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Einfiithrung

Von Renate Diirr, Gisela Engel und Johannes Siifmann

Seit einigen Jahren haben grundsitzliche Uberlegungen iiber das Spezi-
fische der Friihen Neuzeit als Epoche verstirkt Konjunktur®. Weil die Jahr-
hunderte zwischen Reformation und franzosischer Revolution, zwischen
Entdeckung der Neuen Welt und der amerikanischen Unabhingigkeits-
erkldrung, zwischen der Erfindung des Buchdrucks und der englischen In-
dustrialisierung weder als einfache Fortfuhrung mittelalterlicher Verh&lt-
nisse, noch — wie ehedem unter modernisierungstheoretischen Vorzeichen -
grundsitzlich als Vorldufer der Neuzeit begriffen werden konnen, bleiben
solche Definitionen prinzipiell schwierig. SchlieBlich sprechen die vielfalti-
gen weiterwirkenden Traditionen aus der Antike und dem Mittelalter sowie
die zahlreichen, neuzeitliches Denken und Handeln vorwegnehmenden Ve-
rédnderungen in dieser Zeit zugleich dagegen, die Friihe Neuzeit allein unter
der Perspektive ihrer Andersartigkeit zu betrachten. Ironisch zuspitzend
hat Johannes Burkhardt diesen Sachverhalt mit der griffigen Formel auf
den Punkt gebracht, die Friihe Neuzeit sei der Teil der Neuzeit, der seine
Neuzeitlichkeit noch nicht wahrhaben wollte?.

Wollen wir uns nicht in der Beliebigkeit eines durchgéngigen ,,Sowohl-
Als-Auch“ verlieren, erscheint es uns notwendig, einen hermeneutischen, ja
analytischen Begriff der ,Friihen Neuzeit“ zu entwickeln. Dabei geht es
nicht um die ebenfalls wieder heftiger gefiihrten Debatten iiber Datierungs-
fragen — ob die Frithe Neuzeit um 1400, 1450 oder 1500 begonnen habe et-
wa —, sondern um die Frage erkenntnisférdernder Prinzipien: Verstehen wir
diese Jahrhunderte besser, wenn wir sie als eine Epoche betrachten, und
wenn ja, worin kénnte das Epochenspezifische dann bestehen3? Wir haben

1 Vgl. Wolfgang Reinhard, Reichsreform und Reformation 1495-1555 (Gebhardt.
Handbuch der deutschen Geschichte Bd. 9), 10. Aufl. Stuttgart 2001, S. 34-64 mit
weiterer Literatur.

2 Johannes Burkhardt, Art. Frithe Neuzeit, in: Fischer Lexikon Geschichte, hg. v.
Richard v. Diillmen, Frankfurt /M, 2. iiberarb. Aufl., 2003, S. 438465, hier: S. 439.

3 In einem ersten Schritt hatten wir diese Frage aus der AuBenperspektive zu dis-
kutieren versucht, von der aus wir uns Riickschliisse auf Tragweite, Legitimitdt und
implizite Kriterien der zentraleuropéischen Epochenkategorien erhofften. Doch die
Tagung im Dezember 2001 machte deutlich, dafl die Periodisierungsmodelle auch
weit entfernter Gegenden der Welt offenbar weniger von der Abgrenzung zum euro-
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nun das Wagnis unternommen, ein Prinzip dieser Epoche zu bestimmen und
dieses in der doppelten, sich gegenseitig verstirkenden Expansion in andere
geographische Rdume und neue Erkenntnishorizonte gesehen. Dies zu ei-
nem Signum einer Epoche machen zu wollen, bedeutet nun erstens, dessen
Relevanz fiir die angesprochene Zeitspanne zu behaupten®. Zweitens wird
damit unterstellt, dal signifikante Unterschiede zwischen der europédischen
Expansion in der Frithen Neuzeit und den Expansionsbewegungen in vor-
angegangenen Epochen und anderen Regionen der Welt bestehen. Und drit-
tens interessiert eine solche Epochenspezifizitit schliefllich nur, wenn damit
auch fiir nachfolgende Entwicklungen, fiir das Verstdndnis der heutigen
Welt und ihrer Probleme etwas gewonnen wird. Im folgenden mochten wir
zundchst (I.) durch eine Diskussion des Titelblattes fiir Francis Bacons ,,In-
stauratio magna“ von 1620 verdeutlichen, in wie vielfiltiger Weise die Ex-
pansionen in andere geographische Rdume und neue Erkenntnishorizonte
miteinander verzahnt waren, desweiteren wie aktuell diese Fragen bis heute
erscheinen und dennoch in ganz eigenstdndiger Weise beantwortet wurden.
Daraus leiten sich einige grundsitzliche Uberlegungen zur Interpretation
der europédischen Expansionen in der Frithen Neuzeit ab (IL.), die auf einer
vom Sokrates-Netzwerk ,Una filosofia per I'Europa“ geforderten inter-
nationalen Tagung im September 2003 lebhaft diskutiert wurden (III). Ab-
schlieBend (IV.) werden die aus diesen Diskussionen hervorgegangenen Bei-
trége kurz vorgestellt.

Wie kein anderer seiner Zeit repréisentiert Francis Bacon mit seiner Per-
son, seinem Werk und seinem Wissenschaftsprogramm die Momente gegen-
seitiger Verstdrkung unterschiedlicher Expansionsbewegungen®. In seiner
»Instauratio magna*“, der groflen Erneuerung also, plddierte der englische
Lordkanzler und Philosoph ndmlich fiir eine grundsétzliche Verdnderung

paischen Muster geprigt sind als von dem Versuch, eine méglichst weitgehende Uber-
einstimmung zu konstruieren. Vgl. unseren Tagungsband: Renate Diirr/ Gisela En-
gel/Johannes Stufimann (Hg.), Eigene und fremde Friihe Neuzeiten. Genese und Gel-
tung eines Epochenbegriffs, (HZ Beiheft 35), Miinchen 2003.

4 Dagegen etwa Wolfgang Reinhard: ,,Die Entdeckungen werden zwar im Milieu
der oberdeutschen Wirtschaft frith wahrgenommen, sollten aber noch lange nicht nur
flir das Reich, sondern sogar fiir die Kolonialméchte selbst nur marginale Bedeutung
haben.“, in: Reinhard (wie Anm. 1), S. 56.

5 Zu Francis Bacon vgl. Paolo Rossi, Bacon’s idea of science, in: Markku Peltonen
(Hg.), The Cambridge Companion to Bacon, Cambridge 1996, S. 25-96; Claus Zittel,
»Truth is the daughter of Time*: Zum Verhéltnis von Theorie der Wissenskultur, Wis-
sensideal, Methode und Wissensordnung bei Bacon, in: W. Detel/ C. Zittel (Hg.), Wis-
sensideale und Wissenskulturen in der frithen Neuzeit, Berlin 2003, S. 213-237; und
den Beitrag von Jiirgen Klein in diesem Band.
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10 Renate Diirr, Gisela Engel und Johannes StiBmann

der Prinzipien in den Naturwissenschaften. Dem alten ,,Organon“ des Ari-
stoteles setzte Bacon ein ,,Novum organum® entgegen, das explizit auf der
Uberwindung der alten Grenzen basierte, indem es die Entdeckung der
Neuen Welt als intellektuelle Herausforderung, als eine Herausforderung
des gesamten tiberlieferten Denksystems akzeptierte. Einem Wissenschafts-
verstidndnis, das sich weitgehend in der Lektiire, Interpretation und intel-
lektuellen Durchdringung des antiken Wissensbestandes erschopfte, setzte
Bacon das Prinzip der regelgeleiteten Naturbeobachtung und , unverfilsch-
ten Erfahrung“ entgegen.

Da8 ,,Erfahrung® auf dem ,,Fahren“, d. h. dem Verlassen des Gewohnten
und der Erkundung des Neuen beruht, ist nun das Thema des Titelblattes.
Weder sind ehrfurchtgebietende Biicherschrinke, iiber die Bacon selbstver-
sténdlich auch verfiigte, noch exemplarische Versuchsaufbauten zu sehen,
mit denen die GesetzmiBigkeiten der Natur erkundet werden koénnten.
Statt dessen kehren zwei Schiffe aus dem offenen Meer in die durch die
Sdulen des Herkules angedeutete bekannte Alte Welt zuriick. Zuvor also
hatten diese ihre Welt, ihre Traditionen und Denkmuster verlassen und
waren in die Neue Welt gezogen, hatten Fremdes, Aufsehenerregendes,
Nachdenkenswertes wie AbstoBendes erfahren und kommen nun mit offen-
bar reicher Beute wieder. Denn sie haben einen groflen Wissensschatz ge-
borgen, wie in der beigefligten, der Vision Daniels (Dan. 12,4) entnomme-
nen Ermutigung nachzulesen ist: ,,multi pertransibunt et augitur scientia“
— viele werden diese Grenze tiiberschreiten und die Wissenschaft wird
wachsen®.

Die weit gebldhten Segel, der ruhige Ozean, das unweit entfernt nachfol-
gende zweite Schiff, die harmlos und heiter wirkenden Blumen und Tiere
als beigefligte Ornamente, sie alle vermitteln Zuversicht in die Erfahrbar-
keit der Welt und darin, dal die Wissenschaft unter diesen Bedingungen rei-
che Friichte tragen wird. Dabei hatte Bacon keine spezifischen Wissens-
bestdnde im Blick, sondern das Prinzip des Wissenwollens an sich. Deutlich
wird dies an der Unbestimmtheit der Bildkomposition, in welcher weder
Ort noch Zeit, noch bestimmte dridngende Fragen eine Rolle spielen. Auch
scheint das grof3e, im Vordergrund befindliche Schiff merkwiirdig leer. Kei-
ne Menschen sind zu sehen, die es lenken, keine Kisten mit Proben oder
Schriften, welche Aufschluf iiber die Art der Erkenntnis geben kénnten. Es
ging Bacon ja auch nicht um bestimmte Wissensbesténde, die zu erweitern
sind, sondern um das Wissen und die Wissenschaft als Lebens- und Er-
kenntnisprinzip im allgemeinen, das heiffit um eine grundlegende Umorien-
tierung in dieser Zeit, eine Zeit — und darauf verweist die Bezugnahme auf

6 Gisela Engel, Zum Verhiltnis von Utopie und Wissenschaft in Francis Bacons
frithen Fragmenten, in: Nicole C. Karafyllis (Hg.), Biofakte. Versuch tiber den Men-
schen zwischen Artefakt und Lebewesen, Paderborn 2003, S. 27 -40.



Einfiihrung 11

die Vision Daniels ebenfalls — die auch bei Bacon noch als die ,,letzte Zeit“,
als die Zeit vor der Errettung verstanden wird’.

Erkenntnis und Wissenschaft stehen also noch immer im Zusammenhang
mit Erlésung, trotz aller prinzipiellen Abkehr von althergebrachten Deu-
tungsmustern und trotz des propagierten Aufbruches aus den bislang ge-
setzten Grenzen hinaus — Grenzen, die nicht zuletzt auch kirchlich verfoch-
tene und christlich fundierte Grenzen darstellten. Die ,letzten Zeiten“, in
denen sich Bacon und zahlreiche Zeitgenossen wihnten, waren Zeiten der
Hoffnung auf baldige Erlésung. Sie waren aber auch Zeiten des letzten
Kampfes. Und so war auch die Fahrt in die Neue Welt der Erkenntnis von
Anbeginn an liangst nicht so friedlich, wie die beinahe penetrante Ruhe, die
dieses Bild ausstrahlt, uns weismachen will. Zu erkennen ist das an den
seitlich angebrachten Geschiitzrohren, wie sie damalig Kriegs- oder Han-
delsschiffe hatten.

Die Fahrt in die Neue Welt und die Erfahrungen durch das Betreten neu-
er Rdume bergen also auch ein Moment des Kampfes in sich. Doch erzéhlt
das Bild nichts von eventuellen Gefahren, die zu bestehen, von Kosten, die
zu bezahlen wiren. Das wiirde auch zu dessen Motto nicht passen, mit
welchem Zuversicht und Aufbruchsstimmung vermittelt werden sollen. Als
Kriegs- oder geriistetes Handelsschiff mag das Segelschiff dargestellt sein,
weil es eben solche Schiffe waren, mit denen man in die Neue Welt zog.
Eroberung und Unterwerfung bildeten ja das Fundament fiir die Erfah-
rungen und Erkenntnisse, die man dort gewinnen konnte. Im tibertragenen
Sinne konnte dieses Bild aber auBlerdem fiir die neuen Instrumente der Na-
turerkenntnis stehen. Geriistet mit Fernrohr, Mikroskop oder Vakuumpum-
pe machte sich der Forscher daran, neue Erfahrungsrdume der Natur zu
entdecken. Auch die Kenntnisse von der Natur waren demnach an aktive,
die Wahrnehmungsbedingungen vorstrukturierende und prégende Setzun-
gen geknlpft. Mit etwas Freiheit konnte man das Schiff der neuen Wissen-
schaften als Kriegsschiff schliefllich als ein Symbol fiir den Zweck der
Naturerkenntnis insgesamt interpretieren, der nach Bacon in der Beherr-
schung der Natur und ihrer Nutzbarmachung zur Vervollkommnung der
Kultur lag. Wenn auch gewil nicht intendiert, so kann das Kriegsschiff al-
so sehr wohl fiir das Verfahren wie auch fiir die Kosten stehen, die mit die-
ser neuen Form wissenschaftlicher Erkenntnis einhergingen und noch im-
mer gehen. Dieses Gedankenspiel weiterfiihrend konnte man — gewifl eben-
falls nicht im Sinne von Bacon selbst — die Perspektive der Fahrtrichtung
auch umkehren. Vom Bildaufbau her gesehen, ist es ja eigentlich nicht aus-
gemacht, aus welcher Blickrichtung die Sdulen gezeichnet sind. Vorstellbar
wire es also auch, dafl die beiden Schiffe gerade im Begriff wéren, ihre

7 Jan Rohls, Zwischen Bildersturm und Kapitalismus. Der Beitrag des reformier-
ten Protestantismus zur Kulturgeschichte Europas, Wuppertal 1999, S. 22-23.
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Alte Welt zu verlassen und wir — die Betrachter - stiinden dann jenseits
der beiden Herkules-Sdulen in der Neuen Welt. Was nur kdme mit ihnen
auf uns zu?

II.

Genug der Spekulationen. Sie hatten allein die Aufgabe, exemplarisch
die Reflexionsebenen zu verdeutlichen, die sich aus einem Verstdndnis der
Frihen Neuzeit als ,,Epoche der Expansionen®“ im Baconschen doppelten
Sinne ergeben. Die in dem Bild angesprochenen S&ulen, das Meer und die
Kriegsschiffe werden in den hier versammelten Beitrdgen noch hiufig als
suggestive Metaphern fiir das Grenzeniiberschreiten und den damit inten-
dierten Zweck dieser europdischer Expansionsbewegungen in den Blick
kommen.

Eurozentrisch, unhistorisch und hinter den heutigen Forschungsstand
weit zuriickfallend wiére es allerdings, wollten wir eine vollkommen eigen-
sténdige oder urspriinglich europédische Expansion in der Frithen Neuzeit
behaupten. Expansionen gab es nicht erst seit der Entdeckung der Neuen
Welt. Im Gegenteil hatten in Europa Expansionen eine lange Tradition, die
letztlich bis in die Antike zurickreicht®. Auch war dies keineswegs ein al-
lein europiisches Phénomen - auf die Eroberungsziige des osmanischen
Reiches, RuBllands, Chinas, der Azteken oder Inkas sei in diesem Zusam-
menhang nur kurz verwiesen. Selbstversténdlich ist es darum auch, Wech-
selwirkungen zwischen den einzelnen Expansionsbewegungen anzuneh-
men, die zumeist auf Bedrohungsgefiihlen, auf der Angst vor Eroberung
oder der Zerstérung eigener Handelswege beruhten®. Doch auch aus Wech-
selwirkungen kann etwas Neues entstehen. Und dies ist moglicherweise ge-
rade im Europa der Friihen Neuzeit der Fall gewesen.

