteten Orientalen, der durch seine Tugend am
Hofe des Prinzen von Isfahan zunehmend in Schwierigkeiten gekommen war, ge-
meinsam mit einem enthusiastischen und noch bildungsfahigen jungen Mann
nach Paris zu reisen. Dort wollte er die Sitten der abendlandischen Welt und, wie
er seinem Fiirsten sagt, die Wissenschaften des Okzidents aus eigener Anschau-
ung und Erfahrung kennenlernen. Der etwa neunjdhrige Aufenthalt in Europa
wird dabei keineswegs aus einer gleichbleibenden Perspektive geschildert. Viel-
mehr machen Usbek und sein junger Begleiter Rica selbst personliche Entwick-
lungen durch, in denen eine monokulturelle Ausrichtung in zunehmendem Maf3e
hinterfragt und der Kritik ausgesetzt wird.

Gerade aus dieser sich verandernden Perspektive ist es konsequent, dass die
enorme Distanz zum Christentum sich im Verlauf dieser Jahre zwar bedeutend ver-
ringert, es aber keineswegs zu einer religiosen Konversion und damit zum Triumph
des Christentums kommt, auch wenn eine solche natiirlich nicht unspektakuldr zu
inszenieren gewesen ware. Der reife und selbstreflexive Usbek kennt am Ende sei-
nes Aufenthalts in Paris, als er nach dem Tode Roxannes nach Persien zuriick-
kehrt, verschiedene Welten, ohne doch zu wissen, welche von diesen Welten die
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bessere ware. Wir konnten in Usbek nicht nur einen Weltbiirger, sondern vor
allem einen transkulturellen Vertreter einer Spezies erblicken, deren unterschiedli-
che Kulturen querende Entwicklung just im 18. Jahrhundert ihren eigentlichen
Ausgangspunkt nahm.

Daher auch die genaue Beobachtung des Orients durch einen vorgeblichen
Orientalen selbst, die den ersten Teil der Briefsammlung einnimmt. Denn erst
durch die Bestimmung des eigenen Herkunftsortes wird eine (transkulturelle) Be-
wegung iiberhaupt erst moglich: Die Beschreibung des ,Eigenen‘ — bei der sich
Montesquieu auf die ihm zur Verfiigung stehenden ,Quellen‘ bezog — geht der
Beschreibung des aus Usbeks Sicht ,Anderen‘ voraus. Damit wird der (mono-)kul-
turelle Hintergrund geschaffen, der als Folie zundchst die interkulturellen Mog-
lichkeiten entstehen ldsst und schlief3lich zu einer transkulturellen Bewegung
fiihrt — auch wenn diese lediglich als Entwurf, als Projektion existiert, da es sich
ja nicht ,wirklich‘ um die Reise eines Persers nach Europa handelt.

Montesquieu kam in den folgenden Jahrzehnten aufgrund seines Briefromans
mehrfach unter Beschuss; gerade aus jenen Kreisen, die sich ihrer Wahrheiten si-
cher glaubten und andere als monokulturelle Dogmen nicht hinzunehmen gewillt
waren. Wir sind in unserem 21. Jahrhundert mit derartigen Gruppen wohlvertraut —
sie haben immer Hochkonjunktur, ob im beginnenden 18. Jahrhundert oder aber
in unserer Gegenwart, und sie sterben auch niemals aus. Beispielsweise hatte
noch 1751, also drei Jahrzehnte nach dem erstmaligen Erscheinen des Briefro-
mans, der Abbé Gaultier Montesquieu in seinen Lettres persanes convaincues
d’impiété direkt angegriffen, so dass sich Montesquieu in einem kurzen Text, der
wohl unmittelbar danach entstand, eindrucksvoll wehrte.

Es handelte sich um einen Text, den er als ,,Supplément® seiner Ausgabe von
1754 — also kurz vor seinem Tod im Jahr 1755 — beigab und der seitdem wohl den
allermeisten Ausgaben der Lettres persanes vorausging. Ich mochte diesen wichti-
gen paratextuellen Hinweisen folgen, die unter dem Titel ,,Quelques réflexions sur
les Lettres persanes“, mithin ,,Einige Gedanken zu den Lettres persanes®, abge-
druckt wurden. Schauen wir uns deren Beginn einmal ndher an:

Nichts hat in den Lettres persanes mehr Gefallen erregt als dass man darin, ohne daran
zu denken, eine Art Roman finden konnte. Denn man sieht hier den Beginn, die Fort-
schritte und das Ende. Die verschiedenen Figuren sind in eine Kette hineingestellt, die sie
miteinander verbindet. In dem Mafle, in dem sich ihr Aufenthalt in Europa verldngert,
nehmen die Sitten in diesem Teile der Welt in ihrem Kopfe einen weniger wunderbaren
und weniger bizarren Anstrich an, sie sind mehr oder minder frappiert vom Bizarren und
Wunderbaren, wobei sie der Differenz zwischen ihren jeweiligen Charakteren folgen. Auf
der anderen Seite wéchst in Asien das Durcheinander im Serail in dem Maf3e, in dem sich
die Abwesenheit von Usbek verldngert, das heif3t in dem Maf3e, in welchem die Wut zu-
nimmt und die Liebe abnimmt.
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Im Ubrigen gelingen diese Spielarten des Romans gewdhnlich, weil man sich selbst von
seiner aktuellen Situation Rechenschaft ablegt; was die Leidenschaften stéarker fiihlen ladsst
als alle Berichte, die man dariiber verfassen konnte. Dies ist einer der Griinde fiir den Erfolg
bestimmter charmanter Werke, welche seit den Lettres persanes erschienen sind.

Schlief3lich kdnnen Digressionen in den gewdhnlichen Romanen nur erlaubt sein,
wenn sie selbst einen neuen Roman bilden. Man diirfte darunter keine Rdsonnements mi-
schen, weil keine der Figuren zum Résonieren angelegt wurde und weil dies gegenlaufig
zur Zielsetzung und zur Natur dieses Werkes ware. Aber in der Form von Briefen, wo die
Handelnden nicht gewdhlt werden und wo die behandelten Gegenstande von keiner Ab-
sicht und von keinem vorgefassten Plane abhédngen, da hat sich der Autor den Vorteil ver-
schafft, seinem Roman Philosophie, Politik und Moral beifiigen und alles mit einer
geheimen und in gewisser Weise unbekannten Kette verbinden zu kénnen.?

In diesen vielleicht ein wenig umstandlichen Worten mag nicht nur der Stolz von
Montesquieu deutlich werden, in seinen jungen Jahren ein Werk geschaffen zu
haben, das sich noch immer eines grof3en Erfolges beim Publikum rithmen durfte,
sondern auch seine literarische Sensibilitdt, mit welchen er den eigentlichen Plan
und die Konstruktionsprinzipien seines romanesken Textes beleuchtet. Denn die
Lettres persanes bilden gemaf3 der Einschatzung ihres mehr fiir seine Philosophie
beriihmten Autors eine Art Roman, wobei unter dem Gattungsbegriff zu Beginn
des 18. Jahrhunderts keineswegs jene Form der ,,biirgerlichen Epopde“ zu denken
ist, von der Georg Wilhelm Friedrich Hegel ein gutes Jahrhundert spater sprechen
sollte. Der Roman war vielmehr im Jahrhundert der Aufklarung jene literarische
Form, die sich nicht an der Gesetzlichkeit des ,,vraisemblable®, des Wahrscheinli-
chen, auszurichten brauchte, es also nicht auf die Erzielung von Glaubwiirdigkeit
abgesehen haben musste.

Daraus entwickelt der angefiihrte Paratext im Riickblick eine Grundstruktur
des Narrativen, die in Lexem-Rekurrenz als Kette, als ,,chalne* erscheint, eine wich-
tige Metapher, die gleich wenige Zeilen spéter ein zweites Mal in Erscheinung treten
sollte, um das geheime Band, die geheime Verbindung zu signalisieren, welche alle
Elemente in diesem Text zusammenhalten konnte. Die Ingredienzien dieser ,,espéce
de roman“ sind freilich gattungsuntypisch, denn sie stammen allesamt aus ,hohe-
ren‘ Spharen, die normalerweise — oder ordindrerweise — in den Romanen der
damaligen Zeit nichts zu suchen hatten. Denn nach Montequieus Plan sollten
Philosophie, Politik und Moral in diesen Briefen, diesen ,,lettres®, mit einer roma-
nesken Grundstruktur narrativ verbunden werden.

In diesem Zusammenhang ist uniibersehbar, dass die durchaus ernste An-
lage fiir eine breitere Leserschaft bei aller Leseerfahrung mit viel Reizvollem im

23 Montesquieu, Charles de Secondat, Baron de: Quelques réflexions sur les Lettres persanes.
In (ders.): Lettres Persanes. Texte établi par André Lefévre. Paris: A. Lemerre 1873, Bd. 1, S. 1f.
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Stile des 18. Jahrhunderts gewiirzt werden sollte. Doch alles musste mit Hilfe einer
unsichtbaren, unbekannten Kette in seinem Innersten zusammengehalten werden.
Entscheidend aber ist, so scheint mir, dass hier aus der Fiktion von Reise, aus der
Fiktion interkultureller Begegnung, eine Geschichte entsteht, die in der Tat als
transkulturelle Bewegung und Begegnung verstanden werden koénnte. Damit
ist selbstverstandlich keine authentische Erfahrung mit unterschiedlichen Kul-
turen gemeint; und natiirlich konnte sich daraus auch keine transkulturelle Ge-
sellschaft entwickeln, weder in diesem Text noch aufierhalb seiner Grenzen.
Wir haben es ja schlie8lich mit einer Fiktion zu tun ...

Aber eben mit der Fiktion einer transkulturellen Begegnung. Und folglich
mit der Fiktion einer erlebten Erfahrung, welche als literarischer Erprobungsraum
fiir kiinftige Erfahrungen in der Realitdt dienen konnte und — so darf man wohl
hinzufiigen — auch dienen sollte. Denn was in der Literatur gelebt und erlebt wer-
den konnte, war nichts anderes als ein Experimentierfeld, ein literarisches Labor
fiir das Erleben in konkreten gesellschaftlichen Situationen. Oder mit anderen
Worten: Was in der Literatur gelebt werden konnte, das konnte eines Tages auch
in der Realitédt gelebt werden. Und die Leserinnen und Leser der Lettres persanes
sollten dieses Lebenswissen und Erlebenswissen bereits zu ihrer Verfiigung haben
und diese Lese-Erfahrungen machen kénnen.*

Aktualitat, Vielfalt an Einsichten, Differenzerfahrung sowie Inter- und Trans-
kulturalitdt sind entscheidende Vorgaben, die in literarischem Gewand in diesem
Paratext bereits erscheinen. Und von Beginn an auch der Verweis auf den Harem,
den Serail, der natiirlich bei der zeitgendssischen mannlichen wie weiblichen Le-
serschaft ein enormes emotionales und erotisches Potential in Bewegung setzen
konnte, wollte und sichetlich auch sollte. Ubrigens sind von insgesamt sechzig
Briefen, die dem Orient gewidmet sind, nicht weniger als vierzig auf den Serail
bezogen. Darin wiederum nehmen der Eunuch und die Haremsfrau die zentralen
Stellungen ein. Dies fiihrt zu einer enormen Bedeutung, die gerade dem Serail be-
ziiglich Breite und Intensitit der Lektiireerfahrung im Rahmen der Lettres persa-
nes von Anfang an zukommt.

Ich mo6chte Thnen dies sogleich an dieser Stelle in aller Kiirze zeigen, weil in
derartigen Kontexten die Auflerhalbbefindlichkeit und die spezifischen Verfah-
ren Montesquieus auferordentlich deutlich zutage treten. Nehmen wir als erstes
den dritten Brief der Sammlung, einen Brief von Zachi, einer der jungen Frauen,
die Usbek in seinem herrschaftlichen Serail in Isfahan zuriicklief3, an ihren mitt-
lerweile auf der Reise nach Paris befindlichen Gatten, dem sie ihre Liebe nach-

24 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: UberLebenswissen. Die Aufgabe der Philologie. Berlin: Kulturverlag
Kadmos 2004.
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schickt. Diese Passage gibt gleichsam den erotischen Grundton fiir den gesamten
Briefroman vor. Es ist eine gebremste Erotik: Das 18. Jahrhunderts sollte auf die-
sem Gebiet nicht nur beim Marquis de Sade ganz andere Tone anschlagen. Doch
ist die bei Montesquieu entfaltete Erotik nicht nur gebremst, sie war zugleich eine
andere Erotik oder mehr noch eine ,Erotik des Anderen’, in welcher das Andere
zugleich als verfiihrerisch und verachtenswert, in jedem Falle aber hochst verlo-
ckend erscheinen und wohl seiner Kleider, nicht aber seiner kulturellen Dimen-
sion entkleidet werden kann:

Bisweilen sah ich mich an diesem Ort, wo ich Dich zum ersten Male in meinem Leben in mei-
nen Armen empfangen habe; bisweilen an jenem, wo Du die beriihmte Auseinandersetzung
zwischen Deinen Frauen entschiedest. Jede einzelne von uns fiihlte sich den anderen an
Schonbheit {iberlegen. Wir prasentierten uns vor Dir, nachdem wir alles erschopft hatten, was
die Einbildungskraft an Putz und Schmuck zu liefern vermag. Lustvoll sahst Du die Wunder
unserer Kunst; Du bewundertest, wie weit uns die hitzige Glut, Dir zu gefallen, getrieben
hatte. Aber Du verfiigtest bald, dass diese geborgten Reize den Platz einer natiirlicheren
Anmut {iberlielen: Du zerstortest unser ganzes Werk. Wir mussten uns dieses Schmuckes
entkleiden, welcher Dir unbequem geworden war; wir mussten vor Deinen Augen in der Ein-
fachheit der Natur erscheinen. Ich hielt die Scham fiir nichts; ich dachte nur an meinen
Ruhm. Gliicklicher Usbek, wie viele Reize wurden vor Deinen Augen ausgebreitet! Wir sahen
Dich lange von Verzauberung zu Verzauberung irren: Deine ungewisse Seele schwankte
lange, ohne sich festzulegen; jeder neue Reiz forderte von Dir einen Tribut; in einem gewis-
sen Moment waren wir alle von Deinen Kiissen bedeckt; Du trugst Deine neugierigen Blicke
an die verborgensten Orte; Du lief3est uns in einem Augenblick in tausenderlei verschiedenen
Stellungen erscheinen: immer neue Befehle und ein immer neuer Gehorsam.”

Wir sollten uns in dieser Passage zundchst einmal die erzahltechnische, aber auch
die kulturelle Ausgangssituation vor Augen fiihren. Dabei ist es keine Frage, dass
wir es hier mit erotischen Phantasien aus dem Blickwinkel eines mdnnlichen Sub-
jekts zu tun haben, eines Mannes, der sich aus westlicher Sicht in die Rolle eines
mannlichen Gebieters mit seinen tausend Frauen im Harem imaginiert und so
seine erotischen Wunschvorstellungen auf das kulturell Andere projiziert. Dabei
werden die kulturellen Dimensionen bald sogar insofern ausgeblendet, als die
Frauen in ihrer Nacktheit, laut Text in der Einfachheit ihrer Natur, erscheinen
miissen und so fiir den westlichen Betrachter noch leichter in allen moglichen Po-
sitionen imaginierbar sind.

Verdeutlichen wir uns die im franzésischen Briefroman evozierte Kommuni-
kationssituation, die — und dies trug zum Erfolg des Romans nicht unwesentlich
bei — mit einer gewissen erotischen Schliipfrigkeit spielt. Eine der Frauen Usbeks
schreibt in einem Brief wenige Wochen nach dessen Abreise aus Isfahan, einen

25 Montesquieu: Lettres persanes, Bd. 1, S. 10f.
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Brief voller Zartlichkeit und Unterwiirfigkeit. Da diese Reise nach Frankreich
ihren ménnlichen Gebieter auf Jahre in weite Entfernung von ihr und seinen Ha-
remsdamen verbannt, schreibt ihm die schéne junge Frau, um ihn in der von Eu-
nuchen bewachten Gesellschaft des Serail ihrer grofien Liebe zu versichern und
sich als seine Lieblingsfrau zu prasentieren.

Erzdhltechnisch ist die Form des Briefes an den direkten Adressaten Usbek ge-
wahlt, eine schriftliche Kommunikationsform gleichsam von Perserin zu Perser.
Gehen wir von der Tatsache aus, dass es sich bei Montesquieu um einen franzdsi-
schen Autor handelt, so stellen wir fest, dass wir es in diesem Brief mit einer dop-
pelten Verlagerung oder Transposition zu tun haben. Einerseits wird in diesem
Schreiben nicht die europdische Perspektive auf Dinge des Orients gewahlt, son-
dern die Fiktion einer orientalischen Erzdhlerinnenposition, die iiber den Orient
berichtet. Andererseits kommt es zugleich auch zu einer Verwandlung des Ge-
schlechts, insoweit der mannliche Autor jetzt die Erzdhlerposition einer weiblichen
orientalischen Erzahlerin wahlt, welcher er freilich ménnliche Wunschtrdume in
die Feder diktiert. Damit ist gleichsam ein Spiel mit einer doppelten, also kulturel-
len und genderspezifischen Alterisierung in Gang gesetzt, das mannliche Leser
wie weibliche Leserinnen im Frankreich des 18. Jahrhunderts zu fesseln vermag.

Die geschlechtliche Verwandlung wird zudem insoweit in diesem Schreiben
stark akzentuiert, als in diesem dritten Brief sich sogleich die anderskulturelle
Bewertung von Geschlechtlichkeit den Blicken nicht des orientalischen Gebie-
ters, sondern des europdischen Lesepublikums zeigt und preisgibt. Wir haben es
mit einer erotischen Auswahlsituation in einem persischen Serail zu tun, die von
einem Westeuropéder auf der Grundlage europdischer Reiseberichte erfunden und
in ein bestimmtes Vokabular der Zeit, in ein Vokabular der Aufklarungsepoche,
gekleidet wurde. Dabei gewdhrt die orientalische Erzdhlerin nicht nur tiefe Ein-
blicke gleichsam in ihre eigene Kultur, sondern auch in ihr eigenes Rollenverhal-
ten, in ihr geschlechtliches Verhalten oder ihre Genderidentitit. Diese freilich
wird in den Farben einer ,Natiirlichkeit* dargestellt, welche der Frau ein schamlo-
ses Schonheitsverhalten andichtet. Dieses Bild aber kann nur deshalb bei einer
europdischen Leserschaft erfolgreich sein, weil es auf weiblichen Stereotypen
nicht morgen-, sondern abendldndischer Pragung beruht.

Wir sehen in dieser Passage nicht nur die Auseinandersetzung zwischen zwei
als sehr unterschiedlich signalisierten kulturellen Positionen und den Gegensatz
zwischen zwei klar voneinander getrennten Geschlechtern gemaf3 der biologi-
schen Geschlechtlichkeit (Sex), sondern vor allem ein abweichendes Geschlechter-
verhalten im Umgang der Geschlechter miteinander. Die Differenz siedelt sich
folglich auf einer kulturell bedingten Gender-Ebene an, welche interkulturell, im
Dialog zwischen zwei verschiedenen Kulturen, vermittelt werden muss. So bringt
Montesquieu nicht nur den Orient gleichsam zum Sprechen, sondern auch die Ori-
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entalin — und dass hierbei ein Vexierbild unterschiedlicher Geschlechterbilder ent-
steht, versteht sich von selbst. Wir konnen dies als doppeltes Bauchrednertum be-
schreiben, wobei die Kommunikationssituation des Briefeschreibens nun die innere
psychische Verfassung der Briefeschreiberin vor Augen fiihrt. Montesquieu kniipft
dabei an das kulturell bedingte Lebenswissen seiner Leserschaft an.

Denn mit dieser Anlage wird zugleich eine Spannung gegeniiber den Ge-
schlechterrollen in Europa aufgebaut. Thre eigentliche Wiirze erhilt diese Passage
ja gerade durch die Tatsache, dass in diesem Brief die Fiktion einer orientalischen
Erzdhlerin, die {iber erotische Praktiken in Isfahan berichtet, mit einem europdi-
schen, mit einem franzdsischen Lesepublikum konfrontiert wird, welches sich
gleichsam in den Voyeur dieser Szenerie verwandelt. Von diesem Punkt aus wird
verstandlich, wie nun der Korper-Leib selbst der Orientalin zum Objekt des mann-
lichen und westlichen Begehrens wird. Denn die schone junge Frau zeigt sich die-
sem europdischen Publikum zundchst verhiillt und vielfach geschmiickt, dann
aber plotzlich schamlos in aller Einfachheit ihrer Natur, also ohne jede Hiille,
wohl aber im Kontext ihrer anderskulturellen Codes und Selbstverstandlichkeiten.
So wird der weibliche orientalische Korper zum Objekt westlichen Begehrens, eine
Konstellation, die wir zumindest bis in die Mitte des 20. Jahrhunderts weiterverfol-
gen kénnen.”®

Damit wird die Wahrnehmung anderskultureller Praktiken raffiniert in den
Mittelpunkt geriickt. Zugleich wird auch die médnnliche Psyche in Aktion vorge-
fiihrt, insoweit nun der mannliche Briefdialogpartner als aktiver Zuschauer in
Szene gesetzt wird. Denn er kiisst nicht nur die Schonen seines Harems, sondern
gibt seinen gehorsamen, ihm unterworfenen Frauen auch die unterschiedlichsten
Situationen vor, die unterschiedlichsten Stellungen, in denen er sich seine weibli-
chen Liebesobjekte imaginiert. Seine neugierigen Blicke dringen selbst zu den
verborgensten Orten der ihm dargebotenen weiblichen Korper vor. Dass wir es
hier mit erotischen Traumen heterosexueller westlicher mannlicher Subjekte zu
tun haben, steht auf3er Frage.

Gleichzeitig ist dies aber eine Position, die von jener des Erzahlers und gewiss
auch des textexternen realen Autors nicht mehr sehr weit entfernt ist. Denn die
imaginierte weibliche Erzdhlerin verweist auf eine mannliche literarische Schreib-
instanz, die wir nicht mit dem realen Autor verwechseln diirfen, die uns aber Hin-
weise auf diese reale Instanz gibt. So lief3e sich anhand dieser Passage auch eine
Poetik der Bewegungen jenseits der ,,parure”, jenseits des Schmucks und Zierrats
herausfiltern, in der die Bewegungen der einzelnen Figuren deutlicher hervortre-
ten. Entscheidend ist freilich auch in diesem Zusammenhang die inter- und trans-

26 Vgl. Said, Edward W.: Orientalism. New York: Vintage Books 1979.



134 —— Montesquieus Lettres persanes oder der Blick der Anderen auf das Eigene

kulturelle Dimension, die es einmal mehr zu beachten gilt. Dabei ist mir wichtig,
dass Sie sich mit der Verlagerung des Geschlechtlichen von der Ebene des biolo-
gischen Geschlechts (Sex) zur kulturellen Geschlechteridentitét (Gender) beschif-
tigen und sich diesen Shift klarmachen. Denn er kann in solcher Starke nur in
Form einer doppelten Alterisierung funktionieren, die bereits oben herausgestellt
wurde. Insofern hat die Projektion von Kérperlichkeit und Kultur in eine aufler-
europdische Welt einen fundamentalen Bedingungszusammenhang. Und dieser
steht in Verbindung mit der Tatsache, dass — und dies ist eine zentrale These die-
ser Vorlesung — Aufklarung als rein europdisches Phanomen nicht addquat er-
fasst werden kann.

Daher kénnten wir in dieser Korper-Leib-Dimension des objektivierten weibli-
chen Koérpers noch eine weitere Figur erkennen, jene ndmlich der Beziehungen
zwischen Orient und Okzident, welche immer wieder ins Zentrum der Aussagen
aller Briefschreiber geriickt werden. Das Kérper-Haben der orientalischen Frau, die
dem europdischen Lesepublikum vor Augen gefiihrt wird, ist nicht unabhéngig
von einer Verfiigharmachung aufiereuropdischer Welten, die wir uns im weiteren
Verlauf dieser Vorlesung noch naher anschauen werden. Denn die begehrte und
unterworfene orientalische Frau verkorpert gleichsam figural die Verlockungen
des Orients, der in der Figur des Weiblichen erscheint und damit jene orientalisie-
rende Einfarbung erhilt, die gleichsam zur Kolonisierung herausfordert: zur Inbe-
sitznahme einer sich darbietenden Schonheit, die nur nach ihrem Herren und
Gebieter verlangt.

Sie sehen: Die Lettres persanes haben es in sich! Und sie machen von Beginn
an klar, dass Aufklarung in Europa stets die Dimensionen auf3ereuropaischer Wel-
ten beinhaltet — und seien sie fiktional aufbereitet. Montesquieus Text ist als Brief-
roman auflerordentlich breit angelegt, in seiner Gattungszugehdorigkeit wie in
seiner Themenvielfalt vielgestaltig und widerspriichlich, stets aber faszinierend
und philosophisch anregend. Dabei ist das Leit-Schema der Briefanordnung sehr
iibersichtlich angeordnet. Dies gibt dem Brief-Konvolut die literarische Struktur
eines Briefromans, basierend auf seiner strikten Chronologie, die am Ende stets die
Briefe nach dem persischen Kalender datiert.

Durch die grofie Zahl an Dialogpartnern entsteht ein Polylog, ein standiges
Spiel unterschiedlichster Perspektiven und Gesichtspunkte, von verschiedenen
Orten des Schreibens aus, die zugleich von einer chronologisch verankerten Ver-
dnderung gerade auch der sich wandelnden Protagonisten, der Hauptfiguren die-
ses Briefromans, berichten. Man kdnnte Montesquieus Briefroman wohl am besten
mit einem Mobile vergleichen, in welchem alle Teile in Bewegung sind. Die Chro-
nologie wird dabei nicht nur individuell nach personlichen Erlebnissen, sondern
auch kollektiv und geschichtlich verankert, insoweit etwa der Tod von Louis XIV
im September 1715 oder das Exil des Parlaments von 1720 als geschichtliche Orien-
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tierungspunkte in den Text eingeblendet werden. Auf diese Weise ergibt sich die
folgende Grundstruktur des gesamten Textes, die wir an dieser Stelle kurz zusam-
menfassen wollen.

Die Reise der beiden Perser von Isfahan nach Paris umfasst insgesamt drei-
undzwanzig Briefe und dauert dreizehneinhalb Monate vom 19. Mdrz 1711 bis zum
4. Mai 1712. Auf diesen Teil folgt Paris und die abendldndische Welt rund um den
Tod des Sonnenkonigs Louis XIV: Die Herrschaft von ,,Ludwig dem Grofien® um-
fasst neunundsechzig Briefe und dreieinhalb Jahre von Mai 1712 bis September
1715 mit einem Bruch im zweiundneunzigsten Brief. Darauf folgt die Zeit der
Régence mit vierundfiinfzig Briefen und insgesamt fiinf Jahren von September 1715
bis November 1720 mit einem abschlief}enden Urteil im hundertsechsundvierzigs-
ten Brief zusammen mit der ,,conclusion occidentale“ der Persischen Briefe. Das
Drama des Serails umfasst insgesamt vierzehn Briefe, wobei die Unordnung oder
das Durcheinander im Serail drei Jahre andauert, obwohl dieses Thema seit mehr
als einem Jahr vergessen schien. Der Grof3e Eunuch stirbt am 5. Juni 1718 und
Solim iibernimmt die Macht am 4. Oktober 1719.

Im Kontext dieses kurz zusammengefassten Zeitschemas werden die beiden
Welten, Abendland und Morgenland, durch die reisende Gestalt Usbeks und deren
Bewegungen miteinander vermittelt — zumindest in der Fiktion. Gerade weil es
aber diese Fiktion in vielerlei Hinsicht historiographisch und damit nichtfiktional
in sich hat, nimmt sie viele nicht-fiktionale Gattungen wie Abhandlung, Traktat, ja
auch den Reisebericht in sich auf, so dass es sich im Grunde um ein schones Bei-
spiel friktionaler Schreibtechniken handelt. Als friktionales Schreiben bezeichne
ich ein Schreiben, das zwischen Fiktion und Diktion standig hin- und herpendelt.27
Vor dieser Hintergrundfolie bilden die Motive von Orient und Okzident jene kon-
trastive Struktur heraus, in deren Bereich sich die eigentiimliche Spannung der
Lettres persanes entfaltet.

Wenn insgesamt sechzig Briefe dem Morgenland gelten, so widmen sich ein-
hundert Briefe dem Abendland, so dass sich ein deutliches Ubergewicht zuguns-
ten des Okzidents herausbildet. Dominieren dabei zu Beginn die Sittenstudien,
so beherrschen gegen Ende die politischen und soziologischen Uberlegungen die
Szenerie, besonders mit Blick auf das Abendland. Neben Frankreich kommen
auch andere europdische Linder ins Blickfeld, doch herrschen mit Ausnahme
Englands in diesen Fillen Humor und Satire gegeniiber objektiveren und de-
skriptiven Darstellungsformen vor.

27 Weitere Erlduterungen dieses Begriffs finden sich bereits im vierten Kapitel in Ette, Ottmar:
Roland Barthes. Eine intellektuelle Biographie. Frankfurt am Main: Suhrkamp Verlag 1998.
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Damit ist die Diegese des gesamten Briefromans noch nicht ausgeschopft.
Kleinere Ausfliige fiihren die Leserschaft in andere Regionen der Welt, so
etwa mit Blick auf Spanien und Portugal in die iiberseeische Kolonialgesell-
schaft in Amerika, die selbstverstiandlich auch in Montesquieus Lettres persa-
nes nicht fehlen darf. Denn sie ist genuiner Teil des von Europa gepriagten
und kolonial beanspruchten Raumes. An dieser Stelle m6chte ich Thnen ledig-
lich ein kurzes Beispiel dafiir zeigen, wobei Sie ohne Miihe erkennen kénnen,
wie sehr Montesquieus Spanienbild den Grundton fiir das gesamte 18. Jahr-
hundert vorgab, ein Heterostereotyp Spaniens, das sich noch in dem bereits
zitierten Artikel der Encyclopédie méthodique wiederfinden ldsst. Im Folgen-
den also in einem Brief Usheks ein kurzes Resiimee der Kolonialgeschichte
von Spaniern und Portugiesen:

Diese beiden Nationen, welche mit einer unbegreiflichen Schnelligkeit unermessliche K&-
nigreiche erobert hatten, waren mehr iiber ihre eigenen Siege erstaunt als die besiegten
Volker iiber ihre Niederlage, und sie sannen auf die Mittel, sie zu erhalten; und so schlu-
gen sie, ein jeder fiir sich, einen anderen Weg ein.

Die Spanier, verzweifelt darum bemiiht, die besiegten Nationen in ihrer Treue zu hal-
ten, ergriffen die Partei, diese Vilker auszuldschen und aus Spanien treue Volker dorthin
zu schicken. Niemals ward ein schrecklicher Plan so genauestens erfiillt. Man sah ein
Volk, so zahlreich wie alle Volker Europas, zusammen bei der Ankunft dieser Barbaren von
der Erde verschwinden, Barbaren, welche, als sie das westliche Indien entdeckten, allein
daran gedacht zu haben schienen, allen Menschen zu entdecken, was die letzte Periode der
Grausamkeit sein wiirde.

Dank dieser Barbarei behielten sie dieses Land unter ihrer Herrschaft. Beurteile an
ihren Wirkungen, wie todbringend sie sind: Denn schlie8lich war ein so grassliches Hilfs-
mittel einzigartig. Wie sonst hédtten sie so viele Millionen von Menschen im Gehorsam zu-
riickhalten kénnen??®

Ich wollte Thnen anhand dieser Passage zeigen, dass es im 18. Jahrhundert ge-
radezu unmoglich ist, iiber Amerika zu schweigen, wenn iiber Europa — in wel-
cher Weise auch immer — gesprochen wird. Wollte man leicht {ibertreiben, so
konnte man formulieren: Amerika als Subjekt ist vollig abwesend, als Objekt
aber omniprasent. Und dies auch dann, wenn die Blickrichtung im Grunde eine
andere ist, weil in Montesquieus Briefroman ja das Abendland in einen Bezug
mit dem Morgenland gestellt wird.

Die angefiihrte Passage zeigt uns weiterhin, wie sehr die Spanier als kolonial-
istische Nation in Europa verhasst waren, obwohl die wichtigsten jener Nationen,
die sich am meisten iiber Spanien beklagten, selbst kolonialistische Aktivitaten
entfalteten oder zumindest derartige Hoffnungen hegten. Die Allgegenwart der

28 Montesquieu: Lettres persanes, Bd. 2, S. 71.
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»Leyenda negra®“, der ,,Schwarzen Legende“ um ein blutiges Spanien, pragt das
Spanienbild des 18. Jahrhunderts mehr als alles andere. Doch ist die kolonialisti-
sche Erfahrung der Europder so traumatisch, dass die gesamte Schuld gleichsam
auf Spanien abgeladen werden muss.

Historisch gesehen steht Usbeks Darstellung also in vélliger Ubereinstimmung
mit den in Europa auf Spanien projizierten Vorwiirfen, entspricht aber nicht den
geschichtlichen Tatsachen. Es gab in Spanien keinen Plan, die indigene Bevol-
kerung auszurotten, um die Macht behaupten zu kénnen. Von inselartigen Zentren
aus versuchte man vielmehr, die dringend benétigten Arbeitskréfte auf Pflanzungen
und in Bergwerken auszubeuten. Der Kolonialismus der zweiten Phase beschleu-
nigter Globalisierung war keineswegs menschenfreundlicher. Denn die Ausbeutung
durch die neuen Fiihrungsméachte Holland, Frankreich und England war noch raffi-
nierter und brutaler, wie man am Beispiel von Saint-Domingue und der nachfol-
genden Haitianischen Revolution ohne Schwierigkeiten aufzeigen kann.

Sehr verallgemeinernd kénnte man festhalten: Der menschenverachtende Ko-
lonialismus Spaniens zielte nicht auf Ausléschung, sondern ging inselhaft vor,
wahrend das Vorriicken der britischen Kolonisten flachenhaft war und sich an
einer ,,Frontier“” in Amerika orientierte. Auf diesem Territorium wurde die indi-
gene Bevolkerung vertrieben oder ausgeloscht, um beim weiteren Vorriicken die-
ser ,Frontier” wiederum mit Extermination bedroht zu werden. Am Ende dieses
Prozesses blieben in der angelsdachsischen Kolonisierung nur Reservate kleiner in-
digener Gruppen, die bis heute entrechtet sind. Machen Sie sich also Thr eigenes
Bild! Doch méchte ich mich an dieser Stelle nicht auf die nutzlose Diskussion ein-
lassen, wer den schlimmeren Kolonialismus, wer die menschenverachtendere
Sklaverei zu verantworten hat: Jeder Kolonialismus und jede Sklaverei sind ebenso
menschenverachtend wie verachtenswert.

Kommen wir zuriick zum Kontrast zwischen Orient und Okzident! Zu bei-
den Kulturkreisen wurden im Ubrigen mehrere Serien von Lektiiren als Bezugs-
texte Montesquieus herausgearbeitet, Forschungsergebnisse, auf die ich mich
an dieser Stelle freilich nicht detailliert einlassen kann. Immerhin sei an dieser
Stelle zumindest festgehalten, dass Montesquieu ganz entschieden im Sinne
der Querelle ein ,,Moderner® ist: Nur sehr selten verweist er auf antike Quellen,
aktuelle Autoren herrschen bei weitem vor. Freilich muss man auch feststellen,
dass der Literatur im Netzwerk von Montesquieus auf die Lettres persanes bezo-
genen Intertextualitdt insgesamt eine eher bescheidene Rolle zukommt.

29 Zur Gegeniiberstellung dieser beiden Modelle vgl. auch Ette, Ottmar: Von Inseln, Grenzen
und Vektoren. Versuch iiber die fraktale Inselwelt der Karibik. In: Braig, Marianne / Ette, Ott-
mar / Ingenschay, Dieter / Maihold, Giinther (Hg.): Grenzen der Macht — Macht der Grenzen.
Lateinamerika im globalen Kontext. Frankfurt am Main: Vervuert Verlag 2005, S. 135-180.
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Wie dem auch immer sein mag: Montesquieus Neigung zu den Modernen
kommt schon in einer frithen Passage seiner Lettres persanes zum Vorschein. In
ihr wird aus orientalisierender Sicht iiber die Bemiihungen der Querelle des Anci-
ens et des Modernes und iiber die Griinde dafiir nachgesonnen, die Ansichten und
den Wert von Mannern heif3bliitig zu diskutieren, die bereits seit iiber zweitausend
Jahren in ihren Grabern versunken seien. Auch dies ist gewiss eine Moglichkeit,
die Querelle zu deuten und Stellung zu beziehen. Fiir Montesquieu jedenfalls war
diese Sache ldngst entschieden: Die Anhdnger der Antike, in einem normativen
Sinne wohlgemerkt, waren ldngst der Lacherlichkeit preisgegeben. Wir sehen dies
in aller Deutlichkeit im sechsunddreifligsten Brief seiner Lettres persanes, wo sich
Montesquieu aus der Perspektive der Perser des Jahres 1713 iiber diese Querelle des
Anciens et des Modernes lustig macht. Er 1dsst seine persischen Briefpartner die
Kopfe dariiber schiitteln, woriiber sich ernsthafte Franzosen zur damaligen Zeit
noch echauffieren oder den Kopf zerbrechen kénnten.

Im Ubrigen lag auch fiir Montesquieu die Zukunft nicht nur Europas, sondern
der Welt insgesamt nicht mehr im Siiden, sondern im Norden. Er bestatigt damit
jene Drift Kern-Europas nach Norden, von der ganz zu Anfang unserer Vorlesung
Pierre Chaunu gesprochen hatte. Die tatkraftigen und handeltreibenden Vélker
des Nordens — und allen voran England und Holland - sind die Modelle und Vor-
bilder, fiir die der franzosische Schriftsteller und Philosoph pladiert. Dies macht
uns auf eine zusitzliche Dimension des verbreiteten franzosischen Spanienbildes
im Zeitalter der Aufklarung aufmerksam. Denn es begann zu diesem Zeitraum die
Abrechnung mit der ersten Phase beschleunigter Globalisierung durch an ihr nicht
oder nur wenig beteiligte Nationen, die nun eine zweite Phase beschleunigter Glo-
balisierung auf den Weg brachten. Es ging folglich um eine Art Tilgung der ersten,
iberisch gepragten Globalisierung durch eine starker west- und mitteleuropdisch
gepragte Globalisierungsphase, die sich als ,gerechtere prasentierte und in Szene
setzte.

Wir wissen heute, dass diese zweite Phase beschleunigter Globalisierung kei-
neswegs zum grofleren Nutzen der von den neuen Kolonialméchten nicht be-
suchten, sondern heimgesuchten Voélker fiihrte. Sie musste jedoch auf einer
fundamentalen Kritik an jenen Nationen beruhen, von welchen die erste Phase
ausgegangen watr. Diese aufkldrerische Kritik vermochte aber gleichwohl nicht zu
verhiillen, dass es erneut Europa als Gesamtheit war, von wo aus diese weltveran-
dernden (und die anderen, nicht-europdischen Vélker nicht als eigentliche Sub-
jekte anerkennenden) Bewegungen ausgingen. Es handelte sich folglich um eine
durchweg interessegeleitete Kritik, die auf ein Dilemma jeglicher Kritik verweist,
sobald sie sich bestimmte Interessen zu eigen macht.

Die Schwerpunkte der Impulssetzung haben sich nicht nur innerhalb Euro-
pas verschoben: Die Verlagerung hat auch Folgen fiir die Globalisierungsweise,
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die nun von Nationen wie England, Frankreich und Holland getragen wird. Eben
dies sind die Nationen, welche Montesquieu im Ubrigen auch auf seiner Reise
besuchen sollte, die er von 1728 bis 1731 durch jene Teile des Alten Kontinents
durchfiihren wird, welche das ,kleine‘ Europa im Sinne Pierre Chaunus darstel-
len. Montesquieu wollte aus eigener Erfahrung die Lander kennenlernen, welche
zu wesentlichen Impulsgebern der Entwicklung des Kontinents und zum eigentli-
chen Motor Europas mit Blick auf dessen weltweite Ausweitung wurden. Hatte er
in seinen Lettres persanes die Blickwinkel persischer Reisender portraitiert, so
versuchte er nun, als Franzose neue Blickwinkel gegeniiber fithrenden Landern
Europas einzunehmen und von diesen Vorbildern auf den verschiedensten Ebe-
nen zu lernen. Man darf sagen, dass ihm dieses Vorhaben, den Kreis seiner Ideen
und Vorstellungen durch eigene Reisen zu erweitern, unter Beriicksichtigung sei-
ner sich anschlieBenden Werke mehr als iiberzeugend gelang.

In Montesquieus Lettres persanes besteht ein aufschlussreiches Phanomen
darin, dass der vorgespiegelte Blick von auf3en, der ja — wie wir wissen — nur ein
maskierter, verkleideter Blick eines Franzosen auf Frankreich und eines Europders
auf Europa ist, eine Art der Distanzierung hervorbringt, bei der das Eigene ver-
fremdet und gerade dadurch in seinen Grenzen und in seinem Selbstverstdndnis
kenntlich gemacht wird. Europa entsteht als Vorstellung aus der Distanzierung, so
dass immer wieder die grundsatzliche Andersheit des nicht-europdischen, nicht-
christlichen, nicht-abendldandischen Lebenswissens und Way of Life in den Fokus
riickt. Dieses Element, das sich auf allen Ebenen immer wieder durch die Briefe
und Uberlegungen der verschiedenen Briefpartner zieht, ist folglich von zentraler
Bedeutung — eine Tatsache, die auch vor der planetarischen Dimension unseres
irdischen Daseins nicht Halt macht.

Gerade fiir das 18. Jahrhundert und die Aufkldarung ist ja diese irdische,
planetarische Dimension ein wichtiger Referenzpunkt fiir philosophische
Uberlegungen unterschiedlichster Kalibrierung. Sehen wir uns in diesem Zu-
sammenhang das Schreiben des jungen Rica an Usbek an, in dem allgemeine
Uberlegungen iiber die Méglichkeiten von Fremd- und Selbsterkenntnis ange-
stellt werden:

Es scheint mir, Usbek, dass wir die Dinge nur durch einen geheimen Riickgriff auf uns
selbst beurteilen. Ich bin nicht {iberrascht, dass die Neger den Teufel in einem strahlenden
Weif} ausmalen und ihre eigenen Gétter so schwarz wie Kohle; dass die Venus bestimmter
Volker Briiste besitzt, die ihr bis zu den Schenkeln herabhdngen; und dass schlie3lich alle
Gotzendiener ihre Gotter mit einer menschlichen Figur versehen und mit all ihren eigenen
Neigungen ausstatten. Trefflich hat man gesagt, dass wenn die Dreiecke einen Gott erschii-
fen, sie ihm alsbald drei Seiten gdben.

Mein lieber Usbek, wenn ich Menschen sehe, die ein Atom erklimmen, das heif3t un-
sere Erde, die ja nur ein Punkt im Universum ist, und sie direkt davon Modelle fiir die
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Vorsehung abziehen, so weif3 ich nicht, wie ich soviel Extravaganz mit soviel Kleingeistig-
keit ins Verhaltnis setzen soll.>°

In dieser Briefpassage wird die Relativitdt aller Vorstellungen des Guten wie des
Bosen, des Schonen wie des Hésslichen, des Konkreten wie des Abstrakten heraus-
gestellt. Die textuellen Grundlagen hierfiir sind zweifellos die von den Europdern
gemachten und in ihren Chroniken und Reiseberichten festgehaltenen Erfahrungen
der ersten Phase beschleunigter Globalisierung in der Neuzeit. Die seit Beginn des
sogenannten ,,Descubrimiento” stattgefundenen Debatten und Diskussionen waren
fiir die Auseinandersetzung mit verschiedensten Formen kultureller Alteritdt von
grofiter Bedeutung,™ so dass der interkulturelle Dialog ohne jeden Zweifel grund-
satzliche Einsicht bei einer intellektuellen Elite in die Relativitat kultureller Vorstel-
lungen und Konventionen erzeugte.

Dies war eine wichtige Voraussetzung fiir die Bewéltigung der bald schon her-
aufziehenden Herausforderungen, die sich ab Mitte des 18. Jahrhunderts im Ver-
lauf der zweiten Phase beschleunigter Globalisierung konkretisieren sollten. Die
Vorstellungen Montesquieus weisen dabei — wie der nachfolgende sechzigste
Brief der Lettres persanes belegen mag — deutlich in Richtung einer Reflexion iiber
kulturelle Differenz vor dem Hintergrund nicht nur der Vertreibung der Juden aus
Spanien. Dabei handelt es sich um eine Vertreibung, die Spanien am meisten ge-
schadet habe. Sie generieren dariiber hinaus eine Einsicht in die Tatsache, wie
sehr die leichte Differenz zwischen zwei christlichen Religionen Frankreich in den
Religionskriegen an den Rand des Abgrunds getrieben habe. Montesquieu wandelt
hier auf den Spuren seines Landsmannes Montaigne. Denn bei einer historisch
etwas distanzierteren Betrachtung und einer klaren Abtrennung des Religitsen
vom Politischen wird deutlich erkennbar, wie gering die Unterschiede zwischen
beiden Konfessionen doch waren und noch immer sind. Und doch habe man sich
wegen derartiger Unterschiede die Kopfe eingeschlagen und erbitterte, selbstmor-
derische Kriege gefiihrt.