Wenn das Neue aus Wechselwirkungen entstanden ist, dann gehoren diese
allerdings auch zum Kern des Neuen, das ohne sie nicht erkannt oder gar
verstanden werden kann. Wenn das Spezifische der europdischen Friihen
Neuzeit in gegenseitig sich verstidrkenden Expansionsbewegungen gesehen
wird, die ihrerseits in mancher Hinsicht, wenn auch gewifl nicht ausschlief3-
lich, Reaktionen auf andere Expansionen darstellten, so wird deutlich, dafl

8 Wolfgang Reinhard, Kleine Geschichte des Kolonialismus, Stuttgart 1996.

9 So hat erst kiirzlich Eberhard Schmitt noch einmal hervorgehoben, da8 die ,,eu-
ropéische Expansion iiberhaupt keine Entwicklung sozusagen ,aus sich selbst her-
aus’“ war, sondern als eine Antwort auf die Herausforderungen durch den Orient be-
griffen, vgl. Eberhard Schmitt, Europdische Expansion, Europiisierung der Welt,
Globalisierung — Gedanken tiber einen Prozess langer Dauer, in: Urs Faes/Béatrice
Ziegler (Hg.), Das Eigene und das Fremde. FS fir Urs Bitterli, Ziirich 2000,

S.263-2177. .
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die Frage nach den spezifisch européischen Expansionsmomenten in dieser
Weise erst moglich geworden ist, seit man sich von einer rein eurozentri-
schen Perspektive auf die europiische Expansion verabschiedet hat'®. Mit
der Frage nach dem européischen Kern der frithneuzeitlichen Expansion ist
demnach nicht intendiert, Europa wieder aus einem weltweiten Bezugs-
system auszugliedern, wie dies in Forschungen bis in die 1980er Jahre hin-
ein geschehen war. Danach erschien die Expansion der Frithen Neuzeit als
eine eindimensional von Europa ausgehende Bewegung nach Asien, Afrika
und in die Neue Welt hinein, welche man zunéchst positiv im Sinne einer
Zivilisierung der Welt, spiter meist negativ als Unterdriickung der betroffe-
nen Vélker und Zerstérung ihrer Kultur gedeutet hat. In dieser Perspektive
hatten die kolonisierten Linder jedoch grundsétzlich allein die Moéglichkeit
zur Reaktion, zur Annahme oder Ablehnung der eingefiihrten europiischen
Giiter und Normen. In Europa selbst geschah nach dieser Lesart durch die
Expansion kaum etwas Fundamentales, abgesehen von der Einfuhr wichti-
ger Rohstoffe etwa und einiger neuer Nahrungsmittel.

Inzwischen jedoch konnte eine Vielzahl von Einzelstudien aus unter-
schiedlichen Regionen der Welt zeigen, dafl diese Interpretation der Ex-
pansion - auch in ihrer expansionskritischen Wendung - eine Stilisierung
von europdischen Macht- und Aneignungsmoglichkeiten darstellte, die so
niemals gegeben waren. Auch Eroberer waren auf Kollaboration mit Tei-
len der eroberten Bevolkerung angewiesen'’. Sie kam zustande, weil es
uUberall auf der Welt interne Gegensétze gab, welche dazu fiihrten, dafl be-
stimmte Teile der jeweiligen Gesellschaft wenigstens zeitweise eine Koali-

10 Vgl. dazu vor allem Forschungen aus dem angelsdchsischen Raum: Edward Said,
Orientalism, New York 1978; Felipe Ferndndez-Armesto (Hg.), The Global Opportu-
nity, Aldershot 1995; Ders. (Hg.), The European Opportunity, Aldershot 1995; Ber-
nard S. Cohn, Colonialism and its form of knowledge. The British India, Princeton NJ
1996; William K .Storey (Hg.), Scientific Aspects of European Expansion, Aldershot
1996; Robert Forster (Hg.), European and Non-European Societies, 14501800, 2
Bde., Aldershot 1997; David Armitage (Hg.), Theories of Empire, 1450-1800, Alders-
hot 1998.

11 Die verschiedenen Forschungen von Wolfgang Reinhard haben viel zu dieser Er-
kenntnis beigetragen, vgl. v.a. Wolfgang Reinhard, Geschichte der europédischen Ex-
pansion, 4 Bde., Stuttgart 1983 -1990; auBerdem: Urs Bitterli, Alte Welt — neue Welt.
Formen des europédisch-tiberseeischen Kulturkontaktes vom 15. bis zum 18. Jahrhun-
dert, Miinchen 1986; Michael Adas, Imperialism und Colonialism in Comparative Per-
spective, in: International History Review 20 (1998) 371-388; Dagmar Bechtloff, Ma-
dagaskar und die Missionare. Technisch-kulturelle Transfers und europédische Ex-
pansionsbewegungen im 17. und 19. Jahrhundert, Stuttgart 2001; Sebastian Conrad/
Shalini Randeria (Hg.), Jenseits des Eurozentrismus. Postkoloniale Perspektiven in
den Geschichts- und Kulturwissenschaften, Frankfurt/M 2002; Hartwig Isernhagen,
Dominance, Subdominance, Survival: The middle ground as interpretative paradigm,
in: Susanna Burghartz u. a. (Hg.), Berichten, Erzdhlen, Beherrschen. Wahrnehmung
und Reprisentation in der frithen Kolonialgeschichte Europas, Frankfurt/M 2003,
S.179-199.
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tion mit den Neuankémmlingen flir ratsam hielten. Dies festzuhalten be-
deutet, daBB — wenn auch unter den Bedingungen einer ,fundamentalen
Asymmetrie“’®> — auch im ProzeB der europiischen Expansion die Men-
schen in den Kolonien Handlungsoptionen hatten, die sie nach eigenen
Kriterien nutzten.

Die Interpretation der europédischen Expansion als eine Form der Inter-
aktion zwischen Eroberern und Eroberten ergibt sich aus der vergleichen-
den Perspektive, welche die neuere Expansionsforschung eingenommen hat.
Sie erdffnet den Blick auf die Verdnderungen, die unter den Ankémmlingen
selbst vor sich gegangen sind, welche ihrerseits Riickwirkungen bis nach
Europa hatten'3. Hier sind wir wieder beim Baconschen Schiff angekom-
men, das mit neuer Ladung in den alten Hafen einlduft und damit auch die-
se Welt verdndert. Das Spezifische an der europédischen Expansion der Frii-
hen Neuzeit - so lautete unsere Ausgangshypothese - liegt gerade darin, daf3
diese Herausforderung in doppelter Weise angenommen wurde, ndmlich
durch Selbstiiberh6hung zum einen und durch relativierende Selbstreflexi-
on zum anderen. Beides diente letztlich der weiteren Expansion, der wis-
senschaftlichen wie der geographisch-politischen. Selbstiiberhthend wirkte
der Zusammenstofl mit all dem Fremden, Neuen und Gefihrlichen, insofern
man es besiegen, sich untertan machen konnte'®. Das eigene Selbst relati-
vierend aber wirkte es, insofern bislang unumst6Bliche Wahrheiten nicht
mehr galten, Europa im WeltmaBstab zusehends schrumpfte und mit jeder
Naturerkenntnis sich neue Fragen stellten. Weil dies jedoch immerfort im-
plizierte, auch die nédchste Hiirde nehmen zu wollen, entfalteten beide Re-
flexe der europédischen Expansionen auf das europdische Denken - so ge-
gensétzlich sie auch waren - eine expansionsintensivierende Wirkung und
damit eine Dynamik, die bis in die Gegenwart ausstrahlt.

12 Jiirgen Osterhammel, Expansion und Imperium, in: Peter Burschel u. a. (Hg.),
Historische AnstoBe. FS fiir Wolfgang Reinhard, Berlin 2002, S. 371-392, hier: S. 373;
Ders., Kolonialismus. Geschichte — Formen — Folgen, 3. Aufl., Miinchen 2001.

13 Urs Bitterli, Die ,Wilden“ und die ,Zivilisierten“. Grundziige einer Geistes-
und Kulturgeschichte der europiisch-iiberseeischen Begegnung, Miinchen 2. Aufl.
1991; Anthony Pagden, Das erfundene Amerika. Der Aufbruch des europédischen
Denkens in die Neue Welt, Miinchen 1996; Horst Pietschmann, Geschichte des atlan-
tischen Systems, 1580-1830. Ein historischer Versuch zur Erkldrung der ,Globalisie-
rung’ jenseits nationalgeschichtlicher Perspektiven, Hamburg 1998, S. 7-8; Christian
Kiening, Ordnung der Fremde. Brasilien und die theoretische Neugierde im 16. Jahr-
hundert, in: Klaus Kriiger (Hg.), Curiositas. Welterfahrung und &sthetische Neugier-
de in Mittelalter und frither Neuzeit, G6ttingen 2002, S. 59-109.

14 Wichtige Anregungen bei Pagden (wie Anm. 13).
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Die doppelte Aneignungsleistung mit all ihren Implikationen nach innen
wie nach auflen bildet folglich den Kern der frithneuzeitlichen ,europai-
schen Expansionen“. Diese These stellten wir im September 2003 in einer
internationalen Tagung zur Diskussion. Die vorliegenden Beitrige von Wis-
senschaftlern und Wissenschaftlerinnen unterschiedlicher Disziplinen, der
Geschichtswissenschaft, Kunst- und Religionsgeschichte, der Anglistik wie
Romanistik, der Islamwissenschaften und Sinologie, der Ethnologie und Li-
teraturwissenschaft gehen aus diesen Diskussionen hervor. Sie zeigen, dafl
die frithneuzeitliche Expansion nicht ohne ihren historischen Hintergrund,
die mittelalterlichen Traditionen, ihre wirtschaftliche Fundierung, die in-
nereuropédischen Verinderungen in der Kréiftekonstellation der beteiligten
Staaten und vieles mehr zu studieren ist. So wurden zunéichst einmal weit-
reichende Kontinuitdten zur mittelalterlichen Expansion festgestellt, die —
abgesehen von jahrhundertealten Handelsbeziehungen - in erster Linie ide-
engeschichtlicher Natur waren und sich aus dem gemeinsamen Riickbezug
auf antike Denktraditionen ergaben (Lobsien, Auffarth, Schmieder, Head-
ley, Damler, Bergengruen). Beispielsweise blieb die auf Epikur und andere
antike Philosophen zuriickgehende Vorstellung von der Moglichkeit ande-
rer, wenn nicht gar unendlich vieler Welten iiber den gesamten Zeitraum
lebendig, auch wenn sie gerade im 17. Jahrhundert neue Aktualitit erhielt
(Lobsien). Durch die Verbindung antiker Geographie mit dem christlichen
Weltbild wurden auBlerdem schon vor den eigentlichen Entdeckungsfahrten
»2Moglichkeitsrdume* geschaffen, die so konkret gedacht waren, daB sie so-
gar auf mittelalterlichen Weltkarten Platz fanden und doch vor allem escha-
tologisch zu interpretieren sind (Auffarth, vgl. auch Mittag). Durch Rick-
griff auf antike Rechtstraditionen schlieflich konnte schon Innozenz IV die
Legitimitédt von Herrschaft nicht allein christlich, sondern auch naturrecht-
lich begriinden (Schmieder). Die damit verbundene Moglichkeit, die grund-
sitzliche Legitimitét européaisch-christlicher Herrschaftsanspriiche in Fra-
ge zu stellen, wurde seit dem 16. Jahrhundert nicht nur unter Juristen der
Schule von Salamanca lebhaft diskutiert (Damler).

Die hier versammelten Beitrige zeigen dariiberhinaus, da8 ,, Europa* kei-
neswegs als gegebene Einheit zu betrachten ist!°. Diesbeziiglich sind zen-
trale Unterschiede zwischen der mittelalterlichen und frithneuzeitlichen
Expansion festgestellt worden, die in erster Linie mit den jeweiligen Trager-
gruppen zusammenhingen. So ist zwischen der mittelalterlichen ,christia-
nitas“-Idee als Basis fiir den Kreuzzugsgedanken (Schmieder) und dem sé-
kular definierten européischen Staatensystem als Trager der frithneuzeitli-

15 Anregend: Michael Borgolte, Europa entdeckt seine Vielfalt, 1050-1250, Stutt-
gart 2002, S. 337-392; Michael Mitterauer, Warum Europa? Mittelalterliche Grund-
lagen eines Sonderweges, Miinchen 2003.
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chen Expansion (Headley) zu unterscheiden. Handlungsbegriindend und
identitétsstiftend war in beiden Féllen ein Bedrohungsgefiihl. Doch wéh-
rend dieses vom 9. bis 13. Jahrhundert aus der militdrischen und kulturellen
Uberlegenheit des Islam resultierte (Schmieder), ergab es sich seit dem 16.
Jahrhundert immer stérker aus einer innereuropéischen Konkurrenzsituati-
on (Burghartz, Haedley, Mahlke, Michalsky). Europdische Expansion zu
Zeiten der Kreuzziige bedeutete demnach Selbstvergewisserung des christ-
lichen Abendlandes unter der Oberherrschaft des Papstes. Frithneuzeitliche
Expansion dagegen forderte interne Differenzierungsprozesse: zwischen
pépstlichen und spanisch-kéniglichen sowie zwischen spanisch-koénigli-
chen und amerikanischen Herrschaftsanspriichen (Damler); zwischen frii-
hen katholischen und spiten calvinistischen Kolonialmichten (Burghartz,
Michalsky); zwischen Spanien und Portugal auf der einen, Frankreich auf
der anderen Seite (Mahlke), ein Gegensatz, der sogar die propagierten Wis-
senschaftstraditionen beeinfluBite (Jami).

Die ,europdische Expansion“ der Frithen Neuzeit basierte also wesent-
lich auf der Konkurrenzsituation europdischer Staaten untereinander. Ne-
ben einer ,,européischen Selbstvergewisserung* angesichts all des Fremden
und Unbekannten iiberall in der Welt férderte sie demnach zugleich einen
impliziten Pluralismus, der — vor allem im Zeichen des Humanismus — in
manchen Fillen auch prinzipiell begriindet werden konnte (Ilg, Damler).
Denn indem die unterschiedlichen konkurrierenden Kolonialméchte die Le-
gitimitdt eigener Anspriiche und die Illegitimitdt der Anspriiche anderer
Nationen nachzuweisen suchten, férderte Expansion auch die Expansions-
und Gesellschaftskritik, die sich nicht selten in utopischen Entwiirfen kon-
kretisierte (Mahlke, Gareis, Burghartz, Headley).

Indem sie zahlreiche neue Herausforderungen schuf, denen zu begegnen
war, beschleunigte Expansion auflerdem die Auseinandersetzung mit anti-
ken und mittelalterlichen Denktraditionen, eine Auseinandersetzung, die al-
lerdings keineswegs als Bruch mit der Antike zu interpretieren ist (Auffarth,
Lobsien, Bergengruen). So bekam die aristotelische Gegentiberstellung von
»jus“und ,,factum®, von Rechtsanspruch und tatsidchlicher Gegebenheit, un-
ter den Bedingungen des riesigen spanischen Kolonialreiches ein vollkom-
men neues Gewicht. Sie fiihrte schlieBlich zur grundsétzlichen Neuinterpre-
tation legitimer Herrschaftsanspriiche, weil diese an die gute Ordnung eines
Staates und tatsdchliche Machbarkeitskriterien gebunden wurden (Damler).
Auch das Denken von unendlichen Welten in antiker Tradition erhielt durch
die Neue Welt und die kopernikanischen Entdeckungen eine neue Dynamik
(Lobsien / Klein). Damit wéren wir wieder einmal beim Baconschen Schiff
angelangt, das solche neuen Erkenntnisformen représentieren sollte.

Aber so wie das Titelblatt die Fahrtrichtung des Schiffes letztendlich of-
fenhilt, so war aus europédischer Sicht mit der Reise in die Neue Welt stets
ein zweifaches Unterfangen verbunden: Neben der Nutzbarmachung der
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Kolonien fiir Europa (durch Handel, Bodenschitze und Arbeitskréfte) soll-
ten christliche Werte und Normen von Europa in die ganze Welt transpor-
tiert werden. Darum ist es auch kein Wunder, dal das Christentum, die Mis-
sion und die Konfessionen (sowie der Konfessionsgegensatz) in allen hier
versammelten Beitrdgen eine zentrale Rolle spielen. Denn die Expansion in
die Neue Welt ist ohne ihre eschatologische Dimension nicht zu verstehen
(Auffarth, Gareis). Dies gilt ebenfalls fiir die Expansionen in den Naturwis-
senschaften, die bei aller Erneuerungsrhetorik keine Abwendung von dem
christlichen Gottesbild implizierten, im Gegenteil dieses nicht selten zu-
nichst einmal stirkten (Lobsien, Kempe, Klein, Bergengruen). Denn Erfah-
rung, so formuliert es der Religionswissenschaftler, hat als Voraussetzung
den Rahmen, in den das Gesehene und Entdeckte eingefiigt werden kann,
die Erwartung (Auffarth).

Stand zunichst die Entdeckung des Ungewdhnlichen im Vordergrund, so
implizierte dies bald die Notwendigkeit neuer Klassifikationssysteme, mit
denen das Unbekannte in eine Systematik eingebunden wurde und zwar in
der Naturkunde nicht weniger als bei der Beschreibung fremder Vélker und
Kulturen (Kempe, Ilg, Headley). Dieser ErkenntnisprozeB setzt voraus, dafl
das Fremde tatsédchlich als fremd wahrgenommen wird, womit ein zentraler
Unterschied zur russischen Expansion des 16. und 17. Jahrhunderts gesehen
werden kann (Kusber), und daB die Bedrohung durch das Fremde nicht nur
abgewehrt und durch Beschworung eigener Traditionen aufzufangen ver-
sucht wird, wie dies in der arabischen Welt angesichts der Reconquista of-
fenbar der Fall war (Elger). Durch den ,doppelten Expansionsprozef“ schuf
man sich in Europa also Instrumentarien, wie Karten und Landschaftsbe-
schreibungen (Headley, Auffarth, Kempe, Mahlke, zur chinesischen Karto-
graphie vgl. Mittag), Gesetzestexte (Damler) und technische Innovationen
(Klein), die anschlieBend weitere Expansion in geographisch-politischer
und naturwissenschaftlicher Hinsicht erleichterten.

Die sich gegenseitig verstdrkenden Expansionsbewegungen basieren
demnach auf der Begegnung mit dem Unbekannten und Fremden, ja auf der
Suche danach. Doch so wie antike Denksysteme nicht einfach tiber Bord ge-
worfen wurden, auch wenn dies manche Zeitgenossen glauben machen
wollten (Bergengruen, Kempe), so zeigen auch die Erfahrungen aus der
Neuen Welt, daf3 das Neue stets in den Bahnen des Alten erkannt wurde.
Gemailde aus Brasilien (Michalsky) und amerikanische Reiseberichte (Burg-
hartz) verdeutlichen demzufolge in erster Linie europdische Ordnungs-
bediirfnisse, die umso dridngender wurden, je stirker die innereuropiische
Konkurrenz wurde. Folglich war es weniger die Alteritdtserfahrung als sol-
che, die ein Umdenken provozierte'® als der Wettbewerb unter den Koloni-

16 Vgl. zu dieser weit umfassenden Diskussion jlingst: Susanna Burghartz u. a.
(Hg.), Berichten, Erzédhlen, Beherrschen. Wahrnehmung und Représentation in der
friithen Kolonialgeschichte Europas, Frankfurt/Main 2003.

2 Zeitschrift fiir Historische Forschung, Beiheft 34
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alméchten. Aber in Gang gesetzt wurde der Erkenntnis- und Lernproze8
dann schlie8lich doch.

Iv.

Die Beitrdage zu diesem Band wurden in drei Kapitel eingeteilt. Unter der
Uberschrift ,, Grundlagen: Expansion als zentrales Kennzeichen der euro-
pdischen Frithen Neuzeit?“ finden sich vor allem Beitrdge, in denen die
frithneuzeitlichen Expansionen mit anderen Expansionen verglichen, bzw.
diese in einen ldngeren Kontext eingeordnet werden.

Die Historikerin Felicitas Schmieder diskutiert die Entwicklungsbedin-
gungen mittelalterlicher Expansion im Vorfeld und im Zuge der Kreuzziige
sowie der entstehenden Handelsbeziehungen in die asiatische Welt. Im
Zentrum steht dabei die sich wandelnde ,,christianitas“-Idee, die sich seit
dem 9. Jahrhundert von einer integrativen zu einer abgrenzenden und ex-
pansiven, virtuell die ganze Welt umfassenden Idee wandelte (13. Jahrhun-
dert). Hintergrund dieses Wandels war die Auseinandersetzung mit dem Is-
lam in militdrischer wie kultureller Hinsicht. Davon zu unterscheiden ist
eine zweite ,,expansive“ Bewegung durch Kaufleute, deren langjihrige Ko-
operation mit einheimischen Kriften nicht selten so weit ging, daf sie sich
dem Héresievorwurf ausgesetzt sahen. Insgesamt plddiert Schmieder fir
das Verstdndnis der Expansion als ein européisches Phédnomen des 11. bis
19. Jahrhunderts, in welchem neben Wandel sehr viele langwirkende Tra-
ditionen festzustellen sind, die sie vor allem im Zusammenhang mit den
Reaktionen auf die mongolische Expansion des 13. Jahrhunderts dis-
kutiert.

Weitgehende Kontinuitédten sieht auch Christoph Auffarth, der als Religi-
onswissenschaftler vor allem nach den Implikationen des Verstidndnissen
von der Neuen Welt und der Neuen Zeit fragt und dabei in doppelter Hin-
sicht auf christlich-eschatologische Vorstellungen zu sprechen kommt.
Denn die Neue Welt war nicht einfach eine durch Schiffahrt entdeckte, son-
dern wurde begriffen als Alternative zur gewohnten Welt als Teil der Neuen
Zeit. Die Utopie von der Neuen Welt und der Neuen Zeit war jedoch ein
Element mittelalterlicher Eschatologie. Durch Diskussion mittelalterlicher
T-O- Karten und frithneuzeitlicher Weltkarten entwickelt Auffarth seine
These von den ,,Moglichkeitsrdumen“, die in mittelalterlichen Karten schon
vorhanden waren, bevor die eigentliche Expansion begonnen hatte. Diese
Moglichkeitsrdume verschwanden von den Karten erst, als seit dem 17.
Jahrhundert ein liberkonfessioneller Markt fiir Karten entstand, der nach
dem Kriterium der Verwertbarkeit funktionierte.

Der Sinologe Achim Mittag fragt nach den fundamentalen Vorausset-
zungen der Expansion des Qing-Reichs im geographisch-ethnographischen
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Wissen und im historischen Denken. Dabei kommt insbesondere die mitt-
lere und spéte Ming-Zeit (ca. 1530-1650) in den Blick, eine Epoche, die un-
ter der nachfolgenden Qing-Dynastie als Zeitalter des Niedergangs und der
Dekadenz gebrandmarkt und damit wirkungsvoll zu einer Art ,,Un-Zeit“
gemacht wurde. Achim Mittag sieht den konfuzianischen Universalismus in
seiner mingzeitlich kulturellen Ausprdgung nicht nur nur als exludierenden
Diskurs in der inneren und &uBleren Expansionsbewegung in China, son-
dern er zeigt, dal gleichermaBen inkludierende Ziige aufzuweisen sind. Im
Bereich der Kartographie zeigt sich dies zum Beispiel in der Schaffung eines
neuen Typs der kartographischen Weltdarstellung, die auf der buddhisti-
schen Vorstellung des Weltenkontinents Jamb{idvipa basiert, ebenso wie in
der Integration der durch die Jesuiten tibermittelten Kenntnisse der aufler-
chinesischen Geographie.

Inklusivismus 148t sich auch in der mingzeitlichen Historiographie fest-
stellen, ndmlich in bezug auf die Bemiihungen, die Geschichte der zahlrei-
chen Ethnien an der siid- und stidwestlichen Peripherie des Reiches zu
schreiben. Ahnliche Bemiihungen wurden in der zeitgendssischen Geogra-
phie und Ethnographie unternommen. Dies deutet darauf hin, dal in der
spiten Ming-Zeit die ,innere Kolonisation“ des Slidens und des Siid-
westens Chinas als kognitive Strategie vorentworfen wurde, bevor sie sich
real-historisch unter der Mandschu-Herrschaft im 18. und 19. Jahrhundert
vollzog.

Der Osteuropahistoriker Jan Kusber wiederum fragt nach Ahnlichkeiten
und Unterschieden zwischen zentraleuropéischer und russischer Expansion
im 17. Jahrhundert. Dieser Vergleich bietet sich insofern an, als man in RuB3-
land in mancher Hinsicht auf gemein-europédische Traditionen blicken
kann, die Verhiltnisse dort dennoch grundsétzlich andere waren. So war
das Zarenreich gleichsam Subjekt und Objekt von Entdeckung. Doch wih-
rend die Quellenlage hinsichtlich der Entdeckung von Ruflland (durch Zen-
traleuropdéer) recht vielféltig ist, gibt es kaum Zeugnisse, in denen die russi-
sche Expansion selbst reflektiert wird. Dies ist einerseits Ergebnis einer in
den Anfingen stehenden Schriftkultur und andererseits Ausdruck der doch
grundsétzlich anders gearteten Expansion in RuBlland, die in erster Linie
der Reichsbildung diente.

Aus der umgekehrten Perspektive, ndmlich aus der Sicht der durch die
Reconquista zuriickgedriangten Muslime diskutiert der Islamwissenschaft-
ler Ralf Elger die Frage, welche Auswirkungen diese Verlusterfahrung fiir
das Selbstbild und die Identitdt der Muslime in arabischen Staaten gehabt
hatte. Dabei steht ein groes Kompendium des Gelehrten Ahmad al-Magq-
gari aus dem beginnenden 17. Jahrhundert im Zentrum seiner Analysen.
Der Verlusterfahrung setzte der marokkanische Gelehrte die groBle Traditi-
on arabischer Literatur entgegen, die zu bewahren sei. Zum anderen wurde
die ,,gute Sitte“ alter Zeiten beschworen. Die Chance einer Eroberung hit-

2%



20 Renate Diirr, Gisela Engel und Johannes Stimann

ten die Christen allein deswegen bekommen, weil man vom ,,jihad“ abge-
riickt sei. Elger zeigt jedoch durch den Vergleich mit den Schriften von Ibn
Garcia aus dem 11. Jahrhundert, daBl der ,jihad“ als zentraler Auftrag mus-
limischer Religion erst eine Folge der Reconquista war und darum keines-
wegs immer schon eine ,,gute alte Sitte“ dargestellt hatte.

In dem zweiten Teil, der mit dem Titel ,, Wissensdrang: Momente sich ge-
genseitig beeinflussender Expansionsbewegungen“ lberschrieben ist, be-
leuchtet zunichst Eckhard Lobsiens Beitrag ,,Die Pluralitdt der Welten im
16. und 17.Jahrhundert® die Frage, wie nach der Entdeckung anderer, neuer
Welten, nach ihrer Postulierung und anschlieBenden wirklichen ,Entdek-
kung* mit Hilfe des Teleskops und Mikroskops die Phantasie des 17. Jahr-
hunderts um die Frage der Endlichkeit oder Unendlichkeit der Welt kreiste.
Insbesondere fiir die literarische Phantasie stellte sich ein neues Legitimati-
onsproblem: Wenn es nédmlich, so Eckard Lobsien, die Aufgabe der Literatur
und der Kiinste ist, andere Welten zu erschaffen, dann scheint diese Auf-
gabe obsolet zu werden, sobald andere Welten faktisch andere Welten sind.
Diese Uberlegungen fiihrten zu einer Bestimmung des Funktionswechsels
der Literatur in der Frithen Neuzeit. Die literarische Phantasie trete gar
nicht in einen Wettbewerb mit den Weltenphantasien in der Philosophie
und den Wissenschaften ein, sondern die Literatur iibernehme es fortan,
den rhetorisch-performativen Charakter alles Wissens aufzuzeigen, und ge-
gentiiber den philosophischen Weltenphantasien nehme sie die Funktion ei-
ner ironisch-skeptischen Meta-Phantasie ein. In der Literatur werde dem-
nach das praktische Expansionspotential der Historie ,reinszeniert und
,ambiguisiert®.

Im Zentrum des Beitrages von John M. Headley steht Giovanni Botero,
der erste Demograph, Ozeanograph, Stiddteforscher und Geograph im Sinne
einer politischen Geographie. Dabei konzentriert sich der Historiker Head-
ley auf das zentrale Werk , Relationi universali“, eine politische Geographie,
die fiir die nichsten hundert Jahre mafigeblich wurde. Sie macht deutlich,
dafl um 1600 der Begriff ,,Europa“ den Begriff des ,,Christentums* als Kol-
lektiv fast ersetzt hatte. Grundlegend fiir das gesamte Werk von Botero ist
ein ,relativistischer” Ansatz, der auch liber Europa hinausgreift. Dies fiihrt
dazu, daB auch andere Kulturen differenzierend betrachtet werden konnten
und Botero schlieflich die These vertrat, der wichtigste Unterschied zwi-
schen Europa und den iibrigen Regionen der Welt liege nicht in der Religion
oder einer technischen Uberlegenheit, sondern allein in politischen und mo-
ralischen Dimensionen begriindet. Headley fiihrt die intellektuelle Neugier
und Offenheit des Ex-Jesuiten Botero auf eine in Italien besonders lebendige
Rezeption der Antike und seine jesuitische Erziehung zurtick.

Aus dem 16. Jahrhundert stammen auch die Berichte und Bilder, die die
Kunsthistorikerin Ulrike Ilg interpretiert und die ebenfalls eine grofe Of-
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fenheit fiir kulturelle Andersartigkeit dokumentieren. Angesichts der Tiir-
kenbelagerungen seit dem 15. Jahrhundert entstanden zwar zahlreiche pole-
mische Schriften gegen das Osmanische Reich und dessen Kultur. Zugleich
entwickelte sich aber auch das Bedtirfnis, diesen ,,Gegner* genauer kennen-
zulernen, so dafi seit 1550 eine grofe Zahl von Forschungsreisen in das Os-
manische Reich unternommen wurden. Ilg nimmt hier vor allem die Reisen,
die im Zusammenhang mit dem franzosischen Gesandten Gabriel d’Ara-
mont standen, in den Blick. Diese waren in der Regel von dem Anspruch ge-
pragt, das Land mit seiner Fauna und Flora, aber auch seinen Menschen und
der Kultur systematisch zu erkunden und ,nach dem Leben“ zu zeichnen.
Nach Ulrike Ilg sind weitreichende Parallelen zwischen der zeitgendssischen
Naturkunde und der Erkundung fremder Kulturen festzustellen, die sich
beide von alten Systematiken zu befreien versuchten. Diese Methode fiihrte
wie bei Botero zu einem grundlegenden Relativismus und einer Selbst-
beschreibung der Forschungsreisenden als Weltenbiirger in humanistischer
Tradition. Seit dem ausgehenden 16. Jahrhundert und der Verscharfung des
Konfessionskonfliktes ging diese Offenheit jedoch wieder verloren.

Die Sinologin Cathérine Jami diskutiert die gegenseitige Beeinflussung
westlicher, das heifit europédischer, und chinesischer Wissenschaften im 16.
und 17. Jahrhundert. Dabei stellt sie das Wirken dreier Européer in China
und dreier chinesischer Exponenten gegeniiber. Sie zeigt damit, daf} die Ge-
schichte des westlichen Wissenschaftsexportes nicht einfach als Aktion-Re-
aktions-Kommunikation begriffen werden kann, in der die Européer ihr
Wissen propagiert, die Chinesen dieses aufgegriffen oder abgelehnt hitten.
Statt dessen wird deutlich, dafl sowohl unter den Européern als auch unter
den Chinesen jeweils einige fiir eine offene Haltung dem Anderen gegeniiber
plddierten, wihrend andere, der jeweiligen Orthodoxie stirker verhaftete
Wissenschaftler und Politiker sich dieser Haltung wieder verschlossen. Bei
Europdern wie Chinesen spielte dafiir eine entscheidende Rolle, wie stark
sie jeweils die Wissenschaft von ihrer religiésen Uberzeugung ableiteten
oder diese davon unabhéngig begreifen konnten. Diese Unabhéngigkeit im-
plizierte jedoch keineswegs eine Ablosung vom religiosen Weltbild, waren
es doch gerade Jesuiten des 16. Jahrhunderts, die fiir eine solche Unabhin-
gigkeit pladierten.

In welchem Ausmal die Expansionen in der Naturerkenntnis gerade eine
Folge des religiosen Weltbildes gewesen waren, untersucht der Germanist
Maximilian Bergengruen anhand der paracelsischen und paracelsistischen
Konzeption der ,magia naturalis® als Theorie der Expansion des Menschen
in die Natur. Nach seiner These ist die Differenz zwischen aristotelischem
und anti-aristotelischem Denken lidngst nicht so groB3, wie die Protagonisten
—allen voran Francis Bacon und Paracelsus selbst — glauben machen wollen.
Dennoch wurden aristotelische Denkfiguren durch Paracelsus und die Pa-
racelsisten mit neuen, argumentativen Interessen verbunden, die sich in er-
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ster Linie aus mystischen Traditionen speisten. In diesem Sinne wurde die
Einheit mit der Natur aus ihr heraus in Parallelitdt mit einer Einheit mit
Gott gedacht, eine Parallelisierung, die in ihrer letzten Steigerung héaretisch
war, so daf sich eine , Auslagerung“ dieser Potentiale in die Naturwissen-
schaft geradezu als Ausweg angeboten habe.