Gleichzeitig wird eine Einsicht in die Tatsache deutlich, dass es gleichsam keine
,unbefleckte Erkenntnis‘ gibt, dass also jedes Urteil {iber andere oder das Andere
wie das Eigene vom jeweiligen kulturellen Standpunkt des Urteilenden abhdngt.
Wir kénnen als Beurteilende nicht von uns und unserem Standpunkt abstrahieren
und weisen in unserem Denken stets einen ,,retour secret” auf uns selbst auf, neh-
men uns sozusagen bei der Einschitzung anderer Kulturen mit, wenn wir andere
Sichtweisen und Perspektiven beurteilen oder gar verurteilen.

30 Montesquieu: Lettres persanes, Bd. 1, S. 126f.
31 Vgl. hierzu Todorov, Tzvetan. La conquéte de ’Amérique. La question de I’autre. Paris: Seuil
1982.
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Derartige Einsichten miissen nicht in einen absoluten Kulturrelativismus
miinden, wie dies auch bei Montesquieu durchweg nicht der Fall war, wohl aber
in die Uberzeugung, dass eine gewisse Distanz zur eigenen Position sehr hilfreich
fiir ein beiderseitiges Zusammenleben ist, wie es etwa im sechzigsten Brief vorge-
fiihrt oder zumindest skizziert wird. Im Kern geht es bei diesen Fragen und Her-
ausforderungen — und hier beriihren wir einen, ja vielleicht sogar den zentralen
Punkt der Lettres persanes — um die Problematik, wie wir in Frieden und Differenz
auf diesem Planeten zusammenleben kénnen. Es geht, mit anderen Worten, um
menschliche Konvivenz und um ein darauf bezogenes ZusammenLebensWissen.*

Dariiber hinaus wird in Ricas Worten die Relativitdt des kleinen Menschleins
auf einer so geringfiigigen Erdkugel deutlich, welche nur einen kleinen Teil jenes
Universums darstellt, das wir stets als ,Universalisten‘ im Munde fiihren. Damit
klingen Aspekte an, welche der von Montesquieu spater angegriffene Voltaire in
seinen Contes philosophiques so meisterhaft erkunden wird. In Ricas Uberlegungen
wird erneut deutlich, wie sehr das Eigene und das Fremde im planetarischen —
und das heif3t auch: im globalen und globalisierten — Mafistabe zu einer punk-
tuellen Einheit verschmelzen, welche sich im Rahmen des Universums als eher
marginal ausnehmen. Derartige Vorstellungen, wie sie nicht nur Voltaires Contes
philosophiques, sondern die gesamte Aufklarungsepoche pragen, machen einerseits
auf die Relativitdt aller Begriffe und auf ein Streben nach einem Zusammenleben
im Zeichen der Toleranz des 18. Jahrhunderts aufmerksam. Andererseits verweisen
sie auch auf die jeweilige Abhdngigkeit vom raumzeitlichen Kulturkontext der Be-
trachter und auf die Notwendigkeit, die unterschiedlichsten Sachverhalte in einem
globalen Maf3stab zu begreifen.

Neben dieser Distanzierung oder Distanznahme, die fiir Erkenntnis des Eige-
nen wie des Fremden unersetzlich ist, gibt es noch einen zweiten Aspekt, der fiir
unsere Uberlegungen relevant ist, betrifft er doch die mit dem ersten verkniipfte
anthropologische oder ethnographische Dimension. Mit diesem wiederum verbun-
den ist ein weiterer, nicht weniger wichtiger Komplex, den wir als die Ethnologie
oder Anthropologie des Eigenen bezeichnen konnten. Es handelt sich um eine Art
Geburt des anthropologisch-ethnologischen Blickes, der sich nicht mehr auf das
Fremde, sondern auf das Eigene richtet und dieses Eigene als fremd und zugleich
doch vertraut, als heimlich und - im Sinne Sigmund Freuds - als unheimlich und
beunruhigend zugleich versteht. Beschaftigen wir uns damit etwas naher!

Diese Auto-Anthropologie, dieser von einem franzdsischen Autor mit Hilfe
fiktionaler auflereuropdischer Reisender auf Frankreich geworfene anthropologi-

32 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: ZusammenLebensWissen. List, Last und Lust literarischer Konvi-
venz im globalen Maf3stab (UberLebenswissen III). Berlin: Kulturverlag Kadmos 2010.
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sche Blick, wird gerade in den Briefen Usbeks und Ricas aus Paris immer wieder
veranschaulicht, man kénnte sagen lustvoll ausgekostet. Zu diesem ganzen fiir
die Lettres persanes zentralen Komplex waren Hunderte von Beispielen zu nen-
nen, wenn etwa die Sitten der Pariser und Pariserinnen in Szene gesetzt werden —
zu den verschiedensten Anldssen, die das Stadtleben so bieten kann. Wir erleben
beispielsweise die Reaktionen der Pariser im Theater und in der Oper, also in kul-
turellen Institutionen und ,Vorrichtungen’, die von den persischen Besuchern in
ihrer Intentionalitat nicht sogleich durchschaut werden. Vielmehr fallt unseren
persischen Besuchern spontan auf, wieviel Pomp sich um die Biihne herum -
und nicht nur auf ihr — gebildet hat und wie sehr sich die Inszenierungen nicht
nur auf den Biihnenraum beschranken.

Andererseits findet sich viel Kritisches tiber Kleriker und Kirchenleute, ist der
Antiklerikalismus doch ein Grundzug zumindest der franzosischen Aufklarung, so
dass spitze Bemerkungen iiber Klerus und Kirche iiber den gesamten Briefroman
gut verteilt sind. Die Priester werden in den Briefen der Perser zumeist als Derwi-
sche bezeichnet; und diese Verfremdung des gewohnten Bildes entkleidet die
Manner der Kirche nicht nur der Normalitdt und Selbstverstandlichkeit, sondern
gibt ihnen allein vermittels dieses lexikalischen Kunstgriffs einer fremden Benen-
nung einen exotischen, fremdartigen, bisweilen vollig unverstandlichen Habitus.
Es ist, als kénnte man die gewohnten Riten und Handlungsweisen der eigenen
Kultur urplétzlich nicht mehr genau nachvollziehen, so sehr werden an derlei
Stellen die Konventionen und die Konventionalitdt der verschiedenen kulturellen
und gesellschaftlichen Ebenen sichtbar und durchsichtig gemacht.

Nicht weniger witzig ist die Beschreibung der Académie Francaise als soziale
Korperschaft, in welcher ein gewaltiger Korper mit vierzig Kopfen voller Figuren
und Metaphern spricht und denkt und vor allem daher schwadroniert, wobei die-
ser Korpus mit einem Tribunal verglichen wird, auf dessen Ratschliisse und Ur-
teile das Volk freilich niemals hore. Wir konnen nun besser verstehen, warum es
gegen die Kandidatur Montesquieus wenige Jahre spdter doch einige Widerstande
gab, trat er doch nun just in jene Reihen ein, die er zuvor in persischer Verklei-
dung verhohnepiepelt hatte. Dies hatte man dem jungen Autor durchaus iibelge-
nommen — Sie wissen ja, wie Akademiker sind ...

Aus all diesen verschiedenen Facetten, die ich an dieser Stelle natiirlich
nicht alle aufzdhlen kann, ergibt sich eine Art Anthropologie europdischer All-
tagskultur, die immer wieder aus den unerwartetsten Blickwinkeln vorgefiihrt
wird, so dass sich gleichsam eine Auto-Exotisierung vollzieht, die stets darauf be-
ruht, dass das eigentlich Gemeinte lediglich aus anderer Perspektive verfremdet,
gleichsam karnevalisiert wird, ohne aber unkenntlich zu werden. Das Bekannte
schimmert immer durch die Verfremdung durch: Der Blick des Anthropologen er-
weist sich stets als Blick eines Beobachters, der letztlich das Fremde des Eigenen,
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das Fremde in uns selbst beschreibt und in Bewegung setzt. Dabei wird das, was
wir als ,,étranger a nous-mémes“> bezeichnen kénnten, nicht einfach der Licher-
lichkeit preisgegeben, sondern in eine Travestie hineingezogen, welche vielleicht
sogar die Essenz, das Wesen der Dinge, durch sich verdndernde mobile Blickwin-
kel freilegt. Denn erst aus verschiedenen Blickwinkeln ldsst sich — kubistisch ge-
sprochen — ein Gegenstand in seinem ganzen Umfang begreifen.

Ich mochte Thnen in diesem Kapitel abschlieflend gerne einen freilich
schmerzlichen Grundzug der beweglichen Positionen Montesquieus in seinen
Persischen Briefen aufzeigen, ein Grundzug, der fiir das 18. Jahrhundert und die
Wahrnehmung von (kultureller) Alteritdt von grofler Bedeutung ist. Im sechzigsten
Brief haben wir es mit einer Darstellung der Juden zu tun, worauf dann eine Reihe
von Uberlegungen folgen, die uns auch aus heutiger Sicht sehr zu interessieren ver-
mogen. Sie werden zu Beginn dieses Briefes unschwer feststellen, wie sehr auf Ge-
meinpldtze des in ganz Europa verbreiteten Antisemitismus zuriickgegriffen wird.
Eine negative Sichtweise der Juden findet sich ebenso in anderen Briefen unserer
persischen Freunde, doch verbergen sich dahinter letztlich franzésische Antisemitis-
men, also Fragmente eines europdischen Antisemitismus, der bis heute nicht iiber-
wunden scheint, sondern sein hassliches Antlitz immer wieder manchmal offen,
manchmal verborgen zeigt. Antisemitismus und Rassismus sind offenkundig nicht
ein fiir alle Mal auszurotten, sondern miissen immer wieder von Neuem rational an-
gegangen werden.

Im Bewusstsein dieser unabschlief3baren Aufgabe mochte ich IThnen die bei-
den Seiten dieser Auffassung, Antisemitismus der versteckten Art und Pladoyer fiir
die Toleranz der expliziten Art, anhand von Anfang und Ende des sechzigsten Brie-
fes der Lettres persanes vorfiihren. In diesem Zusammenhang sei nicht vergessen,
dass — wie schon Hannah Arendt kritisch feststellte — die franzosischen Aufklarer
mit einer ehrenvollen Ausnahme, jener von Denis Diderot, allesamt vom Antisemi-
tismus mehr oder minder stark angefressen waren. So schreibt denn Usbek an
Ibben in Smyrna folgende Satze:

Du fragst mich, ob es Juden in Frankreich gibt? So wisse denn, dass es iiberall, wo es
Geld gibt, auch Juden gibt. Du fragst mich, was sie hier tun? Genau das, was sie in Per-
sien tun: Nichts dhnelt mehr einem Juden aus Asien als ein europdischer Jude.

Sie zeigen bei den Christen ganz wie bei uns eine unbesiegbare Beharrung auf ihrer
Religion, die bis zum Wahnsinn reicht.

Die jiidische Religion ist ein alter Stamm, der zwei Zweige hervorbrachte, welche die
gesamte Erde bedeckt haben: Ich will sagen den Glauben an Mohammed und den an Chris-
tus; oder vielmehr handelt es sich um eine Mutter, die zwei T6chter hervorbrachte, welche

33 Vgl. hierzu Kristeva, Julia: Etrangers a nous-mémes. Paris: Librairie Arthéme Fayard 1988.
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einander mit tausenderlei Wunden versahen: Denn in Sachen Religion sind die sich néach-
sten einander die grofiten Feinde. [...]

Es gab in Europa niemals eine Ruhe, die mit jener vergleichbar wére, welcher sie
sich jetzt erfreuen. Unter den Christen beginnt man, sich von jenem Geiste der Intoleranz
freizumachen, der sie einst beseelte. Fiir Spanien hatte es schlechte Folgen, dass man sie
verjagte, und auch fiir Frankreich, wo man die Christen erschopfte, weil ihr Glaube nur
ein wenig von dem ihres Fiirsten abwich. Man hat bemerkt, dass der Eifer fiir die Fort-
schritte der Religion von der Bindung verschieden ist, die man fiir sie besitzen muss, und
dass es, um sie zu lieben und ihr zu folgen, nicht notwendig ist, jene zu hassen und zu
verfolgen, welche sie nicht befolgen.

Es wdre zu wiinschen, dass unsere Muslime ebenso verniinftig {iber diesen Artikel
dédchten wie die Christen; dass man zu guter Letzt Frieden zwischen Hali und Abubeker
machen und Gott die Sorge fiir die Entscheidung iiberlassen konnte, welche Meriten
diese heiligen Propheten jeweils hétten. Ich wiinschte, dass man sie mit Handlungen der
Verehrung und der Achtung ehrte und nicht mit eitlen Praferenzen; und dass man ihre
Gunst verdienen wollte, welchen Platz Gott ihnen auch immer angewiesen haben mag,
sei es zu seiner Rechten oder unter den Stufen zu seinem Throne.>*

In dieser Passage werden die Juden gleichsam als transnationales Volk darge-
stellt, dessen Einheit und Einigkeit — unabhidngig davon, ob es sich um Juden in
Asien oder in Europa handelt — auf Grund der beobachtbaren ,,0bstination® fiir
die jiidische Religion nicht in Frage gestellt wird. Uberall, in den verschiedensten
staatlichen und kulturellen Kontexten, ist die Religion das entscheidende Moment
ihrer inneren Zusammengehorigkeit. Zugleich ist auf wirtschaftlicher Ebene der
Hang zum Geld das duflere Zeichen, das den Juden iiberall, ob in Persien oder in
Frankreich, von Christen wie Muslimen als Erkennungsmerkmal angehidngt wird.

Von zentraler Bedeutung in dieser Briefpassage ist das entschiedene Pladoyer
fiir eine Toleranz, die sich aus der geschichtlichen Erfahrung verschiedener Lan-
der speist. Denn zum einen markiert das Jahr 1492 nicht nur die sogenannte ,Ent-
deckung‘ Amerikas durch Kolumbus und damit den Beginn der ersten Phase
beschleunigter Globalisierung, sondern auch die Vertreibung der Juden aus Spa-
nien, eine Vertreibung, die — wie mehrfach in den Lettres persanes deutlich ge-
macht wird — Spanien selbst am meisten geschadet habe. Ahnlich negativ waren
auch die Folgen fiir Frankreich, das durch seine biirgerkriegsahnlichen Religions-
fehden bekanntlich an den Rand des Abgrunds gefiihrt wurde, nun aber — so gibt
es der persische Beobachter zu verstehen — aus diesen Fehlern gelernt habe. Denn
religiose Intoleranz und Fanatismus wirkten sich stets negativ auf das wirtschaftli-
che Wohlbefinden eines Landes aus.

Doch es gibt Griinde, hoffnungsvoll in die Zukunft zu blicken. Denn es schei-
nen neue Zeiten groflerer Offenheit angebrochen zu sein ... so wird Frankreich zu-

34 Montesquieu: Lettres persanes, Bd. 1, S. 127f.
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mindest aus persischem Munde bestatigt. Und die wechselseitige Toleranz, die
sich in religiosen Dingen einzupendeln begonnen habe, nutze nicht allein den
Juden, die relativ unbehelligt geblieben seien und noch niemals zuvor eine gréfiere
Ruhe genossen hitten, sondern vor allem den Christen und damit dem Gros der
Bevolkerung. Intoleranz erscheint hier als ein Ubel aus anderen Zeiten, das man in
Europa immer mehr hinter sich lasse. Ein optimistischer Grundzug durchweht
diese Passagen — und die Hoffnung, dass die Zugehorigkeit zu Religionen kiinftig
nicht mehr Quelle von Auseinandersetzungen in der Gesellschaft sein werde.

Ist dieses wichtige Schreiben aus Montesquieus Briefroman auch auf die spezi-
fisch religiose Dimension toleranten oder intoleranten Verhaltens gemiinzt, so wird
doch deutlich, dass daraus Riickschliisse auf die Gesellschaft im Allgemeinen und
die Beziehungen verschiedener Kulturen untereinander im Besonderen gezogen
werden kénnen. An eben dieser Stelle, so scheint mir, liegt ein ausschlaggebender
Teil des Fundaments der Lettres persanes von Montesquieu. Dieses bietet nicht nur
die Distanz, welche selbst- und Fremderfahrung erst ermoglicht, und jenen ethno-
logisch-anthropologischen Blick, der die eigene Alltags-Kultur iiberhaupt erst kri-
tisch ins Bewusstsein hebt und die historische und kulturelle Bedingtheit und
Konventionalitdt aller Handlungsweisen unterstreicht. Es beinhaltet auch einen
neuen Geist in der Erfassung der unterschiedlichen Welten, die auf dieser einen
Erde angesiedelt sind, und schlief3t die Einsicht in die Notwendigkeit mit ein, zwi-
schen diesen Kulturen zu vermitteln, um eine Zeit friedlichen Zusammenlebens in
Differenz zu er6ffnen.

Usbek und Rica erscheinen als derartige Vermittler, auch wenn sie von Euro-
paers Gnaden handelnde Romanfiguren sind. Zu keinem Zeitpunkt werden sie —
und dies ist fiirwahr entscheidend — als Angehdrige einer unterlegenen und nega-
tiv gebrandmarkten Kultur dargestellt, sondern als Menschen, die in einer anderen
Kultur aufgewachsen sind, deren Alteritdt sich nur noch spafieshalber mit Voltaire
der Frage aussetzen muss: ,,Comment peut-on étre persan?“ Wie um Gottes Willen
kann man ein Perser sein? In den Lettres persanes zeigen sich signifikante Ent-
wicklungen hin zu einer offeneren Weltgesellschaft, auch wenn die grundsatzliche
Asymmetrie zwischen den Kulturen keineswegs verschwunden ist. Doch eine fried-
volle Konvivenz zwischen unterschiedlichsten Volkern und Kulturen scheint auf
unserem Planeten nunmehr mdéglich. Das 18. Jahrhundert sollte zweifellos ein
spannender, aber auch gefihrlicher Experimentierraum fiir ein derartiges Zusam-
menleben im globalen Maf3stab werden.



Anton Wilhelm Amo oder eine verpasste Chance
aquipollenter Integration

Wechseln wir an dieser Stelle von der friihen Entwicklung der Aufklarung in
Frankreich zur Situation der Friihaufklarung in Deutschland. Wir verlassen
damit nur scheinbar den Bereich jener Sprachen, die sich vom Lateinischen herlei-
ten. Zwischen Gottfried Wilhelm Leibniz und Immanuel Kant nahm der 1679 in
Breslau geborene und 1754 in Halle verstorbene Christian Wolff die sicherlich her-
ausgehobenste Stellung ein. Wolff ging in seinen philosophischen Schriften vom
Lateinischen, der damals im deutschen Sprachraum noch vorherrschenden Wis-
senschaftssprache, zur deutschen Sprache iiber, deren Moglichkeiten er grundle-
gend erweiterte. Angefiigt sei, dass ihm bei seinem reichen Schaffen eine Vielzahl
deutschsprachiger Begrifflichkeiten ebenso in der Philosophie wie in der Rechts-
wissenschaft oder der Theologie bis heute zu verdanken sind.

Abb. 18: Johann Martin Bernigeroth: Christian Wolff (1679-1754).

Nachdem er im Jahr 1706 Professor fiir Philosophie und Mathematik an der Univer-
sitdt Halle geworden war, stieg er zu einem der international beriihmtesten deut-
schen Philosophen der Aufklarung auf, insofern er wie nach ihm Montesquieu
1710 als Mitglied in die Royal Society und im Folgejahr in die Berliner Akademie
der Wissenschaften aufgenommen wurde. Hohe akademische Mitgliedschaften in
Frankreich und Russland folgten. Christian Wolff war zweifellos die herausra-
gende Gestalt der Hallenser Universitdt. Er behielt diese Stellung bis er sich mit
Schriften der chinesischen Philosophie beziehungsweise den lateinischen Uber-
setzungen des Konfuzius wie des Menzius auseinandersetzte und in der Folge
1721, im Erscheinungsjahr von Montesquieus Lettres persanes, seine beriihmte
Rede iiber die praktische Philosophie der Chinesen hielt. In ihr unterstrich er die
Existenz einer Ethik, die sich unabhéngig vom christlichen Glauben im Kulturbe-
reich Chinas entwickelt habe. Wolff stand mit seinen Ansichten fiir ein gegeniiber
kulturellen Differenzen offenes Denken ein, das ihn als einen der wesentlichen
deutschen Aufklarer auszeichnete. Auch wahrend der folgenden Jahrzehnte erwies
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sich Wolff als entscheidende Briicke zwischen europdischem Denken und chinesi-
schen Traditionen, mit denen er sich ein Leben lang beschiftigte.

Doch eine solche Rede geniigte in Preufen 1721, um von der in Halle stark
vertretenen Fraktion der Pietisten personlich angegriffen und des Atheismus be-
schuldigt zu werden. 1723 musste Christian Wolff auf Grund der Auslegungen sei-
ner Hallenser Rede sein Amt aufgeben und auf Geheif3 des preuflischen Konigs
Friedrich Wilhelm I. binnen achtundvierzig Stunden Halle verlassen. Die Gegner
der Aufklarung hatten zugeschlagen — nicht zum letzten Mal in Halle. Es war eine
Verbannung, die erst 1740, gleich zu Beginn der Amtszeit Friedrichs II. von Preu-
Ben, wieder aufgehoben wurde, als der junge aufgeklarte Monarch Christian Wolff
wieder nach Halle zuriickholte. Diese Auseinandersetzungen mogen uns einen
Vorgeschmack auf jene grof3e, aber bislang vernachlassigte Figur in der Geschichte
der Philosophie in Deutschland sowie der deutschen Philosophie namens Anton
Wilhelm Amo geben, mit der wir uns in diesem Kapitel unserer Vorlesung beschaf-
tigen wollen. Denn Amo war als junger Student ein glithender Anhdnger jenes
Christian Wolff, der aus Halle vertrieben worden war, dessen tolerante Traditionen
aber nachwirkten.

Wie, Sie haben den Namen Anton Wilhelm Amo noch nie gehért? Dann darf
ich Thnen verraten, dass seit kurzem im Herzen Berlins eine Straf3e, die ehemalige
Mohrenstrafe, nach diesem deutschen Philosophen benannt ist. Doch wer war
dieser Mann?' Seine Schriften erschienen, gegenlaufig zu Wolff, in lateinischer
Sprache, sind aber heute noch immer nicht einfach zu beziehen und konsultier-
bar. Die Amo-Forschung steckt noch in den Kinderschuhen. Denn die deutsche
Philosophie oder die Philosophie in Deutschland hat sich bislang wenig — und
dies ist ein Euphemismus — um diesen Aufklarungsphilosophen gekiimmert und
bemiiht. Er gehort zweifellos zu den verschiitteten Traditionen unserer Geschichte,
welche ich gerne mit Thnen gemeinsam freilegen will.

Nun, an einem 9. Juni des Jahres 1727 trug sich ein junger Mann unter der lau-
fenden Nummer 488 in die Matrikel der damals preuflischen Universitdat Halle ein,
ein Mann, der Philosophiegeschichte schrieb, ohne doch bislang in die deutsche
Philosophiegeschichte wirklich als feste Grofie eingegangen zu sein. Die eigenhan-
dige Eintragung?® hilt fest, dass der neue Student an der erst 1694, also wenige

1 Vgl. hierzu die handliche Monographie von Ette, Ottmar: Anton Wilhelm Amo: Philosophieren
ohne festen Wohnsitz. Eine Philosophie der Aufkldrung zwischen Europa und Afrika. Zweite Auf-
lage mit neuem Vorwort. Berlin: Kulturverlag Kadmos 2020.

2 Vgl. Abb. 7 in Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle. Leip-
zig: Koehler & Amelang 1976, S. 32/33.
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Jahrzehnte zuvor gegriindeten Universitdt® aus Afrika, ,aus Axim in Guinea®,
stammte und den Namen Anton Wilhelm Amo trug. Wer war dieser junge Mann?

Anton Wilhelm Amo kam nicht in Halle, Deutschland oder Europa zur Welt,
sondern in Afrika. Mit dieser Einschreibung nahm Amo ,als erster und fiir iiber
220 Jahre zugleich letzter Mensch afrikanischer Herkunft das Studium der Philoso-
phie und Rechtswissenschaft an der Universitit Halle auf“.* Amo war in jeglicher
Hinsicht ein Einzelfall, in vielerlei Hinsicht aber auch charakteristisch fiir ein Jahr-
hundert, das mit all seinen Widerspriichen ein treffliches Experimentierfeld fiir
kiinftige Entwicklungen abgab. Von der Zahlung der Immatrikulationsgebiihren
war er offenkundig auf Veranlassung seiner Forderer, von denen wir gleich spre-
chen werden, befreit worden. Mit dieser ordentlichen Einschreibung begann eine
akademische Karriere, von welcher der international beriihmte, an der Universitat
Gottingen lehrende Anthropologe und Schéadelkundler Johann Friedrich Blumen-
bach noch im Jahre 1790, mithin aus grofler zeitlicher Distanz, aber offenkundig
wohlinformiert festhielt:

Unser seel. Hollmann hat, da er noch Prof. in Wittenberg war, a. 1734 den Neger Ant. Wilh.
Amo zum D. der Weltweisheit creirt, der sich sowohl in Schriften als auch als Docent
vortheilhaft gezeigt hat, und von welchem ich zwey Abhandlungen vor mir habe, wovon
zumal die eine viele unerwartete und wohlverdaute Belesenheit in den besten physiologi-
schen Werken jener Zeit verratht. In einer Nachricht von Amo’s Leben, die bey dieser Gele-
genheit im Namen des academischen Concilii gedruckt worden, wird seiner ausnehmenden
Rechtschaffenheit, so wie seiner Fahigkeiten, seinem Fleiss und seiner Gelehrsamkeit grosses
Lob ertheilt. Es heisst z. B. von seinen philosophischen Vorlesungen excussis tam veterum
quam novorum placitis, optima quaeque selegit, selecta enucleate ac dilucide interpretatus
est u.s.w.’

Johann Friedrich Blumenbach war der grof3e deutsche Spezialist fiir auf3ereuro-
pdische Wissenschaften und einer der Lehrmeister Alexander von Humboldts an
der Universitdt Gottingen, die als universitdre Neugriindung des 18. Jahrhunderts
rasch zu einer der grofien Bildungseinrichtungen im deutschen Sprachraum ge-
worden war. Der angefiihrte Exkurs des grof3en Blumenbach in seinen Beytrdgen
zur Naturgeschichte auf einen ,,Neger“ namens Anton Wilhelm Amo driickt das

3 Vgl. Abraham, William E.: The Life and Times of Anton Wilhelm Amo, the First African
(Black) Philosopher in Europe. In: Asante, Molefi Kete / Abary, Abu S. (Hg.): African Intellec-
tual Heritage. A Book of Sources. Philadelphia: Temple University Press 1996, S. 429.

4 Arndt, Susan: Die 100 wichtigsten Fragen: Rassismus. Miinchen: Verlag C.H. Beck 2012,
S. 143. Vgl. auch bzgl. der Geschichte des Rassismus in Deutschland Hund, Wulf D.: Wie die
Deutschen weify wurden. Kleine (Heimat)Geschichte des Rassismus. Stuttgart: Metzler 2017.

5 Blumenbach, Johann Friedrich: Beytrdge zur Naturgeschichte. 2 Bande. Erster Theil. Gottin-
gen: Johann Christian Dieterich 1790, S. 98f.
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Erstaunen, aber auch die Anerkennung jenes Mannes aus, der nicht nur als einer
der einflussreichsten wissenschaftlichen Lehrer eines Georg Forster und vieler wei-
terer Reisender im spdteren18. Jahrhundert gewirkt hatte, sondern auch als einer
der mafigeblichen Erfinder von Rassenkategorien und Rassenhierarchien gelten
muss.® Die Anerkennung des fiir seine schwarze Haut weithin bekannten Philoso-
phen,7 der — wie Blumenbach an anderer Stelle ausfiihrte — in der Folge als ,,Hof-
rat“® an den Preufischen Hof nach Berlin gegangen sei, gerade aus dem Munde
eines das Rassendenken so beférdernden Wissenschaftlers mag erstaunen; und
doch blieb der Name Anton Wilhelm Amo dem 19. Jahrhundert wohl in weiten
Kreisen weitgehend unbekannt. Ich hoffe, dass sich dies im 21. Jahrhundert grund-
legend dndern wird, muss aber gestehen, dass meine eigenen Recherchen zum
von Blumenbach erwdhnten Aufenthalt Amos in Berlin und am preuflischen Hof
bislang noch keine Friichte getragen haben.

Doch gewiss: Auch das Schweigen rund um diesen Anton Wilhelm Amo
war und ist beredt. Denn ldangst ist es an der Zeit, die ebenso fiir seine Epoche
charakteristischen wie fiir die Zukunft wegweisenden Dimensionen seines Le-
bens und Denkens in einem mdéglichst weiten Umfeld jenseits allen Spezialis-
tentums wahrzunehmen und ins 6ffentliche Bewusstsein zu heben. Es hat mir
stets gefallen, mir den Weltweisen Amo in Sanssouci vorzustellen. Und ich bin
sicher, dass sich eines Tages in den preuflischen Staatsarchiven Spuren von
Amo am preuf3ischen Kénigshof von Friedrichs dem Grof3en — mit dem wir uns
noch beschiaftigen werden - finden lassen werden.

Nicht allein die Lettres persanes von Montesquieu, sondern auch die faszinie-
rende Gestalt Anton Wilhelm Amos fiihrt uns vor Augen, mit welcher Komplexitat
die so widerspriichliche Zeit der Frithaufklarung zu betrachten und inwieweit es
langst iiberfillig ist, die Aufklirung in ihrer Gesamtheit als transareales,’ unter-
schiedlichste kulturelle Areas miteinander verbindendes weltweites Netzwerk zu

6 Vgl. hierzu Painter, Nell Irvin: The History of White People. New York — London: W.W. Nor-
ton 2010, S. 72-90.

7 Vgl. diese Formulierung im Aufsatz von Damis, Christine: Le philosophe connu pour sa
peau noire: Anton Wilhelm Amo. In: Rue Descartes: Collége international de philosophie (Paris)
(juin 2002), S. 115-127.

8 Blumenbach, Johann Friedrich: Von den Negern. Einige naturhistorische Bemerkungen bey
Gelegenheit einer Schweizerreise. In: Magazin fiir das Neueste aus der Physik und Naturge-
schichte (Gotha) IV, 3 (1787), S. 9; vgl. hierzu Lochner, Norbert: Anton Wilhelm Amo. A Ghana
Scholar in Eighteenth Century Germany. In: Transactions of the Historical Society of Ghana
(Achimota) III, 3 (1958), S. 178.

9 Vgl. zu diesem Begriff und der auch in der vorliegenden Studie zugrunde gelegten Globali-
sierungsgeschichte Ette, Ottmar: TransArea. Eine literarische Globalisierungsgeschichte. Berlin
— Boston: Walter de Gruyter 2012.
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begreifen. Der ,schwarze Philosoph‘ in Deutschland hat es, wie wir noch sehen
werden, durchaus zu internationaler Bekanntheit gebracht. Der Hinweis auf einen
namenlos bleibenden Philosophen aus Guinea in Francisco Javier Clavijeros Alter
Geschichte Mexicos warf hierauf ein scharfes Licht. Denn der neuspanische Philo-
soph, der zweifellos von Amo gehért hatte, formulierte seine Sichtweise einer mog-
lichst weltumspannenden und auch auf Europa zuriickstrahlenden Aufklarung
wie folgt:

Wollte ein Philosoph aus Guinea ein Werk unternehmen, das sich am Modell von Cornelius
de Pauw ausrichtete und den Titel Philosophische Untersuchungen iiber die Europder triige,
so konnte er sich desselben Argumentes wie de Pauw bedienen, um etwa die Schadlichkeit
des Klimas von Europa und die Vorziige des Klimas von Afrika zu beweisen.'®

Doch greifen wir der Debatte um die Neue Welt und damit einer weltweit gefiihrten
Diskussion {iiber die Frage, was Aufkldrung ist und von wo aus warum iiber wen
aufgeklart wird, nicht vor. Es steht jedenfalls zu vermuten, dass der neuspanische,
im spateren Mexiko aufgewachsene Philosoph Francisco Javier Clavijero, der sehr
wohl die Schriften des Leo Africanus kannte, in seiner erstmals 1780 in vier Ban-
den erschienenen Alten Geschichte Mexicos von der Existenz Anton Wilhelm Amos
wusste oder zumindest gehort hatte. Schriftliche Bezugsquellen fiir ein solches
Wissen gab es in der internationalen République des Lettres damals reichlich.
Anton Wilhelm Amo wurde so aus einer neuspanischen und damit amerikanischen
Perspektive beispielhaft zur Partei in einer Debatte, die — wie wir noch sehen wer-
den — von der Hauptstadt Preufiens ausging, weltweite Dimensionen erreichte,
aber in Preuf3en und Deutschland heute weitestgehend vergessen ist. Das sorg-
same Verschiitten dieser Traditionen sagt uns freilich viel iiber unsere Geschichte
und auch viel iiber die gegenwartigen zeitgeschichtlichen Kontexte, welche eine
Revision dieses Verschiittens heute angehen oder ihr aber entgegenwirken. Die
Kkleine, aber zum Teil hitzig gefiihrte Berliner Debatte um die Umbenennung der
Mohrenstraf3e ist gleichsam eine winzige Mise en abyme jener Debatten, denen wir
uns mit Blick auf das 18. Jahrhundert ndhern.

Gute Griinde sprechen folglich dafiir, sich den bedeutungsvollen Namen
dieses jungen Studenten an der Universitdt von Halle an der Saale einzupragen,
zumal er sich aus sehr verschiedenen Bestandteilen zusammensetzt, die uns im
Grunde einen schon in sich differenzierten Zugang zu dieser ebenso fiir die afri-
kanische wie die europdische Ideengeschichte der Aufkldarung wichtigen Person-

10 Clavijero, Francisco Javier: Historia Antigua de México. Pr6logo de Mariano Cuevas. Edicion
del original escrito en castellano por el autor. México: Editorial Porrtia 71982, S. 462.
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lichkeit erlauben.! Die lange Rezeptionsgeschichte dieses Philosophen und
Rechtswissenschaftlers vermochte sich nicht nur in Deutschland, sondern auch
international nur hochst schleppend zu entwickeln. Der Lebensweg wie die philo-
sophische Entfaltung des Anton Wilhelm Amo beleuchten dennoch aus heutiger
Sicht Aspekte, wie sie fiir ein Verstandnis der nicht nur europdischen Aufklarung
wie auch des philosophischen Diskurses der (ebenfalls nicht allein europdischen)
Moderne' von grofier Bedeutung sind. Denn Anton Wilhelm Amo entwickelte sich
im Verlauf seines Lebens in der ersten Hilfte des 18. Jahrhunderts zweifellos zu
einem fiir die Aufklarung charakteristischen Denker.

Doch versuchen wir, die Erwartungen nicht zu hoch zu schrauben! Anton
Wilhelm Amo war sicherlich keine Schliisselfigur fiir das Denken der Aufklarung;
und doch vermag er uns einen wichtigen Schliissel fiir ein anderes, addquateres
Verstandnis von Aufklarung und Moderne an die Hand zu geben. Denn in diesem
deportierten Sklaven und verehrten Doktor der Philosophie, in diesem ,Versuchs-
objekt‘ gnddiger Fiirsten und selbstbewusster Denker der Frithaufklarung in Preu-
Ben blitzt etwas auf von dem, was wir als eine verschiittete Geschichte Europas
bezeichnen konnten, was also in der Geschichte nicht mehr prasent zu sein scheint
und doch nicht aufh6ren kann zu sein. Denn die Geschichte Europas ist auch in
der ersten Halfte des Jahrhunderts der Aufklarung und damit noch vor der Berliner
Debatte um die Neue Welt" voller Widerspriiche und enthalt nicht nur die fiktio-
nale Einbeziehung anderer ,aufklarerischer’ Blickpunkte wie etwa in den Lettres
persanes, sondern auch Zeugnisse und Dokumente, welche die Prasenz auf3ereuro-
pdischen Denkens in Europa belegen. Im Zentrum dieser Diskussionen stand die
Frage, wie wir in Differenz und Frieden zusammenleben wollen und wie sich ein in
sich selbst zerstrittenes und doch immer dhnliche Interessen verfolgendes Europa
im weltweiten Kontext definieren kann und soll. Denn all diese Fragen beriihrt das
Leben wie das Schreiben des jungen Mannes aus Afrika.

11 Zur Problematik des Nachnamens Amo vgl. u. a. Mabe, Jacob Emmanuel: Anton Wilhelm
Amo interkulturell gelesen. Nordhausen: Verlag Traugott Bautz 2007, S. 16f. Die oftmals speku-
lativen Dimensionen vieler Recherchen zum Nachnamen des verschleppten Jungen sind in der
Amo-Literatur kaum zu {ibersehen.

12 Vgl. hierzu Habermas, Jiirgen: Der philosophische Diskurs der Moderne. Zwolf Vorlesungen.
Frankfurt am Main: Suhrkamp 1985.

13 Vgl. Ette, Ottmar: Von Rousseau und Diderot zu Pernety und de Pauw: Die Berliner Debatte
um die Neue Welt. In: Dill, Hans-Otto (Hg.): Jean-Jacques Rousseau zwischen Aufkldrung und
Moderne. Akten der Rousseau-Konferenz der Leibniz-Sozietdt der Wissenschaften zu Berlin am
13. Dezember 2012 anlésslich seines 300. Geburtstages am 28. Juni 2012 im Rathaus Berlin-
Mitte. Berlin: Leibniz-Sozietdt der Wissenschaften (= Sitzungsberichte der Leibniz-Sozietdt der
Wissenschaften 117) 2013, S. 111-130.
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Wie aber darf man sich die Geschichte Anton Wilhelm Amos vorstellen?
Etwa zwanzig Jahre vor seiner Immatrikulation, am 29. Juli 1707, war der Knabe
in der Schlosskapelle Salzthal zu Wolfenbiittel evangelisch getauft worden, wo-
durch sich erstmals ein schriftliches Zeugnis seines von den scharfen Widersprii-
chen seiner Zeit zutiefst gepragten Lebens findet. Denn der um die Wende zum
18. Jahrhundert im heutigen Ghana geborene, wohl zu den westafrikanischen
Nzema und damit zur ethnischen Gruppe der Akan gehdrende und zunéchst in
seiner Heimat aufgewachsene Junge war seinen Eltern entrissen und versklavt
worden. In der Folge wurde er wohl im Jahr 1704 von der hollandischen West-
Indischen Kompanie nach Amsterdam verbracht, ein Weg, der ihn mit grofler
Wahrscheinlichkeit an Bord eines holldndischen Sklaven- oder Handelsschiffes
zundchst in die Karibik (wo sein Bruder spéter als Sklave in der Kolonie Surinam
arbeiten musste) und von dort aus dann in den Westen Europas fiihrte. Ein unge-
wohnlicher Weg? Nicht fiir die Unzahl an Opfern des europdischen ,,Slave Trade*
iiber den Black Atlantic.**

Als eine Art Werbe-Geschenk” der Hollander Handler ging der Junge in das
Eigentum eines kunst- und feinsinnigen Herzogs iiber. Dass die Vertreter der so
machtigen hollandischen Handelsgesellschaft dies tun konnten, weist unzweifel-
haft darauf hin, dass es sich um einen Sklaven handelte, {iber den man selbstver-
standlich frei verfiigen zu konnen glaubte. In der Tat gibt es — wie bereits erwahnt
— Zeugnisse und Indizien, die dafiir sprechen, dass zumindest ein Bruder des Kna-
ben als Sklave nach Surinam'® verschleppt und damit in das Sklaverei-System der
hollandischen Karibik, der hollandischen ,,West Indies“, verbracht wurde.

Vieles deutet im Ubrigen darauf hin, dass die Herzége von Braunschweig-
Wolfenbiittel auf vielfache Weise in den transatlantischen Sklavenhandel ver-
strickt waren.”” Eine Ausnahme bildeten sie diesbeziiglich weder auf deutscher
noch auf europdischer Ebene. Mit der physischen Uberfiihrung des jungen West-
afrikaners von der im europdischen beziehungsweise holldndischen Kolonialsys-

14 Vgl. hierzu die ldngst klassische Studie von Gilroy, Paul: The Black Atlantic. Modernity and
Double Consciousness. London: Verso 1993; sowie den Band Der Black Atlantic. Herausgegeben
vom Haus der Kulturen der Welt in Zusammenarbeit mit Tina Campt und Paul Gilroy. Berlin:
Haus der Kulturen der Welt 2004.

15 Vgl. hierzu Abraham, William E.: Anton Wilhelm Amo. In: Wiredu, Kwasi (Hg.): A Compan-
ion to African Philosophy. Advisory Editors William E. Abraham, Abiola Irele and Ifeanyi A.
Menkiti. Blackwell Publishing 2004, S. 191; Vorbehalte gegen diese dominante Annahme for-
mulierte Mabe, Jacob Emmanuel: Anton Wilhelm Amo interkulturell gelesen, S. 13.

16 Vgl. zur Einschdtzung dieses Faktums auch Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der
schwarze Philosoph in Halle, S. 30. Verwiesen sei hier auch auf das Zeugnis des Schweizer
Schiffsarztes Gallandat, auf das noch einzugehen sein wird.

17 Vgl. hierzu Mabe, Jacob Emmanuel: Anton Wilhelm Amo interkulturell gelesen, S. 14f.
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tem verankerten Institution Sklaverei'® in das Herzogtum Braunschweig-Wolfen-
hiittel, in dem nominell keine Sklaverei bestand, war letztlich eine Fortfiihrung
dieses versklavten Zustands aufierhalb dieser Institution verbunden.

War damit Amos Sklaven-Status ein Ende gesetzt? Keinesfalls! So spricht
Michael Zeuske mit Blick auf Anton Wilhelm Amo wie auch auf viele andere his-
torische Figuren mit guten Griinden davon, dass es sich hier um ,versklavte
Schwarze in Europa“ im Rahmen einer ,,Eigentums-Sklaverei“ gehandelt habe®.
Amo war in das Eigentum einer anderen Person iibergegangen: Es gab in Europa
Sklaven ohne Sklaverei,?® eine Feststellung, die auf den ersten Blick nicht zum
europdischen Jahrhundert der Aufklarung passen will. Und doch gehért dies zu
den Widerspriichen der europdischen Aufklarung: Nicht wenige der — auch in
unserer Vorlesung behandelten — Aufklarer waren in den transatlantischen Skla-
venhandel verstrickt.

Anton Ulrich, der fiir sein engagiertes Eintreten fiir die Kiinste und Wissen-
schaften wie auch als Verfasser zweier Romane bekannte regierende Herzog von
Braunschweig-Wolfenbiittel, nahm das ihm von der West-Indischen Kompanie
tiberbrachte ,Geschenk‘ an und verlieh zusammen mit seinem nicht weniger der
Aufklarung zuneigenden Sohn Wilhelm August dem schwarzen Jungen die fiirstli-
chen Vornamen als Taufnamen. Die bereits erwdhnte Taufe des Jahres 1707, die in
die Zeit vor den Ubertritt des Herzogs im Jahre 1709 zum katholischen Glauben
fiel, widerspricht im Ubrigen der von William E. Abraham vorgetragenen These,”
dass der Junge aus einer bereits christlichen (und damit notwendig getauften) Fa-
milie aus einem Dorf bei Axim im heutigen Ghana* stammen konnte. Sie fiihrt
vielmehr im Zeichen des christlichen Glaubens den wahrscheinlich, wenn auch
nicht unumstritten, von der damaligen Goldkiiste stammenden Namen Amo® mit

18 Vgl. hierzu den einfiihrenden Essay ,,Sklavereien statt Sklaverei: Ein historisch-anthropolo-
gischer Essay“ in Zeuske, Michael: Handbuch Geschichte der Sklaverei. Eine Globalgeschichte
von den Anfiingen bis zur Gegenwart. Berlin — Boston: Walter de Gruyter 2013, S. 1-26.

19 Ebda., S. 517; vgl. auch Arndt, Susan: Die 100 wichtigsten Fragen: Rassismus, S. 142f.

20 Vgl. Zeuske, Michael: Handbuch Geschichte der Sklaverei. Eine Globalgeschichte von den
Anfingen bis zur Gegenwart. Berlin — Boston: Walter de Gruyter 2013, S. 517.

21 Vgl. Abraham, William E.: The Life and Times of Anton Wilhelm Amo, the First African (Black)
Philosopher in Europe. In: Current Anthropology (Chicago) XVI, 3 (September 1975), S. 426.

22 Vgl. Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo, First African Philosopher in European Uni-
versities, S. 443.

23 Schon Wolfram Suchier mutmafite, es konne sich um einen Familiennamen von der Gold-
kiiste handeln, aber auch um eine Benennung durch die christliche Liebe, wobei der kleine
,Mohr‘ am Hofe von Anton Ulrich aber auch bisweilen den Amor dargestellt haben konnte;
vgl. Suchier, Wolfram: A.W. Amo. Ein Mohr als Student und Privatdozent der Philosophie in
Halle, Wittenberg und Jena 1727 / 1740. In: Akademische Rundschau. Zeitschrift fiir das gesamte
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den Vornamen eines europdischen Fiirstenhauses zusammen, das sich ganz ,na-
tiirlich® im Besitz afrikanischer Diener befand. Denn in dieser Hinsicht war ,der
Fall Amo* in der Tat nicht au3ergew6hnlich.