Der Beitrag des Anglisten Jiirgen Klein betrifft anschlieBend Francis Ba-
con selbst. Hierin untersucht er, in wieweit das Baconsche Wissenschafts-
programm als Teil seiner politischen Konzeption zu sehen ist, das heifit, in
welchem AusmalR die internationale Seeherrschaft der Englinder mit dem
Prinzip der Imagination des Forschers zusammenhéngen. Dabei interpre-
tiert er die Semantik des ,, Ausfahrens“, der Sdulen und des Schiffes als Ge-
lehrsamkeit der Grenzenlosigkeit, einer Grenzenlosigkeit, die zwar religios
fundiert war, durch ihren Auftrag, dem ,,benefit of mankind“ zu dienen, je-
doch tendenziell dartber hinausfiihrte.

In dem Beitrag des Historikers Michael Kempe kommt schlieBlich die Ent-
wicklung der Naturkunde nach Bacon in den Blick. Er untersucht, wie die
Erkundung der Natur in alle Rdume expandierte: in die weitesten und grof3-
ten ebenso wie in die kleinsten und verborgensten, die schliefilich sogar un-
ter der Erde liegen konnten. Letzteres vor allem gab der Naturkunde histori-
sche Dimensionen, so da nun auch das Entstehen und Aussterben neuer Le-
bewesen erforscht wurden. Dies bedeutete aber keineswegs, alte biblische
Vorstellungen grundsitzlich aufzugeben. Im Gegenteil entstanden diese For-
schungen im Zusammenhang zeitgendssischer Sintfluttheorien und sind ins-
gesamt als Teil der weit verbreiteten Physikotheologie zu betrachten.

Im dritten Teil, der ,Innereuropdische Konkurrenz: zwischen Expansi-
onsbeschleunigung und Expansionskritik“ Giberschrieben ist, bildet der in
der Forschung vergleichsweise wenig beachtete Rechtsstreit zwischen der
Partei des spanischen Konigs und den Erben des Kolumbus um Herr-
schaftsanspriiche in der Neuen Welt, fiir den Rechtshistoriker Daniel Dam-
ler den Ausgangspunkt fiir seine Untersuchung der Diskussion um die ,ju-
stos titulos“, eine Diskussion, die die Gemiiter bis weit in das 17. Jahrhun-
dert hinein bewegte. Zur Debatte stand dabei die Rolle des Papstes als
rechtstiftende Instanz auf der einen Seite, auf der anderen fiihrte dies zur
Neuinterpretation der aristotelischen Unterscheidung zwischen ,jus“ und
»factum“, die nun stirker als zuvor mit dem Zweck von Herrschaft zusam-
men diskutiert wurde. Je eindringlicher jedoch der (gute) Zweck einer Herr-
schaft hervorgehoben wurde, desto leichter gerieten die gesamten Fun-
damente der Rechtstitel ins Wanken. Eine Herrschaft, die ihren Zweck nicht
erfiillte, aufgrund der GroBe des Herrschaftsgebietes wohl kaum je erfiil-
len konnte, erschien absurd. Die Rechtstitel, mit denen man zunéchst die
Ausdehnung der Herrschaft zu legitimieren versucht hatte, untergruben
schliellich die Berechtigung dieser Herrschaftsanspriiche tiberhaupt.
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Auch im Beitrag der Historikerin Susanna Burghartz stehen konkurrie-
rende Herrschaftsanspriiche im Mittelpunkt der Untersuchungen. Sie inter-
pretiert Reiseberichte des ausgehenden 16. und beginnenden 17. Jahrhun-
derts unter der Fragestellung, warum auch oder gerade MiBerfolgsberichte
so erfolgreich waren. Im Unterschied zu den kolonialen Griindungstexten
aus dem beginnenden 16. Jahrhundert, die trotz aller Schwierigkeiten in
Bezug auf die eigene Uberlegenheit, die Legitimation ihrer Handlungen
und die Moglichkeiten zu einer Kooperation mit den Eingeborenen von un-
erschiitterlichem Optimismus geprigt waren, spielten in diesen knapp hun-
dert Jahre spéiter verfaBiten Berichten Momente des Zweifels und der Ge-
fahrdung eine mehr oder weniger kontinuierliche Rolle. Im Zentrum des
Beitrages steht der Bericht iiber die Guiana-Expedition des Englédnders Ro-
bert Harcourt, welche im 13. Band der America-Serie von Matthdus Merian
als Nachfolger von de Bry abgedruckt worden war. Hierin wird deutlich,
daf sich die frithere Gegeniiberstellung von Europdern und Einheimischen
durch die innereuropéische Konkurrenz in ein mindestens triangulires Be-
ziehungsfeld von Englédndern, Spaniern und Indianern differenziert hatte.
Berichte iiber das Scheitern konnten nun positiv gewendet werden: als Zei-
chen gottlicher Vorsehung, insofern man immerhin tiberlebte; als Argument
gegen den katholischen Konkurrenten, demgegeniiber man als Opfer er-
scheinen konnte; und damit schlieflich als Diskreditierung des Anderen
und Legitimierung der eigenen Herrschaftsanspriiche.

Ganz dhnliche Gesichtspunkte kommen auch im Beitrag der Literatur-
wissenschaftlerin und Romanistin Kirsten Mahlke in den Blick. Auch hier
geht es um die Legitimierung neuer Herrschaftsanspriiche einer , verspate-
ten“ Nation, in diesem Falle von Frankreich. Zu einer Zeit, als Spanien und
Portugal auf eine beinahe hundertjihrige Kolonialgeschichte zurtickblick-
ten, stand Frankreich vor einem Scherbenhaufen: Durch lange Biirger-
kriegswirren intern zerrissen, in der Neuen Welt bislang gescheitert, ent-
stand Bedarf an Konzepten, die Frankreich zu neuer Grofe und Ansehen
verhelfen kénnten. Einen bedeutenden Beitrag lieferte der Jurist und Ame-
rikareisende Marc Lescarbot, dessen ,Historie de la Nouvelle France®“ im
Zentrum dieses Beitrags steht. Darin legitimiert Lescarbot franzosische An-
spriiche in der Neuen Welt zum einen biblisch und etymologisch, indem
Frankreichs alte Grofie beschworen wurde, zum anderen legitimiert Lescar-
bot die Anwesenheit Frankreichs in Nordamerika mit der Ahnlichkeit in-
dianischer und franzoésischer Herkunft und Kultur, eine Ahnlichkeit, die
bisheriger Kolonialpolitik widersprechende Grundséitze des Zusammen-
lebens impliziere. Politische Utopie, so die These von Kirsten Mahlke, dien-
te hier also explizit der Expansionslegitimation.

Dem Zusammenhang von Utopie und Expansion geht ebenfalls der Bei-
trag der Ethnologin Iris Gareis nach. Hierin fragt sie nach den Wandlungen
des Utopiebegriffes von der Utopia eines Thomas Morus liber die Versuche
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y2umgesetzter* Utopie in den Indianerreduktionen des Bischofs Vasco de
Quiroga in Mexiko oder der Jesuiten in Paraguay bis hin zu den in die Ver-
gangenheit projizierten utopischen Vorstellungen des Inca Garcilaso de la
Vega. So unterschiedlich die zugrundeliegenden Utopien auch waren, alle
hier diskutierten Varianten waren integrativer Bestandteil der Expansion
und legitimierten diese darum. Durch ihren utopischen Anspruch bedeute-
ten sie aber zugleich eine implizite Kritik des Kolonialismus und des Kolo-
nialstaates, so daf} sie auch als Wurzel einer anti-kolonialistischen Tradition
angesehen werden kénnen.

Den Abschluf} dieses Bandes bildet eine genaue Interpretation von brasi-
lianischen Landschaftsbildern des Niederldnders Frans Post durch die
Kunsthistorikerin Tanja Michalsky. Diese Bilder, die wihrend seines Auf-
enthaltes in der brasilianischen Provinz Pernambuco von 1638 - 44 entstan-
den sind, gelten gemeinhin als realistische Darstellungen ohne spezifisch
kolonialistischen, romantischen oder auch nur phantastischen Blick. Tanja
Michalsky kann dagegen zeigen, dal mit diesen Bildern die niederléndische
Bemichtigung ehemals portugiesischer Gebiete in Brasilien vor Augen ge-
fiihrt werden sollte. Die fritheren Kolonialisten wurden ganz aus den Bil-
dern getilgt, die niederldndische Landnahme als eine grundsétzlich friedli-
che, Ordnung schaffende vorgestellt. Dabei liberhchen die Bilder die nieder-
landische Beméichtigung dadurch, daB sie das Fremde/ Exotische als solches
zur Schau stellen. Ausgerechnet die niederldndischen Kolonialisten — so soll
dem Betrachter weisgemacht werden — hétten das Fremde als Fremdes er-
kannt, bewahrt und zugleich beherrscht. Damit biete, so die These von Tan-
ja Michalsky, das Modell der subjektiven Erfahrung einer zum Objekt ge-
wordenen Natur in Posts Gemaéilden die Folie, um Herrschafts- und Alteri-
tatsdiskurs miteinander zu verbinden. Konkurrenz der Kolonialméchte un-
tereinander war auch hier also das jenseits der Alteritiat verbindende Glied
des Lern- und Aneignungsprozesses.



I. Grundlagen: Expansion als zentrales Kennzeichen
der europiischen Friihen Neuzeit?
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Das Werden des mittelalterlichen Europa
aus dem Kulturkontakt: Voraussetzungen und
Anfinge der europiischen Expansion

Von Felicitas Schmieder

,In diesem Jahr, dem 10. des dritten Konrad, des Kaisers der Ro6mer, wur-
den alle Reiche des Westens aufgeriittelt und entflammt vom Begehren,
nach Jerusalem zu ziehen, das Grab des Herrn zu besuchen, gegen jene V6l-
ker zu kdmpfen, die Gott nicht kennen, und die Grenzen des christlichen
Reiches im Osten zu erweitern“!. Diese knappe Charakterisierung gilt dem
Beginn des Zweiten Kreuzzuges im Jahre 1147. Sie stammt aus der (fiinfzig
Jahre spéiter geschriebenen) Ko6lner Konigschronik und damit aus einer
stets wohlinformierten Quelle an einem zentralen Kommunikationsschnitt-
punkt des lateinischen Europa. Und sie markiert, zusammen mit anderen
Quellenzeugnissen dieser Zeit, einen bedeutsamen Wandel im BewufBtsein
der (vorerst noch zukiinftigen) Européer hin zu européischer Expansion im
Sinne einer bewufiten Ausdehnung eines Ganzen. Es geht nicht um verein-
zelte machtpolitisch bestimmte Erweiterungsziige oder um die Verteidigung
des Eigenen. Das Ziel ist ausdriicklich und bewuflt nicht nur Riickgewin-
nung von Verlorenem oder Bewahrung von Gewonnenem (des Heiligen Lan-
des in christlichen Hénden zum Beispiel), sondern die kriegerische Erweite-
rung des imperium Christianum.

Der Chronist meint mit diesem kein einzelnes der lateineuropéischen Rei-
che (diese kommen im Plural auch vor), auch nicht das christliche Roman-
um imperium im engeren Sinne, das —- modern und sehr vergrobert gespro-
chen - Deutschland und Italien umfaf3te. Gemeint ist das eine, das allumfas-
sende christliche Reich, dem der Kaiser den weltlichen Arm leiht und in
dem der Papst fiir den Zusammenhalt, die Ideologie und auch ihre Umset-

1 Igitur eodem anno qui est annus decimus Cuonradi tercii Romanorum augusti
mota sunt omnia regna Occidentis et accensa desiderio eundi in Ierusalem et visitare
sepulchrum Domini ac dimicare contra gentes quae ignorant Deum et dilatare termi-
nos christiani imperii in oriente: Chronica regia Coloniensis, hrsg. von Georg Waitz
(MGH. SRG us. schol. 18), Hannover 1880, a.1147, S. 83 — geschrieben 1197 und damit
im Wissen um den spéteren Verlust Jerusalems. Konrad III. erwarb niemals die Kai-
serkrone — doch ist es denkbar, daB3 der Chronist hier ein Wortspiel im Sinn hat, wur-
de doch bei Ubersetzung der Kaisertitel ,, Augustus“ etymologisch von augere, erwei-
tern, abgeleitet und iibersetzte man ihn mit ,,Mehrer des Reiches*.
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zung zustédndig ist: Gemeint ist die christianitas — der wohl zentrale ideen-
geschichtliche Nukleus der Europa-Idee — die sich von einer integrierenden,
nach auflen abgrenzenden Vorstellung, als die sie im 9. Jahrhundert formu-
liert wurde, bis ins 13. Jahrhundert hinein wandelte: Sie entwickelte sich zu
einer nach auflen gewandten, expansiven, virtuell die ganze Welt umfassen-
den Idee, zur vorldufig noch, aber immerhin schon gedachten ersten Einheit
der Welt, bei der die Expansion zu einem Kernpunkt des Selbstverstdndnis-
ses wird. Diese Charakterisierung greift Schlagworte der gegenwértigen
Diskussionen um die europidische Expansion auf, nicht fiir die friihe Neu-
zeit, sondern fiir das Mittelalter. Der charakterisierte Proze soll im Folgen-
den nachvollzogen werden.

Europa ist damals nicht viel mehr als ein geographischer Begriff. Deshalb
sieht sich zwar noch nicht ein modernes, ideell gefafites ,,Europa“, aber die
Christianitas bereits spitestens Ende des 12. Jahrhunderts bewuf}t als Ein-
heit und nimmt ihre expansiven Handlungen als einheitlich wahr. Sie be-
trachtet sich selbst als Ganzes, das an den verschiedensten Grenzen ange-
griffen ist — wobei Angriff ein Tatbestand ist, der bereits durch die bloBe
Existenz von Heiden gegeben sein kann. Ebenfalls zum Zweiten Kreuzzug
betont um 1185 der sog. Saxo Grammaticus, der bedeutendste Historio-
graph der mittelalterlichen Dénen: ,, Zur selben Zeit befahl der Rémische
Bischof - der sah, wie der Sturm des barbarischen Unwetters die Sache
Gottes beinahe niederrifl und zugrunde richtete - in Briefen nach ganz Eu-
ropa, daB alle Feinde des christlichen Glaubens von den Christen zu be-
kampfen seien“?. Und in Norddeutschland faBte Helmold von Bosau in sei-
ner Slawengeschichte (1160er Jahre) die Konsequenzen daraus zusammen:
,»Die Organisatoren des Unternehmens [2. Kreuzzug] beschlossen, einen Teil
des Heeres in den Orient zu schicken, den zweiten nach Spanien, einen drit-
ten aber gegen die Slaven, die nahe bei uns leben“® - es ist ein und dasselbe
Heer, ein und derselbe Kreuzzug, der als lateinisch-christliches Gesamt-
unternehmen an allen Fronten der Sache der Christianitas dient. Und es
sollte nur noch 100 Jahre dauern, bis diese Christianitas und ihr papstliches

2 Per eadem tempora Romanus antistes, barbaricae tempestatis procella rem divi-
nam paene obrutam eversamque conspiciens, datis per Europam epistolis, universos
Christianae credulitatis hostes ab eius cultoribus oppugnari praecepit: Saxo Gram-
maticus, Gesta Danorum, hrsg. von J. Olrik/H. Raeder, Kopenhagen 1931, 14, 3,
S. 376 = http: //www.kb.dk/elib/lit/ dan/saxo/lat/or.dsr/14/3/index.htm.

3 Visum autem fuit auctoribus expedicionis partem exercitus unam destinari in
partes orientis, alteram in Hyspaniam, terciam vero ad Slavos, qui iuxta nos habitant:
Helmoldi Presbyteri Bozoviensis Cronica Slavorum, hrsg. von Bernhard Schmeidler
(MGH SRG us. schol. 32), 3. Aufl., Hannover/ Leipzig 1937, ¢0.59 S. 115. - Es ist si-
cher von Bedeutung, daB all jene Quellen, die den Gesamtbereich einschlieflich
Nordeuropas sehen, von nordlich der Alpen und damit nicht aus dem Mittelmeer-
raum stammen. Die dementsprechende Schwerpunktverlagerung diirfte ein entschei-
dendes Ingredienz fiir die Ausbildung einer nicht mehr allein auf den Mittelmeer-
raum konzentrierten Europa-Idee gewesen sein.
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Haupt als ,,de iure, wenngleich nicht de facto“ die ganze Welt beherrschend
und kontrollierend beschrieben wurden, als potentielle Welteroberer also,
die damit nur ihr gutes Recht in die Praxis umsetzen wiirden. Ich komme
darauf zurtiick.

Es soll im Folgenden nicht um eine Aufzdhlung all jener Details gehen,
die es ,,doch alle schon im Mittelalter gegeben* habe, sondern darum, Wur-
zeln, Anféinge, erste Entwicklungen zu zeigen von Phinomenen, die es viel-
leicht wirklich schon im Mittelalter gegeben hat oder die zumindest ihren
durchaus sehr konkreten Ursprung bereits viel frither finden, als gemeinhin
vereinfachend angenommen wird (nicht zuletzt ermutigt und verfestigt
durch die existierenden Epochenabgrenzungen). Die Unterschiede, die An-
dersartigkeit fritherer Entwicklungsstufen sollen dabei keineswegs geleug-
net werden. Dafl die europidische Expansion seit dem 15. Jahrhundert in
mancherlei, aber eben nicht in jeglicher Hinsicht eine neue Qualitdt an-
nahm, sei unbestritten. Der Vergleich allerdings, eine Feststellung der tat-
sdchlichen Unterschiede und damit letztlich eine gelungene Charakterisie-
rung der europdischen Expansion, kann nur im Gespréch zwischen Mittel-
alter und Frither Neuzeit stattfinden. Ich mochte deshalb vor allem zur Dis-
kussion einladen, mochte Punkte zeigen, an denen deutlich wird, dal der
Einschnitt wohl nicht gar so plétzlich geschah, wie er nach wie vor in vielen
Darstellungen erscheint, die sich manchmal nicht mehr als bloB kursorisch,
mit der einen oder andern Bemerkung, und oft auf einem eher veralteten
Stand der Forschung glauben mit der mittelalterlichen ,,Vorgeschichte“ be-
schiftigen zu miissen®.

4 Immerhin relativ ausfiihrlich ist das deutsche Standardwerk zur europiischen
Expansion von Wolfgang Reinhard, Geschichte der europdischen Expansion I: Die
Alte Welt bis 1818, Stuttgart 1983. Die Behandlung als Vorgeschichte soll dabei hei-
Ben, daB die Darstellung extrem knapp gehalten und stets mit dem Augenmerk auf
diejenigen Weltregionen geschrieben wird, die fiir die friihe Neuzeit vornehmlich in-
teressant werden sollte, es aber fiir die mittelalterlichen Akteure oft aus guten Griin-
den nicht waren. Dabei erhalten die mittelalterlichen Geschehnisse keinen echten Ei-
genwert, die mittelalterlichen Ziele werden aus der Sicht eines viel spéteren histori-
schen Kontextes gewichtet, anstatt ihre Bedeutung in ihrer Zeit selbst zu unter-
suchen und dabei eventuell auf Motive, Gedanken, Mittel etc. zu stoflen, die sonst
unerkannt manche spétere Entwicklung begriinden helfen kénnten. Besonders pro-
blematisch wird dieser im Grunde anachronistische Zugriff ex post, wenn sich ein
Werk ausdriicklich der mittelalterlichen Expansion zuwendet, wie im Falle von
Pierre Chaunu, L'expansion européenne du XlIIle au XVe siecle, Paris 1969; besser
unter diesem Aspekt J. R. S. Phillips, The Medieval Expansion of Europe, Oxford /
New York 1988. Die an sich ausgezeichnete Arbeit von Joan-Pau Rubiés (Travel and
ethnology in the Renaissance: South India through European eyes, 12501625, Cam-
bridge 2000) beginnt seine longue durée-Darstellung der europidischen Indien-Bilder
(des Subkontinents) zwar im Mittelalter. Die Entwicklungen, die er dabei nachzeich-
nen kann, haben gewifl ihren Erkenntniswert, doch zum Zwecke des Vergleichs des
Reise- und ethnographischen Beobachtungsverhaltens wére es methodisch sinnvoller
gewesen, das frithneuzeitliche Indienbild mit dem mittelalterlichen einer Region zu
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Ich kann dabei vieles nur andeuten und werde tief ins Mittelalter zurtick-
zugreifen haben. Ich werde viele Bereiche und Entwicklungen, die auf der
diesem Band zugrundeliegenden Tagung behandelt wurden - wie die Karto-
graphie, das geographische und technologische Wissen, die Erfahrungswis-
senschaften — nicht im Einzelnen thematisieren konnen. Es ist bei weitem
genug, einige Jahrhunderte Entwicklung des Selbstverstindnisses zu ver-
folgen, das der Bewegung zugrundelag, zumal mir diese Frage die fiir diesen
Band zentrale zu sein scheint.

Greifen wir also zuriick, ins Friihmittelalter und sogar in die Spéatantike.
Kulturelle Identitdt und SelbstbewuBtsein entstehen stets in Auseinander-
setzung mit Fremdem. Das Christentum als alleinige ,, Ideologie“ des mittel-
alterlichen Lateineuropa hatte sich seit seinen antiken Anfingen mit dufle-
ren und als wesensfremd wahrgenommenen inneren religiosen Widersa-
chern auseinanderzusetzen gehabt und sich dadurch immer detaillierter
selbst definiert und ausgestaltet. Politisch jedoch wuchs die Christenheit in-
nerhalb des romischen Weltreichsverbandes heran, der auch nach seinem
Zerfall von der lateinischen Kirche ideell iibernommen wurde. Die Idee ei-
nes einzigen christlichen Reiches lebte fort — wir haben sie ja gerade im 12.
Jahrhundert vorgefunden -, auch als sie keine realpolitische Entsprechung
mehr hatte und ohne daB sich (solange die Illusion trug) die Christen je ei-
genstindig hitten als politisches Gebilde definieren miissen. Dies wurde
um so weniger nétig, als Heidenvélker, die zu missionieren waren, ohne gro-
Ben kulturellen wie militdrischen Widerstand in dieses gedachte Weltreich
hineingezogen werden konnten. Nicht zuletzt deshalb wohl standen die la-
teinischen Christen zunichst der Expansion der ideologisch grundsétzlich
gleichrangigen und militdrisch lange Zeit Uberlegenen arabisch-isla-
mischen Kultur (seit dem 7. Jahrhundert) militidrisch wie politisch weit-
gehend hilflos gegeniiber - einer Kultur, die sehr frih, zu Beginn ihrer ei-
genstindigen Reichsbildung, gezwungen gewesen war, ein ,Eigen“ und
,AuBen“ zu definieren®. Riesige romisch-christliche Bereiche — der Vordere
Orient bis weit nach Kleinasien hinein, ganz Nord-Afrika, praktisch die ge-
samte Iberische Halbinsel, fast alle Inseln des Mittelmeeres und weite Teile
Studitaliens kamen mehr oder weniger dauerhaft unter muslimische Herr-
schaft; bis an die Nordkiisten des Mittelmeeres reichte allenthalben der Ak-
tionsradius muslimischer AngriffeS.

vergleichen, die den mittelalterlichen Menschen wichtiger war als gerade der (fiir sie
real vollkommen randsténdige) indische Subkontinent.

5 Dem islamischen Universalreich (dar al-Islam) stand die restliche, noch nicht er-
oberte Welt (dar al-Harb) gegeniiber; zu diesen und anderen Grundlagen, Motiven
und Durchfiihrungen arabisch-islamischer Expansion vgl. Albrecht Noth, Heiliger
Krieg und Heiliger Kampf in Islam und Christentum. Beitrége zur Vorgeschichte und
Geschichte der Kreuzziige, Bonn 1966, sowie die in der folgenden Anmerkung zitier-
ten Handbiicher. — Wichtig ist es, daBl die Muslime eroberten, ohne zunéchst der Mis-
sion Prioritdt einzurdumen, so Noth, Krieg, 17/18, auch ders., Umma (Anm. 6), 90.
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Vor allem die Tatsache, dal Rom und der Papst (als ideelles Zentrum des
auf Rom bezogenen Teils der Christenheit) bis ins 9. Jahrhundert mehrfach
direkt angegriffen wurden und sich verteidigen mufBten, hatte die Empfin-
dung einer existentiellen Bedrohung zur Folge. Zusammen mit dem Selbst-
verstiandnis des Papstes als Oberhaupt der Christenheit fiihrte das zur pro-
grammatischen Vollendung der Selbstdefinition der insgesamt als bedroht
angesehenen lateinischen Christenheit als einer ,,Christianitas“” in einem
politischen Sinne. Sie hatte sich zwischen dem 7. und 9. Jahrhundert gerade
angesichts der Araberexpansion allméhlich herausgebildet und beschrieb
in Ersatz des einen romischen Imperiums die Einheit in der Vielheit der
christlichen Reiche gegeniiber der dufleren Bedrohung. Diese Einheit, die es
mit allen Kréften aus allen Teilen Europas zu verteidigen galt, erscheint vor
allem in den 880er Jahren in den Briefen Papst Johannes’ VIIL.® noch ganz
defensiv, selbstbezogen und ohne inhaltliche Kenntnis oder Interesse an
dem Anderen, gegeniiber dem sie sich abgrenzt.

Johannes’ VIII. Briefregister ist, obwohl seine Idee der einen Christiani-
tas zunichst keine praktischen Folgen hatte, bezeichnenderweise in einer
Kopie des 11. Jahrhunderts erhalten geblieben. Erst in diesem 11. Jahr-
hundert trat die entscheidende ideengeschichtliche wie realpolitische Wen-
de ein. Aus dem Gefiihl einer generellen Krise der europdischen Gesamt-
gesellschaft, zeitgenossisch also der Kirche oder der Christianitas, erwuchs
Reformbedarf und Analyse dessen, was war und was eigentlich sein sollte.
Die intensive und mehrere Generationen andauernde Reflexion der besten
Kopfe der Zeit fiihrte zur Besinnung, zur Sammlung und Weiterentwick-
lung aller Krifte und Gedanken, die man in den Schriften finden und aus
ihnen entwickeln konnte, zur systematischen Selbstbeschreibung der Chri-
stianitas und dabei zu ungeahnter BewuBtwerdung und Ausbau des Ge-
dankens. Die Reformer wurden Pépste, sie fanden und ergriffen im Papst-
tum die zentrale Instanz der Erneuerung und Organisation der politischen

6 Die schnelle Ausbreitung, auch in andere Richtungen, der Araber unter Einfluf}
des Islam charakterisiert Albrecht Noth, Von der medinesischen ,,Umma“ zu einer
muslimischen Okumene, in: Der islamische Orient. Grundziige seiner Geschichte,
hrsg. von dems./Jirgen Paul, Wiirzburg 1998, 81-134, 81-88 (mit Karten 133/34).
Weitere handbuchartige, gut greifbare Darstellungen wichtiger Aspekte der isla-
mischen Geschichte finden sich in diesem Sammelband und auch bei Albert Hourani,
Die Geschichte der arabischen Volker, Frankfurt am Main 1992, sowie Geschichte der
arabischen Welt, hrsg. v. Ulrich Haarmann, Minchen 1987.

7 Friedrich Kempf, Das Problem der Christianitas im 12. und 13. Jahrhundert, in:
Historisches Jahrbuch 79 (1059) 104 -123; Raoul Manselli, La ,respublica christiana“
e I'Islam, in: L'Occidente e I’Islam dell’alto medioevo (Settimane di Studio del centro
italiano di studi sull’Alto medioevo. 12), Spoleto 1965, 115-147.

8 Registrum Iohannis VIII. papae, hrsg. von Erich Caspar (MGH Epp. VII = Karoli-
ni Aevi V), Berlin 1928. Dazu Dietrich Lohrmann, Das Register Papst Johannes’ VIIIL.
(872-882). Neue Studien zur Abschrift Reg. Vat. I, zum verlorenen Originalregister
und zum Diktat der Briefe, Tibingen 1968.
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Christianitas, die sich an deren Spitze setzen und sie einen konnte und
wollte®.

Die militdrische Herausforderung des Islam, der man bis dahin - abge-
sehen von lokalen mehr oder weniger erfolgreichen Widerstandsversuchen -
ausgeliefert gewesen war, wurde nun systematisch angenommen. Der erste
Blick galt dem Grab des Herrn in ungldubiger Hand.

Mit der militédrischen stellte man sich, zunéchst ganz ungewollt, auch der
geistigen Herausforderung des fremden Kulturkreises. Das spéate 11. Jahr-
hundert sah die Morgenddmmerung jener Epoche, die wir uns angewéhnt
haben, die Renaissance des 12. Jahrhunderts zu nennen'?, als grofle Zeit der
vernunftgeleiteten Wissenschaften, der Aristoteles-Rezeption mit all ihren
Folgen zu bewundern und zugleich als Zeit der Kreuzziige zu verachten
oder gar zu verteufeln — und die doch untrennbar eine Epoche war, aus der
kein einziges Element wegzudenken ist: Einzig und allein zum Zweck der
bereits in der Zeit notwendigen und systematischen Kritik und Rechtferti-
gung der Kreuzziige als richtiger oder falscher Methode im an sich gott-
gewollten Ringen um die eine christliche Welt erwachte das Interesse an den
Eigenheiten der fremden Volkerschaften und Glaubensvorstellungen und
wurden eigene Ideen auch von sich selbst nicht zuletzt in Auseinanderset-
zung mit islamischen weiterentwickelt und ausformuliert’. Das bedeutete
einen, wenn nicht den entscheidenden AnstoB fiir die modernen, dialekti-
schen Wissenschaften des 12. Jahrhunderts, die Jurisprudenz und Theologie
der entstehenden Universitdten, der Basis wiederum jenes Wissenschafts-
modells, das die frithneuzeitliche européische Welteroberung erméglichte.

Seit der entscheidenden Wendezeit des 11. Jahrhunderts kehrte sich die
Angriffs- und Expansionsrichtung im Mittelmeerraum und dartiiber hinaus

9 Wie zu vielen anderen zentralen Themen der mittelalterlichen Geschichte Euro-
pas, die hier nur en passant angesprochen werden kénnen und miissen, sei auch hier
nur wenig Einschlédgiges zitiert: Werner Goez, Kirchenreform und Investiturstreit
910-1122, Stuttgart 2000; Uta-Renate Blumenthal, Papal reform and canon law in
the 11** and 12* centuries, Aldershot 1998. - Zum in der Riicksicht wichtigsten Papst
der Zeit, Gregor VIL., sei als reprédsentativ gennannt Uta-Renate Blumenthal, Gregor
VII. Papst zwischen Canossa und Kirchenreform, Darmstadt 2001; Herbert E. J.
Cowdrey, Pope Gregory VII: 1073 -1085, Oxford 1998.

10 Vgl. Robert L. Benson/ Giles Constable(Hrsg.), The Renaissance of the 12'" Cen-
tury, Oxford 1983; Richard William Southern, The Making of the Middle Ages, Lon-
don 1952; dt. Geistes- und Sozialgeschichte des Mittelalters. Das Abendland im 11.
und 12. Jahrhundert, Stuttgart u. a. 1960, 21980.

11 Eklatant vor allem die Benutzung von Formulierungen aus dem Koran durch
Bernhard von Clairvaux, die Albrecht Noth glaubhaft machen konnte (Heiliger Krieg,
Anm. 5). Moglicherweise hat Bernhard auch seine Formulierung des christlichen
Prinzips, daB Eroberung nur mit Taufe einhergehen solle, also prinzipiell keine nicht-
christlichen Untertanen bleiben diirften, ebenfalls in Kenntnis der geradezu gegen-
sdtzlich gelagerten (Anm. 5) Expansionsstrategie und Selbstverstindnis des Islam
niedergelegt.
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um; die lateinischen Christen wandten sich nach aulen und begannen, wie-
der zu wandern und zu expandieren. Militdrisch wie ideologisch waren es
die Pépste in gestdrktem SelbstbewuBtsein, die die christliche Gegenexpan-
sion bilindelten. Neben der Riickgewinnung des Heiligen Landes als Erbland
der Christianitas wurden auch andere Ideen neubelebt, darunter die Kon-
stantinische Schenkung - jene Filschung wohl der 30er Jahre des 9. Jahr-
hunderts, nach der Kaiser Konstantin einst, als er sich in seine neue Haupt-
stadt im Osten zuriickzog, die kirchliche Jurisdiktion des gesamten Westens
des Reiches (wohl im 12. Jahrhundert interpretiert als weltliche Jurisdikti-
on, also Herrschaft, dazu tiber ,alle“ Inseln, wie wohl Papst Urban II. um
1100 kreativ hinzusetzte) an den Papst iibertragen habe!?. Entstanden aus
der Abwehr des kaiserlichen Oberhoheitsanspruchs iiber den rémischen
Stuhl, bot sie nun eine der ideologischen Grundlagen fiir den Ausgriff der
Christianitas in Spanien und nach Nordafrika und viel spéter weit dartiber
hinaus. Und sie wurde unterstiitzt und erweitert vom uralten und nun neu
interpretierten, regional ungebundenen Weltherrschaftsanspruch des Chri-
stentums. Denn dieses ist in seinem Kern expansiv, auch wenn der eschato-
logische Missionsauftrag, alle Welt vor dem Jiingsten Tag zu bekehren®?, zu
verschiedenen Zeiten und in unterschiedlichen Kontexten sehr unterschied-
lich interpretiert und wirksam geworden ist (und wird) — und auch das, was
im 15. Jahrhundert beginnen sollte, ist bei allen zusétzlichen (aber ebenfalls
vielfach nicht neuen) Motiven weiterhin christliche Expansion.