So wurde der kleine Anton Wilhelm Amo zu einem Teil jener schwarzen
Dienerschaft, die man sich wie auch an vielen anderen Fiirstenhtfen als exotis-
tisches Statussymbol und Zeichen eigener Machtfiille zur Verfiigung wie zum
Vergniigen ,hielt‘. Sie glauben mir das nur schwer? Dann machen Sie mal einige
Schritte von der Universitadt in den Park Sanssouci, wo sie am 6stlichen Ende auf
das sogenannte ,,Mohren-Rondell*“ stoflen werden! Selbst die Touristenfiihrer in
Schloss und Park wissen bisweilen iiber diese Seite der Geschichte nichts.

Damit aber entwickelte sich Amos Leben, der seit Ende seiner Studienjahre
seinem Nachnamen die Bezeichnung ,,Afer” beziehungsweise ,,Guinea Afer*
hinzuzufiigen begann, von Beginn an in einem Spannungsfeld, das in geogra-
phischer Hinsicht von Westafrika und der Karibik, Holland und Deutschland ge-
bildet wurde. Es handelt sich um eine Tatsache, die schon auf dieser Ebene die
spezifisch transareale Dimension des Lebens, aber auch Schaffens Anton Wil-
helm Amos uniibersehbar vor Augen fiihrt. Es gibt noch viele Zeichen dieser
Geschichte aus jener nicht allzu fernen Zeit wie etwa auch die Bezeichnung
,Mohrenstraf3e“ oder ,,Mohren-Apotheke*: Wir miissen sie nur zu verstehen ler-
nen ...

Raumen wir an dieser Stelle ein: Die Herzoge von Braunschweig-Wolfenbiit-
tel lief}en ihrem Patenkind zweifellos eine tiberdurchschnittlich gute Behandlung
zuteilwerden, zumindest wenn wir diese mit den Lebensbedingungen anderer
schwarzer Diener und Pagen an europadischen Fiirstenhofen vergleichen. Ware
dies nicht der Fall gewesen, wir hédtten niemals mehr etwas von diesem ,Sklaven
ohne Sklaverei‘ gehort. Damit soll keineswegs das ungeheure, vom Rassedenken
stark gepragte Spannungsverhiltnis geleugnet oder auch nur relativiert werden,
mit dem sich Anton Wilhelm Amo von Beginn seines Lebens an konfrontiert sah.
Er wurde fiir seine Herren, fiir seine ,Besitzer’ zum Experiment, zum Versuchsob-
jekt, an dem die Bildungsfahigkeit ,des‘ Afrikaners erprobt werden sollte; und er
verwandelte sich durch die Nutzung dieser Chance vom Objekt einer an ihm voll-
zogenen Handlung in ein handelndes Subjekt, in den ,Herren‘ (Span. ,,amo*) sei-
nes Schicksals, das ihn freilich niemals gdnzlich frei zur Entfaltung kommen
liefs.

Nur wenig wissen wir iiber die Zeit zwischen Anton Wilhelm Amos Taufe
und seiner Einschreibung an der aufstrebenden preuflischen Universitdt Halle,

Hochschulwesen und die akademischen Berufsstinde (Leipzig) IV, 9-10 (Juni — Juli 1916),
S. 441-448, hier, S. 443.



Anton Wilhelm Amo oder eine verpasste Chance dquipollenter Integration —— 155

die zum damaligen Zeitpunkt fiir ihre herausragende Rolle innerhalb der deut-
schen Frithaufklarung bekannt war. Noch immer wirkte in Halle der Ruf Wolffs
nach, aller Pietisten zum Trotz. Doch einige Belege gibt es aus dieser voruniversita-
ren Zeit, die fiir Amos geistige Entwicklung sicherlich wichtig, doch fiir seine intel-
lektuelle Statur zweifellos nicht entscheidend waren. Kammerrechnungen des
Wolfenbiittelers Hofs aus den Jahren 1716 und 1717 sowie 1720 und 1721 sowie eine
handschriftliche Quittung Amos {iiber erhaltenes Kostgeld belegen wiederholte
Zahlungen an den jungen Mann und lassen vermuten, dass er fiir Dienste bei Hofe
entlohnt wurde. Doch bleibt bis heute noch immer unklar, welche Ausbildung
Anton Wilhelm Amo in Wolfenbiittel genoss, ob er die in vielerlei Hinsicht ausge-
zeichnete Ritter-Akademie von Wolfenbiittel besuchen durfte®* — Wolfram Suchier
brachte auch das beriihmte Hallische Waisenhaus ins Spiel” — oder sich gar zu-
ndchst zwischen 1721 und 1727 an der Landesuniversitdt des Herzogtums in Helm-
stedt immatrikulierte.”® Die Amo-Forschung wird diese Liicken sicherlich kiinftig
schlielen; doch fiir die Ausrichtung unserer Uberlegungen ist dies nicht von ent-
scheidender Relevanz.

Keine dieser Hypothesen konnte jedenfalls bis heute schliissig belegt werden.
Erblickten seine Herren in ihm noch immer den Sklaven, der ihnen zum Geschenk
gemacht worden war, sahen sie in ihm ein Versuchsobjekt, mit dem man Experi-
mente veranstalten konnte, oder die Chance, eine (im europaischen Sinne verstan-
dene) humanistische Ausbildung im Geiste der Frithaufklarung auch Bewohnern
anderer Weltteile zukommen zu lassen? Wie auch immer man diese Fragen beant-
worten mag: Anton Wilhelm Amo wurde zu einem Studenten in Preuf3en. Und er
wuchs zu einem jungen Intellektuellen heran, der seinen eigenen Kopf hatte und
seinen eigenen Weg in der Frithaufklarung ging.

Als Anton Wilhelm Amo nach Halle und damit in eines der Zentren der deut-
schen Frithaufklarung kam, hatten dort — wie bereits angedeutet — die Auseinan-
dersetzungen zwischen Pietisten und aufklarerischen Rationalisten ihren ersten
grofien Hohepunkt {iberschritten. Die Verbannung des langst international renom-
mierten Aufklarungsphilosophen Christian Wolff durch den Preuflischen Kénig
war langst ein Faktum, und dass dies auf Betreiben der Klerikalen erfolgt war
ebenso. Anton Wilhelm Amo galt als junger Student wie spater als Universitdtsdo-
zent lange Zeit als glithender Verehrer Wolffs. Doch auch wenn Carl Giinter Ludo-

24 Vgl. Abraham, William E.: The Life and Times of Anton Wilhelm Amo, the First African
(Black) Philosopher in Europe, S. 429.

25 Vgl. Suchier, Wolfram: A.W. Amo, S. 443.

26 Vgl. Ebda., S. 444; Lochner, Norbert: Anton Wilhelm Amo. A Ghana Scholar in Eighteenth
Century Germany, S. 170f; sowie (ders.): Anton Wilhelm Amo. In: Ubersee-Rundschau (Hamburg)
10 (1958, S. 22-31, und Arndt, Susan: Die 100 wichtigsten Fragen: Rassismus, S. 143.
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vici, selbst ein vehementer Vertreter Wolffs, seinen Zeitgenossen Amo auch als
,einen fiirnehmlichen Wolffianer“?” bezeichnete — eine Verortung, die bis heute
héchst umstritten ist?® —, so kann der in Afrika geborene Philosoph zumindest in
sprachlicher Hinsicht kaum als ein solcher gelten, da er selbst in seiner Sprachen-
wahl anders vorging.

Denn zdhlte Christian Wolff zu jenen Philosophen der deutschen Friihauf-
klarung, die sich maf3geblich und nachhaltig fiir die Entfaltung des Deutschen als
Sprache der Philosophie in Wort und Tat einsetzten, so wahlte Anton Wilhelm
Amo doch von Beginn an, aber auch in seiner spateren wissenschaftlichen Ent-
wicklung die lateinische Sprache als Idiom seiner akademischen Kommunikation.
Ein eher ,konservativer‘, riickschrittlicher Akt? Oder gar ein stilles Einverstandnis
mit den orthodoxen Kradften an der vom preuf3ischen Herrscher gemafdregelten
Universitat?

Keineswegs: Aus heutiger Perspektive erscheint die Sprachenwahl Amos als
konsequent! Denn fiir die langfristige Entscheidung zugunsten des Lateinischen
diirften gute Griinde den Ausschlag gegeben haben. Zum einen war Latein an
deutschen Universitdten noch immer die (wenn auch keineswegs mehr unbestrit-
ten) dominante Sprache der Wissenschaft, verfiigte es gerade in Deutschland doch
noch immer iiber ein hohes Prestige als international verstdndliche Gelehrtenspra-
che, in der man sich {iber die Landesgrenzen hinweg verstandigen konnte. Zum
anderen befand sich das Deutsche im Bereich der Philosophie zweifellos noch in
den Kinderschuhen, folglich in einer Phase der Konstituierung und begrifflichen
Ausdifferenzierung, deren Ergebnis noch offen war. Innerhalb einer franzosisch-
sprachigen République des Lettres sollte es auch kiinftig eine nur marginale Rolle
spielen. Das Lateinische aber war — und dies diirfte fiir Amo das entscheidende
Element seiner Sprachenwahl gewesen sein — bereits zu Beginn der ersten Phase
beschleunigter Globalisierung neben dem Spanischen und Portugiesischen zu
einer globalisierten Weltsprache geworden, in der grundlegend wichtige Schriften
nicht allein in Europa, sondern gerade auch in den aufiereuropdischen Kolonien
insbesondere Amerikas verfasst und gelesen wurden. Vielleicht war Amo dies zu

27 Ludovici, Carl Giinter: Entwurf einer vollstdndigen Historie der wolffischen Philosophie. Teil
III. Bd. 1,3. Leipzig 1738, S. 230. Vgl. hierzu kritisch die Dissertation von Edeh, Yawovi Emma-
nuel: Die Grundlagen der philosophischen Schriften von Amo. In welchem Verhdltnis steht Amo
zu Christian Wolff, dass man ihn als einen ,fithrnehmlichen Wolffianer* bezeichnen kann? Essen:
Verlag Die Blaue Eule 2003, S. 11 u. passim.

28 Die soeben angefiihrte Dissertation von Yawovi Emmanuel Edeh bemiiht sich vollumfang-
lich um den wissenschaftlichen Beleg dafiir, dass Amo nicht den Wolffianern zuzurechnen sei;
vgl. hierzu auch das abschlief}ende Kapitel seines Bandes in ebda., S. 144-162. Die entgegen-
gesetzte Position findet sich u. a. auch bei Abraham, William E.: Anton Wilhelm Amo, S. 195f.
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Beginn seiner akademischen Laufbahn noch nicht bewusst; spater aber diirfte es
fiir ihn ausschlaggebend gewesen sein.

Demgegeniiber konnte das Deutsche bestenfalls als eine regionale Sprache
gelten, der im Ubrigen im weiteren Verlauf des 18. Jahrhunderts innerhalb der
sich herausbildenden internationalen Netzwerke der europdischen Aufklarung —
ihres unbestreitbaren Aufstiegs gerade im Bereich der Philosophie ab der zweiten
Jahrhunderthilfte zum Trotz — doch nur eine sekundére Rolle zufiel. Die Verwen-
dung des Lateinischen hingegen bot zumindest prinzipiell die Chance, von einem
spezialisierten Lesepublikum weit iiber die Grenzen der deutschen Fiirstentiimer
hinaus rezipiert werden zu kénnen und eine internationale Offentlichkeit zu
erreichen.

So stand die Sprachwahl Amos ohne jeden Zweifel im Zeichen einer iiberre-
gionalen und auch die Grenzen Europas iiberspannenden Kommunikationsfahig-
keit, die den jungen Afrikaner jenseits seiner Sprachkompetenzen im Bereich des
Deutschen, Niederlandischen, Franzosischen, Englischen, Lateinischen, Griechi-
schen oder Hebrdischen interessieren musste. Amo war zweifelsohne polyglott,
was ihn von den meisten seiner deutschsprachigen Zeitgenossen unterschied.
Gerade in der Sonderkonjunktur einer Globalisierung unter holldndischen Vor-
zeichen musste dem Studenten und Doktoranden in Halle, Wittenberg und Jena
deutlich vor Augen stehen, dass das Deutsche keine Weltsprache war, das Latei-
nische — das noch immer erhebliche Kommunikationsaufgaben gerade auch in
einem globalen Kontext erfiillte — aber sehr wohl. Amos miindliche wie schriftli-
che Sprachverwendung stand als Sprechen und Schreiben jenseits der eigenen
Muttersprache ohnehin im Zeichen einer translingualen Sprachenquerung, die
von Beginn an eine der zahlreichen weitreichenden Folgen seiner Verschleppung
aus Westafrika darstellte. Doch auf dieses Schreiben ohne festen Wohnsitz, also
translingual jenseits der eigenen Muttersprache, kommen wir spater noch aus-
fiihrlich zuriick.

Die Frage der Sprachenwahl musste fiir einen Menschen, der in einer (Mutter-)
Sprache aufgewachsen war, die er niemals beherrscht hatte, zu der er von Deutsch-
land aus keinen Zugang mehr finden konnte und die nur von lokaler und regiona-
ler Bedeutung gewesen sein diirfte, von grofier geistiger Tragweite gewesen sein.
Dass der Nachname Amo auf die verlorene Muttersprache verwies und damit eine
der Zugehorigkeiten signalisierte, zugleich aber auch mit dem Lateinischen in evi-
denter Beziehung stand, musste fiir Anton Wilhelm einen wichtigen zusatzlichen
Aspekt darstellen. In der definitiven Form des Namens Antonius Guilielmus Amo
Afer stehen damit zwei von auflen auferlegte Vornamen zwei selbstgewdhlten
Namen und zugleich zwei Sprachen und Kulturen einander gegeniiber, welche
die ganze Komplexitdt, aber auch Vektorizitdt der Situation des jungen Mannes
markieren. ,,What’s in a name?“ Der Name des Philosophen bildete gleichsam sei-
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nen ersten und fundamentalen Text, der sich bewusst in unterschiedliche Tradi-
tionen, Sprachen, Kulturen und Herkunftsbezeichnungen einschreibt. Im Namen
ist die transareale Dimension von Leben, Denken und Schreiben dieses Philoso-
phen vital (und fiir alle sichtbar) verankert.

Zugleich ist das Schreiben des ,schwarzen Philosophen‘ in einem mehrfachen
Sinne ein Schreiben jenseits und in Ermangelung der Muttersprache: ein Gewinn,
der auf einem gewaltsam erzwungenen Mangel beruht. Nicht in seiner Mutterspra-
che zu schreiben, stellt freilich im 18. Jahrhundert — gerade auch im Zeichen der
sich herausbildenden République des Lettres — keineswegs ein Novum oder gar
ein Alleinstellungsmerkmal dar. Anton Wilhelm Amo freilich wusste, dass viele
wissen mussten, dass er aus einer im Europa der Frithaufklarung nicht als Kultur
wahrgenommenen Sprachgemeinschaft deportiert worden war, um die Sprache
und die Sprachen seiner Herren zu erlernen und zu sprechen.

Dass mit diesem Bewusstsein ein besonderes Verhdltnis nicht nur zur Sprache,
sondern zur Vielsprachigkeit verbunden ist, zeigt sich in seinem Leben wie in seinen
Schriften sehr deutlich. Seine nicht allein begriffliche Arbeit an der Sprache war
zweifellos auch dem Versuch geschuldet, mehr als ,,His Master’s Voice* zu sein und
mehr als nur die Sprache des kolonisierten Objekts zu sprechen. Wir kénnen diesen
langwierigen Prozess, den Amo durchlief, als ein eigentliches Zur-Sprache-Kommen
begreifen, in dessen Verlauf sich Amo als Subjekt seiner eigenen Geschichte zu kon-
stituieren lernte. Einer Geschichte, die aufgrund seines Bildungsweges aufierordent-
lich war und doch zugleich reprasentativ fiir all jene Schwarze, die als Eigentum
und Besitz von Fiirsten an deutschen Hofen ihr Leben fristen mussten. Fiir die Aller-
meisten unter ihnen gab es ein solches Zur-Sprache-Kommen nicht.

Man muss hier folglich von einem translingualen Spannungsfeld sprechen,
in welchem die vektorisierten geographischen Bezugssysteme nach ihrem
addquaten sprachlichen Ausdruck suchten, um ihn schliefllich im Lateinischen
zu finden, jener ,toten‘ Sprache aus einer vergangenen Zeit, die seit dem Ausgang
des 15. Jahrhunderts wieder zu einer Weltsprache und zur Sprache der Gelehrten
geworden war. Amos Arbeit an der Sprache ist freilich niemals monolingual.
Selbst dort, wo es um auf den ersten Blick einsprachige Ausdrucksweisen etwa
im akademischen Diskurs geht, erscheint doch immer wieder der Bezug zu ande-
ren Sprachen im Text. Dies ldsst sich in seiner Wittenberger Dissertation bis hin
zur Titelgebung in lateinischer und griechischer Begrifflichkeit beobachten: Dis-
sertatio inauguralis philosophica de humanae mentis APATHEIA seu sensionis ac
facultatis sentiendi in mente humana absentia et earum in corpore nostro organico
ac vivo praestantia.

Translinguale Bewegungen sind bei Antonius Guilielmus Amo Afer folglich
eine Konsequenz transarealer Erfahrungsmuster, die er von Kindheit an auf allen
Ebenen seines Daseins durchzuerleben hatte. Die Vielsprachigkeit gab ihm zu-
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gleich aber auch die Méglichkeit zur Entwicklung einer viellogischen Denkweise,
einer polylogischen Grundeinstellung, die sich in seinen Schriften immer wieder
herausarbeiten ldsst. Hieraus entsteht ein {iberaus komplexes Verhiltnis zwischen
dem Zur-Sprache-Kommen und dem Zur-Sprache-Bringen, welche das Subjekt
Amo charakterisiert. Und dieses Subjekt konstituiert sich translingual, in der Que-
rung verschiedener Idiome, durch Sprache.

Wohl im November 1729, etwa zweieinhalb Jahre nach seiner Immatrikulation,
hielt Amo an der Universitdt Halle unter dem Vorsitz des renommierten Juristen,
Diplomaten und Spezialisten fiir Internationales Recht, dem damaligen Kanzler
der Universitdt, Johann Peter von Ludewig, seine Disputatio zum Thema De iure
Maurorum in Europa ab, eine Offentliche Prasentation, mit welcher er sein Studium
an der preuflischen Universitdt abschloss. Ludewig, der spater auch zu den politi-
schen und diplomatischen Beratern der Kénige von Preuflen zdhlte, darf zu den
wichtigsten Forderern Amos an der Universitdt Halle gezdhlt werden. Er kénnte
durchaus auf das Thema der 6ffentlichen Disputatio einen gewissen Einfluss gehabt
haben.” Gerade in dieser akademischen Anfangszeit war es fiir Amo von immenser
Bedeutung, iiber Freunde und Férderer im akademischen Bereich zu verfiigen.

Abb. 19: Johann Jakob Haid: Johann Peter von
Ludewig (1688-1743).

29 Vgl. hierzu die sicherlich zu weit gehenden Hypothesen von Suchier, Wolfram: A.W. Amo.
S. 444; sowie Lochner, Norbert: Anton Wilhelm Amo. A Ghana Scholar in Eighteenth Century
Germany, S. 171f.
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Doch bildete inmitten aller verschiedenen Motivationslagen der gewdhlte Ge-
genstand aus dem Bereich der Rechtswissenschaften zweifellos das Thema fiir
den mittlerweile schon erfahrenen und unter seinen Kommilitonen herausragen-
den Studenten: Es war ihm buchstédblich auf den Leib geschneidert. Denn hier
ging es in erster Linie um die rechtliche Stellung jener ,Mohren‘ und ,Hofmohren’,
jener Afrikaner in Europa, die in einer weitgehend rechtlosen Stellung, gleichsam
als ,,Sklaven ohne Sklaverei“,*® in Europa lebten. So ist diese rechtswissenschaft-
liche Disputation sicherlich nicht nur mit Blick auf die Geschichte des internatio-
nalen Rechts in hochstem Mafie bemerkenswert.”! Es ging um nichts weniger als
um eine Rechtsbestimmung, aber auch um eine Selbstbestimmung des in Afrika
Geborenen hinsichtlich auch und gerade seiner eigenen Rechte in Europa. Im
Kern handelte diese 6ffentliche Erérterung — und so lief3e sich ,,Disputatio® auch
iibersetzen —von nichts anderem als der Klarung der Rechte von Afrikanern in Eu-
ropa.>® Hier verhandelte Amo in eigener Sache! Und er war zur Sprache gekom-
men, um im juristischen Diskurs zur Sprache bringen zu kénnen, was aufs Engste
mit seinem eigenen Lebenswissen®® verbunden war - als Mensch von afrikani-
scher Herkunft im vorfriderizianischen Preuf3en.

Diese erste Schrift Anton Wilhelm Amos konnte bislang nirgendwo aufgefun-
den werden und gilt folglich als verschollen. Auch ist noch immer fraglich, ob sie
jemals gedruckt worden ist. Darf man hoffen, dass sie jemals von der Amo-For-
schung wieder irgendwo ausfindig gemacht werden kann? Wie auch immer: Thr
Thema war brisant! Die Tatsache, dass die Disputation in Halle nachweislich grof3es
Aufsehen erregte, aber selbst in der historiographischen Auflistung aller juristischen
Disputationes nicht auftauchte,®* mag zusétzlich Erstaunen und nicht von ungefihr
einen Verdacht nahren.®® Denn hier kénnte bose Absicht und eine feindliche Hand
im Spiel gewesen sein, um Amos Uberlegungen ein fiir alle Mal wieder aus der Welt
zu schaffen. Doch sind auch die Argumente, dass es zu einer Drucklegung dieser

30 Zeuske, Michael: Handbuch Geschichte der Sklaverei. Eine Globalgeschichte von den Anfiin-
gen bis zur Gegenwart. Berlin — Boston: Walter de Gruyter 2013, S. 517.

31 Vgl. hierzu Mabe, Jacob Emmanuel: Anton Wilhelm Amo interkulturell gelesen, S. 20f.

32 Vgl. hierzu auch Bess, Reginald: A.W. Amo: First Great Black Man of Letters. In: Journal of
Black Studies (Thousand Oaks) XIX, 4 (June 1989), S. 387-393, hier S. 391.

33 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: UberLebenswissen. Die Aufgabe der Philologie. Berlin: Kulturverlag
Kadmos 2004.

34 So weist Wolfram Suchier in seiner friithen, bahnbrechenden Studie darauf hin, dass auch
in Christoph Weidlichs Verzeichnis aller juristischen Disputationen zu Halle aus dem Jahre
1789 jeglicher Hinweis auf Amos Disputatio fehlt; vgl. Suchier, Wolfram: A.W. Amo, S. 444.

35 Vgl. hierzu Sephocle, Marilyn: Anton Wilhelm Amo. In: Journal of Black Studies (Thousand
Oaks) XXIII, 2 (December 1992), S. 185f; sowie Bess, Reginald: A.W. Amo: First Great Black Man
of Letters, S. 390f.



Anton Wilhelm Amo oder eine verpasste Chance dquipollenter Integration =— 161

Schrift niemals gekommen sei, nicht ginzlich von der Hand zu weisen.>® So sind
wir hier auf Indizien angewiesen und miissen uns mit dem begniigen, was wir
iiber den Inhalt von Amos friihester Schrift {iber ihren Titel hinaus wissen.

William E. Abraham betonte, Amo habe mit seinen Uberlegungen ein mog-
lichst breites Publikum erreichen und ein Nachdenken {iiber die weitgehend
rechtlose Lage von Afrikanern in Europa auslésen wollen.”” Sollte dies in der Tat
sein Ziel gewesen sein, so diirfte die Verwirklichung dieser Absicht durch das Ver-
schwinden seiner Schrift (sollte diese tiberhaupt jemals in gedruckter Form vorgele-
gen haben) zumindest bis in unsere Tage unterbunden worden sein. In jedem Falle
gilt, dass Anton Wilhelm Amo zumindest nach aktuellem Kenntnisstand auf die
von ihm in De iure Maurorum in Europa entfaltete Problematik in seinen spateren
Publikationen nicht mehr zuriickgekommen ist. Bedeutet dies, dass er bei seinem
Zur-Sprache-Kommen bemerkte, dass er nicht alles zur Sprache bringen durfte?

Uber Amos erste Schrift wissen wir dank verschiedener historischer Quellen
gar nicht so wenig. In seinen Ausfiihrungen griff Amo auf das Romische Recht
ebenso zuriick wie auf die Rechtstitel afrikanischer Konige innerhalb des Romi-
schen Reiches. Dies war gewiss notwendig, galt doch — wie im Bereich der Sklave-
rei — das Romische Recht nach seiner Auffassung noch immer iiberall dort, wo
etwa das Germanische Recht keine ndheren Aussagen traf oder Bestimmungen er-
lieR.?® Im Kern der Amo’schen Argumentation scheinen deutlich die den Afrika-
nern zugebilligten Rechtstitel gestanden zu haben, die jeglicher Legitimation von
Sklaverei entgegenstanden. Amo beriihrt damit den juristischen Sachverhalt einer
Sklavenschaft ohne Sklaverei.

Der politisch so einflussreiche von Ludewig, der weder als Freund der Wolff*-
schen Philosophie noch ihrer Vertreter gelten darf, setzte sich fiir den ,,Mohren in
Europa“ Anton Wilhelm Amo ein. Er forderte ihn auch auf seinem weiteren Weg
und unterstiitzte ihn bis zum eigenen Tod im Jahr 1743. Dies schlieft offensichtlich
auch die Uberlegungen Amos nicht nur zur abstrakten Rechtslage der Afrikaner
allgemein, sondern auch zur konkreten Situation des jungen Philosophen selbst
mit ein. Alles deutet darauf hin, dass Amo sich auf von Ludewig als Ratgeber
und Freund bis in seine Zeit an der Universitdt Jena verlassen konnte. An die
Stelle seiner fiirstlichen Herren und Gonner trat damit zunehmend eine Gestalt,
die als Universitdtskanzler und Rechtswissenschaftler iiber subtilste Kenntnisse
im akademischen Feld verfiigte. Ihr Tod sollte spéter fiir Amo mehr als schmerz-
lich sein.

36 Vgl. Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 37.
37 Vgl. Abraham, William E.: The Life and Times of Anton Wilhelm Amo, S. 430.
38 Vgl. hierzu auch ebda., S. 430f.
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Am Beginn von Anton Wilhelm Amos Schriften steht so eine Selbstbestim-
mung und mehr noch Selbstreflexion, die es ihm erlaubte, seine eigene Lage und
Position, von der er aus sprach und sprechen konnte, klug zu thematisieren, zu
diskutieren und mit seiner Person, mit seinem Namen zu verbinden. Das Versuchs-
objekt hatte sich nicht nur als intelligent erwiesen, sondern zugleich einen eigenen
Versuch in Sachen selbstbestimmten Lebens unternommen. Eine Kippfigur aber
ergab sich zwischen der ,,Freyheit” und der ,,Dienstbarkeit®, gerade auch mit Blick
auf die ,,von Christen erkauften Mohren in Europa“.39 Damit waren die Grundlagen
fiir die Gewinnung einer vielperspektivischen philosophischen Position gelegt, wie
sie in den afrikanisch-europdischen Beziehungen innerhalb der Aufklarungsphilo-
sophie im deutschsprachigen Raum — und nicht nur dort — wohl einzigartig ist.
Dass dieser Aspekt spater aus der Geschichte der deutschen Philosophie wie der
Geschichte der Philosophie in Deutschland wissentlich getilgt werden sollte, unter-
streicht nur die Bedeutung dieses verschiitteten Denkers der Aufklarung.

Indem er sich in der Folge Fragen zuwandte, wie sie die Philosophie(n) der
deutschen Friihaufklarung bewegten, sicherte er sich die Sympathie und auch die
Unterstiitzung vieler Kollegen und mancher Forderer, allen voran des erwdhnten
Johann Peter von Ludewig. Aus der Reflexion seiner Deportation wie seiner Trans-
plantation in einen von seinem Geburtsland gdnzlich verschiedenartigen Kontext
entsteht in der sich herausbildenden Philosophie des Antonius Guilielmus Amo
eine durch den Zusatz ,,Afer” immer wieder neu ins Bewusstsein gerufene spezifi-
sche Dimension einer Innerhalb- und Auferhalbbefindlichkeit, welche die Unter-
suchung insbesondere erkenntnistheoretischer Fragestellungen zweifellos als
vordringlich erscheinen lief. Die afrikanische Herkunft des deutschen Philoso-
phen in Europa reduzierte in der Folge in keiner Weise die anderen Bestandteile
seines Namens, in dem sich wie in wohl keinem anderen Text sein Zur-Sprache-
Kommen konzentriert und kristallisiert.

Wie erwdhnt, tobte zu dem Zeitpunkt, als Amo von seinen herzoglichen
Forderern, aber auch ,Eigentiimern‘ und Herren an die aufstrebende preuflische
Universitat von Halle geschickt wurde, dort noch immer der Kampf der starken
pietistischen Fraktion gegen die Rationalisten. Wie ebenfalls bereits kurz ange-
sprochen, hatte ihr wichtigster Kopf, der zwischen Leibniz und Kant sicherlich ori-
ginellste deutsche Aufklarungsphilosoph Christian Wolff, seine philosophische
Position mit der sofortigen Verbannung aus Preufen bezahlen miissen. Das vorfri-
derizianische Preufien hatte Position bezogen und dies war Amo nicht entgangen.
Gleichwohl gab es in Halle eine Vielzahl an Professoren, wie etwa den mit Wolfen-
biittel eng verbundenen Christian Thomasius, der sich im Bereich der Jurisprudenz

39 Zit. nach Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 38.
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fiir ein humanes, an den Ideen der Friithaufklarung ausgerichtetes Strafrecht ein-
setzte und im Ubrigen wesentliche Akzente in der Leib-Seele-Problematik gesetzt
hatte. Diese waren ebenfalls fiir ihre offenen und freiheitsliebenden aufklareri-
schen Positionen bekannt. Amo konnte folglich hoffen, dass sich aufklarerische
Positionen in Philosophie und Rechtswesen doch noch durchsetzen wiirden.

Rekapitulieren wir nochmals kurz die damalige Situation der Hallenser
Wissenschaftsgemeinde. Auch nach dem Jahre 1723 hielten die oftmals vehemen-
ten Auseinandersetzungen und Machtkdmpfe unvermindert an, in denen sich ins-
besondere (der allerdings bereits im September 1728 und damit fiir Amo sehr friih
verstorbene) Christian Thomasius und Johann Peter von Ludewig wiederholten
Anfeindungen ausgesetzt sahen.*° Anton Wilhelm Amo muss sehr friih begriffen
haben, dass sich wissenschaftliche und intellektuelle Positionen niemals in einem
abstrakten Raum ansiedeln, sondern die Ergebnisse komplizierter Vermittlungen
sind. Er zog daraus Lehren fiir die eigene Laufbahn.

Mit den stdndigen Verdanderungen innerhalb dieses keineswegs autonomen,
sondern von staatlichen wie Kklerikalen Eingriffen unmittelbar betroffenen Feldes
hing sicherlich auch Amos Entscheidung zusammen, der Universitat Halle und
damit Preufien vorerst den Riicken zu kehren und an die damals noch nicht mit
letzterer verbundene Universitat Wittenberg zu wechseln. Angesichts des skizzier-
ten akademischen Spannungsfeldes war dies zweifellos eine gute Entscheidung,
der Amo sicherlich auch die gliicklichste Zeit an einer deutschen Universitat ver-
dankte.*! In Halle setzten sich die Auseinandersetzungen zwischen Wolffianern
und Pietisten fort, wobei es in der Folge auch zum Weggang mehrerer wichtiger
Professoren (wie etwa des bereits erwdhnten Ludovici) aus Preufien kam. Die
Universitdt Halle hatte unverkennbar an Bedeutung wie an Ausstrahlungskraft
verloren.

Dieser fiir den Fortbestand der Universitdt nicht ungefdahrlichen Abwande-
rung schloss Amo sich an. Und man konnte im Sinne der Bourdieu’schen Feld-
theorie*? durchaus davon ausgehen, dass das Verlassen Preufiens in gewissem
Maf3e auch dem Verlassen eines zum einen fiir Preufien, aber auch fiir die Uni-
versitdt Halle spezifischen Teilfelds philosophischer Positionskdmpfe gleich-
kam. Damit eréffnete sich fiir Amo eine zweite akademische Spielflache, auch
wenn diese schon aufgrund der Nahe zu Halle nicht grundsétzlich von der dorti-
gen Universitit getrennt war. Aber das Uberschreiten der preufiischen Landes-

40 Vgl. ebd., S. 34f.

41 Vgl. hierzu auch Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle,
S. 38f.

42 Vgl. hierzu auch Jurt, Joseph: Das literarische Feld. Das Konzept Pierre Bourdieus in Theorie
und Praxis. Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft 1995.
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grenze bot doch einen zusatzlichen, wenn auch nur momentanen Schutz fiir die
eigene Person vor pietistischen Verfolgungen jeder Art.

So trug sich Amo am 2. September 1730 in die Matrikel der Universitdt Wit-
tenberg ein, wo die Pietisten zum damaligen Zeitpunkt noch keine vergleich-
bare Macht zu entfalten in der Lage waren. Bereits wenige Wochen spater, am
17. Oktober 1730, wurde er zum Magister der Philosophie und der Freien Kiinste
promoviert: Seine universitaren Leistungen aus Halle waren mit einer Schnellig-
keit anerkannt worden, die aus heutiger Perspektive Bewunderung, vielleicht
auch Scham erregen muss: Sie alle wissen, dass wir in unserem digitalen Zeitalter
fiir Anerkennungen akademischer Leistungen wesentlich langer brauchen. Doch
gliicklicherweise musste Amo keine iibersetzte Geburtsurkunde aus seinem Hei-
matdorf und kein polizeiliches Fiihrungszeugnis vorlegen. Doch ich erspare mir
weitere Kommentare: Selbst eine simple Impfung in Corona-Zeiten verursacht
einen wesentlich hoheren biirokratischen Aufwand im selben Bundesland als eine
damalige Anerkennung akademischer Abschliisse jenseits der ehemaligen Lan-
desgrenzen! Amos Weggang nach Wittenberg war auch insofern ein geschickter
Schritt, als er nun iiber einen ersten akademischen Abschluss verfiigte, auf den er
nun an einer weiteren angesehenen Universitdat aufbauen konnte.

Zugleich verdnderte Amo nun sein wissenschaftliches Profil und wandte sich
verstarkt den medizinischen Studien zu. Damit legte er die Grundlagen fiir seine
spatere Dissertation, die sich im Grenzgebiet zwischen Medizin, Anthropologie und
Philosophie ansiedeln sollte. Unter der fiirsorglichen Begleitung des Physikers Mar-
tin Gotthelf Loescher, der zu den gemafligten Mechanisten im Bereich der Medizin
zdhlte,"® arbeitete sich der frischgebackene Magister in die Erforschung der neuen
Gegenstande ziigig ein und erwarb sich grofie Anerkennung bei den Professoren
wie den Studierenden in Wittenberg.

Man darf ohne jede Ubertreibung sagen, dass die Universitit Wittenberg sich
ihres schwarzen Magisters rithmte und ihn anldsslich eines Besuchs des neuen
Kurfiirsten von Sachsen Friedrich Augusts III., des spdteren polnischen Konigs, in
der Universitdtsstadt bewusst an die Spitze der Abordnungen stellte, die den Sou-
verdn empfingen.** Binnen weniger Jahre hatte sich Amo ein hohes Prestige in
der Universitatsstadt erworben. Es sah gut aus fiir die akademische Laufbahn des
jungen Schwarzen in Deutschland.

43 Brentjes, Burchard. Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 41.
44 Vgl. hierzu Lochner, Norbert: Anton Wilhelm Amo: A Ghana Scholar in Eighteenth Century
Germany, S. 174f.
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Am 10. Mai des Jahres 1733, so bezeugen es die Hamburgischen Berichte von
neuen Gelehrten Sachen vom 2. Juni desselben Jahres, seien die Ehrenformatio-
nen in Gegenwart des gnadigen sdachsischen Kurfiirsten zur Erbhuldigung und
Ehrenbezeugung angetreten. Bereits ein kleiner Ausschnitt aus dem detaillierten
Bericht mag uns ein anschauliches Bild davon vermitteln, welche Rolle Anton
Wilhelm Amo iibernahm:

Der Herr M. Amo, ein Africaner, stand in der Mitten, als Commandeur iiber das gantze Corpo,
schwarz gekleidet, einen propren Stock in der Hand tragend, und iiber die Weste mit einem
breiten weissen Ordens-Bande angethan, worauf das Chur-Sachs. Wapen mit Gold und unter-
mengten schwartzen Seide prachtig gestickt war. Die beyden Marschélle aber, welche ihn in
das Collegium begleitet, trugen schwartze Ordens-Bander {iber das Hemde, damit zwischen
ihnen, was den Putz anlanget, ein Unterschied seyn mogte.*

Der ,schwarze Philosoph‘, der in einem prachtvollen schwarzen Ornat erschien,
war endgiiltig zu einem Vorzeigeobjekt geworden, mit dem man bei offiziellen
Gelegenheiten Staat machen konnte. Sicherlich kann man diese Herausstellung
des an mehreren Aufziigen zu Ehren des sachsischen Kurfiirsten beteiligten und
seine Marschélle kommandierenden schwarzen Magisters auch als eine Kippfigur
lesen. Dies insofern, als sich die Ausnahmestellung Amos von der Inklusion sehr
rasch in ihr Gegenteil einer Exklusion verkehren konnte, mochte sich doch der
eine oder andere der erlauchten Zuschauer an die Rolle der Hofmohren gerade
auch an deutschen Fiirstenhofen erinnert fithlen. Die herausgehobene Stellung
Amos ist folglich durchaus ambivalent zu beurteilen. Und sie sollte sich auch in
der Tat mit Blick auf die kiinftige Rolle des Philosophen in Deutschland als héchst
ambivalent erweisen.

Seine Ehrung beruhte zweifellos auf dem hervorragenden Ruf, den sich der
junge Magister der Philosophie und freien Kiinste im Verlauf der zuriickliegen-
den Jahre an der Universitdt Wittenberg erworben hatte. Und auch sonst scheint
der ,,Africaner” durchaus in das universitdre Leben integriert gewesen zu sein,
bewahrt das Stadtarchiv Wittenberg doch noch Listen auf, in denen — wie der
Stadtarchivar Kiihne herausfand*® — die sdumigen Zecher erfasst wurden — unter
ihnen kein Geringerer als der Herr Magister Amo. Es gab offenkundig geniigend
Griinde zum Feiern.

Doch dieser in Wittenberg weithin anerkannte und respektierte angehende
Philosoph trug sich auch in eine andere Liste ein: jene der Doktoranden, die ihre

45 Hamburgische Berichte von neuen Gelehrten Sachen (Hamburg) XLIX (2. Juni 1733), S. 366.
46 Hierauf macht aufmerksam Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philo-
soph in Halle, S. 46.
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Dissertationen vorbereiteten und sich im Schuldiskurs deutscher Philosophie in
der Zeit der Friihaufklarung {ibten. Wenn Anton Wilhelm Amo sich in Halle mit
einer juristischen Problematik auseinandergesetzt hatte, die fiir ihn von vitalem In-
teresse war, so bestand seine List in Wittenberg darin, nunmehr einer erkenntnis-
theoretischen Fragestellung zu folgen, die sich mit dem Verhaltnis von Kérper und
Seele, mit der Leib-Seele-Problematik, beschéftigte. Bei dieser Thematik, die zwei-
fellos zu den wichtigen, vielleicht sogar zentralen, in jedem Falle stark umkampf-
ten Fragestellungen der damaligen Philosophie gehorte, ging es Amo um eine
hochst innovative Sichtweise des Verhaltnisses zwischen Koérper und Seele, wobei
die selbstgestellte Aufgabe darin bestand, die Zurechnung der Empfindungen dem
Korper oder der Seele zuzuordnen. Nur auf den ersten Blick erscheint diese Frage-
stellung als ein rein akademisches Problem. Worin aber besteht das Spannende
in ihr?

In seiner vierundzwanzig Seiten umfassenden Inaugural-Dissertation De
humanae mentis apatheia (deren vollstandiger Titel zu {ibersetzen wére mit Die
Apatheia der menschlichen Seele oder iiber das Fehlen der Empfindung und der
Fdihigkeit des Empfindens in der menschlichen Seele und das Vorhandensein von
beiden in unserem organischen lebenden Korper) ging Amo dieser Frage in latei-
nischer Sprache auf hochst systematische und konzise Weise nach. Bereits im Titel
findet sich dabei das fiir die Arbeit zentrale Lexem ,,vivo“. Dieses eminent wichtige
Lebens-Lexem wird Amo in seiner straff und klar strukturierten Dissertation nach
der Aufzahlung zweier negativer Thesen in der dritten, nun affirmativen These in
der Titelformulierung gleich auf der ersten Seite wiederholen, wo von ,,unserem or-
ganischen lebenden Korper” die Rede ist."

47 Ich benutze hier die deutsche Ausgabe von De humanae mentis apatheia in: Antonius Guiliel-
mus Amo Afer aus Axim in Ghana: Ubersetzung seiner Werke. [Ubers. A. Blaschka?]. Halle (Saale):
Martin-Luther- Universitit Halle-Wittenberg 1965, hier S. 71. Diese Ubersetzung ist nicht unproble-
matisch, wie schon die aktualisierende Angabe des Verfassers (aus Ghana, nicht wie im Original
aus Guinea) zeigt. Die Originalausgabe in lateinischer Sprache erschien 1734 in Wittenberg bei
Schlomacher unter dem Titel Dissertatio inauguralis philosophica de humanae mentis APATHEIA
seu sensionis ac facultatis sentiendi in mente humana absentia et earum in corpore nostro organico
ac vivo praestantia. Eine etwas differierende Ubersetzung findet sich im Anhang zu Brentjes, Bur-
chard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 87-108. Das Originalzitat in latei-
nischer Sprache lautet: ,,corpori nostro organico et uiuo® (hier wie in der Folge zitiert nach der
faksimilierten Edition der Dissertatio inauguralis philosophica de humanae mentis APATHEIA seu
sensionis ac facultatis sentiendi in mente humana absentia et earum in corpore nostro organico ac
vivo praestantia. Philosophische Inauguraldissertation, Wittenberg 1734, Facsimile-Ausgabe.
Halle (Saale: Martin-Luther-Universitédt Halle-Wittenberg 1978, S. 3.)
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Gute Griinde lassen sich dafiir ins Feld fiihren, in dieser Inaugural-Disserta-
tion zumindest in einem weiten Sinne eine lebenswissenschaftlich ausgerichtete
Studie zu erkennen. Denn ging es in De iure Maurorum in Europa um eine das ei-
gene Lebenswissen des in Afrika Geborenen und nach Europa Verschleppten inte-
grierende rechtswissenschaftliche Fragestellung, so verfolgte die Dissertation die
Frage nach dem Leben aus der Perspektive des Leib-Seele-Dualismus. Die intertex-
tuellen Gesprachspartner waren in dieser Studie nicht nur Verfasser medizinischer
oder physiologischer Abhandlungen, sondern auch Philosophen vom Range eines
John Locke oder René Descartes, mit denen sich der schwarze deutsche Philosoph
kritisch befasste. Denn er hatte die Reichweite seiner philosophischen Studien
deutlich ausgeweitet.

Die im Jahr 1734 in Wittenberg vorgelegte, unter dem Vorsitz von Martin Gott-
helf Loescher offentlich verteidigte und noch im selben Jahr im Druck erschienene
Inaugural-Dissertation geht dabei davon aus, dass der menschliche Korper ,,als
etwas sehr Vollkommenes aus verschiedenen lebenskraftigen und beseelten Orga-
nen zuerst von dem Schopfer kunstreich verfertigt und auch durch Zeugung fort-
gepflanzt worden® ist.*® Hier wird der Kérper als lebendige, von einem Schopfer
erzeugte, von Menschen gezeugte und von einer Lebenskraft (,,vis vitalis*) voran-
getriebene Einheit verstanden, wobei sich Amo hier auf eine von ihm angefiihrte
Schrift Christian Vaters stiitzt.

Die zentrale und fiir die Aufklarungsperiode wichtige Setzung Amos ist die
einer Lebenskraft. Allen Dingen wohnt laut Amo eine solche inne. Der zentrale
Begriff der Empfindung wird dabei mit jenem des Lebens verbunden:

Alles, was empfindet, das lebt. Alles, was lebt, nimmt Nahrung auf. Alles, was lebt und Nah-
rung aufnimmt, wéchst. Alles, was von dieser Art ist, wird schliellich in seine Urstoffe
(prima principia) aufgelGst. Alles, was in seine Urstoffe aufgelost wird, ist aus Urstoffen zu-
sammengesetzt (principiatum). Alles, was aus Urstoffen zusammengesetzt ist, hat seine
konstitutiven Teile. Alles, was von dieser Art ist, ist ein teilbarer Kérper. Wenn also die
menschliche Seele empfindet, so folgt daraus, dass sie ein teilbarer Kérper ist.*’

48 Antonius Guilielmus Amo Afer: Ubersetzung seiner Werke, S. 76. Im lateinischen Original:
»ad corpus quod adtinet est: elegantissimum e diuersibus organisuitablibus et animalibus a
creatore primum fabrefactum, et de hinc quoque per generationem propagatum.“ (De humanae
mentis apatheia, S. 9.)

49 Ebda., S. 101f. Im lateinischen Original: ,,Quidquid sentit, illud uiuit, quidquid uiuit nutritur,
quidquid uiuit et nutritur augmentatur, quidquid huius modi est, tandem in sua Prima principia
resoluitur, quidquid in sua prima principia resoluitur, est principiatum, omne principiatum
habet suas partes constitutiuas, quidquid eius modi est, est corpus diuisibile si igitur mens hu-
mana sentit, sequitur quod sit corpus diuisibile.“ (De humanae mentis apatheia, S. 15.)
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Anton Wilhelm Amo verwendet die ganze Schirfe seines Geistes darauf, mit Hilfe
seiner Logik und mancherlei Syllogismen zu beweisen, was er bereits im ersten
Teil seiner Arbeit, gleich zu Beginn seiner Ausfiihrungen, als Behauptung oder Ar-
beitshypothese deutlich formuliert hat. Dass namlich ,,jeder Geist auferhalb jedes
Leidens steht“*° — und er bekraftigt, dass wenn etwas materiell sei, ,,dass es nicht
immateriell sein“ kénne.”" In seinem radikalen Korper-Geist-Dualismus trennt er
beide Bereiche folglich scharf voneinander ab.

Folgen wir der Hauptthese der Inaugural-Dissertation, dann ist die menschli-
che Seele, dann ist der menschliche Geist von allem Materiellen, allem Sinnlichen,
allem Korperlichen getrennt und gleichsam ,gereinigt’ (und damit vom Korperli-
chen abgezogen, also abstrakt). Man konnte den Korper-Geist-Dualismus Amos,
den man wohl einem gemiRigten Mechanismus zuordnen darf? und der eine
durchaus deutliche Kritik an den Positionen von René Descartes enthilt,>® sehr
wohl mit einer analogen Abtrennung in Verbindung bringen, die das Seelische,
das Geistige vor allem Korperlichen schiitzt und damit von aller physischen Ver-
fasstheit klar scheidet. Wir werden die Konsequenzen dieser wechselseitigen Ab-
trennung von Leib und Seele gleich erkennen.

Die Freiheit des Geistes zdhlt zweifellos zu den zentralen Theoremen der
Philosophie Anton Wilhelm Amos. Es ist eine Freiheit, die von jedem Korperlichen
abgetrennt ist. Und diese zentrale Uberzeugung diirfte sich aus Quellen und einem
Lebenswissen speisen, das fiir Amo hochst spezifisch ist und in seiner lebensprak-
tisch nicht hintergehbaren Rolle als Mensch schwarzer Hautfarbe unter Weif3en be-
griindet liegen diirfte. Insofern transportiert seine Philosophie nicht nur mit Blick
auf seine rechtliche Situation, sondern auch auf die zentralen Begriffe zeitgendssi-
scher philosophischer Debatten sehr viel Autobiographisches. Das Denken Amos
erklart sich fiir frei von jeglicher korperlichen Bindung oder Verfasstheit.

Man konnte aus den Uberlegungen Amos auch die Folgerung ableiten, dass
die Immaterialitat des Geistes zugleich eine Freiheit impliziert, welche eine ,,apa-
theia® im positiven Sinne, also Gleichmut und Seelenruhe, ganz in der Tradition
der Stoa erméglicht. Diese Form der unerschiitterlichen Seelenruhe, auf deren

50 Ebda., S. 73. Im lateinischen Original: ,,Omnem spiritum esse extra omnem passionem.“
(De humanae mentis apatheia, S. 5.)

51 Ebda., S. 74. Im lateinischen Original: ,,Si aliquid est immateriale sequitur quod materiale
esse nequeat.“ (De humanae mentis apatheia, S. 6.)

52 Vgl. hierzu Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 46.
53 Vgl. hierzu Wiredu, Kwasi: Amo’s Critique of Descartes” Philosophy of Mind. In (ders.,
Hg.): A Companion to African Philosophy, S. 200-206.
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Vertreter Anton Wilhelm Amo in seinem spéateren Tractatus de arte sobrie et ac-
curate philosophandi verwies,* kann aber auch eine Waffe im philosophischen
Kampf sein, insbesondere dann, wenn das Denken, wenn die Tatigkeit des Geis-
tes, nicht an die materielle, physische Dimension des Korpers zuriickgebunden
und von dieser abhangig ist. Die Seelenruhe dieser ,Apathie‘ schlief3t eine Seelen-
grofie in sich ein, die auch den Anspruch darauf erheben kann, unabhingig von
der jeweiligen Betrachtung des K&rpers ganz selbstverstandlich auf gleicher Au-
genhdhe argumentieren zu kénnen. Auch in Amos Tractatus, auf den spater
noch zuriickzukommen sein wird, taucht die ,,apatheia“ bereits im Titel wieder
auf, geht es Amo hier doch um ein Philosophieren im Zeichen nicht allein des
Akkuraten und Prazisen, sondern auch des ,,sobrie“, des Niichternen, Unerschiit-
terlichen und Seelenruhigen. Es ist beeindruckend, wie viel Stdrke und Kraft,
aber auch Selbstbeherrschung und Dagegenhalten aus den Uberlegungen des
jungen, sich profilierenden Philosophen spricht. Es handelt sich um eine Disser-
tation, welche die Grundlagen des Amo’schen Denkens umschreibt.

Mit De humanae mentis apatheia bewies Anton Wilhelm Amo nicht allein den
Erfolg seiner wissenschaftlichen Sozialisation an deutschen Universitdten, son-
dern auch sein Talent, die Scharfe eigenstandigen Denkens mit der Einsicht in die
Spielregeln des akademischen Feldes zu verbinden. Amo ist auch im Sinne Bour-
dieus ein ,Homo academicus“ geworden. In der philosophischen Reflexion von
Lebenswissen stellte er sein eigenes Uberlebenswissen™ im Bereich der Philoso-
phie philosophisch ausdrucksstark unter Beweis.

Es sind fiir Amo wie fiir Amos Philosophie unzweifelhaft gliickliche Jahre. Noch
im selben Monat der offentlichen Verteidigung seiner Dissertation wurde Anton Wil-
helm Amo am 16. April 1734 zum ,,Magister legens* an der Universitdt Wittenberg
ernannt und zugelassen. Er durfte hoffen, als Wissenschaftler in Deutschland Karri-
ere machen zu konnen. Denn mit der Verteidigung der Dissertation im Folgejahr
standen fiir Amo — so schien es — alle Tiiren im akademischen Bereich offen. Martin
Gotthelf Loescher, Vorsitzender der Disputation Amos, hielt einmal mehr die her-
ausragenden Fahigkeiten des jungen Mannes fest und verwies gleich zu Beginn
seiner Ausfiihrungen auf ,,Afrika und sein Land Guinea, das ganz weit von uns
entfernt liegt und das einst von den Europdern Goldkiiste genannt wurde

54 Vgl. zur Tradition der Stoa in Amos Denken sowie zu seinem Versuch einer Synthese zwi-
schen Epiktet und dem Christentum u. a. Firla, Monika: Ein Jenaer Stammbucheintrag des
schwarzen Philosophen Anton Wilhelm Amo aus dem Jahr 1746. Stuttgart: AfriTiiDe Geschichts-
werkstatt 2012, S. 9f sowie 21.

55 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: UberLebenswissen. Die Aufgabe der Philologie (2004).
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wegen der ungemein reichen Vorkommen von Gold“.*® Es ist gewiss kein Zu-
fall, dass auch in den beiden zuletzt genannten Dokumenten die durchlauchten
Gonner und Forderer, aber auch Herren von Anton Wilhelm Amo zuvorderst ge-
nannt wurden. Ist hier zumeist zwar von Gnade, Giite und véterlicher Milde die
Rede, so wirft dies doch ein bezeichnendes Licht auf jene abhédngige Lage, in der
man den ,schwarzen Philosophen‘ sehr wohl wusste. Denn seine Eigentiimer und
Besitzer brachten sich diskret in Erinnerung. Dennoch hatte Anton Wilhelm Amo
allen Grund, die von ihm angestrebte Universitidtskarriere zum Greifen nahe zu
wahnen und die Hand nach ihr auszustrecken.

Bald schon verdiisterten sich jedoch die Aussichten fiir den aufstrebenden
promovierten Philosophen. Nicht allein, weil im Jahr 1735 der letzte seiner Férderer
unter den Herzdgen von Braunschweig-Wolfenbiittel, Herzog Ludwig Rudolf, ver-
starb. Uns nicht allein deshalb, weil im selben Jahr auch Loscher verschied, der
Freund und Lehrer Amos.”’ Fiir die Verdnderung der Situation ausschlaggebend
war sicherlich die Tatsache, dass nunmehr auch in Wittenberg der Kampf gegen
alle, die als Anhdnger der Wolff‘schen Philosophie galten, mit zunehmender Vehe-
menz gefiihrt und in orthodoxen Kreisen allen Ernstes sogar ein ,,Kanzelverbot fiir
alle Anhinger der Wolff-Leibniz‘schen Philosophie erdrtert wurde.”® Fundamen-
talismen hatten schon immer Konjunktur.

Damit verwandelte sich das akademische Feld fiir Amo, der in Wittenberg sei-
nem Namen wiederholt den geographischen Zusatz ,,Afrikaner aus Guinea“ bei-
legte, erneut und deutlicher als je zuvor in ein gleichsam militdrisches Feld von
Auseinandersetzungen, die sein materielles Uberleben als Philosoph ernsthaft be-
drohten. Denn Anton Wilhelm Amo war kein Studiosus mehr: Er lehrte selbst und
hatte bereits erste Schiiler gefunden. Das Versuchsobjekt war zwar zu einem Vor-
zeigeobjekt geworden; doch erschien Amo offenkundig manchen nun zunehmend
als Bedrohung. Freunde und Forderer, die ihn schiitzen konnten, wurden rar.
Amo war zunehmend auf sich allein gestellt.

Doch er handelte: Er kehrte wieder zuriick nach Preuf3en, um an der Universi-
tat Halle in einer zu diesem Zeitpunkt etwas weniger erhitzten Atmosphére einen
zweiten Versuch zu wagen, seine eigenstandige, auf seinem Lebenswissen und
UberLebensWissen aufbauende Philosophie im Rahmen des frithaufkldrerischen

56 In deutscher Ubersetzung wieder abgedruckt in Antonius Guilielmus Amo: Ubersetzung sei-
ner Werke, S. 87. Im lateinischen Original: , Africam & ejusdem longissime a nobis dissitam
regionem Guineam, olim ora aurea, ob copiosissimum auri proventum ab Europaeis appella-
tam*“ (De humanae mentis apatheia, S. 23.)

57 Vgl. Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 47.

58 Ebda.
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Diskursuniversums weiterzuentwickeln. Preuflen schien ihm hierfiir immer noch
verlockend. Er wusste, dass er sich weiterqualifizieren und als Philosoph eine
umfangreichere Schrift vorlegen musste, wollte er seine noch immer bestehende
Chance wahrnehmen, seinen Traum von einer akademischen Laufbahn an deut-
schen Universitaten fortzusetzen. Es gab zu diesem Zeitpunkt keinen Grund,
diese Zielstellung, die er nun schon iiber Jahre verfolgt hatte, unvermittelt aufzu-
geben. So setzte er seine Hoffnungen erneut auf Preuf3en.

Amo hatte seine universitdre Laufbahn im preuflischen Machtbereich zu
einem Zeitpunkt begonnen,* zu dem die seit Anfang der 1680er Jahre entstandene
,Brandenburgisch-Afrikanisch-Amerikanische Kompanie“ auch weiterhin die Ver-
schiffung deportierter afrikanischer Sklaven von der sogenannten Goldkiiste in
den karibischen Raum unter brandenburgischer beziehungsweise preuflischer
Flagge betrieb. Dieses Faktum bildet einen hochst widerspriichlichen Hintergrund
fiir eine Karriere, die aus den unterschiedlichsten Perspektiven als emanzipato-
risch anzusehen war. Anton Wilhelm Amo stand mit seinem Lebenslauf fiir diese
Emanzipation.

Erst 1738, nach der Deportation von mindestens 30000 Afrikanern, liquidierte
der ,Soldatenkonig® die aufgrund schlechter Geschafte langst in Schwierigkeiten
befindliche Handelsgesellschaft, deren Auflésung somit noch vor den Tod von
Konig Friedrich Wilhelm I. am 31. Mai 1740 und vor die Thronbesteigung seines
Sohnes Friedrich II. von Preufien fillt. In diesem Preuf3en also, dessen kolonialisti-
sche Traume nach dem ersten Drittel des 18. Jahrhunderts vorerst ausgetraumt
schienen, nimmt sich die in wachsendem Mafle registrierte Prasenz des aufstre-
benden und erfolgreichen, nun deutlich iiber dreif3ig Jahre alten Philosophen wie
die inverse Darstellung einer Gesellschaft aus, die in ihren kolonialistischen Ambi-
tionen gescheitert war. Vor dem Hintergrund kolonialer Traume Preuf3ens und der
Verwicklungen des Landes in den transatlantischen Sklavenhandel erscheint die
Figur des Anton Wilhelm Amo geradezu als Provokation.

Der nach Leibniz im deutschsprachigen Raum zweifellos grofite Philosoph,
Immanuel Kant, in dessen Werk sich anders als bei seinem Zeitgenossen Blumen-

59 Vgl. Lennert, Gernot: Kolonisationsversuche Brandenburgs, Preufiens und des Deutschen Rei-
ches in der Karibik. In: Carreras, Sandra / Maihold, Giinther (Hg.): PreufSen und Lateinamerika. Im
Spannungsfeld von Kommerz, Macht und Kultur. Miinster LIT-Verlag 2004, S. 11-23; sowie Weindl,
Andrea: The Slave Trade of Norther Germany from the Seventeenth to the Nineteenth Centuries.
In: Eltis, David / Richardson, David (Hg.): Extending the Frontiers: Essays on the New Transatlantic
Slave Trade Database. New Haven: Yale University Press 2008, S. 250-271. Zur Quellenlage vgl.
Jones, Adam: German Sources for West African History. Wiesbaden: Franz Steiner Verlag 1983;
sowie (ders.): Brandenburg Sources for West African History 1680—-1700. Stuttgart: Franz Steiner
Verlag 1985.
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bach keinerlei Verweis auf Amo zu finden scheint, sollte Jahrzehnte spater zu
einer wichtigen Legitimationsfigur nicht nur des Rassedenkens, sondern rassisti-
scher Vorstellungen werden. Diese schrieb der Konigsberger Philosoph gerade mit
Blick auf die schwarze Bevélkerung in Afrika und anderswo in seinen Schriften
nieder.®® Sollte er in seinem Preufien wirklich niemals etwas von dem in Halle,
Wittenberg und Jena lehrenden deutschen Philosophen aus Afrika, der auch auf
internationale Resonanz gestof3en war, vernommen haben? Dies ist alles andere
als wahrscheinlich: Immanuel Kant war der sicherlich prominenteste all jener, die
Anton Wilhelm Amo ebenso zu dessen Lebzeiten wie auch lange nach seinem
Tode buchstablich totschwiegen.

Umgekehrt diirfte die Geschichte des brandenburgisch-preuflischen Kolonia-
lismus Anton Wilhelm Amo sicherlich sehr vertraut gewesen sein, auch wenn sich
in seinen Schriften dazu keinerlei Aussagen finden lassen. Wie hitte er von diesen
Aktivitdten nicht wissen sollen, die sich iiberdies in einem geographischen Raum
ansiedelten, zu dem auch die Region des zwischen verschiedenen europdischen
Kolonialméachten aufgeteilten afrikanischen Kiistensaums gehorte, in welchem er
selbst zur Welt gekommen war? Amo war sich zweifellos der antikolonialen Trag-
weite und Sprengkraft seiner schieren Existenz und mehr noch seiner akademi-
schen Brillanz bewusst.

Im Dekanatsbuch der Philosophischen Fakultdt der Universitdat Halle ist
jener Vermerk zu finden, mit dem am 21. Juli 1736 die Zulassung von Anton Wil-
helm Amo nunmebhr als Dozent an seiner Alma Mater bestitigt wurde.®® Eine fiir
den Philosophen wichtige Rolle innerhalb der wieder veranderten, fiir die Wolf-
fianer offeneren Situation diirfte dabei erneut der Kanzler der Universitit, Johann
Peter von Ludewig, gespielt haben, zu dem Amo sicherlich die Verbindung aus
dem nahen Wittenberg gehalten hatte. So konnte Amo unter dem Schutz von Lu-
dewigs in Halle seine Tatigkeit als Dozent fortfiihren, die er — wie wir sahen — mit
offenbar so groflem Erfolg bereits in Wittenberg ausgeiibt hatte. Der Akademiker

60 Vgl. hierzu u. a. Arndt, Susan: Die 100 wichtigsten Fragen: Rassismus, S. 61-63; sowie vor
dem Hintergrund der Beschaftigung mit Amo u. a. Gordon, Lewis R.: An Introduction to Africana
Philosophy. Cambridge: Cambridge University Press 2008, S. 37f; Mougnol, Simon: Amo Afer. Un
Noir, professeur d’université, en Allemagne au XVIIle siécle. Paris: L’Harmattan 2007, S. 25-27;
sowie auch die angesichts der diesbeziiglich einschldgigen Kant-Zitate aufgebrachten Aufierun-
gen in der Amo nur kurz behandelnden Publikation von Schilling, Georg: ,,Who was Anton Wil-
helm Amo?“ — ,,Remapping the Jungle® vs. ,Vom faulen Holze lebend“?! An attempt against
forgetting and ,,white“~washing, sad, racist ,,(a)e(sthe)tic(al)“ texts of so called German ,,prime fa-
thers“ et al. Miinchen: GRIN Verlag 2009, S. 24 und passim.

61 Dieser Vermerk findet sich abgedruckt in Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der
schwarze Philosoph in Halle, Faksimile zw. S. 47/48.
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wusste aufgrund seiner bedriickenden finanziellen Verhiltnisse, die er in seinem
Antrag an die Philosophische Fakultit sehr wohl erwdhnte,® nur allzu gut, in
welch umkampftem Feld er sich bewegte. Doch war er gewillt, fiir sein Leben und
Uberleben im akademischen Milieu weiterzukdmpfen.

In dieser Etappe seines Lebens freilich musste der Philosophus in erster Linie
darauf bedacht sein, sein im engeren Sinne philosophisches Oeuvre entscheidend
zu erweitern. Beharrlichkeit und Fleify zahlten neben der Klugheit zweifellos zu
den Charakterziigen und Eigenschaften des ambitionierten Hochschullehrers. Und
so konnte im Jahr 1738 — also just in jenem Jahr, als die preufdische Krone aus dem
transatlantischen Sklavenhandel ausstieg — in Halle sein eigentliches philosophi-
sches Hauptwerk erscheinen: Antonii Guilielmi Amo Guinea-Afri, philosophiae et ar-
tium liberalium magistri, Tractatus de arte sobrie et accurate philosophandi. Weder
im Vorfeld noch im Nachgang seiner Publikation scheint dieses Werk jedoch von
jenen Auseinandersetzungen verschont worden zu sein, die Amo bereits zum
Wechsel nach Wittenberg gedringt, ja gezwungen hatten und ihn im Folgejahr
1739 erneut zum Verlassen der Universitatsstadt Halle bewogen haben diirften.
Das ehemalige Vorzeigeobjekt wurde immer starker in die Defensive gedrangt und
sah zunehmend seine Chancen schwinden, eine glanzende akademische Lauf-
bahn in Preuflen, Sachsen oder anderen deutschen Landern mit einer festen Pro-
fessur krénen zu konnen.

Dass der Tractatus de arte sobrie et accurate philosophandi®® im Lager der
Pietisten kaum positiv aufgenommen werden konnte, zeigt sich bereits im paratex-
tuellen Bereich dieses Werkes. Dort bedankt sich der Verfasser in seiner umfangrei-
chen und auf den 6. Juli 1737 datierten Widmung nicht allein bei Johann Peter von
Ludewig, sondern auch bei anderen Vertretern eines rationalistischen, kirchlichen
Zwingen nicht unterworfenen und deutlich antipietistischen®* Philosophiever-
standnisses hochst wortreich, wobei er seine Dankbarkeitsbeweise und Ehrerbie-
tungen mit einem denkwiirdigen Bescheidenheitstopos abschloss:

62 Vgl. Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 50.

63 Amo, Anton Wilhelm: Tractatus de arte sobrie et accurate philosophandi. Halle: Kitler 1738; ich
greife zuriick auf die Ubersetzung ins Deutsche unter dem Titel Traktat von der Kunst niichtern
und sorgfiiltig zu philosophieren. In: Antonius Guilielmus Amo Afer: Ubersetzung seiner Werke,
S. 103-281. Die lateinischen Originalzitate sind in der Folge jeweils entnommen dem Tractatus de
arte sobrie et accurate philosophandi. Antonii Guilielmi Amo Guinea-Afri, Philosophiae et artium
liberalium magistri. Nendeln: Kraus Reprint 1971.

64 Vgl. hierzu auch Glotzner, Johannes: Anton Wilhelm Amo. Ein Philosoph aus Afrika im
Deutschland des 18. Jahrhunderts. Vortrag anldsslich der 500-Jahrfeier der Universitdt Witten-
berg-Halle am 27. Juni 2002 in Halle. Miinchen: Editionen Huber 2002, S. 14.
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Wollen Sie daher diese meine wie immer gearteten Versuche, mich um die Offentlichkeit
verdient zu machen, freundlich aufnehmen und Nachsicht {iben, sollte mir dabei etwas
Menschliches zugestofen sein; das ist’s, worum ich insténdig bitte. Im Ubrigen mége
Gott Sie, meine Méazene, fiir beide Gemeinwesen, den Staat und die Gelehrtenrepublik,
um die beide Sie sich auf das beste verdient gemacht haben und bis zur Stunde verdient
machen, bis in die spétesten Tage in vollkommenem Wohlstand erhalten und noch viele
Jahre zuriicklegen lassen. Leben Sie wohl und bleiben Sie mir gewogen!®

Ein Dank mit Abschied? Dies mag erstaunen. Doch erstmals wird eine verdffent-
lichte Schrift von Anton Wilhelm Amo nicht mehr mit dem Verweis auf seine
Gonner, Herren und ,Eigentiimer‘, die Herzoge von Braunschweig-Wolfenbiittel,
,gerahmt‘, sondern mit der Nennung jener Forderer ertffnet, die Amo - und
dafiir diirfte er gute Griinde gehabt haben — hier als seine Madzene bezeichnet.
Damit ist zweifellos eine deutlich markierte Eigenstandigkeit verbunden, welche
die (versklavte) Dienstbarkeit hinter sich ldsst und sich bewusst zum Bereich ei-
gener Freiheit bekennt.

Hierbei macht Amo zwei unterschiedliche Felder auf, die er mit den Be-
zeichnungen ,,Staat“ und ,,Gelehrtenrepublik® belegt, wobei die Autonomie der
letzteren — wie Amo sehr wohl wusste — nur eine hochst relative und stets pre-
kéare sein konnte. Er wusste nur zu gut, was selbst einer so renommierten Figur
wie Wolff widerfahren war. Doch wird hier unverkennbar signalisiert, dass sich
der Verfasser explizit als Afrikaner aus Guinea in dieser Gelehrtenrepublik, dieser
République des Lettres, frei bewegt und nunmehr frei seine eigenen Wege wahlen
will: Gerade auch als Afrikaner aus Guinea! Hieran lasst er keinen Zweifel, im Be-
wusstsein der Tatsache, wie prekdr seine Situation nicht nur im finanziellen Be-
reich geworden war. Zeichnet sich hier nicht deutlich die Intention Anton Wilhelm
Amo Afers ab, dass Philosophie nicht ldnger das ,Eigentum‘ der Europder sein
kann? Wird nicht deutlich der Anspruch erhoben, jenseits aller rassedenkerischen
Vorurteile und Grenzziehungen philosophieren zu diirfen, unabhéngig von korper-
lichen Attributen?

Hatte sich Amo in De iure Maurorum in Europa einer juristischen und in De
humanae mentis apatheia einer anthropologisch-medizinisch-philosophischen
Fragestellung bedient, so bewegt er sich in seinem Traktat iiber das Philosophie-

65 Amo, Anton Wilhelm: Traktat, S. 106. Im lateinischen Original lautet diese Passage: ,,Quare
vt qualescunque hos meos, de publico bene merendi conatus, serena fronte accipiatis, & quid-
quid humani passus fuerim ignoscatis, est, quod vehementer rogo. Caeterum Deus Vos, Maece-
nates, rei vtrique, publicae ciuili, ac literariae, de que vtraque optime meriti estis, & adhuc
meremini, diutissime sospites seruet, pluresque annos perennare faxit. Valete & fauete!*
(Tractatus, o.P.)
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ren, in seinem Tractatus de arte sobrie et accurate philosophandi, von Beginn an
auf dem genuin philosophischen Gebiet der Logik. Dabei geht er in einem seiner
Arbeit vorangestellten allgemeinen Teil von Frage und Begrifflichkeit der Intention
aus und verbindet sie mit ihrer Beziehung zu Gott, aber auch und gerade der men-
schlichen Seele,®® so dass er in seinem Tractatus im Grunde unmittelbar an seine
Inaugural-Dissertation wieder anzukniipfen vermag. Der Bewegungskoeffizient
der Amo’schen Philosophie ist in thematischer, gegenstdndlicher und methodolo-
gischer Hinsicht hoch; doch lassen sich sehr wohl die starken Kontinuitdten seiner
Kunst des Philosophierens erkennen. Der Tractatus bildet sicherlich deren bisheri-
gen Hohepunkt.

Auf welche Weise Amo in seinem Traktat die mobilen, beweglichen Elemente
seiner Philosophie verstarkte, bemerkt man, wenn man sich dem Abschnitt iiber
,Die intellektuellen Ideen“ nahert. Dort heift es, die Idee sei ,,entweder gewif
oder wahrscheinlich oder moglich“.®” Dabei wird die wahrscheinliche Idee einer
Erkenntnis zugeschlagen, ,,die auf einer Beweisfiihrung von Ahnlichem auf Ahnli-
ches beruht, die immer mit Zweifel verbunden® sei.®® Die mogliche 1dee aber ,,ist
eine wegen Aquipollenz der gegeneinander streitenden Griinde nach beiden Seiten
disputable Erkenntnis“.®® Was ist unter einer solchen Aquipollenz zu verstehen?

Die Aquipollenz bezeichnet eine Gleichméchtigkeit, meint das Gleichviel-
Geltende, zielt damit — wenn man so will — auf eine Gleich-Giiltigkeit, die aber
nicht mit Gleichgiiltigkeit zu verwechseln ist. Dieser aus der traditionellen Logik
stammende Begriff, den Amo selbstverstdndlich nicht erfunden und der ebenso
in den Rechtswissenschaften wie den Sprachwissenschaften Verwendung gefun-
den hat, ist fiir das Philosophieren im Tractatus de arte sobrie et accurate philo-
sophandi von grof3er Bedeutung. Dies insofern, als hier dquipollente Begriffe als
das Disputable schlechthin jeweils unterschiedliche Blickwinkel und Sichtweisen
auf einen Gegenstand zulassen und damit ein Moment des Oszillierens in ein Den-
ken integrieren, das sich seines Standorts, seines Gesichtspunktes nicht (mehr) si-
cher sein kann. Oder anders: eines Denkens, das sich der gleichen Giiltigkeit
unterschiedlicher Perspektiven, unterschiedlicher Traditionen, unterschiedlicher

66 Ebda., S. 107.

67 Ebda.; im lateinischen Original: ,Idea alia certa, alia probadbilis, alia possibilis.“ (Tractatus,
S.79.)

68 Amo, Anton Wilhelm: Traktat, S. 170; im lateinischen Original: ,,Cognitio consistens in ar-
gumentatione a similibus ad similia, Semper cum dubitatione.* (Tractatus, S. 79.)

69 Ebda., S. 171; im lateinischen Original: ,,Cognitio in utramque partem disputabilis, ob ae-
quipollentiam rationum pugnantium inter se.“ (Tractatus, S. 79.)
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Blicke bewusst ist. Dies aber ist angesichts des Lebensweges Amos ein fiirwahr
fundamentaler Gedanke.

Wenn damit neben das Gewisse und das Wahrscheinliche im Bereich der
intellektuellen Ideen bei Amo auch das Mogliche tritt, so tritt dieses nicht einfach
als ein Hinzugefiigtes auf, sondern als das Disputable schlechthin, in welchem
ein Gegenstand aus unterschiedlichen Blickrichtungen zugleich und durchaus
gleichwertig konstruiert und analysiert werden kann. Ist aus dieser Sicht aber
dann nicht auch der Begriff ,,Theologie“ ein dquipollenter in dem Sinne, dass
man ihm aus einer religiosen und kulturellen Verschiedenheit heraus auch unter-
schiedlichen Sinn und Bedeutung — um hier die Frege’sche Begrifflichkeit einzu-
fiihren’® - zubilligen miisste?

Amo bedient sich hier spezifischer Begriffe der Logik nicht nur, um terminolo-
gische Definitionen zu fixieren, sondern auch, um die Moglichkeit der Engfiihrung
verschiedener Blickpunkte und letztlich auch verschiedener religioser sowie kultu-
reller Logiken einzufiihren. Dies ist der erste Schritt zu einem multiperspektivi-
schen Denken. Dabei werden die dquipollenten Terme als Zwillingsbegriffe auf
den ersten Blick durchaus stark miteinander verstrebt, zugleich aber auch mit dem
Begriff der Fiktion in Verbindung gebracht: ,,Die Zwillingsform der méglichen Idee
ist die fiktive; sie ist eine andere Vorstellung eines Dinges, als es an sich ist. [...]
Die Fiktion selbst erfolgt in doppelter primdrer Weise: indem geistig zusammenge-
setzt und getrennt wird, hinsichtlich des Ausspruchs bejaht und verneint wird.“”*

Ohne an dieser Stelle die von Amo ausgefiihrte ,Ideenlehre® weiter verfolgen
zu konnen, diirfte doch deutlich geworden sein, dass gegeniiber der Inaugural-Dis-
sertation De humanae mentis apatheia Elemente eines beweglicheren, gleichsam
freieren Philosophierens in den Tractatus de arte sobrie et accurate philosophandi
eingefiihrt wurden. Es handelt sich um Elemente und Philosopheme, die — wie es
das Beispiel von Amos Definition der Theologie gleich zeigen wird — nicht ohne
klare Gefdhrdungspotentiale fiir den Philosophen selbst bleiben konnten. Denn
dieser Traktat behandelt nicht allein Leitlinien der Vorlesungen und Veranstaltun-

70 Vgl. hierzu die sprachphilosophischen Uberlegungen von Frege, Gottlob: Uber Sinn und
Bedeutung. In: Zeitschrift fiir Philosophie und philosophische Kritik (Halle / Saale) NF 100
(1892), S. 25-50; wieder abgedruckt in (ders.): Funktion, Begriff, Bedeutung. Fiinf logische Stu-
dien. Herausgegeben und eingeleitet von Giinther Patzig. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht
1962, S. 38-63.

71 Amo, Anton Wilhelm: Traktat, S. 171; im lateinischen Original: ,,Gemina possibili idea ficta,
quae: Repraesentatio rei aliter ac secundum se est. [...] Fictio ipsa duplici sit modo primario, com-
ponendo & separando mentaliter, affirmando & negando qua enunciationem.“ (Tractatus, S. 79.)
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gen Amos, sondern stellt eine umfangreiche philosophische Schrift dar, die mit
einer gewissen zeitlichen Verzogerung im Jahr 1738 in Halle erscheinen konnte.

Anton Wilhelm Amo legte damit zweifellos eine mutige, selbstbewusste (da
sicherlich auch moglicher Gefahren sich bewusste) Veroffentlichung vor, in der
die Aquipollenz so etwas wie das Wasserzeichen einer sich unterschiedlichen Lo-
giken gegeniiber 6ffnenden Prozessualitdt der Philosophie darstellt. Der Tractatus
de arte sobrie et accurate philosophandi steht fiir ein sich abzeichnendes Philoso-
phieren ohne festen Wohnsitz, mit dem der sich selbst insistierend (und geradezu
obsessiv) als ,,Afrikaner aus Guinea“ bezeichnende deutsche Philosoph gewiss
auch zunehmend das Risiko in Kauf nahm, in einem ganz konkreten Sinne und
mit Blick auf seine Alma Mater in Preuf3en buchstédblich wohnsitzlos zu werden.
Diese Zeit kam schneller, als sich Amo dies wohl hétte vorstellen kénnen.

Im Kontext von dessen Schriften weist auch dieses Werk eine dhnlich klare
und konzise Struktur auf, wie dies schon in De humanae mentis apatheia zu beob-
achten gewesen war. Auch hier zeigt sich die klar erkenntnistheoretisch ausge-
richtete Blickrichtung Amos, die in der Regel von der terminologischen Klarung
und danach der begrifflichen Entfaltung ihres jeweiligen Terms ausgeht. Wie in
De iure Maurorum in Europa und in De humanae mentis apatheia 13sst sich auch
im Tractatus ein optimistisches Menschenbild erkennen, das iiberdies von der
Wirkkraft des Denkens, von der Deutungsmacht der Philosophie fraglos iiberzeugt
ist. Wie bereits erwdahnt, war Amo von Wolffianern zeitgendssisch als Wolffianer
bezeichnet worden. Und auch Burchard Brentjes (im Verein mit vielen, die ihm
darin nachfolgten) pflichtete dieser Einschidtzung in seiner Monographie bedin-
gungslos bei.”” Doch sollte man unbedingt zur Kenntnis nehmen, dass gerade mit
Blick auf die expliziten intertextuellen Relationen Amo sehr wohl — wie Yawovi Em-
manuel Edeh” in der ersten dem Philosophieren Amos gewidmeten Dissertation
zeigte — eine deutliche Distanz gegeniiber dem ihm zweifellos vertrauten Denken
Christian Wolffs (und sei es aus feldtaktischen Griinden) einnahm. Anton Wilhelm
Amo prdsentiert sich in seinem Traktat als eigenstdndiger Denker, der zwar Ma-
zene, aber keine ,Vor-Denker, keine eigentlichen Diskursbegriinder kennt. Spates-
tens mit dem Tractatus beschreitet er philosophisch seinen eigenen Weg.

Freilich sind dabei stets die Schranken der kirchlichen Lehre auszumachen —
nicht im Sinne einer pietistischen Orthodoxie, aber doch eines Anspruchs des
Christentums auf diskursive Setzung und Rahmung aller Philosophie. Die Uber-

72 Auch mit Blick auf den Tractatus, vgl. Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der
schwarze Philosoph in Halle, S. 52f.

73 Vgl. Edeh, Yawovi Emmanuel: Die Grundlagen der philosophischen Schriften von Amo, u. a.
S. 163f.



178 —— Anton Wilhelm Amo oder eine verpasste Chance dquipollenter Integration

schneidungsbereiche der Felder Philosophie und Theologie waren haufig zu Aus-
gangspunkten hitziger Auseinandersetzungen nicht zuletzt in Halle geworden, so
dass es als hochst mutig, vielleicht sogar als verwegen oder halsbrecherisch gelten
darf, wenn sich Amo gerade auf diesem Feld in Abschnitt IX des ersten Kapitels
seines Hauptwerkes mit einer Definition der Theologie aus der Deckung wagte.
Dort heif3t es nach einer ersten, heilsgeschichtlich fundierten Definition der ,,christ-
liche[n] Theologie“ als ,Habitus der intellektuellen und effektiven Intention, kraft
dessen wir uns mit der echten und soliden Erkenntnis der Wahrheit befassen“’*
unvermittelt: ,,Ich sage ausdriicklich: Die Theologie der Christen. Es gibt ndmlich au-
fSerdem eine Theologie der Heiden, der Tiirken usw., ferner je nach Verschiedenheit
der Vélker.“”

Das klang wie Wolffs Offnung gegeniiber dem Konfuzianismus. Damit stellte
Anton Wilhelm Amo nicht nur den alleinigen Anspruch des Christentums auf
eine (von Gott selbst begriindete) Theologie in Frage, sondern ertffnete auch,
wenn auch nur blitzartig, einen Ein- wie Ausblick auf eine Verschiedenartigkeit
der Religionen sowie eine Verschiedenartigkeit der Kulturen, ja erkannte die
., Verschiedenheit der Vilker“’® in einer Formulierung ohne jede Abwertung dieser
Volker an. Die Philosophie Anton Wilhelm Amos lasst sich daher in eine Entwick-
lungslinie einreihen, die man — keineswegs nur im Bereich der Literaturen der
Welt — als ein ZwischenWeltenSchreiben’” bezeichnen kénnte. Wir kénnen sehr
wohl mit Blick auf diesen Philosophen und im Rahmen der historisch gegebenen
Moglichkeiten von einer Philosophie ohne festen Wohnsitz sprechen, die sich in
seinen Arbeiten auszuprdagen begann. Dies ist mit Blick auf die Entwicklung der
europaischen Aufkldarung im 18. Jahrhundert etwas ganz Besonderes.

Denn eine solche Philosophie ist nicht einem einzigen Ort, einer einzigen Pers-
pektive verpflichtet und zuzuordnen, sondern entfaltet sich auf Ebene der bislang
genannten Spannungsfelder auf eine zutiefst vektorielle Weise. Sie ldsst die Blick-
punkte anderer auf dieselben Gegenstande hervortreten und macht seit De iure
Maurorum in Europa immer wieder deutlich, dass sie Europa aus seinem Span-

74 Amo, Anton Wilhelm: Traktat, S. 117; im lateinischen Original: ,,Habitus intellectivae & effec-
tivae intentionis, quo versamur circa veram & solidam veritatis cognitionem.* (Tractatus, S. 15.)
75 Amo, Anton Wilhelm: Traktat, S. 118; im lateinischen Original: ,,Notantur dico, Theologia
Christianorum. Alia enim Theologia Gentilium, alia Turcarum, alia & alia pro diversitate Gen-
tium.“ (Tractatus, S. 15.)

76 Amo, Anton Wilhelm: Traktat, S. 118; im lateinischen Original: ,,pro diversitate Gentium.*
(Tractatus, S. 15.)

77 Vgl. zur Entfaltung dieses Begriffs Ette, Ottmar: ZwischenWeltenSchreiben. Literaturen ohne
festen Wohnsitz (UberLebenswissen II) (2005).



Anton Wilhelm Amo oder eine verpasste Chance dquipollenter Integration =— 179

nungsverhaltnis zu anderen Kontinenten, zu anderen Religionen, zu anderen Vol-
kern und Kulturen begreift. Das Projekt der Amo’schen Philosophie, so rudimentar
es auch immer in den auf uns gekommenen Schriften ausgebildet sein mag, er-
laubt es durchaus, die Differenzen innerhalb einer keineswegs notwendig auf Eu-
ropa begrenzten République des Lettres zu denken und sie auf einen Horizont zu
beziehen, der sich letztlich auf die Existenz der Philosophien der Welt hin ent-
grenzt. Amos Philosophie(ren) hatte an diesem Punkt des Tractatus zweifellos
einen spannenden und zukunftsweisenden Punkt erreicht, der sich fiir seinen Ver-
fasser aber auch als hochst spannungsgeladen und gefdhrlich erweisen konnte.
Denn fiir die im Kern polylogische Anlage seines Philosophierens, fiir ein Denken
der Differenz, das im Entstehen war, gab es im Europa der Aufklarung eng gesetzte
Grenzen.

Dass Anton Wilhelm Amo das preuf3ische Halle trotz aller ihm durchaus
entgegengebrachten Wertschatzung dennoch ein zweites Mal verlief3, hat seine
Ursachen gewiss nicht in einer mangelnden Qualifikation in den Bereichen For-
schung oder Lehre. Vielmehr ist dieser Aufbruch wohl vor allem mit dem sich
wieder verschlechternden Umfeld zu begriinden, in dem Amos prekare Situation
fiir diesen unmittelbar gefdhrlich werden konnte. Das Ziel bei seinem zweiten
Auszug aus Halle war diesmal aber nicht mehr Wittenberg, sondern die Universi-
tat von Jena: und damit jenseits der bisherigen Ortswechsel eine Bewegung, die
keinen festen Bezugspunkt, keinen festen Wohnsitz mehr kennt. Nach Halle
sollte der Philosoph nicht mehr zuriickkehren, nach Preulen wohl schon. Die
letzte Phase des uns bislang bekannten Lebensweges von Anton Wilhelm Amo in
Deutschland hatte begonnen.

Am 27. Juni 1739 stellte er seinen im Original erhaltenen’® Antrag auf Nostrifi-
kation an der Universitit Jena. Es handelt sich um ein mit ,,Anton Wilhelm Amo,
ein Afrikaner, Magister und Dozent der Philosophie und der freien Kiinste und
Rechte Kandidat“ unterzeichnetes Gesuch, das mit der Bitte um Stellungnahme in
der dortigen Fakultdt rasch in Umlauf gesetzt wurde und bereits am 8. Juli 1739
zu einem positiven Bescheid fiihrte. Ich verkneife mir an dieser Stelle jede Bewun-
derung fiir eine solche Schnelligkeit, die an heutigen Fakultdten undenkbar ware.
So konnte Amo bereits wenige Tage spater, am 17. Juli desselben Jahres, seinen
selbstverstandlich in lateinischer Sprache abgefassten Vorlesungsanschlag uni-
versitatsoffentlich aushangen. Das Programm der angekiindigten Veranstaltung
ist iberaus breit gefachert und bildet im Grunde zentrale Teile der wissenschaftli-
chen Aktivitdten des Philosophen ab. Dass sich Amo hierbei aber auch auf das

78 Abdruck des Faksimiles in Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph
in Halle, S. 60.
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Gebiet der Kryptographie wagte, kann angesichts seiner Erfahrung im kryptogra-
phischen Schreiben nicht wirklich {iberraschen.

Seine kommentierte Vorlesungsankiindigung vertffentlichte Amo damit an
jener Universitédt aus, die in Halle noch immer als ,,der Ort ,wolffianischer Ver-
derbnis* der koniglich-preulischen Landeskinder® galt.”” Man kann vermuten,
dass sich Amo in Jena ein fiir seine Anliegen wie fiir seine Person offeneres geisti-
ges Klima erhoffte. Sein Hinweis auf seine eigene finanziell prekare Lage und das
Fehlen jeglichen Verweises auf die Herzdge von Braunschweig-Wolfenbiittel ma-
chen noch einmal deutlich, dass seine Situation nicht mehr mit jener des jungen
Studenten und angehenden Magisters vergleichbar war. Denn der Status einer (zu-
mindest Sklaverei-dhnlichen) Dienstbarkeit bestand in sichtbarer Weise nun nicht
mehr. Die Professoren Wideburg und Stolle wiesen als Befiirworter der Nostrifika-
tion Amos in Jena unter anderem darauf hin, dieser habe die ,,commiseration® ver-
dient, da er ,,aus einem andern Theile der Welt in seiner zarten Jugend entfiihret*
und vom ,.heydenthum zu christl. Religion bekehret“ worden sei®’. Ein Pladoyer
zur Gewdhrung eines universitdren Gnadenbrotes? Fast will es so scheinen. Denn
Amo habe keine Eltern und keine Angehorigen, an die er sich wenden konne,
wolle aber ,,nun nicht betteln“, sondern sich auf der Grundlage seiner Fahigkei-
ten ehrlich ernihren.®'

So scheint aus dem deportierten versklavten Jungen zundchst und fiir einige
wohl recht gliickliche Jahre ein aufstrebender junger Wissenschaftler, bald aber
ein mittelloser, auf sich allein gestellter Privatdozent geworden zu sein, der —
dies diirfte sich fiir Amo spatestens in Jena abgezeichnet haben — auch nur ge-
ringe Chancen auf eine gesicherte Stellung innerhalb der Professorenschaft in
Deutschland haben wiirde. Die eigenhdndig niedergeschriebene Vorlesungsan-
kiindigung in Jena unterzeichnete der Autor des Tractatus, dessen Beharrlichkeit
immer wieder beeindruckt, mit seinem selbstgewdhlten Namenszusatz ,,Afer
und seinem Status als ,Magister legens*.>

Mit dem Regierungsantritt Friedrichs II. von Preufien, der den von seinem
Vater verbannten Christian Wolff nach Halle zuriickrief, brach fiir Preufien im
Kontext einer nicht allein europdischen, sondern auch weltweit zu verstehenden
Aufklarungsbewegung eine Zeit intensiver geistiger Anstof3e an. Allerdings gibt es

79 Ebda., S. 61.

80 Zit. nach ebda., S. 63.

81 Ebda.

82 Abdruck des Faksimile in Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph
in Halle, S. 66.
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bislang keinerlei Belege dafiir, dass Amo noch ein drittes Mal versucht haben
konnte, nach Halle zuriickzukehren oder etwa an die Viadrina nach Frankfurt an
der Oder zu wechseln — Berlin verfiigte damals bekanntlich nicht {iber eine eigene
Universitat. Die Riickholung Wolffs aus der Verbannung musste auch auf Amo
Eindruck gemacht haben. Und so kann man mit guten Griinden spekulieren, dass
Blumenbachs Informationen, denen zufolge sich Amo am preuflischen Hof aufge-
halten haben sollte, zutreffend waren. Der Gottinger Anthropologe und Schadel-
kundler behauptete, Anton Wilhelm Amo sei als Hofrat®® an den Preufischen Hof
nach Berlin gegangen. William E. Abraham spekulierte zudem — wie vor ihm be-
reits Wolfram Suchier®” —, der Ruf an den Hof nach Berlin und Potsdam konne
von dem jungen Friedrich II. ausgegangen sein, der 1740 seinem Vater auf dem
preuflischen Thron nachfolgte.®* All dies scheint iiberaus plausibel, l4sst sich bis-
lang aber nicht belegen. Nur: Die von Amo ertrdumte Professur ware mit einer sol-
chen Hofratsstelle nicht verbunden gewesen.