Im Rickblick scheint die (in einem zweiten Schritt) in bewuBte Expansi-
on miindende ,Riickeroberungsbewegung“ der lateinischen Christenheit
auf der Iberischen Halbinsel angefangen zu haben. Denn vor allem die zwei-
te Hélfte des 11. Jahrhunderts sah dort ein méchtiges Vordringen der christ-
lichen Konige und Herren; 1085 fiel die alte Konigsstadt Toledo in die Hén-
de Konig Alfons VI. von Kastilien-Leén, der sich Kaiser nennen lieB*. Al-

12 Edition aufgrund der sehr disparaten Uberlieferungslage: Constitutum Con-
stantini, hrsg. von Horst Fuhrmann (MGH. Fontes iuris antiqui in us.schol. 10), Han-
nover 1968. Zur Weise der Benutzung durch die Jahrhunderte, wenn nie ein wirk-
licher Text, sondern immer nur Sétze, Erinnerungen, Referenzen zitiert werden, nun
sehr erhellend Johannes Fried, Donation of Constantine or Constitutum Constantini:
the misinterpretation of an early medieval fiction, vorauss. Berlin 2005 als Heft der
Millennium Studies.

13 Mt. 28, 19/20: Euntes ergo docete omnes gentes (cf. Mc. 16, 5 Lc. 24, 47). Mt. 24,
14: et predicabitur hoc evangelium regni in universo orbe in testimonium omnium
gentibus et tunc veniet consummatio.

14 Zur Alfons VI. Bernard F. Reilly, The Kingdom of Ledn-Castilla under King Al-
fonso VI, 1065-1109, Princeton 1988; zum Kaisertum immer noch einschléigig Percy
Ernst Schramm, Das kastilische Konigtum und Kaisertum wihrend der Reconquista
(11. Jahrhundert bis 1252), in: Fs. Gerhard Ritter zu seinem 60. Geburtstag, Tiibingen
1950, 87-139. Vgl. jetzt aber zur Bedeutung dieses Iberischen Kaisertums im 13.
Jahrhundert Barbara Schlieben (Ambition und Wissen. Wissen im Wandel der Kaiser-
pléne Alfons’ X., in: Institutionen des Wissens in gesellschaftlichen Krisen, hrsg. von

3 Zeitschrift fiir Historische Forschung, Beiheft 34
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lerdings kimpften Christen wie Muslime um Land und Macht, nicht fiir den
Glauben. Man verbiindete sich untereinander weitgehend unabhéingig von
der Religion des Partners; die christlichen Erfolge hatten ihre Ursache vor
allem in einer Zerfallsperiode des ehemaligen Kalifats von Cordoba. Erst
im Laufe des 12. Jahrhunderts wurden offenbar die alten Auseinanderset-
zungen, angefiihrt von der Eroberung der alten Konigsstadt, als Mauren-
kdmpfe interpretiert und auch stilisiert. Vielleicht gestaltete schon Alfons
VII., Enkel des Eroberers von Toledo, seinen Groflvater zum Kreuzfahrer,
vielleicht geschah das auch erst zur Zeit Alfons’ VIIL.'®. In jedem Falle wur-
de Alfons VI. mit Motiven ausgestattet, die er wohl gar nicht verstanden
hitte — die ihm allerdings wahrscheinlich nicht aus Propagandagriinden wi-
der besseres Wissen unterstellt wurden, sondern weil seine Taten nun von
Menschen interpretiert wurden, die nicht mehr anders als in Kreuzzugside-
en denken konnten. Die Papste und auch andere Kréifte aus dem Europa
noérdlich der Pyrenden begannen sich (wiederum seit kurz vor 1100) mit den
spanischen Reichen zu beschéftigen, wieder als eine Folge der Kirchenre-
form und ihres Zugriffs auf alle und jeden'®. So drang die Kreuzzugsidee,
fir das Heilige Land geboren, nach Spanien ein und bewirkte einen Para-
digmenwechsel, der friihere Taten nur noch in dem neuen Licht verstehen
lieB. (Es ist schwer zu sagen, inwieweit hier aulerdem die welthistorische
Koinzidenz wirkte, daB fast gleichzeitig auch auf muslimischer Seite eifrige
Glaubenskrieger aus Marokko aufgetaucht waren.!”) Fast noch deutlicher

Karsten Kretschmann/Henning Pahl/Peter Scholz, im Druck, Berlin 2004), die sich
auch mit den Vorgéngen und Ideen seit dem 11. Jahrhundert in ihrer Dissertation
auseinandersetzen wird.

15 Ludwig Vones (Geschichte der Iberischen Halbinsel im Mittelalter 711-1480,
Sigmaringen 1993, S. 79) vermutet beginnende Einfliisse der Kreuzzugsidee in den
beiden letzten Jahrzehnten des 11. Jahrhunderts durch nach Spanien einstromende
franzgsische Kampfer. Die Stimmung, aus der heraus der Erfolg von Papst Urbans
Aufruf von Clermont 1095 mit ermdglicht wurde (vgl. Carl Erdmann, Die Entstehung
des Kreuzzugsgedankens, Stuttgart 1935; dazu Herbert E. J. Cowdrey, The Origin of
the Idea of Crusade, in: The International Historical Review 1 (1979) 121-25),
brauchte jedoch mit groBer Wahrscheinlichkeit einige Zeit, bis sie die Erziehungmu-
ster verdndert hatte in einem Land, in dem das Zusammenleben von Christen und
Muslimen Gewohnheit war. Die Frage der Interpretationen und Stilisierungen ist an-
gesichts der schlechten Editionslage vor allem der Urkunden nur schwer niher zu
betrachten; vielleicht war ein wichtiges Datum hierzu bereits die Kaiserkronung Al-
fons’ VIL. 1135 (Vones, Geschichte, 90). Zu Alfons VIII. Julio Gonzales, El reino de
Castilla en la epoca de Alfonso VIII., 3 Bde., Madrid 1960.

16 Bernard F. Reilly(Hrsg.), Santiago, Saint-Denis, and Saint Peter. The Reception
of the Roman Liturgy in Léon-Castile in 1080, New York 1985; zur Wirkung dann
auch Peter Linehan, The Spanish Church and the Papacy in the Thirteenth Century,
Cambridge 1971.

17 Zu den Almoraviden Hans-Rudolf Singer, Der Maghreb und die Pyrendenhalb-

insel bis zum Ausgang des Mittelalters, in: Geschichte der arabischen Welt (Anm. 6),
264-322, 295 ff.
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will zur gleichen Zeit Alfons I. von Aragdn die Iberische Halbinsel von den
Muslimen befreien und danach ganz Nordafrika, um auf diesem Wege Jeru-
salem zu erreichen, und vermacht kinderlos sein Reich an Ritterorden®®: So
wurde die Reconquista zum Heiligen Krieg, zum Glaubenskampf, zum
Kreuzzug, der sich, einmal entspezifiziert, nur knapp zwei Generationen
nach der Gewinnung Jerusalems auch der unruhigen Slavengrenze im
Nordosten zuwenden konnte. Er wurde nun - wie in den eingangs zitierten
Quellen zum Zweiten Kreuzzug deutlich wurde - zur Expansionsideologie
fiir die gesamte eine Christenheit an allen Fronten.

Mit der Kreuzzugsbewegung entwickelte noch eine andere Interessen-
gruppe ihre schon friih etablierten, zunéchst defensiven und generell fried-
lichen Beziehungen zu muslimischen Méchten nach und nach zu einer veri-
tablen Expansionspolitik weiter. Die Kaufleute sind diejenigen, die am wei-
testen kommen: Das betont mit dem réomischen Dichter Horaz der englische
Chronist Matthdus Parisiensis um die Mitte des 13. Jahrhunderts: ,Und
weil die ganze Welt sieben Klimata umfaBt, ndmlich das der Inder, der At-
hiopier oder Mauren, der Agypter, der Jerusalemitaner, der Griechen, der
Romer und der Franken, und in unserer ganzen bewohnbaren [Welt] keines
davon so weit entfernt ist, daf es die Kaufleute nicht zu Schiff aufsuchen
wiirden, weshalb der Dichter Horaz sagt: ,riihrig fadhrst Du, Kaufmann, bis
ins duBerste Indien ...“*®. Ahnlich schétzte schon frither Adam von Bremen
(1050 / 80) den schwedischen Handelsort Birka als sicheren Hafen und Treff-
punkt der Héndler aller Volker und damit der Kulturen ein?°.

Kaufleute aus den italienischen Seestddten Amalfi und Venedig, Pisa und
Genua standen seit spatestens dem 9. Jahrhundert in offenbar intensiven

18 Zum Plan Alfons’ 1., Jerusalem iiber Nordafrika zu erobern, Vones, Geschichte
(Anm. 15), 108/ 9: ausdriickliches Ziel der von Alfons 1120 begriindeten Ritterbruder-
schaften von Belchite und Monreal del Campo (vgl. Peter Rassow, La Cofradia de Bel-
chite, in: Anuario de la historia del derecho espafiol 3 (1926) 200- 26, hier 225; C. L. de
la Bega y de Luque, La Milicia templaria de Monreal del Campo, in: Ligarzas 7 (1975)
63 -80); die Idee wurde in Spanien immer wieder aufgegriffen, so in der 2. Hilfte des
12. Jahrhunderts vom Orden von Santiago (zu diesem Enrique Gallego Blanco(Hrsg.),
The rule of the Spanish Military Order of St. James 1170-1493. Latin and Spanish
Texts, Leiden 1971) und im frithen 14. Jahrhundert die Kreuzzugsgutachter Ramon
Lull und Garcias d’Ayerve, Bischof von Leén (vgl. Felicitas Schmieder, Enemy, Obsta-
cle, Ally? The Greek in Western Crusade Proposals, in: ... The Man of Many Devices,
Who Wandered Full Many Ways ... Festschrift in Honor of Jdnos M. Bak, hrsg. von
Balazs Nagy/Marcell Sebok, Budapest 1999, 357-71, 363/4 mit Anm. 33 und 35). -
Zum Testament Alfons’ I. Elena Lourie, The Will of Alfonso I, ,,El Batallador®, King
of Aragon and Navarre: A Reassesment, in: Speculum 50 (1975) 635-51.

19 Chronica maiora, hrsg. von Henry Richards Luard (Rerum Britannicarum Scrip-
tores. Rolls series. 57), 7 Bde., London 1872-83, IV, S. 120.

20 Magistri Adam Bremensis, Gesta Hammaburgensis Ecclesiae Pontificum, hrsg.
von Bernhard Schmeidler (MGH SRG in us. schol. 2), 3. Auflage Hannover/Leipzig
1917,1, 60, S. 58.

3*
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und dauerhaften friedlichen Handelsbeziehungen zu den Muslimen (bis hin
zu Kollaborationsvorwiirfen)?!. Sie unterhielten Stiitzpunkte in zahlreichen
Hifen zwischen Marokko und der Levante. Moglicherweise waren diese
Hiandleransiedlungen in muslimischen Stédten bereits organisiert in geson-
derten fondacchi mit eigenem Recht, denn das ist eine alte muslimische oder
byzantinische Organisationsidee. Doch wenn dem so gewesen sein sollte, so
wissen wir vor dem 12. Jahrhundert nicht, wie sie sich gestalteten. Erst
dann sind die ersten Vertrdge erhalten, die uns abgeschlossene, weitgehend
selbstverwaltete lateinische Bereiche innerhalb der muslimischen Stadt zei-
gen®?. Unklar ist, ob dabei seit langem bestehende Vertrége verschriftlicht
oder archiviert wurden oder nun Vertrige erstmals geschlossen wurden?®,
Die italienischen Kommunen, an ihrer Spitze Venedig und Genua, zunéchst
auch noch Pisa, waren aber von Anfang an auch im Krieg, bei den Kreuz-
ziigen (und ihren Vorldufern®*) dabei, durchaus getrieben von christlichen

21 Auch hier ist es kaum moglich, eine Literaturauswahl zu geben, die der For-
schungsmenge einigermaBen gerecht wird. Deshalb sei nur verwiesen auf: Hilmar C.
Krueger, The Italian Cities and the Arabs before 1095, in: A History of the Crusades,
hrsg. von Kenneth Setton, vol. I, Univ. of Wisconsin Press Madison 1958, 40-53; Da-
vid Abulafia, Commerce and Conquest in the Mediterranean 1100-1500, Aldershot
1993; ders., Mediterranean encounters, economic, religious, political, 1100-1550, Al-
dershot 2000. Zu nennen wire auch Georges Jehel, Ll Italie et le Maghreb au Moyen
Age: conflits et échanges du VIle au XVe siécle, Paris 2001 (trotz des irrefiihrenden
Titels, denn der Autor Ubergeht das Papsttum als eigenstédndigen politisch handeln-
den Faktor in Italien). — Zu den einzelnen Stddten Ulrich Schwarz, Amalfi im friihen
Mittelalter (9. — 11. Jahrhundert). Untersuchungen zur Amalfitaner Uberlieferung,
Tiibingen 1978; Frederick C. Lane, Venice. A Maritime Republic, Baltimore — London
1973; Karl-Heinz Allmendinger, Die Beziehungen zwischen der Kommune Pisa und
Agypten im hohen Mittelalter. Eine rechts- und wirtschaftshistorische Untersuchung
(VSWG. Beih. 54), Wiesbaden 1967; Michael Matzke, Daibert von Pisa. zwischen Pisa,
Papst und erstem Kreuzzug (VuF. Sbd. 44), Sigmaringen 1998; Geo Pistarino, La ca-
pitale del Mediterraneo: Genova nel Medioevo, Bordighera 1993 [ges. Aufsitze].

22 Edition der Vertrdge Louis de Mas Latrie(Hrsg.), Traités de paix et de commerce
et documents divers concernant les rélations des chrétiens avec les Arabes de 1’Afri-
que septentrionale au moyen age, 2 Bde., Paris 1866; Suppl. et tables 1872.

23 Fir ersteres spricht, dafl sogar in Italien erst jetzt die Verwaltungsschriftlichkeit
zunahm und bedeutsam wurde, wihrend es fiir die Muslime rechtliche Griinde gab,
dauerhafte Vertrdge mit Unglidubigen nicht an die grofe Glocke zu héngen (vgl. ex-
emplarisch Allmendinger, Beziehungen, Anm. 21). — Andererseits konnten die Vertré-
ge auch erst jetzt tiberhaupt geschlossen worden sein, weil hinter ihnen nun auf
christlicher Seite mit den friihen italienischen Kommunen erste Institutionen stan-
den - auch sie in mancherlei Hinsicht ein Kind der Kirchenreform und zugleich ma3-
geblich verantwortlich fiir den Schriftlichkeitsschub: Hier lieBe sich viel zitieren,
doch seien stellvertretend nur genannt Paolo Cammarosano, Struttura e geografia
delle fonti scritte, Rom 1991; Hagen Keller / Behrmann, Thomas(Hrsg.), Kommunales
Schriftgut in Oberitalien: Formen, Funktionen, Uberlieferung, Miinchen 1995.

24 Dazu zdhlt ganz besonders der Angriff der Pisaner gemeinsam mit anderen ita-
lienischen Helfern unter der Fahne des Heiligen Petrus auf das tunesische Mahdia,
vgl. Herbert E. J. Cowdrey, The Mahdia Campaign of 1087, in: English Historical
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Ideen, aber nicht ohne wirtschaftliche und zunehmend Machtinteressen. Sie
lieBen sich Herrschaftsrechte in den nun christlichen Gebieten der Levante
und damit an den Handelsrouten nach Osten iibertragen und bauten ihre
Kolonialreiche damit auch von der herrschaftlichen Qualitit her weiter
aus®. SchlieBlich instrumentalisierte Venedig den Vierten Kreuzzug 1204,
um das Byzantinische Reich anzugreifen, es teilweise selbst zu tibernehmen
und sich selbst mehr als nur ein Handelsimperium in der Agiis bis hinein
ins Schwarze Meer aufzubauen?®.