Ein moglicher Aufenthalt Amos in Berlin oder Potsdam konnte in der Tat
auch erkldaren, warum es von ihm in der Folge keine Nachrichten mehr aus den
Universitatsstadten Halle, Wittenberg oder Jena gab.86 Amo war aus dem akademi-
schen Leben fiir Jahre verschwunden. Zu den wenigen Lebenszeichen des Philoso-
phen zdhlt ein spater Hinweis, dass Amo noch im Jahr 1747 ein letztes Mal in Jena
als dort lebender Biirger genannt worden sein soll.®” Dies wiirde einen zeitweiligen
Aufenthalt in Berlin jedoch nicht zwangsldufig ausschlief3en. Vieles spricht mithin
fiir eine ,Riickkehr‘ Amos nach Preufden auf der Suche nach einer besseren Stel-
lung bei Hofe oder anderswo. Gewiss aber ware ihm niemals in den Sinn gekom-
men, sich den Diensten jener ,Hofmohren‘ anzuschlief3en, die ihren Sklavendienst
am preuflischen Hofe versahen und die ihre Karikatur im ,Mohren-Rondell‘ zu
Sanssouci erfuhren. Es ist verlockend, sich in jener Zeit, die in Amos Lebenslauf
im Dunklen liegt, den in Preuflen ausgebildeten Philosophen in Berlin oder in
Sanssouci vorzustellen. Doch wird es weitere Recherchen brauchen, um derlei Vor-

83 Vgl. Blumenbach, Johann Friedrich: Von den Negern. Einige naturhistorische Bemerkun-
gen bey Gelegenheit einer Schweizerreise, S. 9; fiir wenig glaubhaft hdlt Blumenbachs Darstel-
lung freilich Mabe, Jacob Emmanuel: Anton Wilhelm Amo interkulturell gelesen, S. 34.

84 Vgl. Suchier, Wolfram: Weiteres iiber den Mohren Amo. In: Altsachsen. Zeitschrift des
Altsachsenbundes fiir Heimatschutz und Heimatkunde (Holzminden) 1-2 (Januar — Februar
1918), S. 7-9, S. 9. Im Geheimen Staatsarchiv zu Berlin war bislang aber entgegen der Hoffnun-
gen Suchiers keine Aufklarung zu finden.

85 Vgl. Abraham, William E.: Anton Wilhelm Amo, S. 197.

86 Vgl. hierzu ebda., S. 197.

87 Vgl. Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 66.
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stellungen, die auf den gewdhnlich gut informierten Blumenbach zuriickgehen, zu
konkretisieren.

Friih schon diirfte Amo erkannt haben, dass sich fiir ihn die Bedingungen
seines Schaffens wohl nur schwerlich wieder verbessern wiirden. Bereits am 5. Mai
des Jahres 1740 schrieb er seinem Studenten und Freund Gottfried Achenwall,
dem spater berithmt gewordenen Begriinder der Statistik in Deutschland, einen
Satz des von ihm verehrten Epiktet ins Stammbuch: ,,Necessitati qui se accomodat,
sapit estque rerum Divinarum conscius.“®® Und er unterzeichnete seinen Eintrag
einmal mehr mit ,,Antonius Guilielmus Amo Afer / Philos. et Art. Liberal. Magister
Legens“.? Die stoische Gelassenheit, die Amo hier an den Tag legte, mag vor dem
Hintergrund der gewiss auch stoischen Prigung seiner Philosophie”® verdeutli-
chen, dass er langst begriffen hatte, wie eng die Grenzen waren, welche ihm das
akademische Feld fiir seine Philosophie, fiir sein eigenes Philosophieren, gesetzt
hatte. Man kénnte das Diktum Epiktets, des spaten Vertreters der stoischen Philo-
sophie, wie folgt iibersetzen: ,,Wer sich der Notwendigkeit anzupassen weif3, ist
weise und sich gottlicher Dinge bewusst.“

Die vierziger Jahre standen fiir Amo in Deutschland gewiss unter keinem
guten Stern. Sein letzter grof3er Férderer, Johann Peter von Ludewig, verstarb 1743,
was ihn sicherlich mancher Hoffnungen beraubte, doch noch einen Weg zu einer
sicheren Stellung an eine Universitdt in Deutschland zu finden. Nach dem Tod von
Ludewigs verschlimmerte sich Amos Situation wohl weiter. Im Jahr 1747 wurde gar
ein iibles Schmahstiick iiber ihn verfasst, das ohne jeden Zweifel protorassistische
Angriffe gegen ihn enthielt. Im Zentrum dieses verleumderischen Machwerks
stand der gelehrte Mohr Amo, der unsigliche Antrdge an eine schone Briinette
macht. Doch das deutsche Madchen lacht den Freier wegen seiner korperlichen
Attribute aus und schickt den so ldcherlich Gemachten wieder nach Hause.” Das
Schmahstiick gibt uns einen Eindruck von jener immer rassistischer werdenden
Atmosphdre, in der Anton Wilhelm Amo sich in deutschen Landen mittlerweile
bewegen musste. Seine brillante Gelehrsamkeit diente seinen Neidern und Spot-
tern nur mehr dazu, sich iiber ihn noch zuséitzlich lustig zu machen.

88 Zit. nach Suchier, Wolfram: A.W. Amo, S. 446. Auf einen zweiten Stammbucheintrag vom
3. Mérz 1746 macht aufmerksam Firla, Monika: Ein Jenaer Stammbucheintrag des schwarzen
Philosophen Anton Wilhelm Amo aus dem Jahr 1746, S. 16f. Dort spricht Firla auch von einer
von Amo angestrebten Synthese zwischen Epiktet und dem Christentum (ebda., S. 21).

89 Zit. nach Suchier, Wolfram: A.W. Amo, S. 446.

90 Vgl. hierzu Firla, Monika: Ein Jenaer Stammbucheintrag des schwarzen Philosophen Anton
Wilhelm Amo aus dem Jahr 1746, S. 7f.

91 Ein Abdruck dieses literarisch stiimperhaften Schmahgedichts findet sich unter http://
www.theamoproject.org.
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Es stimmt traurig, dass der Rassist avant la lettre ein Professor war. Denn
Autor jener Verunglimpfungen in gereimter Form gegen den ,,gelehrten Mohren®
war ein ehemaliger Mitstudent Anton Wilhelm Amos, der zeitweilige Professor der
deutschen Sprache und Beredsamkeit Johann Ernst Philippi.®* Man sollte diesem
Machwerk nicht zu viel Gewicht beimessen! Denn ob man daraus auf eine reale Be-
gebenheit der Zuriickweisung Amos als Liebhaber in spe schlieflen darf, ist mehr
als fraglich. Wirkliche Belege fiir die Stichhaltigkeit einer derartigen Begebenheit
gibt es nicht. Doch die Existenz dieses Stiickes zeugt ohne jeden Zweifel davon,
welch wachsenden Anfeindungen sich der Philosoph in Deutschland ausgesetzt
sah. Vor allem aber gibt diese unschone ,Affdre* den Blick frei auf die unverkennbar
rassistischen Vorurteile und auch mancherlei Angriffe, denen Anton Wilhelm Amo
im Verlaufe seines Lebens in Europa und nicht zuletzt auch wahrend seiner Zeit an
deutschen Universitdten ausgesetzt gewesen war. Dass der schwarze deutsche Phi-
losoph und ,,doctissimus magister legens” eine Figur des &ffentlichen Lebens war,
die fraglos enorme Aufmerksamkeit auf sich zog, mogen Philippis Schmahreden si-
cherlich belegen. Doch als diese Spottverse und Gelegenheitsergiisse erschienen,
hatte der seinen Gegnern an Geisteskraften weit {iberlegene Amo — wie wir noch
sehen werden — die Universitdtsstadt Jena, Preuflen, Deutschland und Europa
langst hinter sich gelassen. Und wie die erste Phase seines Lebens abrupt mit einer
Reise geendet hatte, so begann die letzte Phase dieses Lebensweges wiederum mit
dem Besteigen eines Schiffes. Anton Wilhelm Amo hatte einen Entschluss gefasst.
Folgte er aus seiner Sicht dem Diktum Epiktets? In jedem Fall stellte er sich philoso-
phisch einer gewaltigen Herausforderung, die ihn noch einmal weit {iber die Gren-
zen seiner Zeit hinaus fiihren sollte.

Noch hatte Amo seine Reise in eine ihm unbekannte afrikanische Herkunft
nicht angetreten. Ein Stammbucheintrag®® von Amos Hand am 3. Mérz 1746
belegt wohl zweifelsfrei, dass sich Anton Wilhelm Amo zu diesem Zeitpunkt
noch in Deutschland aufhielt. Doch hatte er wohl bereits bei der holldndischen

92 Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 70; ndhere
Ausfiihrungen hierzu auch bei Abraham, William E.: Anton Wilhelm Amo, S. 197 f. Unklar sind
die Quellen fiir die von Johannes Glotzner erziahlte Geschichte einer Liebe, die auch mit einem
gemeinsamen Kind und damit einem Nachfahren Anton Wilhelm Amos in Deutschland ihren
Hohepunkt erreicht: vgl. Glotzner, Johannes: Anton Wilhelm Amo. Ein Philosoph aus Afrika im
Deutschland des 18. Jahrhunderts, S. 17. Ist dies nur eine weitere der mittlerweile recht zahlrei-
chen Amo-Legenden? Nicht gdnzlich unschuldig an zahlreichen Ausschmiickungen kénnte
die Tatsache sein, dass Johannes Glétzner der Verfasser des wohl ersten Anton Wilhelm Amo
gewidmeten Romans ist.

93 Vgl. Firla, Monika: Ein Jenaer Stammbucheintrag des schwarzen Philosophen Anton Wilhelm
Amo aus dem Jahr 1746, S. 15-22.
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West-Indischen Kompanie einen Antrag beziehungsweise ein Bittschreiben ein-
gereicht, in dem er um eine kostenlose Passage an die Goldkiiste ersuchte®®. Die
machtige Handelsgesellschaft, die ihn einst nach Europa entrissen hatte, sollte
ihn wieder an die Kiisten Afrikas transportieren. Dies war eine ungeheuer mutige
Entscheidung!

Seinem Gesuch wurde stattgegeben. Und so diirfte Amo im Spatjahr 1746 —
Jacob Emmanuel Mabe gibt allerdings als Abreisedatum von Rotterdam den
20. Dezember 1746 an®® — oder spitestens Anfang®® des Jahres 1747 Deutschland
verlassen haben. Da Amos Schiff bereits im April 1747 die westafrikanische Kiiste
erreichte — Mabe datiert hier wiederum préazise auf den 7. April diesen Jahres”” —,
diirfte er sich unmittelbar nach seinem Verlassen Deutschlands in Holland einge-
schifft und Axim im heutigen Ghana wohl problemlos nach sicherer Schifffahrt
erreicht haben.”® Ein retour au pays natal? Back to Africa? Hatte Amo also die
Heimreise angetreten?

Nichts wdre irrefiihrender, als diesem simplistischen Glauben anzuhingen.
Die wichtigste Quelle fiir unser Wissen iiber die letzten Lebensjahre Amos in West-
afrika bildet noch immer der Bericht des Schweizer Reisenden und Schiffsarztes
in hollandischen Diensten, David Henri Gallandat. Die von ihm im Jahre 1752 auf-
gezeichneten Notizen erschienen in den Verhandelingen, uitgegeven door het
Zeeuwsch Genootschap der Wetenschappen te Vlissingen im Jahr 1782.°° Ohne

94 Ebda., S. 25. Vgl. hierzu auch Mabe, Jacob Emmanuel: Anton Wilhelm Amo interkulturell
gelesen, S. 26.

95 Ebda.

96 Firla, Monika: Ein Jenaer Stammbucheintrag des schwarzen Philosophen Anton wilhelm Amo
aus dem Jahr 1746, S. 25.

97 Vgl. Mabe, Jacob Emmanuel: Anton Wilhelm Amo interkulturell gelesen, S. 26.

98 Niheres zur Schiffsreise Amos und zu seiner ,,Riickkehr in die Heimat“ vgl. Firla, Monika:
Ein Jenaer Stammbucheintrag des schwarzen Philosophen Anton Wilhelm Amo aus dem Jahr
1746, S. 26-31.

99 Zit. nach Brentjes, Burchard: Anton Wilhelm Amo. Der schwarze Philosoph in Halle, S. 68f.
Wegen ihrer grofien Bedeutung fiir die Amo-Forschung sei diese Passage auch im Original ange-
fiihrt: ,,Terwyl hy op deeze reis te Axim op de Goudkust in Africa was, ging hy den beroemden
Heer Anthonius Guilielmus Amo Guinea Afer, Philosophiae Dr. et Artium Liberalium Magister
bezoeken. Hy was een Neger, die ruim 30 Jaaren in Europa verkeerd had. Hy was in den Jaare
1707 in Amsterdam, en werd vereerd aan den Hertog van Brunswyk, Anthoni Ulrich, die hem
aan zyn zoon Augustus Wilhelmus gaf. Deeze liet hem studeeren te Hall; en in Wittenberg, waar
hy in den Jaare 1727 tot Doctor in de Philosophie en Meester in de Vrye konsten Gepromoveerd
werd. Eenigen tyd daarna overleed zyn Meester: dit maakte hem zeer droefgeestig, en deed hem
bessuiten naar zyn Vaderland te rug te keeren; hy leefde daer toen als een Heremiet, en had den
naam van een Gelukzegger te zyn; hy sprak verscheiden taalen, Hebreeuws, Grieks, Latyn,
Fransch, Hoog- en Nederduitsch; was zeer kundig in de Astrologie en Astronomie, en een groot
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jeden Zweifel kénnen die dort zusammengetragenen Nachrichten in ihrem Kern
nur aus Amos Mund stammen, doch ist die Miindlichkeit dieses Gesprachs von
Gallandat in schriftliche Notizen {ibertragen worden, die ihrerseits Jahrzehnte
spater in ,,niederdeutscher”, mithin niederlandischer Sprache gedruckt wurden.
Wie auch immer wir die einzelnen aufgezdhlten Biographeme werten und den
Wahrheitsgehalt der Verweise auf Vater, Schwester und Bruder Anton Wilhelm
Amos beurteilen mégen, so wird doch deutlich, dass sie geniigend Spielraum fiir
jeweils unterschiedliche Spekulationen eréffnen.

Die Vorstellung davon, Amo sei wieder ,in sein Vaterland zuriickgekehrt‘, wie
man allenthalben lesen kann, ist im Kern kolonialistisch. Denn Amo kehrte kei-
neswegs dorthin zuriick, ,wohin er eigentlich hingehérte‘. Denn er gehorte eigent-
lich nach Deutschland. Anton Wilhelm Amo aber stand vor der vielleicht gréfiten
Herausforderung seines wahrlich bewegten Lebens. Denn er reiste in ein Land, in
dem er zwar das Licht der Welt erblickt hatte, das er aber nicht kannte, dessen
Sprache er nicht sprach, dessen Kultur er nicht kannte und das {iberdies unter eu-
ropdischer Kolonialherrschaft stand. Es diirfte zu den grof3en Widerspriichen und
Ratseln seines Lebens zdhlen, dass er das Ende seiner Existenz — frei oder erzwun-
gen — im Fort von Chama zubrachte und damit in einer Festung, die unter der
Herrschaft der West-Indischen Kompanie in das weltweite System des Sklaven-
handels eingebunden war.

Mit seiner Reise nach Afrika verschwand der schwarze Philosoph hinter dem
Horizont Europas. Die Bekanntheit von Anton Wilhelm Amo Afer beschrankte sich
damals keineswegs auf den deutschsprachigen Raum. In seinen beriihmten Aus-
fiihrungen zu De la littérature des négres aus dem Jahre 1808 wies Abbé Henri
Grégoire,'°° der jakobinische franzésische Philosoph und Kidmpfer gegen Sklaverei
und Sklavenhandel, auf nicht weniger als fiinf Seiten auf Anton Wilhelm Amo
sowie dessen Herkunft aus Guinea und Aufenthalt an den Universitdten von Halle
und Wittenberg hin. Wie in Zedlers Grossem volistindigem Universal Lexicon aller
Wissenschaften und Kiinste, mit dem sich mehrere Ubereinstimmungen ergeben,
wird unter explizitem Riickverweis auf Blumenbachs Ausfiihrungen gleich zu Be-

Wysgeer; zynde toen omtrent 50 Jaaren oud. Zyn Vader en eene Zuster leefden noch, en woon-
den vier dagreizen landward in; hy had een Broeder, die Slaaf was in de Colonie van Suriname;
naderhand is hy van Axim verhuist en gaan woonen in de Fortres der West-Ind. Comp. St. Sebas-
tiaan, te Chama.“ (Verhandelingen uitgegeven door het Zeeuwsch Genootschap der Wetenschap-
pen te Vlissingen. Middelburg: Pieter Gillissen 1782, S. XIX-XX.)

100 Vgl. hierzu den Hinweis in Damis, Christine: Le philosophe connu pour sa peau noire:
Anton Wilhelm Amo, S. 119.
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ginn iiber Amos Untersuchung der rechtlichen Situation der Schwarzen in Europa
aufmerksam gemacht. Dabei wurde die Vielsprachigkeit des Philosophen von An-
fang an hervorgehoben: ,,Amo était versé dans ’astronomie et parloit le latin, le
grec, 'hébreu, le francais, le hollandais et I’allemand.“!°! Dariiber hinaus griff
Grégoire auf den ,,hommage public“ des Rektors der Universitiat Wittenberg zuriick,
der zurecht in Erinnerung gerufen habe ,,que Térence aussi étoit d’Afrique“.102 Zwei-
fellos wusste der franzosische Abbé sehr wohl, dass sich schon Terenz den Beina-
men ,, Afer” gegeben hatte: Er stellte Amo in eine Tradition, die bis in die Antike
zuriickreichte. Auch wenn Abbé Henri Grégoire die Dauer des Aufenthaltes Amos
in Europa deutlich unterschatzte, so wird doch die Dimension der geographi-
schen ,Riickkehr” an die westafrikanische Goldkiiste erwdahnt und zugleich in
den Kontext einer ,,tiefen Melancholie“ geriickt, des franzosischen ,,mal du sié-
cle“ an der Wende zum 19. Jahrhundert.'*?

Damit wurden Amo zum ersten (aber keineswegs zum letzten) Mal Ziige
eines romantischen Helden verliehen, der als Fiinfzigjahriger schlieflich ,,la vie
d’un solitaire“ gefiihrt habe.!®* Dem von ihm erwidhnten Akademiemitglied Gal-
landat entlehnte Grégoire zugleich die Biographeme, der Vater und eine Schwester
Amos hitten damals noch gelebt, und Amos Bruder sei als Sklave nach Surinam
verbracht worden.'®> Damit waren bei Grégoire im Grunde die wesentlichen bio-
graphischen Bezugspunkte entwickelt, die noch heute jede Darstellung Amos
strukturieren. Abschlielend betont der franzdsische ,,philosophe®, er habe durch
seine Recherchen nicht in Erfahrung bringen kénnen, ob Amo andere Werke ver-
offentlicht habe und wann genau er verstorben sei. Doch es ist hier nicht der Ort,
die Rezeption Anton Wilhelm Amos zwischen der Romantik und den Debatten um
die Entkolonialisierung Afrikas aufzuarbeiten'®®. Anton Wilhelm Amos Lebenslauf
eignete sich hervorragend dafiir, die Stationen eines zwar nicht poetischen, aber
philosophischen Cahier d’un retour au pays natal ganz im Sinne von Aimé Césaires

101 Grégoire: Henri: De la Littérature des négres, ou Recherches sur leurs facultés intellectuel-
les, leurs qualités morales et leur littérature; suivies de Notices sur la vie et les ouvrages des Ne-
gres qui se sont distingués dans les Sciences, les Lettres et les Arts. Paris: chez Maradan Libraire
1808, S. 198.

102 Ebda., S. 199.

103 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, S. 177-190.

104 Ebda. Vgl. hier auch den Eintrag in die Nouvelle Biographie Universelle von 1852, auf den
erstmals aufmerksam machte Struck, Bernhard: Nochmals A.W. Amo. In: Akademische Rund-
schau (Leipzig) V (1916-1917), S. 54-56.

105 Grégoire, Henri: De la Littérature des Négres, S. 201.

106 Ich habe dies im Schlussteil meiner Monographie zu Anton Wilhelm Amo getan.
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grofer, in einer ersten Fassung 1939 erschienenen Schopfung'®” nicht nur nachzu-
zeichnen, sondern historisch beispielhaft zu illustrieren.

Wir sollten uns davor hiiten, Anton Wilhelm Amo auf seine ,Afrikanitét zu re-
duzieren und gleichsam afrikanisch zu re-territorialisieren: Die wichtigste Zeit sei-
nes Lebens hat der Student und Dozent im deutschsprachigen Raum zugebracht.
Es wére parallel zur Re-Afrikanisierung Amos leicht zu belegen, dass die Schriften
und wissenschaftlichen Aktivititen Anton Wilhelm Amo Afers aus der Geschichte
der deutschen Philosophie weitestgehend getilgt wurden. Selbst die biographi-
schen Eintrdge, die noch zu seinen Lebzeiten etwa in Zedlers Universal Lexicon er-
schienen waren, verschwanden ebenso wie sein Name, ja selbst die Erinnerung an
seinen Namen. Sein Ausschluss aus der Geschichte Preuf3ens und Deutschlands
war vollstandig und radikal.

So kann man dem eigentlichen ,Wiederentdecker’ Amos fiir den zumindest
deutschsprachigen Raum, dem Bibliothekar Wolfram Suchier, nur zustimmen,
wenn er betont, dass die Beschaftigung mit Amo ,,weitere Bausteinchen zur deut-
schen Gelehrtengeschichte“!°® erbringen werde. Diese Beschiftigung aber sei be-
griindet, sei Amo doch ,,denkwiirdig” wegen ,,des Aufsehens, das er zu seiner Zeit
in Deutschland erregte, und wegen seiner Schriften fiir die Universitats-, Gelehr-
ten- und Kulturgeschichte“.!*® Die mit Blick auf Afrika vollzogene Inklusion und
die hinsichtlich der deutschen und europdischen Wissenschafts-, Geistes- und
Philosophiegeschichte sehr weitreichend durchgefiihrte Exklusion sind komple-
mentdr miteinander verwobene Prozesse, die es in ihrer wechselseitigen Stiitzung
aufzubrechen gilt. Denn sie beruhen stets auf simplen Territorialisierungen und
exklusiven Zurechnungen wie Ausschliissen, welche die Komplexitdt von Leben
und Werk Anton Wilhelm Amos in vielen Fallen wissentlich und willentlich zu
reduzieren suchen. Wir sollten heute den Versuch unternehmen, Amo als einen
aus Afrika stammenden Philosophen und als einen Vertreter der deutschen Friih-
aufkldarung zu denken und damit seine Position als eine Bewegung zwischen zwei
Welten zu bestimmen, welche nicht einseitig fixiert werden darf. Denn Anton Wil-
helm Amo ist weit mehr als die Addition beider Einschreibungen und Traditionen,
sondern vielmehr der kiihne und zugleich immer prekare Versuch, nicht die Ad-
dierung, sondern die Bewegung zwischen diesen Traditionsstrdngen zu sein und
explizit als Afrikaner an der deutschen Frithaufklarung teilzuhaben — und zwar
ohne sich auf sie allein reduzieren zu lassen.

107 Vgl. Césaire, Aimé: Cahier d’un retour au pays natal. In: Volontés (Paris) 20 (1939).
108 Suchier, Wolfram: Weiteres i{iber den Mohren Amo, S. 7.
109 Ebda.
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Amos Philosophie ist ganz im Sinne seines Tractatus de arte sobrie et accu-
rate philosophandi eine Kunst des Philosophierens, eines Denkens und Schreibens
aus der Bewegung zwischen den Welten, einer Philosophie der Aufklarung ohne
festen Wohnsitz. Sie ldsst sich nicht auf eine einzige Perspektivik, auf eine ein-
zige Zugehorigkeit, auf einen einzigen Standpunkt reduzieren. Die transareale
Vektorisierung eines Lebenswissens, das sich als Uberlebenswissen gerade auf
dem Feld des Denkens erprobte, hat Amos Philosophieren stark bestimmt, inso-
fern die Querung unterschiedlicher Sprachen, verschiedenartiger Kulturen und
oft widerspriichlicher Traditionen eine dynamische Polylogik entstehen lief3, die
Theologie wie gewiss auch Philosophie in Amos Denken nachdenklich, aber
auch nachdriicklich in den Plural setzte. Eben darin liegt die immense Bedeu-
tung seines Denkens heute.

Im Kontext der deutschen Frithaufklarung und aus deren Tradition heraus
warf Anton Wilhelm Amo Fragen auf, die (sich) ein (nur) deutscher Philosoph nie-
mals gestellt hétte. Denn {iber die Rechtsstellung der Schwarzen in Europa nach-
zudenken, wire kaum einem deutschen Denker des 18. Jahrhunderts in den Sinn
gekommen. Anton Wilhelm Amo aber wusste, wovon er sprach, wenn von Sklave-
rei an europdischen Fiirstenhofen die Rede war. Er situierte sich in seinem Denken
entschlossen in einem Spannungsverhaltnis zwischen Afrika und Deutschland, er-
offnete einen Raum des Denkens ohne festen Wohnsitz, den erst die letzten Jahr-
zehnte unserer heutigen Zeit verstandlich und nachvollziehbar gemacht haben. Er
begriindete damit eine Tradition, die es in Deutschland von Beginn an nicht leicht
gehabt hat. Heute jedoch konnen wir diesen Philosophen besser verstehen und
nicht auf eine statische, unbewegliche Position festnageln.

Die Vielzahl an Sprachen, derer er sich bediente und die er souverdn meis-
terte, verraten uns etwas von den Deutschland weit iibersteigenden Horizonten
seines Denkens, verweisen uns auf Amos Weltbewusstsein, das aus jeder Zeile
seiner Schriften spricht. Das Lateinische seines Schreibens war keinem Ort, war
keinem ,Vaterlande‘ zuzurechnen. Nein, Amo war nicht aus freien Stiicken nach
Deutschland gekommen, hatte sich nicht nach Abwéagung aller Argumente fiir
Deutschland entschieden. Aber er nahm Deutschland als jenen Ort an, von dem
aus er zu denken begonnen, den er zu seinem Reflexions-Ort gemacht hatte und
dessen Denktraditionen er mit seinem Philosophieren ohne festen Wohnsitz berei-
chern wollte. Ja, er war als Sklave an einen Fiirstenhof gekommen, war nicht mehr
als ein Geschenk gewesen, ein Objekt, mit dessen Hilfe man gute Geschiftsbezie-
hungen bekriftigen wollte. Ein Luxusartikel sozusagen. Doch der Luxusartikel
dachte nach und reflektierte iiber sein eigenes Schicksal wie auch das vieler ande-
rer, die ein rassistisches Kolonialsystem in alle Ecken der Welt verbracht hatte. Er
war Opfer einer unmenschlichen Asymmetrie der Macht. Damit war und ist er ein
Vorbild fiir all jene, die ebenfalls nicht freiwillig nach Deutschland kamen, aber
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Deutschland zu ihrem Lebens- und Denk-Raum gemacht haben. Auch hiermit be-
griindete Amo eine Tradition, die wichtig ist fiir unser Land. Denn das Objekt war
zum Subjekt geworden und lief3 uns an diesem schwierigen Subjektwerdungspro-
zess teilhaben.

Vergessen wir nicht: Amo ist Teil einer Geschichte des Rassismus, die hierzu-
lande stattgefunden hat und weiter stattfindet! Wir sollten ihn gleichwohl nicht
politisch instrumentalisieren. Der Verweis darauf, dass schwarze Leben zdhlen,
sollte ihn nicht vor einen ideologischen Karren spannen, sondern unseren Blick
dafiir 6ffnen, dass sein Leben fiir uns zdhlt und in Zukunft immer starker zdhlen
wird. Anton Wilhelm Amo ist aus unserer Geschichte nicht mehr wegzudenken: Er
ist der Fremde, der zu unserem Eigenen geworden ist und unser eigenes Fremd-
Sein mit dem Licht der Aufklarung beleuchtet.

Wenn sich Amo ganz bewusst an einer preuflischen Universitat als Afrikaner
einschrieb, so lief3 er von Beginn an keinen Zweifel daran, dass er sich im Bewe-
gungsraum zwischen Afrika und Europa situierte. Er wollte nicht verdrangen, dass
er als Sklave herbeigeschafft und verschenkt worden war, er wollte nicht geflissent-
lich {ibersehen, dass er in Afrika geboren worden war. In seinen Schriften zeigen
sich standige Blickwechsel, welche belegen, dass er seine Philosophie von mehre-
ren Orten zugleich aus entwickelte und dabei in mehreren Logiken zugleich zu
denken vermochte. Dieses viellogische, polylogische Denken bildet eine kostbare
Tradition in einem Land, das nicht immer auf der Hohe derartiger Denkméglichkei-
ten argumentierte. Es handelt sich dabei vielleicht um das Kostbarste iiberhaupt:
die Fahigkeit, in verschiedenen Logiken gleichzeitig denken zu konnen. Wir diirfen
nicht iibersehen, dass Amo ein Philosophieren im Zwischenraum und eine Philoso-
phie ohne festen Wohnsitz entfaltete, welche brutal durch den gegen ihn entfach-
ten Rassismus zum Schweigen gebracht wurde.

Das Schweigen jener deutschen Philosophen, die zweifellos von Amos Exis-
tenz wussten — war Amo doch zu seiner Zeit (wie wir sahen) eine Beriihmtheit,
die in der Wikipedia des 18. Jahrhunderts einen langen Eintrag besaf3 —, war
sicherlich (proto-)rassistisch motiviert. Er verfiigte {iber eine internationale Not-
orietdt, welche ein Immanuel Kant in seiner strikten Ablehnung alles Afrikani-
schen wie viele seiner Kollegen nicht zur Kenntnis nehmen wollte. All dies
wiegt schwer und lastet noch immer auf einer gerechten Einschitzung der wun-
derbaren intellektuellen Fahigkeiten dieses Philosophen. Und was ist mit dem
Schweigen der deutschen Philosophen heute? Die Frage stellt sich durchaus,
warum es auch heute noch nicht karriereférdernd zu sein scheint, in Deutschland
iiber diesen schwarzen Philosophen eine Monographie zu verfassen. Die Amo’sche
Philosophie ist langst Teil unserer Denktradition — auch und gerade weil sie aus
unserem Denken wie aus unseren Traditionen ganz bewusst ausgeschlossen wurde.
Doch schwarze Leben zdhlen.
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Amos Leben zeigt auch, dass Toleranz allein zur Gestaltung einer Gemein-
schaft und Gesellschaft nach dem Rassismus nicht ausreicht. Denn das Versuchs-
objekt Amo wurde zwar rasch zum Vorzeigeobjekt, in dessen Licht man sich
sonnen konnte; doch tolerieren heifdt, wie schon Goethe wusste, letztendlich dul-
den; und als es keine Geduld mehr fiir die Duldung gab, fiel das Vorzeigeobjekt
schnell in Ungnade. Es braucht nicht Toleranz, sondern Achtung und Respekt
vor jenem, der fiir manche das Fremde reprdsentiert, im Grunde aber nur jenes
Fremde in uns ist, das wir doch so dringend benétigen, um uns selbst besser und
tiefer zu verstehen.

Wir diirfen ohne Ubertreibung festhalten: Amo, der deutsche Aufkldrungs-
philosoph, ist wieder da! Sein Leben wie sein Denken sollten bewusst als die frii-
hen Anfiange von Traditionen verstanden werden, die iiber lange Zeit verschiittet
waren, den Schichten der Geschichte entstiegen und nun langsam wieder an der
Erdoberflache erscheinen. Anton Wilhelm Amo in Deutschland? Ein Gliicksfall fiir
das Denken — nicht nur der Aufklarung. Ihm gebiihrt ein fester Platz innerhalb
einer im deutschsprachigen Raum angesiedelten Geistesgeschichte und Philoso-
phie im Spannungsfeld eines Denkens und Schreibens ohne festen Wohnsitz zwi-
schen Afrika und Europa: einer Aufklarung zwischen den Welten.



Charles-Marie de La Condamine, Voltaire oder
die Dialektik der Aufklarung

Das 18. Jahrhundert bot viele Moglichkeiten, sich von Europa aus mit anderen
Teilen unseres Planeten zu beschiftigen. Die im Jahrhundert der Aufklarung so
beliebten Reiseberichte! europdischer Reisender besitzen den unschitzbaren
Vorteil, gleichsam implizit die Aufklarung als einen grundlegenden Aspekt der
Beziehungen zwischen unterschiedlichen Welten darzustellen, auch wenn in
der Regel das aufgekldrte Subjekt Européder ist und dessen Forschungsobjekte
Bewohner der Welten aufierhalb Europas sind, die es im besten Falle aufzukla-
ren gilt. Insofern verkdrpern sie in hohem Mafle das Selbstbild der Européer als
allen Volkern an Wissen und Wissenschaften weit iiberlegenen Vertretern eines
Kontinents, der zu Recht {iber Wohl und Wehe weiter Gebiete unseres Planeten
bestimmte und vor allem in der zweiten Jahrhunderthalfte auf Grund grof3er
materieller Uberlegenheit seine kolonialen Anspriiche noch auszuweiten ver-
suchte. Die unterschiedlichsten Teile der Erde werden vermessen und miteinan-
der in Beziehung gesetzt, wodurch sich ein Spiel von Selbst- und Fremdbild,
von Auto- und Heterostereotypen ergibt, das uns sehr viel iiber die Leitlinien
einer Konvivenz im 18. Jahrhundert mitteilen kann.

Europa vermaf} die Erde und machte damit den Rest des Planeten zum Ge-
genstand seines unstillbaren und zumeist interessegeleiteten Wissensdurstes.
Selbst das vom franzosischen ,Zentrum‘ der Aufklarung so gescholtene Spanien
erforschte unentwegt die von ihm in Besitz genommenen Kolonialgebiete und
riistete im Verlauf der gesamten Kolonialzeit mehrere hundert Expeditionen
aus,” um seine eigenen wie angrenzende Territorien zu erkunden. Freilich war
es mit der Weitergabe dieser Informationen hohst zuriickhaltend, stellten jene
Forschungsergebnisse doch Staatsgeheimnisse dar, die man an andere mégliche
Kolonialméachte nicht weiterzugeben gewillt war. Von diesen Reisen im Interesse
von Kolonialm&dchten kann man jene Forschungsreisen unterscheiden, die iiber-
wiegend einem wissenschaftlichen Interesse dienten und deren Resultate zur
Verdffentlichung bestimmt waren, wollte man dadurch doch den Fortschritt der
,Menschheit respektive Europas beférdern und das auf dem Alten Kontinent ge-
sammelte Weltwissen vergrofiern.

1 Vgl. den ersten Band der Reihe ,,Aula®, Ette, Ottmar: ReiseSchreiben. Potsdamer Vorlesungen
zur Reiseliteratur. Berlin — Boston: Walter de Gruyter 2020.

2 Vgl. Fendler, Ute: Kolonialisierung als frithe Globalisierung? Hispanoamerika in Reisebe-
richten des 18. Jahrhunderts. In: Pinheiro, Teresa / Ueckmann, Natascha (Hg.): Globalisierung
avant la lettre. Reiseliteratur vom 16. bis 21. Jahrhundert. Miinchen: Lit Verlag 2005, S. 75-90.

8 Open Access. © 2021 Ottmar Ette, publiziert von De Gruyter. [(co) IE2=nl| Dieses Werk ist lizenziert unter
einer Creative Commons Namensnennung - Nicht-kommerziell - Keine Bearbeitung 4.0 International Lizenz.
https://doi.org/10.1515/9783110703467-008
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Mit der in der ersten Hélfte des 18. Jahrhunderts durchgefiihrten Reise von
Charles-Marie de La Condamine und anderer Teilnehmer einer Expedition,3 die
von der franzdsischen Académie des Sciences ausgesandt die spanischen Kolo-
nien in Amerika zum Ziel hatte, beginnt in gewisser Weise eine neue Etappe
innerhalb der Reiseliteratur, vor allem aber der Auseinandersetzung Europas mit
Amerika. Denn es sind nun nicht mehr iberische Konquistadoren, Missionare
oder Abenteurer, die diese Reise in die Neue Welt spiilt, sondern die akademisch
renommierten Boten eines wissenschaftlichen Interesses und wissenschaftlicher
Fahigkeiten, zu deren Ziel im 18. Jahrhundert der amerikanische Kontinent in
steigendem Mafde wurde. Denn fiir viele Wissenschaftler des 18. und des begin-
nenden 19. Jahrhunderts wurde Amerika — und insbesondere das tropische Ame-
rika — zu einem wahren Eldorado des Wissens und zugleich der ,Wunder‘, die
man nicht nur zu beschreiben, sondern weit mehr noch zu erkldren suchte.
Amerika stand damit freilich noch immer im Zeichen des ,,merveilleux®, des
Wundersdamen und Wunderbaren. Denn diese Neue Welt war alles andere als
zufriedenstellend untersucht und harrte noch jener Beschreibungen, die einen
modernen Blick — und den Blick der Moderne — auf die Amerikas eréffnen und
damit die moderne Weltsicht kreieren sollten.

Abb. 20: Aquatormonument ,,Mitad del Mundo* in San Antonio de
Pichincha bei Quito.

Wie prasent diese Reise aus der Sattelzeit der Moderne noch heute ist, erlebt
man in Quito, der Hauptstadt des heutigen Ecuador. Dort kann man einen Bus
zu einem wunderschonen Ort wenige Kilometer nordlich des Zentrums der An-
denstadt nehmen, von wo aus man nicht nur einen herrlichen Blick iiber die
Andenkette hat, sondern wo der Aquator die Kordillere im heute danach be-
nannten Ecuador schneidet. Wo einst die franzosischen Forscher im Verbund
mit spanischen Offizieren und kolonialspanischen Gelehrten ihre Messungen

3 Vgl. das La Condamine gewidmete Kapitel in Ette, Ottmar: ReiseSchreiben. Potsdamer Vorle-
sungen zur Reiseliteratur, S. 368—-395.



Charles-Marie de La Condamine, Voltaire oder die Dialektik der Aufklarung =— 193

unternahmen, da treffen Sie heute auf einen gewaltigen Monumentalbau. Be-
merkenswert ist noch immer, wie grof3 auch heute noch die Verehrung fiir all
jene franzdsischen Wissenschaftler ist, die nicht zu Zwecken der Eroberung das
damalige Teilgebiet des spanischen Weltreichs bereisten. Denn die franzdsi-
schen Gelehrten kamen als ,Académiciens®, als Mitglieder der Franzdsischen
Akademie der Wissenschaften, vorsichtig bedugt und kontrolliert von den spa-
nischen Kolonialbehorden, denen sie als potentielle Unruhestifter galten. Doch
im Grunde fiihrten die Franzosen nichts Boses im Schilde, sondern versuchten
allein, eine wissenschaftliche Frage einer wissenschaftlichen Antwort zuzufiih-
ren. Die Frage lautete, ob die Erde so aussieht wie der Globus in IThrem Kinder-
zimmer, also eine perfekte Kugel darstellt, oder ob sie an den Polen abgeplattet
und am Aquator gleichzeitig ausgebeult ist. Nicht mehr, aber auch nicht weni-
ger war von den franzosischen Akademikern zu klaren.

Sicherlich war dies eine Frage, die nicht nur rein theoretischen Charakter
besaf}, sondern auch unmittelbare Konsequenzen fiir die Berechnung von
Schiffspositionen auf unserem Planeten haben konnte. Denn das Kartennetz,
das Europa seit der beriihmten Karte des Juan de la Cosa im Jahr 1500 iiber die
ganze Welt ausgeworfen hatte, musste standig prazisiert und konkretisiert wer-
den, um bestimmte Navigationsberechnungen noch préaziser durchfiihren zu
konnen. In der Tat wurden im Verlauf des 18. Jahrhunderts die Welt- und De-
tailkarten immer genauer und ndherten sich ihrer modernen Form an, die im
Grunde schliefilich in vielerlei Hinsicht mit den Kartenwerken Alexander von
Humboldts zu Beginn des 19. Jahrhunderts erreicht war. Die von den franzosi-
schen ,,Académiciens“ gestellte und von ihnen — wir wir gleich sehen werden —
auch geloste Frage schreibt sich ein in die Eroberung des Raumes durch Europa
und in die Grundlagen eines wissenschaftlichen Wissens iiber unsere Erde, das
zugleich auch Herrschaftswissen war. Die (durchaus kolonialistisch zu verste-
hende) Ambivalenz dieses Wissens, das in Europa gesammelt wurde, gilt es
stets im Gedachtnis zu behalten, fragt man nach den Zielen und Zwecken euro-
paischer Wissenschaften.

Die wissenschaftliche Frage also, wie die Erde beschaffen sei und ob sie
eine Kugelgestalt besitze, ob sie eher elliptisch, abgeplattet oder ausgebuchtet
an den Polen beziehungsweise am Aquator sei, war also ein Problem, das
durchaus militarpolitisch von Bedeutung sein konnte. Man kann die spanische
Krone folglich verstehen, wenn sie die Einreise von franzdsischen Forschern
zur Klarung einer wissenschaftlichen Frage erlaubte, diesen zugleich aber eine
geostrategisch ausgebildete Uberwachung durch spanische Offiziere angedei-
hen lief3, um keine nationalen Risiken in Kauf nehmen zu miissen. Schlief3lich
hinterlieflen die Franzosen zur Markierung ihrer Messpositionen auch trigono-
metrische Punkte, die kunstvoll mit dem Wappen der Kénige von Frankreich
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verziert waren, ein auf den ersten Blick eher ornamentales Detail, das spater
dazu fiihren sollte, dass diese Punkte von der spanischen Kolonialmacht wieder
zerstort wurden.

Die genaue Form der Erde war seit den Anfangen der europdischen Ex-
pansion eine offene Frage. Christoph Kolumbus hatte entgegen aller Uberlie-
ferungen die Erde nicht mit einer Kugel verglichen — und {ibrigens auch nicht
mit einem Ei, dem sogenannten Ei des Columbus —, sondern mit einer Frucht,
genauer einer Birne. Dabei gesellte er dieser Vorstellung zugleich noch einige
mittelalterliche Akzente zu, indem er der Birne in etwas krasser Metaphern-
Sprache eine — wie er sich ausdriickte — weibliche Brust aufsetzte, deren
Brustspitze sozusagen das Paradies anzeigte. Denn dieses musste ja — dhnlich
wie Dantes Lauterungsberg — erhoben und erhaben sein, damit von ihm auch
die vier Fliisse des Paradieses herabflieBen konnten; eine Vorstellung, die
sich noch in den Literaturen des 19. Jahrhunderts immer wieder findet. Vor
einem dieser gewaltigen Fliisse glaubte sich Kolumbus ja auch in der Tat
im Miindungsbereich des Orinoco, wie spdter auch die Reisenden am Amazo-
nas die Grof3e dieses Flusses mit den Paradiesversprechungen der Bibel in
einen Zusammenhang brachten. Hatte es nicht etwas Paradiesisches, dass
diese Strome solche Massen an Siifwasser verfrachteten, dass man selbst auf
hoher See weit draufien vor dem Miindungsbereichen von Orinoco oder Ama-
zonas Siifiwasser im Meer aufnehmen konnte?

Doch Kolumbus war keineswegs der Einzige, der dies schon bei seinen ers-
ten Fahrten in Begleitung des Juan de la Cosa bemerkte. Und er blieb auch
nicht der Einzige, der die Erde mit einer Frucht verglich. Denn der erste Globus
der Menschheit entstand schon wenige Jahre nach der Kunde von Amerika,
und sein Erfinder, Martin Behaim, hatte ihm die Form eines Apfels gegeben,
eines Erdapfels also, den sie im Ubrigen noch heute im Museum in Niirnberg
sehen konnen. Bei der Frage nach der Gestalt der Erde handelte es sich also
um ein Thema, das von Beginn der grofien Entdeckungsfahrten an prasent ge-
wesen war.

Abb. 21: Martin Behaims ,,Erdapfel”.
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Sie sehen also: Die Frage nach der genauen Gestalt der Erde, deren Globali-
tdat spatestens mit der Reise des Kolumbus und nach ihm der ersten Weltumse-
gelung des Magalhaes oder Magellan eine bewiesene Sache war, bot von
Beginn an geniigend Stoff fiir allerlei Theorien und Mutmaflungen, aber auch
Traume und Imaginationen. Fiir die franzdsischen Akademiker war eines wich-
tig: Der Brite Isaac Newton vertrat die These, dass die Erde ein Ellipsoid sei mit
abgeflachten Polen und einem ausgebuchteten Aquatorbereich, dass sie also
durchaus nicht so aussidhe, wie wir uns dies gerne perfekt ausmalen oder auch
die zusatzlich noch genordeten NASA-Bilder von unserem ,,Lonely Planet* vor-
gaukeln. Gegen Newtons These freilich gab es friih und vor allem in Frankreich
Widerstand, vor allem durch den Astronomen Cassini. Die Sache wurde zu einem
Problem zwischen England und Frankreich, den beiden kommenden Fiihrungs-
madchten der bevorstehenden zweiten Phase beschleunigter Globalisierung.