In diese Bewegung hinein traf um 1240 der Mongolensturm, der seit dem
beginnenden 13. Jahrhundert den ganzen nérdlichen Teil Asiens bis weit in
die osteuropdischen Steppen hinein zu einem einzigen gewaltigen Reich ver-
bunden hatte®”. So kurzlebig diese Reichseinheit auch war, sie erméglichte
den Italienern das weitere Vordringen. Héndlerkolonien, ja eigenen Koloni-
alstiddte entstanden auf der Krim und in der Donmiindung sowie im per-
sischen Raum, unter mongolischer Oberhoheit soweit wie moglich selbst-
organisiert, selbstverwaltet oder sogar selbstregiert nach mittelmeerischen
Vorbildern®®. Weiter allerdings reichte diese kommunal gelenkte Organisa-
tionsform offenbar nicht. Zwar gelangten in 100 Jahren der Offnung (bis
Mitte des 14. Jahrhunderts) viele italienische Kaufleute als Individuen bis
nach China, sind in Peking und in Héfen am chinesischen Meer nachzuwei-
sen. Doch trotz Ermutigung durch asiatische Potentaten scheinen Venedig
und Genua niemals versucht zu haben, zum Beispiel in der reichen Handels-
region des heutigen Usbekistan, um Taschkent und Buchara, mit einer Ko-
loniengriindung FuB zu fassen®’. Offenbar war die Moglichkeit der Herr-
schaftsausiibung noch deutlich begrenzt, waren die institutionellen Mog-
lichkeiten der Italiener und das Vertrauen in sie oder, analytisch ex post ge-
sprochen, war die Entwicklung eines Staatswesens noch nicht weit genug
fortgeschritten, um so weitrdumig herrschaftlich auszugreifen. Vielleicht

Review 92 (1977) 1-29, wieder in: Herbert E. J. Cowdrey, Popes, Monks and Crus-
aders, London 1984, XII.

25 Marie-Luise Favreau-Lilie, Die Italiener im Heiligen Land vom ersten Kreuzzug
bis zum Tode Heinrichs von Champagne (1098-1197), Amsterdam 1989.

26 Wiederum nur zum Beispiel Victoria D. van Aalst/ Krijnie Ciggaar, The Latin
Empire, Hernen 1990; die Publikationswelle, die im Jahr 2004 zu erwarten sein wird,
wird hoffentlich die ganze Breite der Thematik unter modernen und vor allem inter-
disziplindren Aspekten aufarbeiten.

27 Einen knappen Uberblick iiber die Geschichte des mongolischen GroBreiches
gibt zum Beispiel David O. Morgan, The Mongols, Oxford 1986.

28 Zum Mongolensturm und seinen unmittelbaren wie weiterreichenden Folgen
Gian Andri Bezzola, Die Mongolen in abendléndischer Sicht (1220-70). Ein Beitrag
zur Frage der Volkerbegegnung, Bern/Minchen 1974, und Felicitas Schmieder, Euro-
pa und die Fremden. Die Mongolen im Urteil des Abendlandes vom 13. bis in das 15.
Jahrhundert, Sigmaringen 1994.

29 Nicola Di Cosmo, Venice, Genoa, the Golden Horde, and the Limits of European
Expansion in Asia, in: Schmieder/ Schreiner, codice Cumanico (Anm. 30).
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beschrénkte man sich auf Gebiete, denen per Schiff rasch Nachschub und
Hilfe zugefiihrt werden konnten (bedenkt man die Bedeutung der Seefahrt
fiir die frithneuzeitliche Expansion). Dementsprechend gering blieb der
kulturelle Einflu der Européer, wenngleich er gerade in den italienischen
Kolonialgebieten keineswegs fehlte?”.

Offenbar bestehen generelle Unterschiede, das wurde auf der diesem
Band zugrundeliegenden Tagung deutlich, zwischen dieser mittelalterlichen
Form der Handelsexpansion und der raum- und herrschaftsgreifenden der
Friithen Neuzeit. Man kénnte sagen, kollektive Expansion steht individuel-
ler (oder der von Kleingruppen) gegentiber: auf der einen Seite grofe Han-
delsunternehmen mit der militdrischen Macht von dauerhaft und intensiv
handlungsfdhigen Staaten oder staatsdhnlich organisierten nationalen
Handelskompagnien, auf der anderen Seite wenig mehr als temporare Zu-
sammenschliisse einzelner ,,Abenteurer, die von ihren Kommunen je wei-
ter desto weniger unterstiitzt werden konnten. Just aus diesem Grund auch
scheinen mittelalterliche Kaufleute (wie librigens auch die Missionare der
verschiedenen Orden) bei aller Gegensétzlichkeit zu Hause in der Ferne zur
Kooperation gezwungen gewesen zu sein — und damit entfiel ein zentraler
Movens friithneuzeitlicher Expansion (vgl. den Beitrag von Susanna Burg-
harz in diesem Band), ndmlich die dichte und von langem Arm unterstiitzte
Konkurrenz der verschiedenen Kompagnien und Nationen untereinander!.

Diese Expansion und ihr kultureller Einfluf}, wenngleich von begrenzter
Intensitdt und Dauerhaftigkeit, hatten eine sehr starke christliche Kom-
ponente schon dadurch, daf europdische Missionare aus den damals jungen
Bettelorden in Asien meist in Gemeinschaft mit den Kaufleuten auftraten:
In den Kaufmannskolonien versorgten sie die Pfarreien und Schulen, und
auch weiter im Osten kam es zwischen beiden lateinischen Gruppen zu
Schicksalsgemeinschaften, wenn einmal ein Kaufmann mit den Briidern
das Martyrium erlitt oder wenn ein anderer dem ersten katholischen Bi-
schof von Peking um 1300 das Land fiir einen ersten Kirchenbau kaufte.

Zugleich jedoch scheinen die Ménche noch vor den Kaufleuten die ersten
gewesen zu sein, die freiwillig bis ins mongolische Kerngebiet reisten. Denn
nicht nur die italienischen Handelskommunen nutzten die mongolische
Weltreichsbildung zur Fortsetzung und Weiterentwicklung dessen, was die

30 Felicitas Schmieder/ Peter Schreiner(Hg.), Il codice Cumanico e il suo mondo,
voraussichtlich Rom 2004.

31 Auf die Bedeutung der Konkurrenz und des ,,Dialogischen* fiir die europédische
Geschichte hat jiingst Oexle hingewiesen: Otto Gerhard Oexle, Stinde und Gruppen.
Uber das Europiische in der europdischen Geschichte, in: Das europdische Mittel-
alter im Spannungsbogen des Vergleichs. Zwanzig internationale Beitrige zu Praxis,
Problemen und Perspektiven der historischen Komparatistik, hrsg. v. Michael Bor-
golte (Europa im Mittelalter: Abhandlungen und Beitrége zur historischen Kompara-
tistik. 1), Berlin 2001, 39-48.
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Kreuzzugszeit sie gelehrt hatte. Praktisch sofort, als die Mongolen 1241 ka-
men, sandte Papst Innocenz IV. als Oberhaupt der Christianitas Boten zu
ihnen aus — um die Gefahr mit Hilfe méglichst vieler genauer Informationen
besser einschitzen zu konnen, und in der Hoffnung, die Fremden zu Chri-
sten unter romischer Obhut machen zu kénnen. Er ordnete sie in sein Welt-
bild ein®?, indem er ihnen in seinem Begleitschreiben vorwarf, mit ihren
wilden Angriffen gegen das Naturrecht zu verstoBen, dem alle Menschen
unterworfen seien.

Denn auf dieses Naturrecht griff Innocenz IV., ein groBer Rechtsgelehrter
(der auBerdem bezeichnenderweise aus der weltldufigen Stadt Genua
stammte), in der klaren Erkenntnis zuriick, da die Welt vorerst nicht so
schnell gédnzlich christlich werden wiirde und es in dieser realen Welt zum
friedlichen Umgang miteinander einer gemeinsamen Normenbasis bedurf-
te, die nicht das Christentum sein konnte. Dies fiihrte ihn dazu, theoretisch
gut abgesichert und doch sehr gegen die juristischen Uberzeugungen der
meisten Zeitgenossen, Unglidubigen dauerhafte legitime Herrschaftsrechte
zuzubilligen, auch tber Christen. Da jedoch Christus der dominus natura-
lis der Welt und der Papst sein Stellvertreter in der Welt war, kam diesem
die Aufsicht dariiber zu, daBl niemand das Naturrecht brach: , Alle, Glau-
bige wie Unglaubige, sind Christi Schafe durch die Schépfung, auch wenn
sie nicht zur Herde der Kirche gehoren, und so scheint es klar, daf der
Papst liber alle die Jurisdiktion und Gewalt hat, de iure, wenngleich nicht
de facto“3®. Zugleich hatte der Papst die Pflicht, die ungldubigen Herr-
scher dauerhaft zu unterstiitzen und vor christlichen Angriffen zu schiitzen
- solange sie gerecht herrschten und z. B. christliche Missionare ungehin-
dert predigen lieBen. Innocenz’ Ideen zu einem System, in dem alle Arten
von Herrschaften ihre Existenzberechtigung haben sollten (wobei er, seiner
Zeit gemiB, die grundsitzliche Vorrangstellung und Leitungsfunktion des
Christentums nicht zur Disposition stellen konnte), wurde von vielen sei-
ner Zeitgenossen, darunter seinem eigenen Schiler Hostiensis, bestritten,
doch in vielfdltiger Weise noch viel spater aufgenommen - eine Mdéglichkeit
fithrt Daniel Damler in diesem Band vor®*. Und wenngleich es den spa-

32 Eine praktische Form einer solchen Einordnung findet sich an der Kurie eben-
falls schon kurz vorher, denn bereits die ersten Nachrichten iiber neue Volker(bewe-
gungen), die der ungarische 1230er Jahre aus der Wolgagegend mitbrachte, wurden
in den Liber Censuum aufgenommen, d. h. schon einmal grundsétzlich dem ,,Macht-
bereich“ der Kirche angefiigt, vgl. Bezzola, Mongolen (Anm. 28), 38.

33 Innocentius (Papa IV.), Commentaria apparatus in V libros decretalium, fol.
429v - 430v: X.3.34.8 (de voto), § 4.

34 Zu Innocenz’ Ideen, dem Gegensatz des Hostiensis und dem Weiterwirken der
Gedanken zum Beispiel im Streit zwischen Polen und dem Deutschen Orden auf dem
Konstanzer Konzil (1414-1418) vgl. Schmieder, Europa (Anm. 28), 74-77 und
188-92. Vgl. auch James Muldoon, Popes, Lawyers and Infidels, Univ.of Pennsylva-
nia Press 1979.
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nischen Juristen kurz nach der Inbesitznahme von Teilen Amerikas vor al-
lem darum ging, welche Européer rechtméBig die Macht ergriffen hétten,
so war es auch moéglich, mit Innocenz IV. die indianischen Souverénitéts-
rechte zu unterstreichen®.

Die mongolische Expansion des 13. Jahrhunderts wurde zum ersten ech-
ten Priifstein des christlichen - bald européischen - Selbstverstidndnisses,
das durch die Kreuzzugszeit mit ihren intensiv reflektierten Kulturkontak-
ten gegangen war. Sie veranlate unmittelbar den mittelalterlichen Héhe-
punkt der theoretischen Selbstdefinition, die erste Formulierung voélker-
rechtlicher Grundlagen fir eine Welt mit unterschiedlichen Volkern, Rei-
chen und Religionen unter christlicher Fiihrung, einer grundsétzlich expan-
siven Christianitas in einer virtuell einheitlich-christlich beherrschten und
potentiell auch im Glauben christlichen Welt. Damit hatte die europédische
Expansion, die sich in der Friihen Neuzeit voll entfalten sollte, ideen-
geschichtlich angefangen: Sie begann, als man sich im (als einheitliches
Ganzes verstandenen) werdenden lateinisch-christlichen Europa iiber die
generelle Absichtserkldrung hinaus Gedanken zu machen begann, wie tat-
sdchlich die ganze Welt erfaft und letztlich erobert werden kénne. Damit
konnte die Expansion von einem grundsétzlich-ideellen zu einem aktiv-po-
litischen ,Kernpunkt des Selbstverstindnisses“ jener gedachten und zu
vollendenden Einheit der Welt werden, die (wie eingangs zitiert) von der
frihneuzeitlichen Forschung als charakteristisch fiir die europdische Ex-
pansion betont wird.

Auch tber die reine Ideengeschichte hinaus sind offensichtlich wichtige
Zige der friihneuzeitlichen européischen Expansion bereits in ihren mittel-
alterlichen Anféngen vorgeprigt. Wirtschaftliche Expansion von Kaufleu-
ten, erste Strukturen von Herrschaft in der Fremde, typische Wahrneh-
mungsformen des Anderen und damit verbundenes Lernen (und anderes,
das hier beiseite bleiben mufite, wie technologische Entwicklungen vor al-
lem im Bereich der Kartographie) konnen wir zum Teil seit dem Frithmittel-
alter, gewil aber seit dem 11. bis 13. Jahrhundert beobachten. Wir sahen,
wie sich aus der Auseinandersetzung mit dem Anderen ein an sich unge-
wolltes Interesse am und sogar Verstehen des Fremden entwickelte. Die ita-
lienischen Kaufleute strebten aus wirtschaftlichen Interessen so weit wie
moglich in die Ferne und versuchten, ihre Handelsziele herrschaftlich abzu-
sichern - wenngleich dies ihren erst in einem Frithstadium ihrer staatlichen
Entwicklung befindlichen Heimatkommunen noch nicht iiber weite Entfer-
nungen moglich gewesen ist. Im dahinter vermuteten Grund der Unerreich-
barkeit vieler der Zielgebiete zu Schiff (sowie wohl auch dem noch nicht
hinreichenden Entwicklungsstand der Schiffahrt) diirfte ein wichtiger qua-

35 Kenneth J. Pennington, Bartholome de Las Casas and the Tradition of Medieval
Law, in: Church History 39 (1970) 149-61.
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litativer Unterschied zwischen den mittelalterlichen und friihneuzeitlichen
Expansionsbedingungen und Verhaltensformen liegen. Ahnlich steht es mit
einem entscheidenden Movens der friihneuzeitlichen Expansion, der Kon-
kurrenz ihrer européischen Tréger untereinander. Wahrend im Mittelalter
wenige Einzelpersonen oder Kleingruppen einander je ferner desto eher ge-
genseitig unterstitzten, schuf die sprunghaft hohere Zahl der in der Ferne
tatigen Europder, die zunehmende Intensitdt und Organisiertheit der Ex-
pansion ganz neue Bedingungen.

Offenbar bestanden graduelle wie qualitative Unterschiede zwischen mit-
telalterlicher und frithneuzeitlicher Expansion, wenn man zwei getrennte
Phédnomene als Blocke einander gegeniiberstellt. Doch ebenso verdnderte
sich sehr viel, ja fast alles, vom 15. bis ins 18./19. Jahrhundert. Viel sinn-
voller erscheint es daher, die européische Expansion als eine im 11. Jahr-
hundert beginnende Entwicklung bis ins 19. Jahrhundert hinein zu verfol-
gen, in deren Verlauf sich viele Motive und Realitédten in Formulierung und
Gewichtung dnderten, entfielen oder hinzutraten, die aber ein durchgéngi-
ges und geschlossenes Phdnomen der europédischen Geschichte gewesen ist.
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Neue Welt und Neue Zeit - Weltkarten
und Sikularisierung in der Friihen Neuzeit

Von Christoph Auffarth

Die Neue Welt gilt als das Signum, mit dem die Neuzeit beginnt: Das At-
tribut ,neu’ fiir die Europédische Entdeckung Amerikas ist bedeutungsvoll
und noch nicht relativiert durch eine Dritte oder gar Vierte Welt oder , die
Vielfalt der Welten“!. Sie ist nicht einfach eine Expansion européiischer
Schiffahrtstechnik, européischer Herrschaft, europédischen Wissens auf wei-
tere Teile der Welt, sondern eine Alternative zur gewohnten Welt, eine pro-
vozierende Andersheit zum Diesseits des Atlantiks. Dennoch ist die Neue
Welt in der Neuen Zeit nicht eine Denkfigur, die erst denkbar und notwen-
dig wurde, weil die neuen Realitdten ,Raum greifen’, also das bis dahin
Denkbare sprengen. Die Utopie der Neuen Welt und der Neuen Zeit ist ein
Element, das die mittelalterliche Européische Religion in ihrer Eschatologie
entwickelt hat und das die Denkbarkeit der Entdeckungen als eine Neue
Welt entscheidend prégte. Die mental map mull erst Rdume denken, bevor
man sie mit den neuen Entdeckungen fiillen kann; es ist nicht umgekehrt,
daB die Fakten und neuen Erfahrungen der Entdeckungen neue Ridume er-
zwingen wiirden?.

Kein Platz fiir eine Neue Welt?

Die ,Meistererzdhlung‘ vom Durchbruch der Neuzeit gegentiber den fin-
steren Zeiten des Mittelalters spielt als Trumpfkarte ,die Erfahrung‘. Da@}
Erfahrung alle Traditionen sprenge und nolens volens zu einem Durchbre-
chen aller schon eingerichteten behaglichen beschrinkten Weltbilder zwin-
ge, hat der Materialismus in der Naturwissenschaft des 19. Jahrhunderts
dem Illusionismus religioser Beschrianktheit und absichtsvoller Verdum-
mung des Mittelalters entgegengesetzt. Besonders in England war noch Mit-
te des 19. Jahrhunderts Wissenschaft von Klerikern besetzt, die einerseits

1 Bernard de Fontenelle, Entretiens sur la pluralité des mondes, Paris 1686. Dazu
Burkhard Gladigow, Andere Welten - andere Religionen? in: Fritz Stolz (Hrsg), Reli-
giose Wahrnehmung der Welt, Ziirich 1988, 245-273.