Daher entschied sich die franzdsische Académie des Sciences dafiir, zwei
Expeditionen auszusenden. Eine erste Erkundungsreise sollte unter der Leitung
von Maupertuis, den wir als den ersten Prasidenten der Koniglich Preufischen
Akademie der Wissenschaften zu Berlin kennen, nach Lappland fiihren. Dies
war eine Expedition, die Voltaire — mit dem wir uns gleich noch beschéftigen
werden — in einem seiner Contes philosophiques behandelte, wobei er ihr da-
durch langanhaltenden literarischen Ruhm verschaffte. Eigentlich hatte diese
eine Expedition schon geniigt, konnte man doch deren Ergebnisse mit jenen
Meridianmessungen vergleichen, die in Frankreich selbst bereits angestellt
worden waren. Doch richtete man, um ganz sicher zu gehen, eine zweite Expe-
dition einer franzésischen Wissenschaftlergruppe zum Aquator aus, um einen
zweiten Vergleichswert zu erhalten.

Wenn man in der franzdsischen Akademie der Wissenschaften zum damali-
gen Zeitpunkt die Erdkugel drehte, um mogliche Zielregionen fiir diese zweite
Expedition zu bestimmen, so zeigte sich rasch, dass sich als damals einzig zu-
gdngliche Region die Audiencia de Quito anbot, also jene Region, die im Bereich
des heutigen Ecuador liegt. Die Leitung dieser im Vergleich mit Lappland wesent-
lich aufwendigeren Expedition wurde dem Mathematiker Louis Godin anvertraut,
da es sich um letztlich mathematische Berechnungen handelte. Charles-Marie de
La Condamine war zum damaligen Zeitpunkt nur ein einfacher Teilnehmer dieser
franzosischen Expedition, doch sollte er aus verschiedenen Griinden recht bald
der tatsdchliche Leiter der an ihr beteiligten Académiciens und ein Rivale Godins
werden.

Gestatten Sie einige wenige Worte zu Charles-Marie de La Condamine! Er
war mit dem neuen Jahrhundert am 28. Januar des Jahres 1701 in Paris zur Welt
gekommen, die er am 4. Februar 1774 ebendort wieder verlief3. Als Sohn eines
adeligen Steuerbeamten kam er an das renommierte Collége Louis-le-Grand
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und erfuhr eine ausgezeichnete Ausbildung. La Condamine schlug zundchst
eine militarische Laufbahn ein und war mit einem Dragoner-Regiment 1719 am
Krieg gegen Spanien und an der Belagerung von Roses beteiligt, bevor er seinen
Lebensweg noch einmal dnderte und sich den - im damaligen Sinne verstande-
nen - Naturwissenschaften und ,,Sciences physiques“ zuwandte. Dies sollte
ihn zu hohen Ehren und unter anderem bereits ab 1730 zu einem Mitglied der
Pariser Académie des Sciences sowie spater der Académie francaise machen. Es
ist nicht unwahrscheinlich, dass der mit ihm befreundete Voltaire bei der Auf-
nahme in die erstgenannte Akademie die Finger mit im Spiel hatte — und im
Spiel hatten beide grofie Erfahrungen. Denn Voltaire und La Condamine soll es
auf Grund der mathematischen Berechnungen des letzteren 1729-30 gelungen
sein, die franzosische Lotterie zu knacken und zu zweit einen Reingewinn von
immerhin einer runden Million Livres zu erzielen. Sie sehen: Das Studium der
Wissenschaften kann manchmal fiir die eigene Laufbahn recht forderlich und
ertragreich sein ...

Im Auftrag der Académie des Sciences sollte er bereits 1731 eine Reihe wis-
senschaftlicher Fragen des Mittelmeerraumes kldren und insbesondere die
nordafrikanische Kiiste erforschen. An Bord eines Freibeuterschiffes bereiste
er die Mittelmeerkiiste bis zur Levante und trug spater die Ergebnisse seiner
Reise als Observations mathématiques et physiques faites dans un voyage de
Levant vor. Doch seine grofite Reise stand ihm noch bevor. In der britisch-
franzosischen Auseinandersetzung um die Gestalt unseres Planeten unter-
stiitzte La Condamines Freund Voltaire die These Newtons gegen Cassini; so
gibt es gute Griinde dafiir, mit der Forschung anzunehmen, dass Voltaire bei
der Auswahl seines Freundes als Teilnehmer der Expedition in die Audiencia
de Quito wiederum seine Finger mit im Spiel hatte. Auch spéter setzte sich La
Condamine sehr geschickt fiir das wissenschaftlich Gebotene ein und pla-
dierte in der zweiten Jahrhunderthalfte vehement fiir die Impfung gegen die
Pocken, welche in der zweiten Phase beschleunigter Globalisierung bereits
eine wichtige Rolle spielen sollten. Doch kehren wir zur Forschungsexpedi-
tion nach Siidamerika zuriick!

Abb. 22: Charles-Marie de la Condamine (1701-1774).
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Der spanische Hof gab sein Placet zu dieser Expedition relativ leicht, wenn
man — wie bereits betont — aus verstdandlichen Griinden auch beschloss, die nie
ungefdhrlichen Franzosen unter Bewachung zu stellen, oder sagen wir vorneh-
mer: von spanischen Offizieren, die zum Teil ihrerseits wichtige wissenschaftli-
che Beobachtungen im Umfeld der Reise veroffentlichten, begleiten zu lassen.
Vieles ist von dieser Expedition noch erhalten, nicht aber die franzosischen Ori-
entierungsmarken der geometrischen und astronomischen Messungen, welche
die Académiciens im spanischen Amerika durchfiihrten, trugen sie doch die ko-
niglichen Lilien in provokativer Grof3e auf ihren Sockeln. Dies konnte auf spani-
schem Boden in den Kolonien nicht lange geduldet werden: Sie waren langst
verschwunden, als ein gutes halbes Jahrhundert spater Alexander von Hum-
boldt auf seiner Expedition die Ergebnisse der franzdsischen Messungen zu
iiberpriifen versuchte.

Heutzutage fithrt man sehr viel prazisere Messungen durch, um die Frage
nach der genauen Gestalt der Erde zu klaren. Denn diese ist fiir die unterschied-
lichsten Anwendungsgebiete vor allem im infrastrukturellen und militdrischen
Gebiet von grof3er Wichtigkeit. Dabei hat man es mittlerweile freilich leichter,
kann man doch die Erde von aufierhalb, vom Weltraum — sogar schon als gut
zahlender Tourist — sehen, photographieren und selbstverstandlich auch mes-
sen. Im 18. Jahrhundert verfiigte man iiber eine Reihe terrestrischer Methoden,
von denen die Triangulation besonders zuverldssig war, wobei man den zu mes-
senden Bereich in Dreiecke einteilte, die man dann durch kleine Pyramiden fiir
weitere Messungen kennzeichnete. Bereits 1670 hatte man in Frankreich mit
Hilfe dieser Methode einen Meridians-Bogen ausgemessen, so dass man iiber ge-
naue Vergleichsdaten zur Kriimmung der Erdoberflache verfiigte. Die von Col-
bert gegriindete Académie des Sciences beauftragte daraufhin verschiedene
Wissenschaftler mit der Berechnung der Oberflache ihres Heimatlandes; und
diese Arbeiten wurden 1682 mit einer deutlichen Verbesserung der Karte Frank-
reichs abgeschlossen. Diese Experimente, Messungen und Erfahrungen wurden
nun durch die Wissenschaftlergruppen der Expeditionen nach Lappland wie
nach Siidamerika auf die Messung des Aquatorialbogens iibertragen. Im Grunde
also ganz einfach!

So segelt denn ein franzdsisches Kriegsschiff im Mai 1735 von La Rochelle
aus los, an Bord zehn Wissenschaftler, die von der Académie fiir diese Untersu-
chung ausgewahlt wurden. Unter ihnen, die allesamt durch den Monumental-
bau unweit von Quitos Zentrum verewigt wurden, seien hier der Mathematiker
und Astronom Louis Godin, der Astronom und Mathematiker Pierre Bouguer,
der Naturalist und Arzt Joseph de Jussieu, ein Geograph, ein Uhrenspezialist —
was, wie wir gleich einsehen werden, besonders wichtig war —, ein Ingenieur,
ein Techniker, ein Chirurg sowie eben unser Charles-Marie de La Condamine
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genannt. Diese franzosische wissenschaftlergruppe wurde im heute kolumbia-
nischen Cartagena de Indias durch die kolonialspanischen Behoérden ehrenvoll
in Empfang genommen. Zwei Leutnants der spanischen Marine kiimmerten
sich um die franzosischen Gaste und deren Messungen, und zwar die spater
ausgezeichneten Jorge Juan y Santacilia sowie Antonio de Ulloa, die durch ihre
Tatigkeiten und Kenntnisse hinsichtlich der Erforschung Amerikas ebenfalls zu
Beriihmtheiten wurden. Die beiden waren entgegen mancher franzdsischen
Darstellung keineswegs vorrangig mit Uberwachungsaufgaben betraut: auch in
Spanien und seinen amerikanischen Kolonien hatte langst die Aufklarung mit
ihren wissenschaftlichen Methoden Einzug gehalten.

Die ab diesem Zeitpunkt in Begleitung kolonialspanischer Vertreter durch-
gefiihrte Reise fiihrte unsere Akademiker von Cartagena de Indias nach Porto-
belo, dann weiter durch den mittelamerikanischen Isthmus iiber den Rio
Chagres und zu Fufl nach Panama am Pazifischen Ozean, von dort dann nach
Manta und schlief3lich Guayaquil im heutigen Ecuador. La Condamine und sein
spaterer Gegenspieler Bouguer verlief3en die Expedition bereits in Manta und be-
gannen mit ihren Messarbeiten schon auf dem Weg hoch nach Quito. Dies ist
eine Route, von der wir quer durch die Jahrhunderte immer genauere Messun-
gen haben. Durch die astronomische Beobachtung der gliicklich eingetretenen
Mondfinsternis von 1736 gelang es ihnen, die genauen Koordinaten der Kiiste
und des Kiistenverlaufs zu bestimmen, welche in diesem Bereich den westlichs-
ten Vorsprung der Kiiste Siidamerikas bildet. Das Ergebnis all dieser miihseligen
Messungen war eine Berichtigung der Karten hinsichtlich des genauen Kiisten-
verlaufs in diesen Breiten, ein mit Blick auf die Sicherheit der Schifffahrt keines-
wegs nebensdchlich zu nennendes Resultat.

Doch die Spannungen innerhalb der binationalen Gruppe steigen: Gegensei-
tige Rivalitdten und Verdachtigungen verschaffen sich zunehmend gehor.
Die unterschiedlichen Messungen und Forschungen der Franzosen werden
recht argwohnisch auch vor Ort von den spanischen Kolonialbeh6rden be-
dugt. Die franzosische Reiseliteraturforscherin Héléne Minguet verweist sogar
darauf — und ich lege nicht die Hand dafiir ins Feuer, dass dies nicht noch Aus-
wirkungen der franzésischen Sichtweise des ungebildeten und habgierigen
Spanien sind —, man habe den Verdacht geschopft, die Franzosen kénnten den
Plan gefasst haben, sich des beriihmten, aber niemals gefundenen Inkaschat-
zes zu bemichtigen.” Als die Franzosen 1739 in Cuenca und damit im andinen

4 Vgl. hierzu Minguet, Héléne: Introduction. In: La Condamine, Charles-Marie de: Voyage sur
I’Amazone. Choix de textes, introduction et notes de Héléene Minguet. Paris: Francois Maspéro,
1981, S. 5-27.
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Hochland ankommen, erfahren sie, dass Maupertuis und dessen Expedition
mittlerweile aus Lappland zuriickgekehrt sind und die These Newtons bestatigt
wurde: Die Erde — dies weif3 man also seit 1739 — ist an den Polen abgeplattet
und am Aquator ausgebuchtet. Damit stand auch fest, dass die franzdsische
Siidamerika-Expedition nicht mehr als erste den Nachweis fiir diese These
Isaac Newtons wiirde erbringen kdnnen.

Die Enttauschung der franzdsischen Wissenschaftler muss riesig gewesen
sein. Denn sie waren nun bestenfalls noch in der Lage, die Ergebnisse ihrer Lands-
leute in Lappland zu bestdtigen. Wissenschaftsgeschichte aber konnten sie, das
wussten nun alle, nicht mehr schreiben — zumindest schien es so. Doch in diesem
Punkte ging La Condamine eigene Wege und lief8 spéter aus einer persdnlichen
Perspektive diese Reise doch noch zu einem Triumphzug fiir sich werden, wenn
die eigentliche Aufgabe der Académie des Sciences auch langst erfiillt war.

Allerdings war das weitere Geschick der gesamten Expedition als {iberaus
problembehaftet zu bezeichnen, denn es stellten sich allerlei Schwierigkeiten
und Auseinandersetzungen zwischen den Mitgliedern der Expedition unterein-
ander, aber auch mit der Bevolkerung ein, die unter anderem sogar zur Ermor-
dung eines der Expeditionsmitglieder fiihrten. Die Atmosphdre um die Franzosen
verdiisterte sich. Man verdachtigte sie etwa, franzosische Spione zu sein, Liebes-
hdndel kamen hinzu und La Condamine sowie seine Begleiter wurden vor Ge-
richt gestellt. 1743 schlief3lich brach der sich langsam aufschaukelnde Streit
zwischen Bouguer und La Condamine offen aus: Ersterer brach alle laufenden
Arbeiten ab und reiste nach Cartagena, um sich von dort aus zuriick nach Frank-
reich einzuschiffen und als erster vor der Académie des Sciences von den Ergeb-
nissen der Expedition zu berichten. La Condamine fiihlte sich daher frei, dem
Vorschlag des Forschers Maldonado zu folgen und den Amazonas hinunterzu-
fahren, um von dessen Miindung aus dann den Riickweg nach Frankreich anzu-
treten. Damit nahm er sich vor, eine der bis zum damaligen Zeitpunkt immer
noch unbekanntesten Binnenregionen des Subkontinents zu erforschen. Es
hitte sicherlich leichtere und sicherere Wege gegeben, die La Condamine nach
Frankreich zuriickgebracht hitten.

Die gewdhlte Reiseroute fiihrte den franzosischen Naturforscher und Wis-
senschaftler zundchst nach Loja in den Hochanden, das auch unter der Schreib-
weise Loxa zum damaligen Zeitpunkt fiir seine Fieberrinde beriihmt war — auch
Alexander von Humboldt sollte sich diese Kulturen auf seiner Reise durch die
Anden ndher ansehen und untersuchen. Der Weg fiihrte dann, méglicherweise
iiber das schéne Huancabamba, hinunter nach Borja und damit zum Ubergang
in das Tiefland am Amazonas. Wir werden uns diese Passage des Reiseberichts
gleich noch aus der Ndhe anschauen. Es folgte eine faszinierende Flussfahrt mit
der Untersuchung von Flora und Fauna des Amazonas-Tieflands, wobei vieles
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bis zu diesem Zeitpunkt in Europa v6llig unbekannt war. Die Wahrnehmung des
Franzosen blieb freilich ganz auf den Flusslauf des Hauptstromes begrenzt, da
keine Zeit fiir Expeditionen blieb, welche diesen ,Tunnelblick® hatten erweitern
konnen. La Condamine bemiihte sich, Neueres iiber die Flussverbindung zwi-
schen Amazonas und Orinoco i{iber den Rio Negro und den Casiquiare herauszu-
finden. Jedoch zweifelte er an dieser tatsdchlich existierenden Verbindung, die
spater durch Alexander von Humboldt nachgewiesen wurde, ebenso wenig wie
an der Existenz der Amazonen, jener mythischen Frauen, gegen welche die spa-
nischen Konquistadoren des 16. Jahrhunderts gekdmpft zu haben vorgaben und
die dem Fluss in der Nachfolge dieses unter anderem von Orellana transponier-
ten Mythos auch den Namen gaben. Die Kartenwerke des 18. Jahrhunderts wie-
sen gerade im Binnenland Amerikas grof3e weif3e Flecken und sagenumwobene
Gebiete auf; La Condamine stand im Begriff, fiir eine der wichtigsten dieser Re-
gionen nahere Informationen zu liefern.

Paris (Feb 1745)_ _

La Rochelle (Mai 1735)

Abb. 23: La Condamines Reiseroute.

Doch der Franzose stand nach seiner Riickkehr in Frankreich vor einem doppel-
ten Problem. Zum einen war die Frage der Abplattung der Pole und der Aus-
buchtung des Aquators ldngst und definitiv geklart, so dass Messungen und
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Angaben hierzu als véllig redundant angesehen werden mussten. Zum anderen
war sein Rivale Bouguer lange vor ihm zuriickgekehrt und hatte ausfiihrlich in
mehreren Vortragen vor der Académie des Sciences iiber die Ergebnisse der Ex-
pedition berichtet, so dass La Condamine auch in diesem Bereich kaum wissen-
schaftliche Lorbeeren wiirde ernten kénnen. Denn auch dieses Kapitel war mit
Bouguers Vortragen seit November 1744 abgeschlossen, hatte La Condamines
Gegenspieler doch ausfiihrlich von den Resultaten in den Hochanden berichtet.
La Condamine konnte seinerseits erst im April 1745 wieder vor der franzdsischen
Akademie der Wissenschaften auftreten. Bereits bei diesem ersten Auftreten trug
er einen gekiirzten Bericht von seiner Flussfahrt den Amazonas hinunter vor. Das
wissenschaftliche Interesse verlagerte sich nun ganz auf diese Episode seiner ins-
gesamt zehnjdhrigen Reise, waren die franzosischen Wissenschaftler doch im Mai
1735 nach Siidamerika aufgebrochen.

Charles-Marie de La Condamine verkniipfte fortan geschickt seinen Namen
mit der eher kurzen Zeit im Amazonas-Gebiet. Zu diesem Bereich des Inneren
Siidamerikas gab es vor ihm nur sparliche Berichte. Der Franzose verstand es,
die Aufmerksamkeit seiner Zuhérer und spéter seiner Leserinnen und Leser
gerade dadurch zu gewinnen, dass er in recht kunstvollen Perioden nicht nur
einen Bericht seiner Reise bot, sondern zugleich auch auf eine Vielzahl ein-
schlagiger Mythen und Legenden einging. Diese reichten von den kriegeri-
schen Amazonen iiber die in Frage stehende Flussgabelung, und vor allem
von der franzdsischen ,,Géographie systématique* bezweifelte Bifurkation des
Casiquiare bis hin zur Legende um El Dorado vom Parime-See, dem vergolde-
ten Konig, der noch immer die europdischen Traume von einem versteckten
Schatz mit viel amerikanischem Gold befeuerte. La Condamine versuchte
zudem, die bisherige Entdeckungs- und Eroberungsgeschichte des Oberen
Maraiidén und des Amazonas darzustellen: von den Fahrten Orellanas bis zum
Pater Fritz. In besonderem Mafle bezog er sich aber auf jene legendentrachtige
Reise des Lope de Aguirre den Amazonas hinunter, die nicht nur zu einer Viel-
zahl literarischer Darstellungen und Romane fiihrte, sondern dariiber hinaus
den Ausgangspunkt fiir die Thnen sicherlich bekannte monumentale Filmfas-
sung Werner Herzogs mit dem Titel Aguirre oder der Zorn Gottes bot.” Sie
sehen, wir befinden uns in einem mythenreichen und bis heute mythenreich
gebliebenen Landstrich!

5 Vgl. hierzu die nicht weniger monumentale Habilitationsschrift von Galster, Ingrid: Aguirre
oder Die Willkiir der Nachwelt. Die Rebellion des baskischen Konquistadors Lope de Aguirre in
Historiographie und Geschichtsfiktion (1561-1992). Frankfurt am Main: Vervuert 1996.
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Widmen wir uns also jenem Abschnitt der Reise, fiir den Charles-Marie de
La Condamine beriihmt wurde: der Amazonasfahrt. Im Mai 1743 trat La Conda-
mine seine Reise von Tarqui aus an, wobei er zundchst einen Umweg wahlen
muss, da die Morder seines ehemaligen Mitreisenden ihm einen Hinterhalt leg-
ten, um jegliche Prozessakten und Aktennotizen auf dem einfachsten Wege zu
vernichten und ihn ins Jenseits zu beférdern. Am 4. Juli 1743 begann dann die
eigentliche Flussfahrt La Condamines: Am ndchsten Tag schon ist der Marafion,
der obere Amazonas also, erreicht. Schlief3lich gelangt man zum Pongo de Man-
seriche, wobei der Begriff ,,Pongo“ gleich ,, Tor“ hier sowohl landschaftlich als
auch reiseliterarisch iiberaus zutreffend erscheint. Denn der franzdsische Lite-
rat — der Wissenschaftler hegte durchaus literarische Ambitionen und gelangte
nicht von ungefdhr spéter in die Académie francaise — verwandelte diese Pas-
sage in einen literarischen Hohepunkt seines ausgefeilten Reiseberichts. Der
Pongo de Manseriche wurde gleichsam zum Eingangstor in den Zentralbereich
seines Berichts von der Flussfahrt iiber den Amazonas. Und plétzlich befinden
wir uns im Zentrum jener Welt, die La Condamine nun meisterhaft darzustellen
beginnt:

In Borja angekommen, fand ich mich in einer neuen Welt wieder, weitab von jedem
menschlichen Verkehr, auf einem Meer von Siilwasser, inmitten eines Labyrinths aus
Seen, Fliissen und Kanélen, die in allen Himmelsrichtungen einen ungeheuren Urwald
durchziehen, den sie allein zugédnglich machen. Ich stiefy auf neue Pflanzen, neue Tiere,
neue Menschen. Meine Augen, seit sieben Jahren daran gewo6hnt, die Berge sich in den
Wolken verlieren zu sehen, konnten nicht davon ablassen, stindig den Horizont zu um-
greifen, ohne dass sich ihnen ein anderes Hindernis in den Weg gestellt hatte als die
Hiigel des Pongo, die aus meinem Gesichtskreis bald verschwinden sollten. Dieser Menge
an unterschiedlichen Gegenstdnden, welche die bebauten Landereien in der Umgebung
von Quito bereichern, folgte nun der gleichférmigste Anblick: Wasser, Griin, und nichts
weiter. Man durchfurcht die Erde mit seinen Fiiflen, ohne sie zu sehen; sie ist so von dich-
ten Grasern, von Pflanzen und Gebiischen bedeckt, dass es einer recht langen Arbeit be-
diirfte, um die Flache eines einzigen Fufles freizulegen. Unterhalb von Borja und vier- bis
fiinfhundert Meilen den Fluss hinunter ist ein Fels, ein einfaches Steinchen, etwas ebenso
Seltenes wie ein Diamant. Die Wilden dieser Gegenden wissen nicht, was ein Stein ist, ja
haben davon nicht einmal eine Vorstellung. Es ist ein vergniigliches Schauspiel, einige
von ihnen nach Borja kommen zu sehen und zu beobachten, wie sie zum ersten Male dar-
auf stoflen und ihre Bewunderung durch ihre Zeichen kundtun, sich beeilen, sie zusam-
menzuraffen, sich damit wie mit einer wertvollen Handelsware zu beladen und doch bald
darauf voller Verachtung wegzuwerfen, sobald sie bemerken, dass diese Steinchen so ver-
breitet sind.®

6 La Condamine, Charles-Marie de: Voyage sur ’Amazone, S. 60f.
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Da ich einen Teil dieser Passage bereits ausfiihrlich im theoretischen Teil mei-
ner Vorlesungen zur Reiseliteratur interpretiert habe,” will ich an dieser Stelle
einige Aspekte von La Condamines ,Eingangstor‘ in seinen Reisebericht beto-
nen und weitere Uberlegungen zu der hier entfalteten Landschaft der Theorie®
anschlieflen. Denn der Pongo markiert den Ubergang von einer Welt des Dreidi-
mensionalen zu einer Welt des Zweidimensionalen, wo sich Wasser und Griin
standig neu kombinieren. Sie tun dies nicht zuletzt in Form labyrinthischer Ver-
schlingungen, die sich aus der Perspektive der Zweidimensionalitdt kaum ent-
wirren lassen, sondern die eine Aufzeichnung als Karte notwendig machen, so
dass ein Blick von oben entstehen kann, der Klarheit schafft. In dieser Welt mit-
einander verbundener Gewdsser ist alles mit allem verbunden, wobei die Wege
nun zu Wasserwegen geworden sind: Das Land zwischen den Wassern ist nicht
fiir Wege gemacht.

Der Europder betritt diese neue, von der andinen abgetrennte Welt mit dem
Blick eines Entdeckers, der die geheimen Verbindungen aufdecken und die ge-
samte Anlage verstehen will. Geradezu euphorisch tritt Klarheit in diese Land-
schaft, die sich dem Blick erschlief3t. Fast will es scheinen, dass die Last der
Dreidimensionalitédt, die noch im andinen Raum schwer auf dem Reisenden las-
tete, nun von ihm abféllt und einer wachsenden Begeisterung Platz macht, da
diese Neue Welt nun seinem Verstehen und Begehren offensteht.

Voraussetzung fiir die erstrebte Klarheit und Transparenz ist aber die Erstel-
lung eines Plans, einer Karte, welche diesen Strom, seine Fliisse und Nebenfliisse
zu erfassen vermag. Auch wenn der reale La Condamine all diese Informationen
mit den ihn begleitenden spanischen Gelehrten, den indianischen Ruderern
sowie weiteren Begleitern, die im Reisebericht des Franzosen freilich weitestge-
hend ausgespart werden, teilt, entsteht eine Fokussierung auf ein sich wandeln-
des, dieser Landschaft der Theorie anpassendes Subjekt. Dieses hat bereits den
Weg zu einer modernen Subjektwerdung eingeschlagen und beginnt im Verhalt-
nis zur amerikanischen Natur, ja in der Konfrontation mit der amerikanischen
Natur, sich selbst viel klarer zu reflektieren. Dieses Ich erlebt sich selbst als die
gesamte sich darbietende Natur umfassende europdische Forscherpersonlichkeit.
Eine Landschaft der Theorie als Landschaft der Zweidimensionalitdt erlaubt es
dem Forscher, sich selbst gegeniiber den Objekten der Natur wie auch den Men-
schen, die dort leben, in eine kritische, unverkennbar wissenschaftliche Distanz
Zu setzen.

7 Vgl. Ette, Ottmar: ReiseSchreiben. Potsdamer Vorlesungen zur Reiseliteratur. Berlin — Boston:
Walter de Gruyter 2020, S. 161-163.

8 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Roland Barthes. Landschaften der Theorie. Konstanz: Konstanz Uni-
versity Press 2013.
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Abb. 24: Amazonas-Karte in La Condamines Relation abrégée d’un voyage fait dans intérieur
de ’Amérique méridionale.

Die mythischen Gegenstdnde, die den Forscher erwarten, verwandeln die-
sen Europder in eine historische Grof3e, die alles — die amerikanische Flora wie
die Fauna, die Menschen wie ihre Mythen, die Gewdsser und die Wasserwege
beherrscht. Er erblickt die Kleinheit der Menschen, vermag ihr Erstaunen zu
verstehen, ihre Begrenzungen zu erkennen, ihre Lage zu beschreiben. Nichts ist
vor seinem analytischen, alles durchdringenden Blicke geschiitzt. Das reisende
Ich weif} sich in der Kontinuitdt dieser abendldndischen Mythen, die von der
Alten in die Neue Welt transportiert und anverwandelt wurden: Die Amazonen
sind Teil jener Bildungsausstattung, welche die Welt der griechischen Antike,
die mythische Welt des Mittelmeeres, in diese Welt einer Flusslandschaft mit
ihren Flussinseln und Verzweigungen projiziert. Die Neue Welt des Amazonas
ist dem Reisenden damit zugleich eine vertraute Welt, die auch fiir das Lesepu-
blikum nach einer ersten Uberraschung bald als fremd und vertraut zugleich
erscheinen wird. Im priifenden, strukturierenden Blick des reisenden Ich ordnet
sich ein zundchst undurchdringliches Chaos des Verschlungen-Seins zu einem
Kosmos an, zu einer Welt, die in Ordnung und Schénheit den rational alles
durchdringenden Verstand des Ich umfangt. Trotz aller Gefahren, die den Rei-
senden im Labyrinth erwarten, trotz aller Bedrohungen, fiir welche die noch
unbekannten Amazonen im Verbund mit den ,Sauvages®, den ,,Wilden*“,
stehen mogen, ist der reisende Europder sich doch seiner selbst sicher. Nicht
mit Angst, sondern mit groflen Erwartungen betritt der europdische Forscher
die fiir ihn neue, labyrinthische Welt: Er wird aus diesem Labyrinth mit Hilfe
seines Fadens der Ariadne gewiss wieder herausfinden.
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Mit Charles-Marie de La Condamines Voyage sur I’Amazone lesen wir einen
Text, der weit iiber das Dokumentarische eines Reiseberichts hinausgeht und
als literarischer Text eines Schriftstellers anerkannt und gelesen werden will.
Es geht nicht nur um eine ,Beschreibung‘ der Reise auf dem Amazonas, son-
dern um erzdhlende Prosa, in deren Mittelpunkt die Vielzahl von Verweisen auf
andere literarische Texte, Mythen und Legenden steht. Dabei bedient sich La
Condamine eines literarischen Stils, der den Aufbau eines komplexen innerlitera-
rischen Raumes begiinstigt, méchte er doch weniger, dass seine Leserschaft
eine moglichst genaue Vorstellung von den materiellen Grundlagen und Bedin-
gungen seiner Flussfahrt erhilt, sondern vielmehr die Moglichkeit erhdlt, diese
Reise in komplexe literarische Muster vergleichbarer Erkundungsreisen zu stellen.
Und diese unzweideutig als literarisch zu bezeichnenden Zielsetzung erreicht der
franz6sische Schriftsteller mit Bravour. Die simple Augenzeugenschaft tritt ange-
sichts der selbstgestellten Aufgabe merklich in den Hintergrund.

Dies entspricht sehr wohl den architextuellen Vorgaben fiir den Reisebe-
richt im 18. Jahrhundert. Denn diese Gattung oszilliert oder pendelt zwischen
Diktion, also der moglichst dsthetischen Darstellung real durchquerter Land-
schaften und Gebiete, und der Fiktion: Reiseliteratur ist Friktion,” mithin die ge-
zielte Bewegung zwischen nicht-fiktionalen und fiktionalen Bestandteilen des
Erzdhlens. Die auf die aufiersprachliche Wirklichkeit verweisenden, von spdte-
ren Reisenden auch iiberpriiften Landschaftselemente wie etwa der Pongo de
Manseriche werden im Verbund mit spezifisch literarischen Techniken von In-
szenierung und intertextuell potenzierter Semantisierung in eine unabschlief3-
bare oszillierende Bewegung gebracht, die nicht auf das Dokumentarische
reduziert werden kann, sondern den friktionalen Status dieser Querung einer
aquatischen Landschaft unterstreicht. Das Labyrinth ist tausendfach prasent.

Die narrative Grundstruktur der Voyage sur ’Amazone ist daher aufschluss-
reich: Fiihren wir uns die Komplexitat der Ich-Figur in diesem Reisebericht vor
Augen! Das Ich ist in dieser Passage zugleich auf einer referentialisierbaren
Ebene der Reisende und Naturforscher, der den oberen Marafién durchquert.
Auf einer historisch-literarischen Ebene ist es der Erbe des Christoph Kolumbus,
der einst vor der Miindung des Orinoco von einem Siifiwassermeer gesprochen
hatte. Auf einer Ebene der griechischen Mythologie wird es zum Nachfolger des
Theseus, diesen {iberbietend, indem es mit Hilfe seiner von ihm selbst gezeich-
neten Flusskarte den Faden finden wird, der ihn aus dem Labyrinth siegreich
wieder herausfiihren kann. Auf einer psychoanalytischen Ebene feiert jenes Ich

9 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: ReiseSchreiben. Potsdamer Vorlesungen zur Reiseliteratur, S. 141-149.
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die Immersion im Wasser wie eine Ekstase und die aquatische Landschaft der
»mer d’eau douce” wie eine pranatale Wiedervereinigung mit der Mutter eksta-
tisch. La Condamines literarischer Reisebericht 6ffnet sich unterschiedlichsten
Lesarten.

So wird die angefiihrte Passage in mehrfacher Hinsicht kodiert und als Ho6-
hepunkt (sowie als Uberschreitung einer Grenze) inszeniert. Der in der realen
Landschaft vorhandene Pongo de Manseriche fungiert auf Ebene des literari-
schen Textes wie die Eroffnung des Betretens einer neuen, aquatischen Welt, in
welcher die Dreidimensionalitét zuriicktritt, um der Verschlungenheit des Zwei-
dimensionalen den Raum zu iiberlassen. Eine Einebnung des Textes auf die
erste, referentialisierbare Ebene wiirde dem friktionalen Textstatus bei weitem
nicht gerecht: Wir wiirden die polysemen, vieldeutigen Inhalte des Voyage sur
I’Amazone nicht erfassen. Denn die Polysemie des verdichteten semantischen
Materials eroffnet viele parallele Lesarten und Lese-Modi, die sich nicht auf
eine dokumentarische Eindimensionalitit zuriickfiihren lassen, sondern eine
Lust am Text entfalten, die sich aus dessen Viellogik und Vieldeutbarkeit speist.
Dass La Condamines Reisebericht in Frankreich Furore machte und sowohl auf
seiner beschreibenden wie auf seiner literarischen Ebene eine herausragende Stel-
lung innerhalb der damaligen franzdsischen Reiseliteratur beanspruchte, versteht
sich von selbst. Der Autor war nicht nur mit guten Griinden in die Académie des
Sciences aufgenommen worden, er wurde auch zu Recht in die Académie fran-
caise gewahlt.

Man kann durchaus die Behauptung wagen, dass mit La Condamines Rei-
sebericht eine neue Etappe innerhalb der reiseliterarischen Gattung beginnt,
zugleich aber auch eine neue Phase in der Auseinandersetzung Europas mit
dem amerikanischen Kontinent und insbesondere dessen Naturphdnomenen.
Amerika - und vor allem das tropische Amerika — war nun deutlich in den
Fokus abendlandischer Erkundung und okzidentalen Wissens geriickt. Zu-
gleich wurden auch im dsthetischen Bereich neue Sichtweisen des amerikani-
schen Kontinents erprobt, welche die Landschaftsdarstellungen von Amerika
vor allem in der zweiten Hélfte des 18. Jahrhunderts zu verandern begannen. In
diesem Zeitraum wurden nicht mehr nur europdische Bergwelten dsthetisiert,
wie wir dies in Jean-Jacques Rousseaus Briefroman Julie ou la Nouvelle Héloise
beobachten kénnen, sondern auch aufiereuropdische Gebirgswelten, wofiir
Bernardin de Saint-Pierres kleiner, aber einflussreicher Roman Paul et Virginie
stehen mag. Mit Alexander von Humboldt springt die Asthetisierung der dritten
Dimension auf eine neue Sichtweise der Gebirge und Vulkane in den Hochan-
den iiber und erzeugt eine grundlegend verdnderte, auch literarisch innova-
tive Sichtweise amerikanischer Landschaften. Dass eine solche verdnderte
Sichtweise auch eine andere Landschaft der Theorie und damit Epistemologie
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beinhaltet, ist angesichts der wissenschaftlichen Relevanz des letztgenannten
Beispiels offenkundig. Dieser neue Blick war der im 18. Jahrhundert sich her-
ausbhildende und gegen Ende des Jahrhunderts konkretisierende Blick der Mo-
derne auf die amerikanischen Landschaftsformationen.

Doch Charles-Marie de La Condamine beschrankte sich keineswegs auf die
Beschreibung und literarische Darstellung von Naturphdnomenen, also auf das,
was wir klassisch als ,Landschaft® zu bezeichnen pflegen. Unmittelbar im An-
schluss an die zitierte Eingangspassage, an deren Ende ja bereits ein Ausblick
auf die Bewohner des Tieflandes rund um den Oberen Marafién oder Amazonas
erfolgt, schliefit sich eine zweite, fiir die anthropologische oder ethnologische
Dimension sehr wichtige Passage an, welche die Frage der Ureinwohner, der in-
digenen Bevolkerung also, beriihrt. La Condamine versuchte, dem franzésischen
beziehungsweise europdischen Lesepublikum einen allgemeinen Eindruck von
diesen ,,Wilden“ (,sauvages“) im Allgemeinen und von den Bewohnern des
Oberen Marafi6n im Besonderen zu vermitteln. Wir miissen uns an dieser Stelle
auf die zentralen Elemente dieser Passage beschranken:

Bevor ich mich mit anderem beschiftige, glaube ich ein Wort iiber Geist und Charakter
der urspriinglichen Bewohner des siidlichen Amerika sagen zu miissen, welche man ge-
meinhin, wenn auch falschlich, als Indianer bezeichnet. An dieser Stelle geht es nicht um
die Frage der spanischen oder portugiesischen Kreolen und auch nicht um die verschie-
denen Arten von Menschen, die ein Produkt der Vermischung der Weifien aus Europa mit
den Schwarzen aus Afrika und den Roten aus Amerika sind, seitdem die Europder hier
auftraten und Neger aus Guinea eingefiihrt haben.

[...]

Um eine genaue Vorstellung von den Amerikanern zu geben, brauchte es fast ebenso
viele Beschreibungen, wie es Nationen unter ihnen gibt; doch sind sie wie alle Nationen
Europas zwar untereinander verschieden in ihren Sprachen, Sitten und Gebrauchen, ent-
behren aber keineswegs gemeinsamer Ziige in den Augen eines Asiaten, der sie aufmerk-
sam betrachtete, und so schienen mir alle amerikanischen Indianer der unterschiedlichen
Gebiete, die ich im Verlauf meiner Reise zu sehen Gelegenheit fand, gewisse Ziige der Ahn-
lichkeit miteinander zu teilen; und (von einigen Nuancen abgesehen, die zu erfassen es
einem Reisenden, der die Dinge nur im Voriibergehen sieht, kaum erlaubt sind) so habe
ich geglaubt, bei ihnen allen denselben charakterlichen Grundzug zu erkennen.

Fiir alles bildet ihre Unempfindlichkeit die Grundlage. Ich lasse zur Entscheidung
offen, ob man sie mit dem Namen Apathie beehren oder mit dem der Stumpfheit in den
Schmutz ziehen mochte. Sie entsteht zweifellos aus der kleinen Anzahl ihrer Ideen, die
sich nicht iiber den Bereich ihrer Bediirfnisse hinaus erstrecken. Bis zur Gefrafligkeit ver-
schlingend, wenn sie {iber alles zu deren Befriedigung verfiigen; sparsam, sobald die Not-
wendigkeit sie dazu treibt, sogar bereit, auf alles zu verzichten, ohne iiberhaupt etwas zu
begehren; im Ubermafe furchtsam und feige, wenn die Trunkenheit sie nicht befliigelt;
der Arbeit gegeniiber feindselig, unempfindlich fiir jeden Anreiz des Ruhmes, der Ehre
oder der Dankbarkeit; einzig mit dem gegenwartigen Gegenstand beschaftigt und stets
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von ihm eingenommen; ohne jede Sorge um die Zukunft; unfahig zur Voraussicht und
zum Nachdenken; sich einer kindlichen Freude {iberlassend, die sie durch Spriinge und
unbdndiges Lachen grund- und planlos kundtun, wenn nichts sie stort; sie verbringen ihr
Leben, ohne zu denken und werden dlter, ohne ihre Kindheit, von der sie alle Fehler be-
wahren, zu verlassen.'

Diese Passage aus La Condamines Voyage sur ’Amazone macht deutlich, wie
sehr die Betonung einer kritischen Distanz, welche der Betrachter zu Beginn
der Ausfiihrungen einnimmt, einer Position Platz macht, die umso unverbliim-
ter ihre pauschalen Beurteilungen und Verurteilungen im Gewande {iberlegter
Kritik kundtut. Kritik — und sie steht ja im Zentrum der Aufklarung - ist also
nicht gleich Kritik! Denn die eigene europiische Position wird nicht wirklich
selbstkritisch reflektiert, sondern diinkt sich erhaben iiber die beschriebenen
Gegenstdnde und all jenen Kulturen iiberlegen, welche hier in wenigen generel-
len Werturteilen eindeutig verurteilt werden. Auch die Geste, den Leserinnen
und Lesern die Entscheidung dariiber zu lassen, wie die Indianer letztlich zu
beurteilen seien, erweist sich nach Lektiire der gesamten Passage als rein rheto-
rische Floskel.

Die Passage macht iiberdies deutlich, wie sehr die Einschatzung der India-
ner — sehr zuriickhaltend formuliert — bestimmten Gesetzlichkeiten interkulturel-
ler Wahrnehmung gehorcht. La Condamine ist durchaus nicht jener unbeteiligte
Asiate, der die indigene Bevilkerung aufmerksam (und vorurteilsfrei) beobach-
tet. Er ist vielmehr Partei: Er ist ein Forscher, der als Europder auf der Seite des
europdischen Kolonialismus steht. Denn das hier entfaltete Bild der indigenen
Bevolkerung entspricht genauestens jenen Vorurteilen, die man in Europa mit
den ,Indianern‘ im 18. Jahrhundert zu verbinden pflegte und bestétigt alle Hete-
rostereotypen, die sich gerade auch in den nachfolgenden Debatten im Europa
der Aufklarung iiber die Amerikaner verfestigen sollten. Die Indianer, so lernen
wir, sind dumm und arbeitsscheu. Und doch sind sie es, die etwa als Ruderer
den franzdsischen Wissenschaftler durch das Labyrinth sich verzweigender
Flusslaufe nicht nur geleiten, sondern fiihren.

Gehen wir die Argumente La Condamines einzeln durch! Da ist zum einen
die Frage der Heterogenitit, der Mannigfaltigkeit, die in irgendeiner Weise be-
handelt und tiberwunden werden muss, um ein einheitliches Gesamtbild - in
diesem Falle der indigenen Bevélkerung — zu liefern. Denn jede indigene ,,Na-
tion“ unterscheidet sich von den anderen durch ihre Sprache, ihre Sitten und
Gebrduche, ja selbst durch ihr Aussehen und wohl auch ihr Verhalten. Gewiss

10 La Condamine, Charles-Marie de: Voyage sur ’Amazone, S. 61ff.



Charles-Marie de La Condamine, Voltaire oder die Dialektik der Aufklirung =— 209

ist hierbei die extreme Sprachenvielfalt, die Vielzahl an héchst unterschiedli-
chen Sprachen, aber auch Ethnien und Vélkerschaften, ein nicht hinweg zu
leugnendes Faktum, welches ein Reisender — oder eher ,Durchreisender® —
nicht addquat zu erfassen vermag. La Condamine macht mit dieser Diversitat
indigener Lebensformen kurzen Prozess. Er stellt die kulturelle Heterogenitét
und Diversitat kurz fest, um dann umso besser und allgemeiner alle Volker-
schaften iiber denselben Leisten, einen europdischen Leisten, zu schlagen.
Noch sind wir weit von einer tatsdchlichen Auseinandersetzung mit anderen
Kulturen und deren Vielgestaltigkeit entfernt.

Dennoch betont der franzdsische Wissenschaftler die von ihm durchaus be-
obachtete Heterogenitadt. Deren Darstellung gelingt ihm mit Hilfe eines kleinen
Kunstgriffs, indem er vor Augen fiihrt, wie unterschiedlich die einzelnen europai-
schen Nationen sind, wie gleichférmig sie aber doch einem aufienstehenden Be-
obachter — wie etwa einem Asiaten — erscheinen miissten, wenn dieser auch sie,
also die Europier insgesamt, in den Mittelpunkt seiner Uberlegungen riickte.
Von daher wird eine Art genereller Grundlage konstruiert, wobei deutlich wird,
dass hier auch nicht die Franzosen den Amerikanern entgegengestellt werden,
sondern die Europder insgesamt. So bildet sich durch eine imaginar angenom-
mene und pro forma eingenommene Auflenperspektive ganz rasch die Einheit
des vermeintlich Eigenen heraus. Und zugleich auch die Einheit des vermeintlich
,Anderen‘, das nun als absolute Alteritdt zum ,absolut Anderen‘ stilisiert werden
kann.

Doch La Condamines Argumentation versichert sich noch einer weiteren
Vorkehrung. Denn zum Zweiten wird eine Art Kautele eingefiihrt, insoweit der
Reisende seinen eigenen Beobachterstandpunkt relativiert, sei dieser doch le-
diglich der Blickwinkel des rasch Voriiberziehenden, des vorbeifahrenden Rei-
senden, der die Dinge nur en passant sehen und wahrnehmen kénne. Dies ist
bei einem so langjdhrigen Aufenthalt von La Condamine im Reich der Indianer
eine etwas iiberraschende Wendung, auch wenn man sicherlich eingestehen
muss, dass die eigentliche Flussfahrt auf dem Amazonas und die sich daraus
ergebenden Moglichkeiten, die Tieflandindianer am Amazonas zu beobachten
und mit ihnen in Kontakt zu kommen, hochst gering und bestenfalls sporadisch
waren. Doch die Relativierung ist reine Rhetorik, denn diese Kautele erlaubte
es dem Franzosen, ein generelles Bild der Indianer zu zeichnen, ohne sich um
Details wie die Uberpriifung der eigenen Aussagen kiimmern zu miissen. Wie
aber sah dieses Bild der hochst unterschiedlichen Volker am Amazonas nun
aus? Wie beurteilte er jene indigene Bevolkerung, die ihn in Gestalt von Rude-
rern und Fiihrern auf dem Fluss begleitete?

Die ,kritische* Wahrnehmung der ,Indianer‘ durch La Condamine geht von
einem Negativum aus: ihrer ,,insensibilité*, ihrer Gefiihllosigkeit und Dumpf-
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heit, welche alle ihre Lebensbereiche erfasse. Damit wird ein Fehlen zur Grund-
lage gemacht, ein Nicht-Vorhandensein, welches stets den Hinweis auf ein Vor-
handensein, auf ein andernorts, in Europa, Gegebenes miteinschlief3t, das
wiederum positiv bewertet wird. Gewiss, wir haben es noch nicht mit jener
»sensibilité”, mit jener ,,Empfindsamkeit” zu tun, welche in einer Phase des
Ubergangs das Aufklarungszeitalter hin auf die Romantik 6ffnete. In der Tat
sind die meisten Charakteristika, die in der Folge mit Blick auf die indigene Be-
volkerung aufgezahlt werden, Negativa, die fiir einen Mangel, fiir ein Fehlen
stehen, das nur einen behaupteten Mangel gegeniiber Europa darstellt. Man
geht folglich von etwas in Europa (ganz selbstverstiandlich) Gegebenem aus,
um dessen Fehlen in den Amerikas zu konstatieren. So erscheinen die Europder
im Umkehrschluss als sensibel und empfindsam, zugleich aber auch an der Ar-
beit sowie an Ruhm, allerlei Ehren und Verdienst(mo6glichkeit)en ausgerichtet.
La Condamine zeichnet im Grunde zwei Stereotype: ein Heterostereotyp, das
zugleich und aus umgekehrter Perspektive betrachtet aber auch ein Autostereo-
typ bilden kann.

Umgekehrt werden in diesem Zusammenhang positive Werte aus den Ame-
rikas ausgeschieden, die auf einen Mangel in Europa hinweisen kénnten, rii-
cken also {iberhaupt nicht ins Blickfeld, ja wohl nicht einmal ins Bewusstsein
des scheinbar so objektiven europdischen Betrachters. Denn was liefie sich
iiber die Vertrautheit der indigenen Bevilkerung mit ihrer Umwelt sagen? Wel-
che Stellung kommt bei ihnen der Natur im Verhaltnis zur Kultur zu, ja gab es
bei ihnen iiberhaupt eine Scheidung von Natur und Kultur? Welches sind die
positiven Werte, an denen sich diese Manner und Frauen orientieren? Welches
ist ihre Konzeption des Zusammenlebens? Auf all diese Fragen, die man sich
aus heutiger Perspektive stellen kénnte, bietet La Condamines Reisebericht
keine Antwort.

Diese von negativen Zuschreibungen gekennzeichnete Passage setzt sich
ungeheuer lang fort, und es ist erkenntnisreich, dass La Condamine dabei nicht
nur zu der Einsicht gelangt, dass die Indianer in einem wortwortlichen Sinne
nicht bis drei zdhlen kénnen, sondern dass ihnen jegliche Begrifflichkeit fehlt,
die ein abstraktes Denken ermdéglichen konnte. Gleichwohl bezeichnet La Con-
damine eine solche Fahigkeit aber als ,,universelle®, die mithin der gesamten
Menschheit zustiinde. Das ist im Grunde eine Contradictio in adjecto, denn
wenn etwas universell oder universell giiltig ist, dann muss es selbstverstand-
lich auch iiberall gelten. Dies ist aber gerade nicht der Fall. Uberdies haben
sich Aussagen, dass ,Indianer‘ nicht bis drei zdahlen kdonnten, nachweisbar
langst als falsch herausgestellt, was die Herangehensweise des ,aufgeklarten
europdischen Forschers einmal mehr in Frage stellt.
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Fiir das zeitgendssische europdische Publikum aber waren diese Gegenfragen
allesamt Aspekte, die hinter den Kernaussagen des franzdsischen ,,Académicien
an Wichtigkeit bei weitem zuriicktraten. Im franzosischen Universalismus sehen
wir aber das Hauptverfahren am Werk, wie europdische Sitten und Gebrdauche in
einem ersten Schritt als universal giiltig angenommen werden konnten, um in
einem zweiten Schritt dann vor Ort festzustellen, dass ein bestimmtes Volk oder
eine gewisse Ethnie diese universal giiltigen Werte in keiner Weise beachtet oder
pflegt. Ein derartiges Argumentationsmuster war im 18. Jahrhundert sehr verbrei-
tet und zdhlte zu den Kernverfahren aufklarerischer Rhetorik.

Wir sehen bei Charles-Marie de La Condamine all jene Elemente ausge-
breitet, die zum zentralen Streitpunkt in der fiir das 18. Jahrhundert zentralen
Berliner Debatte um die Neue Welt werden sollten. Mit dieser Debatte werden
wir uns noch ausfiihrlich beschiftigen und deren Entstehen wie auch deren
Konsequenzen diskutieren. Denn die Dumpfheit, ja Stupiditdt der indigenen
Bevolkerung, ihre Antriebslosigkeit und Unfahigkeit, in abstrakten Begriffen
zu denken, ja ihr fortgesetztes Leben in einer ewigen Kindheit, die von keiner-
lei Anreizen gequert wird, werden zu Kernpunkten einer Debatte, die wir uns
nach diesem Ausflug zu La Condamine als aufklarerisches Diskurselement
noch genauer anschauen werden.

In La Condamines Text sind mit den Bestimmungen indigener Stupiditat
andere Entwicklungsmoglichkeiten ausgeschieden, welche der indigenen
Bevolkerung nicht (mehr) offenstehen. Dies betrifft eine Vielzahl von Ent-
wicklungsbereichen menschlicher Kultur, die wir an dieser Stelle nicht aus-
fiihrlich er6rtern konnen. Fiir den Franzosen aber sind mit den beschrdnkten
Geistesfahigkeiten auch die Moglichkeiten notwendig begrenzt, komplexere
Sprachen auszubilden. Und wer weif3, wie eng das 18. Jahrhundert die Pflege
der Sprache und die Ausbildung menschlicher Kognitionsmoglichkeiten zu-
sammendachte, fiir den sind damit grundlegende Beschrankungen kulturel-
ler Entwicklungsfahigkeiten verbunden — also die Fahigkeiten zu eigener,
selbstbestimmter Weiterentwicklung:

Alle Sprachen des siidlichen Amerika, von denen ich mir einen Begriff machen konnte,
sind héchst arm; mehrere davon sind energisch und fahig zur Eleganz, darunter beson-
ders die alte Sprache Perus; aber allen fehlt es an Begriffen, um abstrakte und universelle
Ideen auszudriicken; dies ist der offenkundige Beweis fiir die geringen Fortschritte, wel-
che der Geist dieser Volker gemacht hat. Zeit, Dauer, Raum, Sein, Substanz, Materie, Kor-
per, all diese Worte und viele andere besitzen kein Aquivalent in ihren Sprachen: nicht
allein die Benennungen des metaphysischen Seins, sondern auch des moralischen kon-
nen in ihren Sprachen nur unvollkommen und mit Hilfe langer Umschreibungen wieder-
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gegeben werden. Es gibt kein eigentliches Wort, das exakt Ausdriicke erfasst wie Tugend,
Gerechtigkeit, Freiheit, Dankbarkeit, Undankbarkeit [...]."*

In diesem Zitat ist es beeindruckend, in welchem Mafle Charles-Marie de La
Condamine in seinen Erérterungen iiber die amerikanischen Sprachen das zent-
rale Vokabular der franzdsischen und europdischen Aufklarung aufruft. Denn
es diirfte kaum wichtigere Begriffe innerhalb der philosophischen Debatten des
Siécle des Lumiéres geben als Raum und Zeit, die sich in der Tat im 18. Jahrhun-
dert sehr rasch verdnderten, oder auch als Materie und Korper, die vor allem im
Umfeld der Debatten um die Encyclopédie kiinftig heif umkampft sein sollten.
Die zweite Serie von Begriffen wie Freiheit, Gerechtigkeit oder (Un-)Dankbarkeit
betrifft dabei eine eher politisch ausgerichtete Diskussion, mit der wir uns im
weiteren Fortgang unserer Vorlesung noch stiarker beschaftigen werden. Doch
erstaunt es schon, wie kategorisch die Einschdtzungen La Condamines zu den
indigenen Sprachen Amerikas ausfallen. Indem der franzésische Gelehrte den
amerikanischen Sprachen die Fahigkeit abspricht, derartige Kategorien iiber-
haupt benennen und letztlich denken zu kénnen, erklart er auch deren Sprecher
fiir unfahig, an den zentralen Auseinandersetzungen des aktuellen Geisteslebens
teilzuhaben und zu den Fortschritten menschlichen Denkens Wesentliches bei-
zutragen. Wir haben in diesen Wendungen ein hochst erfolgreiches Argumentati-
onsmuster vor uns, wie es im Ubergang zum 19. Jahrhundert und insbesondere
im Umfeld der entstehenden modernen abendldndischen Philologie aus einem
in Entstehung begriffenen rassistischen Blickwinkel'? etwa auf nicht-flektierende
Sprachen wie das Chinesische projiziert wurde. Dabei ist die linguistische Basis
dieser Argumentationen — wie wir aus heutigen Forschungen wissen — mehr
als fragwiirdig, ist es doch keineswegs so, dass indigene amerikanische Spra-
chen {iber keinerlei Abstrakta verfiigten.

Mit vergleichendem Blick auf unser voriges Zitat handelt es sich um densel-
ben Kunstgriff, mit Hilfe dessen La Condamine nunmehr die Sprachen der
Neuen Welt beurteilt und letztlich verurteilt. Denn der franzésische Reisende
geht immer von einer europdischen Fiille aus, welcher er eine amerikanische
Defizienz als scheinbaren Mangel gegeniiberstellt. In diesen Formulierungen
wird deutlich, wie sehr im Voyage sur ’Amazone von europaischen Begriffen

11 La Condamine, Charles-Marie de: Voyage sur ’Amazone, S. 62f.

12 Vgl. hierzu Messling, Markus: Gebeugter Geist. Rassismus und Erkenntnis in der modernen
europdischen Philologie. Gottingen: Wallstein Verlag 2016; sowie Messling, Markus / Ette, Ott-
mar (Hg.): Wort Macht Stamm. Rassismus und Determinismus in der Philologie (18. / 19. Jh.).
Unter Mitarbeit von Philipp Krdmer und Markus A. Lenz. Miinchen: Wilhelm Fink Verlag 2013.
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aus auf ein amerikanisches Nicht-Begreifen geschlossen wird. Auf eine gleich-
sam sprachphilosophische Manier wird auf die Existenz eines zivilisatorischen
Fortschritts oder dessen Ausbleiben riickgeschlossen; ja mehr noch: Das ver-
meintliche Fehlen abstrakter Begriffe, das vom Reisenden einfach unterstellt
wird, disqualifiziert die Sprecherinnen und Sprecher dieser Idiome als differen-
ziert und ,fortschrittlich‘ denkende Menschen.

Dabei macht La Condamine mit den amerikanischen Sprachen in toto kein
grofles Federlesen: Sie alle werden von ihm ob ihrer Unfdhigkeit, abstrakte
europdische Begriffe auszudriicken, in den Orkus der Geschichte verbannt.
Denn wie konnte gedacht werden, was in der amerikanischen Sprachenfami-
lie begrifflich iiberhaupt nicht vorhanden und damit denkbar ist? Dass die be-
haupteten ,Ausfdlle’ amerikanischer Sprachen gar keine sind, haben neuere
Sprachforschungen gezeigt: Aufschlussreich ist folglich vor allem, wie und
auf welcher Ebene La Condamine die indigenen Sprachen und deren Sprecher
abqualifiziert. Schon im Ubergang zum 19. Jahrhundert sollten die Sprachfor-
schungen eines Wilhelm von Humboldt wie seines Bruders Alexander ein
génzlich anderes Bild ergeben.”

Die umgekehrte Frage, welche amerikanischen Begriffe oder Vorstellungen in
unseren europdischen Sprachen nicht vorhanden sein kénnten, wird selbstver-
standlich nicht gestellt. Sie hitte selbstverstdandlich auch ein umfangreicheres
Sprachstudium erforderlich gemacht, welches La Condamine gewiss nicht im
Sinn hatte: Thm ging es nur um die intellektuelle Abqualifizierung der indigenen
Volker Amerikas in Ganze. Dass diese argumentative Zuspitzung aufgeklarter Stel-
lungnahmen eines europdischen Reisenden in der zweiten Jahrhunderthalfte
noch wesentlich weiter getrieben werden konnten, wird die Diskussion derartiger
Positionen im vorliegenden Band unserer Vorlesungen zeigen.

Die von La Condamine in den amerikanischen Sprachen konstatierten
,Mangel‘ sind aus Sicht des Franzosen gravierend. Diese Feststellung bedeutet
aber keineswegs, dass der Universalitdtsanspruch — wie die obige Passage deut-
lich zeigt — aufgegeben wiirde. Denn die europdischen Begriffe seien selbstver-
standlich universaler Natur und iiberall giiltig; erstaunlich und beeindruckend
sei nur, dass sie von vielen Volkern erst gar nicht gedacht werden konnten.

13 Vgl. hierzu Trabant, Jiirgen: Les fréres Humboldt et les langues. In: Savoy, Bénédicte /
Blankenstein, David (Hg,): Les fréres Humboldt, ’Europe de UEsprit. Paris: Editions de Monza
2014, S. 83-96; (ders.): Weltansichten. Wilhelm von Humboldts Sprachprojekt. Miinchen Verlag
C.H. Beck 2012; sowie Ette, Ottmar: Wilhelm & Alexander von Humboldt oder: Die Humboldt-
sche Wissenschaft. In: Spies, Paul / Tintemann, Ute / Mende, Jan (Hg.): Wilhelm und Alexander
von Humboldt: Berliner Kosmos. K6ln: Wienand Verlag 2020, S. 19-23.
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Doch dieses Argument lief3 sich in sein Gegenteil verkehren: Gerade das Aus-
bleiben belege wie der Mangel an universalen Begriffen ja nur, dass diese
Universalitatskriterien eben nicht erfiillt sind, weil die indigenen Vélker noch
nicht dieser gesetzten europdischen Universalitdt teilhaftig werden konnten.
Mehr noch: Die amerikanischen Sprachen und damit auch die amerikanischen
Volker konnten noch auf langere Zeit diesen ,universellen‘ Kriterien nicht ent-
sprechen. Daher wiirden sie noch lange auch sprachlich in ihren Kinderschuhen
stecken bleiben und keinen Anteil am Fortschritt einer universal genannten,
aber franzdsisch gedachten Menschheit haben kénnen.

Der Voyage sur ’Amazone ist durchaus fiir weite Teile der Aufklarungsli-
teratur — insbesondere in Form des Reiseberichts — charakteristisch. Wir
haben es hier mit einer der Argumentationsschleifen in La Condamines Dis-
kurs zu tun, die verhindern, das jeweils fiir andere Kulturen Spezifische, das
sie Auszeichnende, iiberhaupt zu erkennen. Das scheinbar Vor-Gewusste
steuert den diskriminierenden Blick auf das ,Andere‘ und befeuert einen Al-
teritatsdiskurs, der — wie zumeist im europdischen Diskurs — das konstruierte
Andere in seiner Fremdheit festlegt und anschlieBend disqualifiziert."* Gleich-
zeitig bleibt der Universalitatsanspruch des Eigenen, die Setzung der eigenen
Kultur zur Universalkultur, unhinterfragt und muss auch unhinterfragt bleiben,
will die Superioritdt Europas nicht untergraben oder zumindest teilweise in
Frage gestellt werden. Wir stoflen im Voyage sur ’Amazone fraglos auf die
grundlegenden diskursiven Muster, mit deren Hilfe die Europder ihre Herr-
schaft iiber die Welt begriindeten und ihre Uberlegenheit legitimierten. Das
Objekt dieser Untersuchungen kommt niemals selbst zu Wort, wird niemals
zum eigenstdndigen und selbstverantwortlichen Subjekt, das seine eigene
Agency besitzt, sondern verbleibt im subalternen Status des Objekts, {iber
das zu Gericht gesessen wird.

Sehr leicht kénnen wir an all diesen Uberlegungen und Ausfiihrungen La
Condamines erkennen, dass auch und gerade der europdische Reisende selbst-
verstdndlich die Vorstellungen seiner eigenen Kultur im Gepack mit dabei hat,
dass es also nicht darum gehen kann, den Blick des Reisenden schlicht zu pri-
vilegieren und ihm eine unmittelbare, direkte Erkenntnis der Wirklichkeit zuzu-
gestehen. Vielmehr handelt es sich um einen vorperspektivierten, von der
eigenen Kultur gelenkten und bestimmten Blick, der bisweilen mehr iiber das

14 Vgl. zur Frage des Anderen im Zusammenhang mit der ersten Phase beschleunigter Globa-
lisierung Todorov, Tzvetan. La conquéte de ’Amérique. La question de I’autre. Paris: Seuil 1982.
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Subjekt als das Objekt dieses Blicks aussagt. Bei den interkulturellen Beziehun-
gen liegen die Dinge vielmehr wesentlich komplizierter. Denn der Reisende
fiihrt gleichsam sein eigenkulturelles Archiv an Optionen, an Binarismen, an
kulturellen Setzungen mit sich, mit dessen Hilfe das Andere zunichst einmal
definiert wird, dann aber vor allem stets im Zeichen des Fehlens, des Mangels,
des Nicht-Vorhandenseins in Bezug zur eigenen Kultur erscheint.

So gut wie nie erfolgt ein Blickwechsel, der die Gerichtetheit des eigenen
Blicks thematisieren und in Frage stellen konnte. Wir scheiden und unterschei-
den von uns den Anderen, das Andere, ohne iiberhaupt das behauptete Eigene
zu hinterfragen und eine graduelle Diversitit der verschiedenen Kulturen anzu-
nehmen. Die Todorov’sche Zwickmiihle schnappt hier wie an so vielen anderen
Stellen erbarmungslos zu: In der ,,Question de ’autre® versagt die europdische,
die abendlandische Kultur beim Versuch, das Unterschiedene nicht antino-
misch, sondern komplementdr zu denken. Diese abendldndische Alteritatskon-
struktion ist kulturell bedingt: Stets als bindre Opposition, ja als Gegner und
Feind, nie aber — um es einfach auszudriicken - in Begrifflichkeiten von Yin
und Yang, werden Kulturen gedacht, die voneinander differieren, voneinander
verschieden sind. In westlich geformten Augen werden Kulturen meistens im
Alteritatsdiskurs konstruiert, in ihrem scheinbaren Antagonismus, niemals
aber in ihrer wechselseitigen und mobilen Komplementaritdt. Die angefiihrten
Passagen von La Condamine zeigen auf, wie dieser abendldandische Diskurs der
Alteritdt im 18. Jahrhundert, aber auch bis zum heutigen Tage funktioniert.

All dies bedeutet letztlich, dass die ,andere‘ Kultur dank ihrer ,Inferioritét
nicht als Herausforderung fiir die ,eigene‘ Kultur erfahren wird, um deren je-
weilige Optionen und epistemische Denkmdglichkeiten zu iiberpriifen. Die
Auseinandersetzung mit dem ,Anderen‘ dient vielmehr dazu, das ,Eigene‘ ge-
geniiber diesem ,Anderen‘ zu immunisieren, ihm also jene Winzigkeit zu ent-
nehmen, die wie bei einer Impfung gespritzt werden kann, um das ,Eigene°
ganzlich unverwundbar zu machen. Die ,eigene‘ Kultur wird zur Universalkul-
tur oder, wie man frither gesagt hétte, zur Kultur des Menschen iiberhaupt. Sie
wird damit letztlich zur Messlatte, an der alle ,abweichenden‘ Kulturen gemes-
sen (und fiir ungeniigend befunden) werden kénnen. War die Frage des Ande-
ren — um mit Todorov zu formulieren — bereits im ausgehenden 15. Jahrhundert
zentral fiir die abendlandische Erfahrung im Umgang mit anderen Kulturen au-
Berhalb Europas gewesen, so ist sie dies im 18. Jahrhundert auf eine noch deut-
lich starkere und zugleich wesentlich ausdifferenziertere Weise. Dies insofern,
als die europdische Zivilisation seit Beginn der ersten Phase beschleunigter Glo-
balisierung einen ungeheuren 6konomischen wie intellektuellen Schub erfah-
ren hatte.
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Daher sehen sich die Européer selbst im Fokus und Brennpunkt aller zivili-
satorischen Entwicklungslinien, ganz so, wie Friedrich Schiller in seiner An-
trittsvorlesung Was ist und zu welchem Ende studiert man Universalgeschichte
alle Volkerschaften um uns her, also um die normgebende europdische Kultur,
gelagert sah.'”” Europa musste notwendig das Entwicklungsziel, das ferne Ideal
aller anderen Menschheitskulturen sein: Dies stand auf3er Frage! Wir werden
freilich noch sehen, wie diese Gewissheiten zumindest in bestimmten aufklare-
rischen Kreisen langsam erschiittert wurden. Dass dies ein Prozess war und ist,
dessen Notwendigkeit heute noch immer besteht, gereicht nicht gerade zum
Ruhme vorgeblicher europiischer Superioritit und Uberlegenheit. Doch ist im-
merhin die Einsicht in eine derartige Lage eine wesentliche Triebfeder dafiir,
die abendldndische Kultur und Zivilisation immer wieder neu einem sich ver-
andernden Umfeld anzupassen. Am Umgang mit anderen Kulturen hat sich
dabei freilich nichts Wesentliches gedndert.

Sie sehen: Ein globalisiertes Selbstverstindnis muss nicht notwendig mit
einem globalen Verstehen gekoppelt sein, sondern kann dieses sogar verhin-
dern oder unterlaufen. Der Riickfall in ein Denken von Superioritdat und Inferio-
ritdt ist im abendldndischen Denken genauso angelegt wie die Umdeutung von
(kultureller) Differenz und Diversitit in (kulturelle) Gegnerschaft, ja Feind-
schaft. All dies wird gerade an dieser Passage, die eine Reihe sprachlicher Set-
zungen der abendldandisch-europdischen Kultur und ihren Diskursuniversen
scheinbar erprobt, iiberaus deutlich erkennbar.

Denn La Condamine gibt ja — wie bereits erwdahnt — am Ende der Passage zu
verstehen, dass die Indianer buchstéblich nicht bis drei zdhlen konnten, da ihnen
selbst hierfiir die Begriffe fehlten. Dies ist eine angesichts der existierenden kom-
plexen Zahlensysteme bei unterschiedlichen indigenen Kulturen ungeheuerliche
Behauptung, die ganz gewiss auch nicht damit zu rechtfertigen ist, dass der fran-
zosische Reisende ja nur en passant verschiedene indigene Gruppen besucht
habe. Denn dieser Reisende in Bewegung erlaubt sich pauschalisierende Einschét-
zungen und Urteile, die von ganz fundamentaler Bedeutung fiir die betroffenen
Kulturen sind, ohne dass er die Grundlagen oder Bezugspunkte fiir seine Wertun-
gen jemals offenlegen miisste. Wir kénnen hieran abschatzen, wie im Gewand
wissenschaftlicher Objektivitdt die ungerechtfertigtsten europdischen Vorurteile
munter fortbestehen — auch und gerade in einer Epoche, in der vorgeblich alle
Werte und Urteile einer bestandigen aufklarerischen Kritik ausgesetzt sind.

15 Vgl. Schiller, Friedrich: Was ist und zu welchem Ende studiert man Universalgeschichte?
Eine Akademische Antrittsrede bey Eréfnung seiner Vorlesungen gehalten von Friedrich Schil-
ler. Professor der Philosophie in Jena. Zweite Auflage. Jena: In der Akademischen Buchhand-
lung 1790.
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An dieser Stelle darf ich Thnen eine kleine Briicke vom 18. Jahrhundert iiber
die erste Hilfte des 19. Jahrhunderts bis in die zweite Halfte des 20. Jahrhun-
derts anbieten. Denn gegen eine solche Einschdtzung sollte sich Alexander von
Humboldt in seiner Relation historique, seinem eigentlichen Reisebericht von
seiner Expedition in die amerikanischen Tropen, vehement aussprechen. Hum-
boldt hatte im Gegensatz zu La Condamine verschiedene Zahlensysteme bei
unterschiedlichen indigenen Gruppen untersucht, gerade weil er derartigen
pauschalen Verurteilungen anderer Kulturen und Sprachen misstraute. In die-
sem Zusammenhang ist es freilich erstaunlich, dass gerade diese Passage der
Rechtfertigung indigener Zahlensysteme in den spéteren Ausgaben seiner soge-
nannten Siidamerikanischen Reise so beschnitten und gekiirzt wurde, dass er
gleichsam dem Argument La Condamines zuzustimmen scheint. Gleichzeitig
wurde die gesamte lange und ausfiihrliche Begriindung, warum die Vorstel-
lung, dass Indianer nicht einmal bis drei zdhlen kdnnten, falsch sei, ,versehent-
lich® aus seinem Text in dieser populdaren Ausgabe entfernt. Ein Schalk, der
Boses dabei denkt! Auch dies mag ein Hinweis darauf sein, dass La Condami-
nes Probleme bei weitem nicht nur solche des 18. Jahrhunderts sind - sie
haben sehr wohl etwas mit uns und unseren Vorurteilen heute zu tun.'® Offen-
kundig erachteten die Herausgeber einer eher noch umfangreichen Edition des
Humboldt’schen Reisebericht alle Bemiihungen seines Verfassers fiir iiberfliissig,
ausfiihrlich zu belegen, warum derartige (und offenkundig proto-rassistische) Vor-
urteile wie die von La Condamine als hochgradig tendenziés und an den Haaren
herbeigezogen erscheinen mussten. Es schien fiir die Edition erfolgversprechen-
der, einem deutschsprachigen Lesepublikum zu suggerieren, Indianer kénnten
nicht bis drei zdhlen.

An anderen Stellen seines Voyage sur ’Amazone bemiihte sich der franzosi-
sche Verfasser deutlicher darum, Aufklarung iiber einen umstrittenen Sachver-
halt herzustellen. Mitten im 18. Jahrhundert, dem Jahrhundert der Aufklarung,
versuchte La Condamine, Aufschluss iiber die Existenz von Amazonen entlang
jenes Flusses zu sammeln, dem diese sagenhaften kriegerischen Frauen - frei-
lich ganzlich unschuldig — ihren Namen gaben. Denn bekanntlich war und ist
die Sage von den Amazonen, ein iiberaus schéner Mythos aus der griechischen
Antike, der bis heute die Literatur und die Kiinste befliigelt und beschiftigt. Bei
ihnen handelt es sich um jene wehrhaften Frauen, die keine Manner unter sich
dulden, sie nur einmal pro Jahr zu sich lassen, um den weiblichen Nachwuchs
zu sichern, und sich ansonsten dadurch auszeichnen, dass sie sich eine Brust

16 Vgl. hierzu Ette, Ottmar: Alexander von Humboldt und die Globalisierung. Das Mobile des
Wissens. Frankfurt am Main — Leipzig: Insel Verlag 2009, S. 277-295.
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entfernen, um den Bogen besser spannen und ihre Pfeile besser abschief3en zu
konnen. Dass diese mannliche Obsession gen Westen projiziert wurde, wie es ab
dem beginnenden 16. Jahrhundert geschah, ist die eine Sache; dass diese Vor-
stellung im 18. Jahrhundert nun im wissenschaftlichen Bereich weitergesponnen
wurde, eine andere. La Condamine leistet hier im Sinne Hans Blumenbergs
ganze Arbeit am Mythos."” Denn er ging mit ,wissenschaftlicher’ Methodologie
jenen Griinden nach, die nach seinem Dafiirhalten dazu gefiihrt hatten, dass
dhnlich wie Christoph Kolumbus in der Inselwelt der Karibik auch Orellana in
den Flusslandschaften des Amazonas derartige Gruppen wehrhafter Frauen er-
blickt zu haben glaubte. Doch héren wir ihn selbst:

Im Verlaufe unserer Schifffahrt haben wir tiberall die Indianer der verschiedenen Natio-
nen befragt und uns mit grofler Sorgfalt von ihnen berichten lassen, ob sie irgend eine
Kenntnis von jenen kriegerischen Frauen hitten, beziiglich derer Orellana vorgibt, sie ge-
troffen und mit ihnen gekampft zu haben, und ob es wahr sei, dass sie von den Mannern
weit entfernt lebten und diese nur einmal im Jahr zu sich lieflen, wie dies Pater Acufia in
seinem Bericht angibt [...]."%

Lassen Sie uns kurz auf die historischen Zusammenhénge eingehen! Als die Spa-
nier und Portugiesen im 16. Jahrhundert den Amazonas hinauffuhren, glaubten
sie in der Tat, derartige kriegerische Frauen zu erblicken. Dies war keineswegs
etwas Neues, hatte ja schon Kolumbus in der Karibik vermeint, Amazonen im
Meer der Antillen, der Vorinseln entdeckt zu haben. Diese Amazonen sollten nach
seiner Ansicht als eigenstdndige Gemeinschaft auf einer separaten Insel leben,
einer reinen Fraueninsel. Auch nach Kolumbus’ Ansicht wiirden Manner nur zur
Generierung von Nachwuchs zeitweise auf die Insel zugelassen. Der Mythos der
Amazonen, erst einmal von der Alten auf die Neue Welt iibertragen, begleitete die
Entdeckungsgeschichte Amerikas jahrhundertelang."” Die Ubertragung dieses aus
der griechischen Antike durch die iberischen Konquistadoren auf den siidamerika-
nischen Kontinentalbinnenraum war auch nach der europiischen Renaissance®
durchaus dauerhaft, zumal die tropischen Regenwaldgebiete am Amazonas noch
fiir die Forschungsbedingungen des 18. Jahrhunderts so undurchdringlich waren,
dass eine leichte Uberpriifung des Mythos nicht moglich war.

17 Vgl. Blumenberg, Hans: Arbeit am Mythos. Frankfurt am Main: Suhrkamp “1986.

18 La Condamine, Charles-Marie de: Voyage sur ’Amazone, S. 84.

19 Vgl. hierzu Gewecke, Frauke: Wie die neue Welt in die alte kam. Stuttgart: Klett — Cotta
1986.

20 Vgl. Rojas-Mix, Miguel: Mito y estilo en el imaginario iberoamericano. In: Saladino, Al-
berto / Santana, Adalberto (Hg.): visién de América Latina. Homenaje a Leopoldo Zea. México:
Instituto Panamericano de Geografia — Fondo de Cultura Econémica 2003, S. 461-468.
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Charles-Marie de La Condamine wusste, was ein franzdsisches Lesepubli-
kum von einem Reisebericht verlangte, der eine Fahrt auf dem Amazonas zum
hauptsédchlichen Gegenstand hatte. Wie hétte darin nicht von den Amazonen
gesprochen werden kénnen? Daher machte sich La Condamine an die Arbeit
und fiihrte allerlei Befragungen bei den ortsansassigen Indianern entlang der
von ihm gewdhlten Flussroute durch. Derartige Befragungen sind noch heute
en vogue. Es iiberrascht vor diesem Hintergrund kaum, dass nahezu alle Be-
fragten dem franzdsischen Gelehrten gerne bestdtigten, dass es solche kriegeri-
schen Frauen in der Tat tief in den Regenwildern verborgen gegeben habe und
noch immer gebe. Ein siebzigjahriger Indianer, leider vor kurzem verstorben,
solle sie noch personlich mit eigenen Augen gesehen haben — zumindest versi-
chert sein Sohn glaubhaft, der Vater habe noch von Angesicht zu Angesicht
Amazonen gekannt. In der Kiirze der Zeit konnte La Condamine nicht tiefer in
die Materie eindringen, geschweige denn zu den schénen Amazonen vordrin-
gen — eine Begegnung im Regenwald, bei der es dem Franzosen gewiss nicht
an galanten Einfdllen gemangelt haben wiirde.

La Condamine berichtet, dass niemand unter den befragten Amazonas-
Indianern am Vorhandensein und der Existenz von Amazonen zu zweifeln
schien. Wie hétten die indigenen Gruppen dies auch tun kénnen, hatten sie
doch in einer langen und fiir sie schmerzlichen Geschichte gelernt, dass es fiir
sie stets am besten war, allen Geriichten der Europder Nahrung zu geben und
ihnen den Weg zu weisen, wenn sie auf der Suche nach El Dorado, dem vergol-
deten Kbnig, oder dem sagenumwobenen Schatz der Inkas waren. Die ldstigen
Weifien konnte man am schnellsten wieder loswerden, wenn man ihre Vorstel-
lungen und Sehnsiichte — nach Gold und Silber, aber auch nach Sagen und My-
then — einfach bestdtigte und ihnen gleich noch den Weg dorthin wies. La
Condamine freilich schloss aus den verschiedenen Auskiinften der von ihm an
unterschiedlichen Orten befragten Indianer, dass es offensichtlich ein gemein-
sames Riickzugsgebiet der Amazonen geben miisse: die Berge von Guyana, die
zu den undurchdringlichsten Gebieten des siidamerikanischen Binnenlandes
zahlten, wurden dort die Quellen des Orinoco doch erst Mitte des 20. Jahrhun-
derts entdeckt.

Zweifel kamen La Condamine freilich dennoch, miissten die benachbarten In-
dianerstimme doch, wie er in seiner Voyage sur ’Amazone festhielt, zumindest
von Zeit zu Zeit Nachrichten von diesen kriegerischen Frauen geben kdnnen, von
denen auch die christlichen Missionare stets berichtet hatten. Doch La Conda-
mine, nicht unerfahren in den Windungen und Wendungen der europdischen
Aufklarung, erklarte sich dies mit dem Verweis auf eine ,,nation ambulante®, die
eben standig ihren Wohnort wechsle. Denn es machte Sinn, sich die Amazonen
nicht wie Kolumbus auf einer festen Insel, sondern als nicht-sesshafte kriegeri-
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sche Nomadinnen im Amazonas-Tiefland vorzustellen. Auch Auflésungserschei-
nungen zog La Condamine in Betracht: Moglich, dass sie erobert wurden, moglich
aber auch, dass die Tochter den Ratschldgen der Miitter — oh heimlich-siif3e Hoff-
nung der Manner — nicht mehr langer gefolgt seien und sich nun doch wieder
mit Madnnern dauerhaft verbunden hitten. Uberfliissig hinzuzusetzen: Wir befin-
den uns hier im Reich der freien Spekulation, der freien Erfindung — und der Rei-
sebericht als friktionale Gattung vermag derlei Gegenstandsbereiche, dies diirfte
auch La Condamine sehr bewusst gewesen sein, hervorragend abzudecken: A
beau mentir qui vient de loin ...
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So lasst La Condamine keinen Zweifel an einer im Grunde unbezweifelbaren
Tatsache: Selbst wenn man heute keine Amazonen mehr antreffen sollte, so be-
deutete dies nicht, dass es niemals Amazonen am Amazonas gegeben hitte.
Wer konnte gegen ein solches Argument mit guten Griinden vorgehen? Aufler-
dem erweiterte La Condamine den Definitionsbereich des Begriffs ,,Amazone* —
Sie wissen, wir Heutigen verstehen darunter schlicht eine Reiterin —, indem er
betonte, es wiirde geniigen, wenn diese Frauen nur einmal im Jahr Manner
zu sich lieflen. Sie miissten sich nicht — wie dies einst Pater Acufia berichtet
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hatte — zusétzlich noch eine Brust abgeschnitten haben.”! Es gebe Reiseberichte
genug, so La Condamine, die das Vorhandensein derartiger Amazonen, freilich
mit beiden Briisten, bestatigt hatten. Der Mythos lebte fort!

Doch wir befinden uns im Jahrhundert der Aufklarung, im Siécle des Lu-
miéres, und so musste La Condamine einfach Licht in diese sagenumwobene,
aber letztlich niemals aufgehellte Wissensliicke bringen. Mythenkritisch, wie
die europdischen Aufkldarer nun einmal waren, betonte der franzésische ,,Aca-
démicien®, dass die Indianer starrkopfig, dem Wunderbaren stets erliegend, er-
zdhlsiichtig und unglaubwiirdig seien, dass aber niemand von ihnen jemals
von den Amazonen des Diodorus von Sizilien geho6rt habe, so dass letztlich ihre
Glaubwiirdigkeit in diesen Dingen nicht leicht erschiittert werden konne. Und
als starkes Argument konne schlief3lich auch die Tatsache gelten, dass sich der
Amazonenmythos bei allen Indianern in Amerika finde, nicht nur bei jenen, die
den tropischen Regenwald entlang der grof3en Strome des Binnenlandes bevél-
kern. Auch die unterschiedlichsten europdischen Autoren hitten von den Ama-
zonen gesprochen: so etwa Amerigo Vespucci, Ulrich Schmidl, Walter Raleigh
und so viele mehr: La Condamine breitete sein literarisches Wissen iiber die Ge-
schichte von Entdeckung und erster Kolonisierung Amerikas aus. Damit ver-
wies er freilich auf Autoren, welche — wie wir heute wissen — nicht weniger
starrkopfig, am Wunderbaren ausgerichtet und erzdhlsiichtig waren als jene In-
dianer, von denen La Condamine uns berichtete. Denn er hatte zwar bei diesen
Indianern eine Umfrage gestartet, traute ihnen als Informanten aber nicht iiber
den Weg.

Doch da gab es noch ein anderes Problem, mit dem sich in Europa das For-
schungsgebiet von Amazonas und Orinoco verband, eine Frage, die gerade zum
damaligen Zeitpunkt in Frankreich heif3 diskutiert wurde: Die Frage einer na-
tlirlichen Flussverbindung zwischen Orinoco und Amazonas. La Condamine
hatte versucht, sich auf diesem Gebiet méglichst umfassend zu informieren
und zur Klarung der Frage beizutragen, ob es diese Bifurkation nun gebe oder
nicht. Gesichert war: Es gab verschiedenste Hinweise darauf, dass sie iiber die
Gabelteilung des Casiquiare liefe, von der die Zeitgenossen seit dem 17. Jahrhun-
dert wussten. Entsprach dieses Wissen nun den Tatsachen oder war die Exis-
tenz einer Bifurkation zwischen den Flusssystemen von Orinoco und Amazonas
eine Mahr?

Wir wissen heute, dass es diese beriihmte Gabelteilung des Casiquiare gibt.
Doch unter den franzésischen Zeitgenossen La Condamines war dies umstri-

21 Vgl. La Condamine, Charles-Marie de: Voyage sur ’Amazone, S. 87.
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tetn. Trotz La Condamines bestidtigender Berichte wurde die Gabelteilung we-
nige Jahrzehnte spédter von einer in Frankreich iiberhand nehmenden soge-
nannten systematischen Geographie? kurzerhand fiir unméglich erklart: Zu
sehr war man in hierarchisierten Beziigen von Hauptfluss und Nebenfliissen ge-
fangen, als dass man sich nicht-hierarchische netzartige Fluss-Systeme ohne
weiteres hdtte vorstellen konnen. Auch dies war ein in abendldandischen Hierar-
chien verfangener Gedanke, der leichtfertig auf die Neue Welt {ibertragen wurde.
So konnte nicht sein, was nicht sein durfte.

Heute wissen die meisten Studierenden der Geographie, dass es nicht not-
wendig ist, in die Tropen zu reisen, um eine Bifurkation zu sehen; denn auch in
unseren Breiten gibt es eine Gabelteilung, namlich die (allerdings weit weniger
weltberiihmte) zwischen Hase und Hunte im norddeutschen Tiefland. Man
hitte es folglich auch schon im 18. Jahrhundert besser wissen konnen. Doch
war dieses Faktum damals nicht bekannt. Als Beleg fiir die Existenz der Bifur-
kation des Casiquiare zwischen Orinoco und Amazonas fiihrte La Condamine
den Bericht einer Indianerin an, die vom Orinoco {iber den Rio Negro bis nach
Para an der Amazonasmiindung gefahren sei.> Auch die Jesuitenoberen be-
suchten sich gegenseitig iiber diese Flussverbindung — aber konnte man denn
als Aufklarer, der etwas auf sich hielt, diesen Jesuitenberichten trauen?

Fiir La Condamine freilich stand fest, dass man eine derartige Verbindung
nicht mehr in Frage stellen konnte, auch wenn 1741 der Autor des Orinoco ilust-
rado, Pater Gumilla, dies noch fiir gdnzlich unmoglich erklart hatte. Unser franzo-
sischer Reisender verwies darauf, dass die Flussverbindung sehr wohl auf den
alten Karten verzeichnet gewesen sei; allein die neueren Geographen (sprich Kar-
tographen) hitten sie auf ihren Karten unterdriickt. Eine Moglichkeit, die Sache
endgiiltig zu entscheiden, wéare die Befahrung dieser in Frage stehenden Gabeltei-
lung gewesen. Aber fiir eine so miihselige Expedition konnte La Condamine am
Ende eines zehnjdhrigen Aufenthalts auf dem amerikanischen Kontinent keine
Zeit aufwenden, war seine Flussfahrt auf dem Amazonas doch Teil seiner Riick-
reise von Quito nach Paris.

Doch immerhin kam auch La Condamine auf diese Weise endlich in den
von allen Europdern ertraumten Genuss dieses Gefiihls, ein wahrer Entdecker
zu sein, sei es ihm doch gelungen, trotz derlei kontrarer Einschdtzungen in Eu-
ropa die Existenz der Flussverbindung zu belegen. Die Argumentationslinie des

22 Vgl. hierzu Broc, Numa: La Géographie des Philosophes. Géographes et voyageurs francais
au XVlIIle siécle. Paris: Editions Ophrys 1975.
23 Vgl. La Condamine, Charles-Marie de: Voyage sur I’Amazone, S. 92f.



Charles-Marie de La Condamine, Voltaire oder die Dialektik der Aufkldrung = 223

franzosischen Reisenden war dabei aufschlussreich, konnte sein Reisebericht
in dieser Frage doch mit einer Entdeckung aufwarten:

Die vor kurzem anerkannte Flussverbindung zwischen Orinoco und Amazonas kann
umso mehr als eine Entdeckung in der Geographie gelten, als alle modernen Geographen,
war auch die Vereinigung dieser beiden Stréme unmissverstandlich auf den alten Karten
vermerkt, diese Verbindung auf den neuen Karten gemeinschaftlich getilgt hatten und sie
als Chimadre von all jenen behandelt wurde, die doch am besten iiber ihre Realitédt Be-
scheid wissen mussten. Es ist wohl nicht zum ersten Male, dass Wahrscheinlichkeiten
und rein plausible Mutmafiungen iiber Fakten siegten, die doch von Reiseberichten besta-
tigt worden waren, so dass ein zu weit vorwarts getragener Geist der Kritik entschieden
das leugnen lief3, was bestenfalls nur hitte bezweifelt werden kénnen.**

Ganz im Geiste der Aufklarung stellte Charles-Marie de La Condamine die Frage
der natiirlichen Verbindung zwischen zwei riesigen Stromsystemen sehr be-
wusst in den Kontext der Glaubwiirdigkeit und damit auch der Quellenbasis fiir
unterschiedliche wissenschaftliche Positionen. Denn es war in der Tat eine
ganz grundsdtzliche Frage, um die es an dieser Stelle ging: Lief3en sich die Fak-
ten erhdrten oder obsiegte der Geist einer Kritik, die nach Regeln der Wahr-
scheinlichkeit und Plausibilitdat vorging und die Fakten auf3er Acht lief3? Oder
setzten sich vielmehr jene Positionen durch, die unabhdngig von allen Wahr-
scheinlichkeiten auf der schieren Existenz dieser Flussgabelung beharrten?

In diesem Falle entschied sich La Condamine gegen eine alles in Frage stel-
lende Kritik, welche alle offenen Fragen anhand eines verfiigharen Vorwissens
entschied und letztlich nichts von dem glauben mochte, was als schieres Fak-
tum in der Natur gegeben war. Der franzésische Mathematiker zog daraus sogar
eine Kritik einer {ibermafiigen aufklarerischen Kritik, warnte also vor einer Kri-
tik, die nur nach Plausibilitdt und Wahrscheinlichkeit entschied, nicht aber auf
der Basis von Faktenwissen. Es handelt sich, wenn Sie so wollen, um die Kritik
einer ins Leere laufenden Kritik, um eine Kritik an einer Kritik, die nur um der
Kritik willen gegen Fakten vorging und diese in Frage stellte.

Damit wird zugleich ein zweiter Punkt beriihrt. Denn die Problematik der
Glaubhaftigkeit von Reiseberichten wirft das seit Beginn allen Reisens vorhan-
dene Problem einer Scheidung zwischen Reisenden und Daheimgebliebenen,
zwischen den Augenzeugen und den Fabrikanten von Theorien auf, die im fer-
nen Europa und ohne jede Kenntnis vor Ort zu beurteilen versuchten, wie es in
der Realitdt der Koloniallinder aussehen konnte. Die Entscheidung dariiber
war nun wirklich keine leichte Aufgabe. An dieser Frage der Glaubwiirdigkeit
von Reisenden entziindete sich eine der grundlegenden Debatten, welche das

24 Ebda.. S. 93.
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18. Jahrhundert nicht nur in Europa, sondern gerade auch auflerhalb Europas
in eine wahre Rage versetzte. Denn es gab, wie wir ja wissen, sehr wohl eine
Aufklarung auch auflerhalb Europas, auch wenn diese Tatsache von Europa
iiber einen langen Zeitraum und bis hinein in unsere Tage bestdndig geleugnet
worden ist. Was aber, wenn diese amerikanischen Aufklarer dank ihrer Augen-
zeugenschaft etwas beziiglich ihrer Lander vor Ort behaupteten, was in Europa
fiir vollig unwahrscheinlich angesehen wurde? Diese Problematik ist keines-
wegs als marginal zu bezeichnen: Sie stellte sich haufig und war dringlich.

Wir sehen an diesem Beispiel allerdings auch, wie sehr sich in La Condami-
nes Reisebericht ebenfalls das Hérensagen mit Messungen und Mythen zu einer
solchen Mischung verbinden, dass es schlechterdings nicht mehr mdglich ist,
die Theorie (oder die Konventionen) vom eigenen Sehen, von der eigenen Au-
genzeugenschaft zu trennen. Die so wichtige Kritik stief} hier an eine offenkun-
dige epistemische Grenze. Dies ist nicht nur eine Frage des 18. Jahrhunderts.
Denn selbstverstdndlich sind unsere Blicke langst kodiert, unterscheiden
scheinbar Wichtiges von scheinbar Unwichtigem, ja das Richtige vom ver-
meintlich Unrichtigen, noch bevor wir sie auf eine uns neue Welt richten:
Unsere Blicke sind stets vor-perspektiviert. Dieses Verhéltnis zwischen Rei-
sen und Schreiben wird von unserem Autor freilich nicht reflektiert: Er be-
wegt sich in der Neuen Welt mit einer selbstverstdndlichen Sicherheit des
Verstehens, fiir das man sich die Unsicherheit und das Tastende eines Mi-
chel de Montaigne dringlich gewiinscht hitte. Eine selbstkritische Uberprii-
fung der Grundlagen eigenen Sehens und Begreifens ware in derartigen
Fallen von Nutzen gewesen. Sie sehen: Es handelt sich nicht allein um eine
Frage der Wissenschaft, sondern um eine Problematik rund um deren episte-
mische Grundlagen! Letztlich geht es um eine philosophische Frage, mit wel-
cher wir uns gleich beschaftigen werden.

Gerade die Reiseberichte des 18. Jahrhunderts fithren uns diese Problema-
tik in aller Deutlichkeit vor Augen. Ebenso bestdtigen sie das bestdndige Ver-
langen der Europder, in fremden Weltgegenden als Entdecker aufzutreten, also
den europdischen Entdeckungsgeist gleichsam zu verkorpern und in der eige-
nen Figur zu personalisieren. Dies gilt auch fiir La Condamine, der hier von
einem neuen Mesopotamien spricht und fast bruchlos auf den Mythos vom Do-
rado wie auch demjenigen von Manoa zu sprechen kommt, einer Stadt aus
purem Gold.” Es gibt an dieser Stelle seines Reiseberichts Wegbeschreibungen
und Passagen, die zeitweise aber unter Wasser gesetzt sind, so dass alles iiber
den Zugang zu dieser sagenhaften Stadt in der Tat an den wunderbaren Roman

25 Ebda., S. 95f.
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Los pasos perdidos von Alejo Carpentier erinnert. Bei letzterem handelt ges sich
um einen kubanischen Schriftsteller des ,,real maravilloso®, der sich mit der Lite-
ratur rund um den Orinoco und seine Mythen sehr gut auskannte. La Condamine
freilich machte — mythenkritisch wie immer auf seine eigene Weise — einfach Ab-
striche, da vieles iibertrieben worden sei: Am Grundsatzlichen mochte er jedoch
nicht riitteln, sondern verwies auf die iiblichen Reiseberichte. Dass daraus ein
fundamentales Problem fiir ein gesichertes Wissens entstand, war bereits im wei-
teren Verlauf des Jahrhunderts der Aufklarung offensichtlich.

La Condamine hatte fiir seinen Reisebericht freilich eine einfache und tiber-
zeugende Struktur gewahlt, wie sie fiir den Reisebericht, die ,,Relation histori-
que“, im 18. Jahrhundert geradezu klassisch war: Er folgte seinem Itinerarium,
seinem Reiseverlauf. So ging es im Bericht des Franzosen Stiick fiir Stiick den
Amazonas in Richtung seiner Miindung hinunter gemaf3 eines natiirlichen Ver-
laufs, in welchem ein Fluss oder Strom die Unumkehrbarkeit einer Geschichte
vor Augen fiihrt. Schlief3lich traf La Condamine am 19. September 1743 in Para
an der Amazonasmiindung ein. Vier Monate waren seit seiner Abreise aus Cuenca
im Andenhochland vergangen. An diesem Punkt seiner Reise angelangt, glaubte
sich der Franzose nun bereits nach Europa versetzt, in eine Stadt mit geraden
Straf3en, mit Hausern aus Stein und allen Bequemlichkeiten, welche die europai-
sche Zivilisation dem Reisenden bieten konnten.?® Er war damit zuriick in einer
Welt, die bald schon im Begriff stand, in eine weitere, die zweite Phase beschleu-
nigter Globalisierung einzutreten. Die genaue Datierung deutet es an: La Conda-
mine war wieder zuriick in einem Koordinatensystem, in welchem Raum und Zeit
von Europa her bestimmt waren und in welcher die zyklischen Zeitvorstellungen
der Amazonas-Indianer keine Giiltigkeit mehr besaf3en.

Auf die Ankunft an der Miindung des Amazonas in den Atlantik folgte die
Riickreise in eine franzosisch beherrschte Region des amerikanischen Subkonti-
nents und damit eine etwa zweimonatige Schifffahrt von der Amazonasmiin-
dung nach Cayenne, das IThnen zumindest als jener Ort bekannt sein diirfte,
,wo der Pfeffer wichst‘. Noch heute gibt es die Herkunftsbezeichnung ,,Ca-
yenne-Pfeffer”. Die Reisenden finden sich am 26. Februar 1744 erstmals wieder
in einer franzosischen Kolonie, wobei La Condamine als Wissenschaftler der
Aufklarung auch in dieser franzdsischen Besitzung nun noch mancherlei Ver-
suche und Experimente durchfiihrte, mit denen wir uns aber nicht mehr weiter
beschiftigen miissen. Denn der eigentliche Voyage sur ’Amazone war abge-
schlossen, die Koordinaten des grofiten Stromes der Amerikas waren bestimmt.

26 Ebda., S. 117.
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Je ndaher man an die europdische Zivilisation und deren Einflussbereich
heranriickt, desto mehr rast die Zeit. In etwas mehr als sechzehn Stunden
wird die Weiterreise von Cayenne zum Fluss Surinam bewerkstelligt, wo man
im August 1744 ankommt. Dort geht es dann flussaufwarts weiter nach Parama-
ribo, der Hauptstadt der hollandischen Kolonie Suriname. Von dort aus schifft
man sich auf einem holldndischen Kauffahrer nach Amsterdam ein, um den At-
lantik zu {iberqueren: Langst lebten Hundertausende von Europdern in allen
Teilen der Welt, um eine weltumspannende und zuverldssige Infrastruktur mit
Schiffen, Hafen, Befestigungen, Forts, Lagern oder Verkaufsstellen in Gang zu
halten und sicherzustellen. Im November 1744 ist man schlieBlich wieder im
Armelkanal, wo das niederldndische Kaufmannsschiff prompt von einem Kor-
saren aus Saint-Malo bedroht wird, der laut La Condamine zumindest hoflicher
auftritt als jener englische Korsar, der das Schiff noch vor der Kiiste Amerikas
zu kapern gedroht hatte. Mit La Condamine lernen wir: Franzdsische Korsaren
haben wenigstens Manieren! Im Februar 1745 trifft er dann wieder in Paris ein,
insgesamt fast zehn Jahre nach seiner Abreise aus der franzdsischen Haupt-
stadt. An die urspriingliche Aufgabe der Expedition, sicheres Wissen iiber die
genaue Gestalt der Erde zu erhalten, dachte kaum noch jemand: Alle Beweise
waren langst erbracht.

La Condamines Voyage sur ’Amazone wurde, wie ich schon betonte, eine
sehr positive Aufnahme zuteil. Doch sein nicht minderer, vielleicht sogar gréf3e-
rer Ruhm ging auf eine literarische Bearbeitung seines Reiseweges durch einen
Freund zuriick, der ihm schon manches Mal beigestanden und seine Pldne un-
terstiitzt hatte. Lassen Sie mich also an dieser Stelle unserer Vorlesung auf
einen kleinen Text verweisen, der — in einer typischen Herausgeberfiktion, wie
sie fiir das 18. Jahrhundert so charakteristisch sind — in deutscher Sprache in
Minden im Jahre des Herrn 1759 gefunden worden sein soll und von einem ge-
wissen Voltaire unter dem Titel Candide ou I’optimisme in franzosischer Spra-
che veréffentlicht wurde.”

Francois-Marie Arouet, bekannter unter seinem ,,Nom de plume* Voltaire,
zahlt sicherlich zu den herausragenden Gestalten der europdischen Aufklarung.
Er wurde am 24. November 1694 in Paris geboren, wo er am 30. Mai 1778 ver-
starb. Von Roland Barthes in einem denkwiirdigen Essay als ,,der letzte der

27 Voltaire: Candide ou I’optimisme. In: Romans et Contes. Texte établi sur ’édition de 1775,
avec une présentation et des notes par Henri Bénac. Paris: Editions Garnier Fréres 1966,
S. 137-221.
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28
t,

gliicklichen Schriftsteller” bezeichnet,* schrieb Voltaire fiir ein breites interna-

tionales Publikum in franzosischer Sprache, ebenso fiir den Adel wie fiir ein
sich herausbildendes Bildungsbiirgertum, mit dem er sich — und daher auch
die Formulierung von Roland Barthes — vereint fiihlte. Denn er war von seinem
Publikum noch nicht wie die Schriftsteller des 19. Jahrhunderts und insbheson-
dere die ,,Poétes maudits“ durch Abgriinde getrennt,29 sondern brachte in vie-
lerlei Hinsicht zum literarischen Ausdruck, was sein Publikum fiihlte und
dachte.

Abb. 26: Nicolas de Largilliére: Voltaire (1694-1778).

In Frankreich fand Voltaire eine so starke Aufnahme, dass man bisweilen das
ganze Jahrhundert nach ihm benannte und bis heute den Ausdruck ,,Le Siécle
de Voltaire* noch héren kann. Doch er war eine gesamteuropdische Figur; und
nicht umsonst ist Voltaires Name mit Friedrich II. von Preuf3en und Schloss
Sanssouci hier in Potsdam eng verbunden. Er gab dem Hof des Preufienkénigs
fiir einige wenige Jahre intellektuellen Glanz und franzosischen Esprit. In jlingerer
Zeit verbindet ein weiteres Faktum Voltaire mit unseren Potsdamer Gefilden.
Wenn es auch bisweilen mit dem Argument, Voltaire sei ein Rassist gewesen —
wir werden gleich Passagen kennenlernen, die eine andere Sprache sprechen —,
bescheidene Angriffe dagegen gab, ist der Preis fiir politisch verfolgte Wissen-
schaftlerinnen und Wissenschaftler, Vélkerverstandigung und kulturelle Dif-
ferenz, den die Universitat Potsdam jahrlich vergibt, nach diesem grof3en
Franzosen benannt. Letzterer setzte sich wie kaum ein anderer in seiner Zeit
fiir das Recht auf freie Meinungsauflerung ein.

Der iiber lange Zeit aufierhalb Frankreichs lebende Voltaire erreichte mit
seinen literarischen und philosophischen Schriften ein breites Publikum in Eu-
ropa wie auch auflerhalb der Grenzen der Alten Welt, das die von ihm gegen

28 Vgl. Barthes, Roland: Le dernier des écrivains heureux. In (ders.): Essais critiques. Paris:
Seuil 1964, S. 94-100.
29 Vgl. hierzu auch Ette, Ottmar: Romantik zwischen zwei Welten, S. 899-922.
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die Missstande absolutistischer Regime wie gegen die Kirche gewendeten Waf-
fen Ironie und Sarkasmus zu schitzen wusste. Mit seinem Witz und seiner Ziel-
sicherheit begeisterte er als Intellektueller avant la lettre insbesondere jene
gesellschaftlichen Gruppen, die zu den Tragerschichten der Franzdsischen Re-
volution wurden. Gegen seinen korrosiven Spott war nichts geschiitzt, und er
legte sich mit den Machtigen seiner Zeit an.

Doch sollte man in ihm vielleicht weniger den Wegbereiter einer Revolu-
tion, welche Voltaire fiir sich reklamierte, sondern den unnachgiebigen Vertre-
ter einer Aufklarung sehen, die mit vielen gesellschaftlichen und kulturellen
Tabus seiner Zeit brach. Voltaire war in seinem Leben stets bereit, sich vor dem
Zugriff der Macht in ein jeweiliges Ausland zu fliichten. Das Leben richtete er,
durch mehrere Gefangnisaufenthalte gewitzt, an diesen stdndigen Fluchtmog-
lichkeiten aus. Seine Liebe zu und Verbundenheit mit Gabrielle-Emilie du Cha-
telet,>® die sicherlich fiir einen weiblichen Lebensentwurf in Wissenschaft und
Philosophie des 18. Jahrhunderts stellvertretend stehen mag,*! runden ein
Leben ab, das iiber weite Strecken im 6ffentlichen Rampenlicht stand. Voltaire
suchte diese grenziiberschreitende Offentlichkeit und er fand sie.

Der franzdsische ,,philosophe” war ein typischer Jesuitenschiiler. Am re-
nommierten Jesuitenkolleg Louis-le-Grand duflerte sich erstmals seine literari-
sche Begabung, die verschiedentlich von seinen Lehrern geférdert wurde. Vom
Vater zu einer juristischen Karriere gezwungen und immer wieder in seinem
freidenkerischen Lebenswandel eingeschrankt, setzte sich die anfangs ebenso
galante wie geschmeidige Literatenseele des stets in ,intellektuellen‘ Kreisen
verkehrenden Voltaire durch, der bald schon mit ersten Werken und Publikatio-
nen auf sich aufmerksam machte. Doch seine geistreichen Satiren, die auch vor
intimen Anspielungen nicht zuriickschreckten, lieflen ihn ins Gefangnis wan-
dern, was ihn freilich nicht davon abhielt, ein insgesamt spéttisches Verhaltnis
zu den herrschenden Schichten des Adels zu pflegen. Die erfolgreiche und Auf-
sehen erregende Auffiihrung seines Theaterstiickes (Edipe machte den Schrift-
steller erstmals bei einem breiten franzésischen Publikum bekannt.

Nach einer erneuten Auseinandersetzung mit adeligen Auftraggebern ging
Voltaire diesmal nicht in die Bastille, sondern in die Verbannung nach Eng-
land, wo er sich zweieinhalb Jahre lang aufhielt und sich mit dem Denken ins-
besondere von John Locke vertraut machte. England wird fiir den aufmiipfigen

30 Vgl. etwa Du Chatelet, Gabrielle-Emilie: Discours sur le bonheur. Edition critique et com-
mentée par Robert Mauzi. Paris 1961.

31 Vgl. hierzu Badinter, Elisabeth: Emilie, Emilie. Weiblicher Lebensentwurf im 18. Jahrhundert.
Miinchen: Piper Verlag 1984.
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Franzosen auch spater stets ein positiver Referenzpunkt bleiben. Wir hatten
diese englische Seite Voltaires bereits in seiner Stellungnahme zugunsten der
Theorien Isaac Newtons beziiglich der Gestalt der Erde kennengelernt.

Als er 1728 wieder nach Frankreich zuriickkehrte, hatte er entschieden auf-
klarerische Schriften aus eigener Feder im Gepéck, die den bereits bekannten
franzosischen Schriftsteller immer stirker als Philosophen der Aufklarung pro-
filierten. Doch Voltaire wusste, dass er eine unabhdngige intellektuelle Position
im Frankreich des Ancien Régime nur wiirde bewahren kénnen, wenn es ihm
geldnge, seine finanzielle Unabhangigkeit zu sichern. Zum einen knackte er —
wie bereits berichtet — mit seinem Freund La Condamine die franzdsische Lotte-
rie, ein Reingewinn, den er — wie auch spéter in seinem Leben das erworbene
Vermdgen — geschickt anlegte; und zum anderen beteiligte er sich am Sklaven-
handel, der in der damaligen 6konomischen Situation die grofiten Profite ver-
sprach. Er wurde damit ohne jeden Zweifel mitschuldig an einem wirtschaftlichen
System, das die barbarische Ausbeutung schwarzer Menschen aus Afrika zum Ge-
genstand hatte, und verstrickte sich wie viele andere franzosische Aufklarer in Wi-
derspriiche, wie sie fiir diese Epoche durchaus charakteristisch waren.

Seit Juni 1733 wurde die hochst selbstdandige und unabhdngige Emilie du
Chatelet Voltaires Geliebte. Sie war eine Frau, die mit ihm auf Augenhdhe
stand. Die Mathematikerin lenkte sein Interesse auf die Naturwissenschaften,
zeigte sich aber auch als wichtige Gesprachspartnerin in philosophischen Din-
gen, war sie doch als Anhdngerin von Leibniz auch eine Philosophin, die gro-
Ben Einfluss auf das Denken ihres Geliebten ausiibte. Voltaire freilich blieb
aller Ausweitungen seiner Interessen zum Trotz ein Mann des Theaters, der re-
gelmiflig Biihnenstiicke schrieb und regelmaflig deswegen mit den staatlichen
Autoritdten in Konflikt geriet. Als sich Emilie in den zehn Jahre jiingeren Saint-
Lambert verliebte, von diesem ein Kind erwartete und im September 1749 im
Kindbett starb, war Voltaire, fiir den sie neben anderen Geliebten immer noch
die ,Amante en titre“ gewesen war, tief betroffen.

Viel ist iiber die Zeit Voltaires am Hofe Friedrichs II. von Preufen in Sans-
souci geschrieben worden, und viel wére iiber diese Zeit ab 1750 zu berichten.
Sie alle kennen das Olgemilde Adolph von Menzels, das Voltaire in der Tafel-
runde von Sanssouci zusammen mit dem Konig, Giacomo Casanova und weite-
ren illustren Gésten zeigt. Doch dieses Bild, hundert Jahre nach Voltaires Zeit
am preuflischen Hof gemalt, gehort in die Rubrik der Mythenbildung - und
zwar der Mythen, die sich um den Preu3enkdnig rankten. Dass sich Friedrich
der Grof3e und Voltaire schlie8lich als Feinde trennten, kann nicht verbergen,
dass Voltaire am Hofe dieses ,aufgeklarten Monarchen und preuf3ischen Des-
poten, dem die Hohenzollern und manche Monarchisten in diesem Lande noch



230 —— Charles-Marie de La Condamine, Voltaire oder die Dialektik der Aufkldrung

immer nachtrauern, viel von der Riicksichtslosigkeit beobachtete, mit der ein
Staatswesen absolutistisch gelenkt werden konnte.

Die schon 1737, also noch vor dem Machtantritt Friedrichs und zu Zeiten
von dessen Anti-Machiavell — auf den wir noch zuriickkommen werden — be-
griindete Freundschaft konnte {iber langere Zeit nicht gut gehen. Irgendwann
musste es zum Bruch kommen. Es war aber wohl die Rivalitdt mit dem von ihm
selbst Friedrich anempfohlenen Prasidenten der Berliner Akademie, Mauper-
tuis, der einst die Expedition der Pariser ,,Académiciens® nach Lappland gelei-
tet hatte, die zur endgiiltigen Trennung Voltaires vom Hofe Friedrichs II. fiihren
sollte. Voltaire lief3 sich in seiner Gegnerschaft zu Maupertuis nicht mehr ruhig
stellen. Was folgte, waren allerlei politische und gerichtliche Auseinanderset-
zungen, eine Menge Theaterdonner und spéter die formelle Wiederaufnahme
eines offiziellen Briefwechsels zwischen Voltaire und Friedrich II., welcher frei-
lich an die intellektuelle Intensitdt der Beziehung zwischen dem franzdsischen
Philosophen und dem preuflischen Potentaten nicht mehr anschlief3en konnte.

Ich mochte mich nicht mit dem Historiker Voltaire befassen, auf den wir in
dieser Vorlesung schon friiher gestofien waren und dessen Universalgeschichte
heute nur noch einen eher marginalen Platz innerhalb der Literatur der Aufkla-
rung einnimmt, sondern mich jenem kleinen Werk zuwenden, in das er Elemente
der Reise seines Freundes La Condamine integrierte. Denn dieser Kurzroman gilt
zu Recht als eines der grofien Werke der europdischen Aufklarung und wurde
zudem zu einem der grofiten ,Bestseller des Siécle des Lumiéres.

Keineswegs kann ich an dieser Stelle auf eine detaillierte Gesamtdeutung
dieses wunderschonen und wunderschon komplexen Textes zusteuern. Ich will
Thnen wohl aber bewusst machen, wie sehr im Kontext der Kritik der Leibniz’-
schen Philosophie die Reflexion iiber auf3ereuropdische Weltregionen und Kul-
turen, aber auch iiber den auf3erhalb Europas von den Europdern expansiv
betriebenen Kolonialismus die Literatur des 18. Jahrhunderts in Frankreich wie
im Rest des alten Kontinents pragten. Daher sollten wir uns ein wenig naher
ansehen, was dem arglosen Candide, der im schénen Westfalen im Schloss des
Barons von Thunder-ten-tronckh erzogen wurde, nicht zuletzt auch in Amerika
zustief3. Beschaftigen wir uns also mit diesem Erzdhltext, der — in deutscher
Sprache verfasst — nur von Voltaire herausgegeben zu sein vorgab, und begin-
nen wir mit dem Incipit:

In Westfalen gab es im Schloss des Herrn Baron von Thunder-ten-tronckh einen jungen
Burschen, den die Natur mit den sanftesten Sitten ausgestattet hatte. Seine Physiognomie
kiindigte seine Seele an. Er besaf3 eine recht gerade Verstandeskraft, gepaart mit dem ein-
fachsten Geiste; dies ist, so glaube ich, der Grund dafiir, warum man ihn Candide nannte.
Die alten Domestiken des Hauses vermuteten, dass er der Sohn der Schwester des Herrn
Baron und eines guten und ehrbaren Adeligen aus der Nachbarschaft war, den dieses
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Fraulein freilich niemals heiraten wollte, weil er nur einundsiebzig Generationen an Vor-
fahren belegen konnte, und weil der Rest seines Stammbaumes den Wirren der Zeit zum
Opfer gefallen war.>

Dies also ist der beriihmte Beginn von Candide ou l'optimisme, ein Erzdhltext,
den Voltaire wohl bei seinem Aufenthalt in Schwetzingen verfasst haben diirfte,
der alsbald von der Zensur verboten wurde — was das Werk in den Augen des
Publikums nur umso lesenswerter machte — und dessen Autorschaft der franzo-
sische Schriftsteller unter Angabe fadenscheiniger Griinde noch eine Zeitlang
bestritt. Wir haben von Beginn eine Gegeniiberstellung von Natur und Kultur,
ist der Name des westfdlischen Schlosses und Adelsgeschlechts doch eine
witzige Verballhornung von Englisch und Franzésisch und steht fiir einen
Stammbaum des Barons, in den Donner und Blitz hineingefahren seien. Auf der
anderen Seite verlangt dagegen die Schwester des Barons einen ausreichend
langen Stammbaum vom Vater ihres Sohnes, den dieser aber nicht beizubringen
vermag. Auch wenn man im damaligen Deutschland anspruchsvoller als in
Frankreich mit dem Nachweis adeliger Abstammung umging: einundsiebzig Ge-
nerationen waren selbstverstiandlich eine sanfte Ubertreibung, die insgesamt
einen Adelsnachweis von mehr als zweitausend Jahren bedeutet hatten. Die
Ubertreibung ist ein Stilelement, das bereits im ersten Absatz dieses Kurzro-
mans erscheint.

Candide, der Protagonist von Voltaires geistreicher Fiktion, wachst also auf
einem Schlosse in Westfalen auf, wo der von der Natur bestens ausgestattete
junge Mann schon vor seiner Geburt mit dem Diinkel einer Adelskultur konfron-
tiert wird. Auch spater wird einer giitigen, zugleich aber auch ambivalenten
Natur, die vom Menschen behiitet und gepflegt werden muss, stets die Kultur
eines Menschengeschlechts gegeniiber gestellt, welche von falschen Ambitionen
und Vorurteilen gepragt ist. Angesichts einer derartigen Ausgangssituation, die
im Incipit bereits angedeutet wird, fillt es dem Ich, das bereits in diesem ersten
Zeilen erscheint, sehr schwer, den Optimismus deutscher Aufklarungsphiloso-
phen wie vor allem Gottfried Wilhelm Leibniz oder Christian Wolff, mit denen
wir ja bereits Bekanntschaft geschlossen haben, zu iibernehmen. Besonders
Leibnizens Grundsatz, dass unsere Welt die beste aller moglichen Welten sei,
kehrt als wiederholt lacherlich gemachtes Philosophem immer wieder auf die
Textebene, auf die Biithne des Textes, zuriick. Doch die Natur kann, wie Donner
und Blitz im Namen des Schlosses bereits von Anfang an zeigen, zerstorerische
Wirkungen zeitigen: Das Erdbeben von Lissabon, welches das Aufklarungszeit-
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alter buchstablich erschiitterte, dient dem Erzdhler als mahnendes Beispiel. Und
so bekommen auch ein Jean-Jacques Rousseau und dessen die Natur lobprei-
sende Jiinger in diesem an Philosophemen so reichen Erzdhltext ihr Fett weg
und den Spott Voltaires zu spiiren.

Als duflere Form wahlt der spottische Philosoph dabei die Persiflage auf
den damaligen Abenteuerroman, der es mit seinen hochst unwahrscheinlichen
Handlungselementen dem Schriftsteller erlaubte, auf wenigen Seiten in die-
sem philosophischen Kurzroman ein Hochstmafl an turbulenter Handlung zu
entfalten. Der damals Frankreich, aber nicht das franzdsische Lesepublikum
meidende Autor nutzt seinen den Contes philosophiques zugerechneten Text
dahingehend aus, dass er in ihm die unterschiedlichsten, im Aufklarungszeit-
alter ,angesagten‘ Themenbereiche behandelt. Auch die Romandiegese wird
rasch vom marginalen Westfalen auf die gesamte Welt erweitert, wodurch sich
diese Themenvielfalt bei der zeitgendssischen Leserschaft rasch mit der Welt
der amerikanischen Kolonien verbindet. So hélt sich Voltaires Titelheld ganz
selbstverstandlich — ich komme spéater noch auf dieses Thema zu sprechen —
bei den dem Jesuitenzogling nicht unbekannten Jesuiten in Paraguay auf, gilt
ihr Herrschaftsbereich doch fiir lange Zeit als der geographisch eingrenzbare
Ort einer neuen Utopie, eines neuen Gottesstaates christlicher Pragung. Ein
gefundenes Fressen fiir einen Antiklerikalen wie Voltaire!

Die Jesuiten hatten im Landesinneren Siidamerikas ein eigenes Reich, gera-
dezu einen eigenen Staat errichtet, der keinen weltlichen Mafiregelungen iberi-
scher oder europaischer Kolonialpolitik unterlag. In diesem Staat im Staate
herrschten eigene Regeln, die gleichsam von Gott hdchstselbst diktiert zu sein
scheinen. Doch unser Candide schaut sich aufmerksam und kritisch in diesem
Jesuitenreich um und st6f3t auf allerlei Abscheuliches, den gesunden Menschen-
verstand Verletzendes. Danach folgt Voltaires Protagonist in einem ,,Conte“, der
mit ungeheuer beschleunigten raumzeitlichen Koordinaten arbeitet, dann recht
genau der Route unseres guten Amazonasforschers La Condamine, so dass Can-
dide, wen wundert’s, geradezu notwendig nach Eldorado kommen muss und
damit einen der groflen Mythen, die Amerika fiir die Europder auch noch im
18. Jahrhundert bereit hielt, weiter zu erforschen vermag.

Bei der Anndherung an dieses Land ldsst Cacambo, der Begleiter Candides,
freilich keinen Zweifel daran, dass die amerikanische Hemisphére keineswegs
besser sei als die andere, also die altweltliche.>® Voltaire vermeidet alles, was
die Amerikas in ein besseres Licht riicken kénnte als das einheimische Europa —
dies war selbstverstdandlich schon beim Jesuitenstaat von Paraguay der Fall ge-
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wesen. Und doch glaubt Candide bei seiner ersten Anndaherung an das Land
von Eldorado zu vermeinen, es handle sich dabei um ein besseres Land als sein
Westfalen mit Minden, das er einst hinter sich gelassen hatte.

So nadhert sich Candide mit seiner aufgeschlossenen Leserschaft jenem El-
dorado an, das La Condamine auf seiner Reise noch verschlossen blieb. Er er-
fahrt von einem Mann im biblischen Alter, dass dies die eigentliche Heimat der
Inkas sei und dass Europa dieses Land immer wieder bedroht habe, dass letzt-
lich aber weder die Spanier noch die Englinder mit ihrem Raleigh genauere
Kenntnis iiber es erhalten hitten.>* Im Kontext der gattungsiiblichen Ubertrei-
bungen entsteht zugleich eine derbe Kritik des europdischen Kolonialismus,
wie sie deutlicher kaum hatte ausfallen kénnen:

»Ich bin einhundertzweiundsiebzig Jahre alt und habe von meinem Herrn Vater, dem
Knappen des Konigs, von den erstaunlichen Revolutionen Perus erfahren, deren Augen-
zeuge er war. Das Konigreich, in dem wir uns hier befinden, ist das ehemalige Vaterland
der Inkas, die es sehr unvorsichtiger Weise verlie3en, um einen anderen Teil der Welt zu
erobern, und so wurden sie schlielich von den Spaniern aufgerieben. Die Fiirsten ihrer
Familie, die in ihrem Geburtsland blieben, waren verniinftiger; in Ubereinstimmung mit
der ganzen Nation ordneten sie an, dass kein Bewohner jemals unser kleines Kénigtum
verlassen diirfe; und eben dies ist es, was uns unsere Unschuld und unser Gliick bewahrt
hat. Die Spanier hatten eine unklare Vorstellung von diesem Lande, das sie El Dorado
nannten; und ein Engldander, den man den Ritter Raleigh nennt, kam vor etwa hundert
Jahren diesem Gebiet sehr nahe; da wir aber von unbesteigbaren Felsen und von Abgriin-
den umgeben sind, haben wir bis heute stets Schutz vor der Raffgier der Nationen Euro-
pas gefunden, welche eine unbegreifliche Leidenschaft fiir die Steine und fiir den
Schlamm unserer Erde besitzen, und die uns, um sich diese Giiter zu verschaffen, bis auf
den Letzten téten wiirden.“>

Zundchst ein kleines, aber bedeutungsvolles Detail: Haben Sie in diesem Dis-
kurs des hundertzweiundsiebzigjahrigen Greises bemerkt, dass die Europaer
wie versessen sind auf die Steine, welche sie in diesem Konigreiche vorzufin-
den hoffen? Nun, es waren just diese Steine gewesen, die in La Condamines
Voyage sur ’Amazone doch fiir die Amazonas-Indianer so faszinierend waren,
kannten sie doch als Bewohner des fluviatilen Tieflandes nicht die Gebirgsfor-
mationen — und damit auch die Steine — der Anden, die sich jenseits des Pongo
de Manseriche auftiirmten. Fiir die Amazonas-Indianer waren diese ,,cailloux”
von so ungeheurer Bedeutung, dass sie alle sofort einsammelten und wie einen
Schatz horteten, bevor sie begriffen, dass es Unmengen davon geben miisse.
Voltaire hatte wie wir diese Passage des Reiseberichts seines Freundes gelesen
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und das Argument nun mit Blick auf die raffgierigen Europder umgedreht: ein
schones Beispiel fiir eine Intertextualitdt, die jedem aufmerksamen Leser von
La Condamine und von Voltaire die beiderseitig starke Beziehung zwischen
dem Voyage sur ’Amazone und Voltaires Candide gleichsam augenzwinkernd
vor Augen fiihrt.

Es war die Weisheit der im Lande gebliebenen Fiirsten, welche die Bewoh-
ner des Landes davor bewahrte, wie andere Volker der Amerikas zu Opfern der
habgierigen Europder zu werden. Hier trifft Candide nun endlich auf ein Land,
in dem es keine Monche gibt, welche regieren, herrschen, intrigieren und all
jene Leute verbrennen, die nicht ihrer Ansicht und Uberzeugung sind. Die
Einwohner dieses kleinen Konigreiches verlassen ihren angestammten Raum
nicht, {iberfallen keine benachbarten Nationen, gehen nicht auf Kriegsziige
aus und fithren keinerlei Verbrechen durch, fiir die sie sich vor ihren Mit-
menschen verantworten miissten. Folglich glaubt sich Candide dem von ihm
gesuchten und ersehnten Traumlande nahe, wo alles aufs Beste eingerichtet
ist und ein gliickliches Gemeinwesen besteht.

Der junge Mann glaubt sich am Ziel seiner Traume von einer besseren
Welt. Hatte nur sein Lehrmeister, der Philosoph Pangloss, dieses Land gese-
hen, seufzt Candide, er wiirde nicht mehr behaupten, dass das Schloss Thun-
der-ten-tronckh das beste sei, was es auf Erden gebe und geben konne. Sie
sehen, Voltaire spielt mit der Differenz zwischen den Reisenden und den Da-
heimgebliebenen, wobei er letzteren freilich das langere Ende ldsst. Kein Wun-
der, zdhlte er selbst doch auch nicht zu jenen Philosophen, von denen sich
Rousseau im zweiten Discours wiinschte, sie wiirden sich auf eine Weltreise be-
geben. Aber mit dieser Fragestellung und Herausforderung werden wir uns noch
ausfiihrlich in unserer Vorlesung befassen, sobald wir uns intensiv mit der Berli-
ner Debatte um die Neue Welt beschaftigen. Klar ist freilich schon jetzt, dass es
Rousseau hier um ein verdandertes Verhdltnis von Reisen und Schreiben ging.
Voltaire war seinerseits kein sehr sesshafter Philosoph: Im Gegensatz zu Imma-
nuel Kant, der sein geliebtes K6nigsberg niemals verlief3, hielt er sich in verschie-
densten Landern Europas auf.

Anders als sein Schopfer Voltaire aber hatte sich Candide auf eine solche
Weltreise begeben, die ihn — wie wir sahen — insbesondere nach Siidamerika
fiihrte. Auf seiner Reise lernte Candide allerlei hinzu: Der Ehrgeiz treibt die Euro-
paer vorwdarts und geradewegs aus dem Gliick hinaus, wie der Kénig von El Do-
rado, wo es iibrigens auch keine Gefangenen und Eingekerkerten gibt, sehr wohl
bemerkt.*® So reisen Cacambo und Candide — gleichsam auf den Spuren von La
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Condamine — weiter nach Surinam, wo sie mit den Schrecken des europdischen
Kolonialismus konfrontiert werden. Voltaire wahlte hierfiir vorsichtshalber nicht
das franzésische Herrschaftsgebiet (und heutige Uberseedepartement) Guyane,
das heutzutage in Europa vor allem dafiir bekannt ist, dass von dort aus die euro-
pdischen Tragerraketen fiir allerlei europdische Satelliten starten. Nein, er wahlte
vielmehr klug die holldandische Kolonie, vielleicht auch um franzésische Empfind-
lichkeiten zu schonen, die einer Akzeptanz der Darstellung von Graueltaten sowie
einer beiflenden Kritik hieran wohl im Wege gestanden hétten. Oder sollte auch
die Tatsache, dass er Geld im franzdsischen Sklavenhandel angelegt hatte, ein
Grund dafiir sein?

In jedem Fall kénnen sich in Suriname die europdischen Reisenden der Tat-
sache versichern, zu welchem Preise man in Europa den ach so siifien Zucker
geniefe.”” Denn schnell wird klar, was hier den schwarzen Sklaven angetan
wird, in welcher Weise sie unmenschlich und selbstverstandlich misshandelt
werden und iiberdies noch Hohn und Spott iiber sie ausgegossen wird. Voltaire
lief3 an dieser brutalen Ausbeutung deportierter Sklaven nicht den geringsten
Zweifel und stellte alles in den drastischsten Farben dar. Nein, dies konnte
nicht das von Candide auf seiner Suche nach einer besseren Welt ersehnte
Land sein!

An dieser Stelle also geht der Conte philosophique unmittelbar in eine
scharfe Kolonialismus-Kritik iiber, freilich nicht des franzésischen Kolonialis-
mus, sondern vorsichtshalber des holldndischen, der in Frankreich in keinem
guten Rufe stand. Alle kolonialistischen Lander Europas behaupteten stets, bei
ihren Nachbarn ginge es im Kolonialreich noch viel schlimmer zu. Voltaire mag
seine Griinde fiir eine ,Schonung‘ der franzosischen Sklavenausbeutung gehabt
haben. Doch soll das holldndische System von Sklaverei und Kolonialismus fiir
Voltaire als pars pro toto fiir den europdischen Kolonialismus in seiner Gidnze
stehen. Und er iibersetzte seine scharfe Kritik in eine Erzdhlhandlung von be-
sonderer Scharfe.

So trifft Candide in Suriname auf einen schwarzen Sklaven, dem die rechte
Hand und das linke Bein fehlen, der halbnackt am Boden liegt und, wie er gleich
erzdhlen wird, von seiner Mutter aus Guinea fiir einige patagonische Miinzen —
Voltaire nimmt es hier geographisch nicht so genau - in die Sklaverei verkauft
worden war. Es konnte sich gleichsam um den nach Suriname verkauften Bruder
von Anton Wilhelm Amo handeln, unseres schwarzen Philosophen, den ein hal-
bes Jahrhundert zuvor die Holldnder als Geschenk nach Wolfenbiittel verbrach-
ten. Horen wir das Zeugnis dieses bedauernswerten Sklaven, der in Voltaires
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Conte philosophique fiir die gesamten Grauel der Européder stellvertretend als
Opfer steht:

Oh mein Gott!, sagte ihm Candide auf Hollandisch, was tust Du da, mein Freund, in die-
sem schrecklichen Zustand, in welchem ich Dich sehe? — Ich warte auf meinen Besitzer,
den Herrn Vanderdendur, den beriihmten Handler, antwortete der Schwarze. — Ist es Herr
Vanderdendur, sagte Candide, der Dich so behandelt hat? — Ja, mein Herr, sagte der
Schwarze, so ist es Brauch. Man gibt uns eine Unterhose aus Tuch als einziges Kleidungs-
stiick zweimal im Jahr. Wenn wir in den Zuckerfabriken arbeiten und uns das Schleifrad
den Finger zerquetscht, dann schldgt man uns die Hand ab; wenn wir fliichten wollen,
dann amputiert man uns ein Bein; beides war bei mir der Fall. Zu diesem Preise naschen
Sie Zucker in Europa.®®

Gewiss, Wir sind in einer Fiktion, in einem Conte philosophique, der sich der
Form des literarischen Reiseberichts bedient, und nicht in einer Abhandlung
mit abolitionistischem Grundton, die auf eine Abschaffung der Sklaverei abzielt.
Doch deutlicher konnen Kolonialismus-Kritik und Verdammung der Sklaverei
nicht ausfallen. Den in diesen Passagen werden Grausamkeiten aufgezeigt, die
in das Jahrhundert der Aufklarung zumindest auf den ersten Blick nicht zu pas-
sen scheinen. Und doch ist es das Jahrhundert der Aufklarung, welches mit all
seiner Rationalitdt ein Sklaverei-System kapitalistisch weiterentwickelt und
noch die letzten Ertrage aus den Sklaven herauspresst. Es verfeinerte also die
Versklavungen friiherer Jahrhunderte auf seinen Plantagen in den holldndi-
schen, englischen, franzosischen, spanischen oder portugiesischen Kolonien
noch und passt genauestens zu diesem Siécle des Lumiéres mit all seiner Verfei-
nerung der Sitten und seiner absolutistischen Konigsherrschaft.

Der kubanische Schriftsteller Alejo Carpentier sollte in seinem Roman mit
dem spanischen Titel El Siglo de las Luces® genau diesen Widerspruch zwischen
der europdischen Aufklarung und dem europdischen Sklavenhandel am Beispiel
der transatlantischen Beziehungen in aller Schirfe herausarbeiten. Denn es ge-
horte zu den Widerspriichen dieses Zeitalters, dass die Verfeinerung der Sitten
mit der Verfeinerung von Sklaverei-Methoden einherging. Aber es waren Max
Horkheimer und Theodor W. Adorno, die philosophisch prazise das Miteinander
von Aufklarung und finsterster Despotie, von Rationalitdt und Unmenschlichkeit,
von Kapitalismus und Lagersystem in ihrer Dialektik der Aufkldirung*® herausar-
beiteten. Es war in keiner Weise ein Zufall, dass die Hiittenlager schwarzer Skla-
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ven in Siidafrika oder auf Kuba zu den Vorbildern fiir die ersten Konzentrationsla-
ger am Ausgang des 19. Jahrhunderts in diesen spanischen beziehungsweise briti-
schen Kolonialgebieten wurden, jenen Konzentrations- und Vernichtungslagern,
die spiter von den deutschen Nationalsozialisten mit derselben aufgeklarten Rati-
onalitdt weiter perfektioniert wurden. Und so war es auch kein Zufall, dass dieses
wichtige philosophische Buch unter dem Eindruck der nationalsozialistischen
Barbarei im Schatten der Konzentrationslager geschrieben wurde.

Doch zuriick zu Voltaire und Candide ou I'optimisme, einem Werk, in dem
der franzdsische Philosoph bitter und kiihl zugleich mit dem Optimismus Leib-
niz’scher Pragung abrechnete! Die Literatur wird in diesem Conte philosophique
zu einem Experimentierfeld, in welchem die Moglichkeiten des Imaginierbaren
und Denkbaren erprobt und in das Schreibbare umgesetzt werden, lange bevor
sie in der Wirklichkeit etwa als tatsdchliche politische Mafinahmen erprobt wer-
den konnen. Der Literatur ist eine prospektive Funktion eigen, die auf kiinftige
Verdnderungen zielt, welche zundchst auf dem Gebiet der Fiktion durchgespielt
und erprobt werden miissen. Wenn Voltaire in der gesellschaftlichen und 6ko-
nomischen Realitit des 18. Jahrhunderts einen Teil seiner Mittel in den barbari-
schen Sklavenhandel gesteckt hatte, um Gewinne zu erzielen und seine eigene
finanzielle Unabhdngigkeit zu sichern, so konnte er zugleich als Schriftsteller
sehr wohl jene Méglichkeiten aufleuchten lassen und literarisch durchspielen,
die auf eine Uberwindung dieser unmenschlichen Zustinde abzielten. Dies
macht Voltaire nicht zu einem Helden des Abolitionismus, wohl aber zu einem
kritischen Schriftsteller, der mit den Mitteln der Literatur die gesellschaftlich
gegebenen Moglichkeiten verbessern wollte. Auch in diesem Sinne lassen sich
die beriihmten Schlussworte Candides verstehen: ,,mais il faut cultiver notre
jardin“*! — konzentrieren wir uns darauf, unseren Garten zu bestellen!

Die gesellschaftliche Realitdt des Jahrhunderts der Aufklarung sah immer
noch anders aus. Noch war die Haitianische Revolution, die Teil dieser Dialektik
der Aufklarung werden sollte, Jahrzehnte entfernt. Und nicht nur Voltaire, das
Mitglied der Tafelrunde Friedrichs II. von Preuflen, sondern auch Guillaume-
Thomas Raynal, ebenfalls Besucher und Gast am Tische des Preuf3enkonigs in
Sanssouci, besafien realiter Aktien in diesem Zucker- und Sklavenhandelsge-
schéaft, das Europa, Afrika und Amerika transatlantisch zusammenband. Bei
letzterem handelt es sich um die zentrale Autorfigur der Histoire philosophique
et politique des établissements des Européens dans les deux Indes, der grofien
franzosischen Kolonialenzyklopddie des 18. Jahrhunderts, die mit Angriffen
gegen die Sklaverei — vor allem aus der Feder Diderots — nur so gespickt war.
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Diese Tatsache entwertete zwar nicht die Kolonialismus-Kritik der franzdsischen
Aufklarungsphilosophen, ldsst sie gleichwohl aber in einem anderen, wider-
spriichlicheren und komplexeren Licht erscheinen. Mit diesen Widerspriichlich-
keiten einer Dialektik der Aufklarung miissen wir leben; denn letztlich sind es
dieselben Widerspriiche, welche noch immer die asymmetrischen Beziehungen
innerhalb der aktuellen Weltwirtschaft nach der vierten Phase beschleunigter
Globalisierung bestimmen.

Die Allgegenwart dieser Problematik und die Prasenz der auflereuropdi-
schen Welt in den Literaturen Europas, die an vielen anderen Beispielen der
Zeit hitte aufgezeigt und belegt werden kénnen, sei anhand dieses kleinen Bei-
spiels, das so oft {iberlesen wird, einmal mehr herausgearbeitet und betont. Wir
wollen uns in der unmittelbaren Fortfiihrung unserer Vorlesung ausfiihrlicher
mit derlei Problemstellungen beschiftigen und dabei vor allem danach fragen,
wie denn im Kontext des Gegensatzes zwischen Reisenden und Daheimgeblie-
benen und vor dem Hintergrund der zahlreichen europdischen Reiseberichte,
in denen die Neue Welt behandelt wurde, das Verhaltnis zwischen Alter und
Neuer Welt neu angesprochen und bestimmt wurde. Dazu aber miissen wir den
Titel dieser Vorlesung ernst nehmen und die Aufkldrung zwischen zwei Welten
aus dem Blickwinkel der Amerikas fortsetzen und naher verfolgen.
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