2 Zum Konzept der mental map: Jonathan Z. Smith, Map is not territory, Leiden
1978. Christoph Conrad (Hrsg.), Mental maps, (=Geschichte und Gesellschaft 28, Heft
3) Gottingen 2003.
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aufgeklirt das Erfahrungswissen ihrer Zeit sammelnd und systematisierend
weiterbauten, aber den Rahmen nicht sprengen durften, der doch auch die
Institution Ihrer Pfriinde in den Collegia/colleges bildete, den fritheren
Klostern, die der Protestantismus zu Bildungsstédtten eben nur bedingt si-
kularisiert hatte®. Uber ,den Ursprung* als Schopfung durch Gott lieB sich
nicht diskutieren; iiber ,das Ende‘ entstand um 1800 gerade ein neues Mo-
dell: Zukunft ist nicht mehr das, was auf uns ,zukommt‘ (adventus ndmlich
das Jiingste Gericht und das Himmelreich), sondern die offene Zeit vor uns
(futurum). Der Paradigmenwechsel von der Naturgeschichte zur Naturwis-
senschaft, von der durch Anfang und Ende begrenzten Welt zur unend-
lichen, Gottes Attribute libernehmenden Welt lief durch die Institutionen.
Dabei spielen die bis heute gerne aufgewdrmten Mythen der Meistererzih-
lung eine Rolle. Hier ist es etwa die Erfindung der flachen Erde* und der
verspottete Plan des Kolumbus.

Das Argument lauft darauf hinaus, dafl die Neuzeit sich eben gerade da-
durch vom Mittelalter trennte, dafl einige mutige Helden des Geistes es wag-
ten, gegen die Irrtiimer der Bibel und die von der Kirche geheiligte Traditi-
on wissenschaftliche Wahrheiten zu erforschen und der Wahrheit zum
Durchbruch verhalfen. Lauter kleine und grofie ,Galileis“, die Mut auf-
brachten, den eigenen Verstand zu gebrauchen, und die Freiheit wissen-
schaftlicher Neugierde zur Uberwindung religiéser Wissensgefingnisse
nutzten.

Meines Erachtens dagegen gab es im Mittelalter geniigend Moglichkeits-
rdume, sichtbare wie unsichtbare, in denen eine Neue Welt nicht nur ge-
dacht werden konnten, sondern die man auch sicher erwartete. Die Neue
Welt — so meine These — war im Weltbild schon vorhanden, bevor sie mit
Fakten der Entdeckung Amerikas konkret wurde. Diese ,,Mo6glichkeitsrdu-
me*“ werde ich auf einer mittelalterlichen Karte, der Ebstorf-Karte aus dem
13. Jahrhundert, aufzeigen. Wie sich dennoch das Verstdndnis von der Neu-
en Welt und der Neuen Zeit wandelte und warum, soll anschlieend anhand
zweier sogenannter ,Doppel-Hemisphiren-Karten“ aus dem frithen 16.
Jahrhundert diskutiert werden. In beiden Weltkarten, der der Nonnen aus
dem Kloster und denen aus dem Biiro des Kaufmanns, kann man die Bilder
erkennen, die sie sich von ihrer Welt machten.

3 Adrian Desmond /James Moore, Darwin [London 1991; dt.] Miinchen 1992.

4 Die mittelalterliche Geographie im Uberblick bei Rudolf Simek, Erde und Kos-
mos im Mittelalter. Das Weltbild vor Kolumbus, Miinchen 1992. John Brian Harley/
David Woodward (ed.), The History of Cartography, Vol. 1: Cartography in Prehisto-
ric, Ancient, and Medieval Europe and the Mediterranean, Chicago 1987.

DaB das Mittelalter sich die Erde als flache Scheibe vorgestellt hat, gehort zu den
Wissenschaftsmythen der Mittelalter-Vereinnahmung (negative Identitat) der sich
von der Theologie emanzipierenden Naturwissenschaften; etwas grob dargestellt von
Jeffrey Burton Russell, Inventing the Flat Earth. Columbus and Modern Historians,
New York [u. a.] 1991.
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Moglichkeitsriume auf mittelalterlichen Welt-Bildern:
Zentrum und Rinder auf mittelalterlichen Weltkarten

Die mittelalterlichen Karten der Welt zeigen ein T fiir die Binnenmeere
und Grenzfliisse der drei Kontinente in einem Rund der Ozeane, das T im O,
kurz die OT-Karte. Dal} die Welt rund sei, ist als Zeichen der Vollkommen-
heit zu lesen, wie es nach Platons Ideenleere eben nur der Kreis sein kann®.
Im Zentrum der Welt liegt — und da ilibernehmen die Kirchenviter die ro-
misch-sikulare Tradition — zunichst Rom®. Mit den Kreuzziigen aber wird
Jerusalem im 12. Jh. (wieder) zum Mittelpunkt der ,, mental map“ der Juden
und Christen”.

Als man nun damit begann, um Jerusalem als Mitte einen Kreis zu schla-
gen, wie auf der Ebstorfer Karte (Abb. 4)8 vergroflerte sich die Welt um ein
Vierfaches. Besonders Ostlich Jerusalems (das ist auf der Karte oben) erge-
ben sich ungeheure Rdume, die bislang nicht ausgefiillt waren. Gab es dort
etwa auch Christen? Dann konnten sie die Gegner im ,nahen‘ Osten von hin-
ten angreifen. Die Hoffnung auf Hilfe aus dem fernsten Osten ist schon for-
muliert im apokalyptischen Weltbild des Pseudo-Methodius (etwa 692) in
Reaktion auf den Einbruch des Islam in die 6stliche rémische Welt?, das mit
Adsos Antichrist-Vita im 9. Jh. zum Allgemeingut in Europa wird!?. Riume
fiir Erfahrungen aus Expansionen waren im mittelalterlichen Weltbild also
grundsitzlich vorhanden®!.

5 Lutz Danneberg, Sékularisierung in den Wissenschaften seit der friihen Neuzeit,
Band 3: Die Anatomie des Textkérpers und Naturkorpers. Das Lesen im liber natura-
lis und supernaturalis, Berlin; New York 2003, 23-57.

6 Aufgrund von Ezechiel 48, 8;10;21; und 38, 12. Hieronymus, Commentarius in
Ezechielem Prophetam. MPL 25, 52. Von den Brincken, Nationes (wie Anm. 11), 1.
Tilly, Jerusalem, 129 - 160. Christoph Auffarth, Omphalos, in: Der Neue Pauly 8, 2000,
1201-1202.

7 Michael Tilly, Jerusalem — Nabel der Welt. Uberlieferung und Funktionen von
Heiligtumstraditionen im antiken Judentum, Stuttgart 2002.

8 Die Angaben sind in Anm. 19 und 20 zu finden.

9 Der Wohnort des dritten Noah-Sohnes Japhet und des nach der Sintflut gezeug-
ten vierten Sohnes Jonton weit im Osten, s. [Methodius] Die syrische Apokalypse,
libersetzt von G. J. Reinink, (CSCO 541) Leuven 1993, c. 3, 2-8 liegt im duBersten
Osten (Reinink, S. 6 Anm. 1 zu c. 3,4); in der enzyklopédischen Weltgeschichte (ca.
1170) des Petrus Comestor kanonisiert, vgl. Arno Borst, Der Turmbau von Babel. Ge-
schichte und Meinungen tiber Ursprung und Vielfalt der Sprachen und Volker, Stutt-
gart 1957-1963 (=Miinchen 1995), Band 1, 265 £.; in der lateinischen Tradition 2, 705,
707, 724 £., 734 . Auf der Ebstorfer Weltkarte ist ein Reflex der Pseudo-Methodius-
Tradition darin zu erkennen, dafl bei der Stadt Colisma (weit im Osten) steht, quam
edificavit Jafeth filius Noe. Miller 1896, 34.

10 Christoph Auffarth, Irdische Wege und himmlischer Lohn. Kreuzzug, Jerusalem,

Fegefeuer in religionswissenschaftlicher Perspektive, (VMPIG 144) Goéttingen 2002,
S.83-97.
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Ist da auch Platz fiir eine Neue Welt? Die als Fldche und als runde Schei-
be dargestellte Welt ist eine Darstellungsform fiir die bewohnte Welt Oiku-
méne. Sie ist aber nur eine Teildarstellung der Kugel. Seit der Antike be-
kannt, gibt es dazu ein Gegenstiick einer zweiten bewohnbaren Welt: Die
Zonenkarte als die korrespondierende Darstellungsform dessen, was sich
auf dem Planrund der OT-Karte nicht darstellen lieB, und die vertikal zu
der Horizontalen der scheinbaren Erdscheibe steht, postuliert eine zweite
bewohnbare Welt (Abb. 2 u. 3)}2. Manche mittelalterliche Weltbilder haben
diese Potentialitédt dargestellt: So die Doppelhemisphéren im Liber floridus
des Lambert von St. Omer in einem auf 1112/1115 datierten Manu-

o

Abb. 2: Der Ost-West-Ozean-Giirtel trennt die
beiden bewohnbaren Zonen der Welt; dar-
gestellt ist nur die bewohnte Welt (griech. oiku-
méne). Das Modell des Krates von Mallos (um
150 v. Chr.) rechnet dariiber hinaus mit einem
Nord-Siid-Ozean, der auf der Riickseite unse-
rer Welt weitere Moglichkeitsraume eréffnet.

11 Anna-Dorothee von den Brincken, Die ,Nationes Christianorum Orientalium*“
im Verstédndnis der lateinischen Historiographie von der Mitte des 12. bis in die zwei-
te Hilfte des 14. Jh.s, (KOlner Historische Abhandlungen 22) Kéln u. a. 1973. Dies.,
Kartographische Quellen. Welt-, See- und Regionalkarten, (Typologie des sources du
Moyen Age occidental 51) Turnhout 1988. Dies., Fines Terrae. Die Enden der Erde
und der vierte Kontinent auf mittelalterlichen Weltkarten, (MGH Schriften 36) Han-
nover 1992.

12 Ausfiihrlich der monographische Artikel Karlhans Abel, Zone, in: Realenzyklo-
pédie der classischen Altertumswissenschaften, Supplementband 14, Miinchen 1974,
989-1188.
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TEPE RATA-ANTIPODVAM.
ROBIs, INCOAGQNITA .

Abb. 3: Zonen-Weltkarte des Macrobius, Druck von 1483

skript (Abb. 1)}3. Oder die Riickseite des foliums mit der Weltkarte im ,, Lon-
doner Psalter” (British Library, Add. MS 28 681). Ein Volk der Antipoden/
Antichthonen wire eine Extension dessen, was in den mittelalterlichen Kar-
ten als Moglichkeiten rdumlich noch integriert wird: Dafiir stellt die OT-
Karte an den Réindern Ubergiénge zu der anderen potentiellen Oikumene
zur Verfligung, im Stiden Afrikas, im Osten und auf dem Weltmeer ringsum
die Inseln: (1) der Siiden Afrikas, wo oft die mirabilia et monstra wohnen,
die seit Plinius zum Wissensschatz der Naturwissenschaft gehoren. Sie sind
ambivalent: einerseits als Zeichen dafiir, daBl Gott nichts unméglich sei. In
seiner Schopfungslaune (einer Art curiositas) hat Gott mehr geschaffen als
das Normale, ein paar Dinge und Tiere und Menschen zum Staunen; inso-
fern mirabilia ,,Wunder“'*. Als solche pflegt das Mittelalter sie, und Einzel-

13 Wolfenbiittel, Herzog August Bibliothek, MS 1 Gudenus lat. f 69"/70". Tafel 29
bei von den Brincken, Fines 1992.

14 Rudolf Wittkower, Die Wunder des Ostens, Ein Beitrag zur Geschichte der Un-
geheuer, [1942]; ders., Marco Polo und die Bildtradition der ,, Wunder des Ostens*.
[1957] in: R.W., Allegorie und Wandel der Symbole in Antike und Renaissance, Koln
1983, 87-150; 151-179. LorraineDaston/ Katharine Park, Wunder und die Ordnung
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falle beweisen ihre Moglichkeit: der Elefant etwa, der quer durch Europa
ins Aachen Karls des GroBen marschiert, das Geschenk Harun al-Ra-
schids'®. Der Elefant, der am Basler Miinster an der Apsis auBen eine Siule
zu tragen hat, zeigt nicht gerade erfahrene Anschauung. Aber andere hatten
ihn leibhaftig gesehen. Anders als die mirabilia sind die monstra eher ge-
fahrlich, weil sie Menetekel sind fiir den Einbruch der Siinde in die Welt:
Gott ,,zeigt monstrat, welche Folgen die Siinde zeitigt'®. (2) Der Osten der
Welt und (3) die Rdnder der Welt im Ozean. Die Rdume der erfahrenen Alten
Welt und der nicht erfahrenen Gegenwelt (Anti-chthon) sind in dem klas-
sisch-antiken und im mittelalterlichen Weltbild in der Regel in oben (Nord-
halbkugel) und unten (Siidhalbkugel) einander zugeordnet'’. Uberginge
sind angedeutet. Es gibt Wege plus ultra auf mittelalterlichen Weltkarten.

Die Zeitlichkeit der Welt

Wenn man das geographische Ende entzaubert hat, ist das andere Ende,
das zeitliche zu kldren. Zunichst ist das zeitliche Ende durch die Neueste /
LJingste“ Zeit ein unabdingbares dogmatisches MuB: Die Eschatologie
(Lehre vom Ende) gruppiert die tempora novissima in das apokalyptische
Drama, das Millennium als Herrschaft Gottes mit den Seinen, das Jiingste
Gericht, das Gottes/ ,,Himmel“reich, das das Millennium bestétigt und fort-
setzt. Wahrend in der Neuzeit sich die Utopien einer idealen Gemeinschaft
und das der irdischen Kritik entzogene Himmelreich immer deutlicher dif-
ferenzieren, haben mittelalterliche Utopien beides zusammengedacht, Joa-
chims ,,Drittes Reich“ als Muster.!® Die Zukunft ist eine ideale Gemein-
schaft, die Neue Zeit.

der Natur, [New York 1998; dt.] Frankfurt 2002. Zum Bedeutungswandel von Faktum,
Wunder und Beweis Lorraine Daston, Wunder, Beweise und Tatsachen. Zur Ge-
schichte der Rationalitét, Frankfurt 2001.

15 Wolfgang Dreflen / Georg Minkenberg/ Adam C. Oellers (Hrsg.), Ex oriente. Isaak
und der WeiBle Elefant. Bagdad-Jerusalem-Aachen, Katalogbuch zur Ausstellung Aa-
chen 2003. Darin auch zu den geographischen Kenntnissen im islamischen Vorderen
Orient: Dietrich Lohrmann, Geographie und Reisenim 8. und 9. Jh., Band 1, 36 - 55.

16 Simek, Erde, 105-123.

17 Pomponius Mela 1, 4: Huius [sc. mundi] medio terra sublimis cingitur undique
mari eodemque in duo latera quae hemisphaeria nominant ab oriente divisa ad occa-
sum zonis quinque distinguitur. [...] antichthones alteram [zonam habitabilem], nos
alteram incolimus. Pomponius Mela ist ein Geograph, der das geographische Weltbild
représentiert, wie es seit der Augusteischen Zeit konzipiert wurde (sog. Weltkarte des
Agrippa [datiert 43/44 n.Chr]), s. [De chorographia libri tres] Kreuzfahrt durch die
Alte Welt, Zweisprachige Ausgabe von Kai Brodersen, Darmstadt 1994. Johannes En-
gels, Augusteische Oikumenegeographie und Universalhistorie im Werk Strabons von
Amaseia. (Geographica Historica 12) Stuttgart 1999.

18 Otto Gerhard Oexle, Utopisches Denken im Mittelalter: Pierre Dubois. Histori-
sche Zeitschrift 224(1977), 293 -339.

4 Zeitschrift fiir Historische Forschung, Beiheft 34
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Was das Ende der physischen Welt bedeute, wurde in einer der wenigen
Fille dekretiert, dafl im Mittelalter (anders in der Neuzeit!) eine kirchliche
Autoritét eine wissenschaftliche Diskussion zensierte, ,,das Ende der Auf-
kldarung des Mittelalters“ 1277. Der Bischof von Paris erlief nach langen
Recherchen und Vorarbeiten ein Rede- und Berufsverbot, sofern einer der
folgenden 219 Sitze noch weiter vertreten wiirde®. Darunter verbot Satz 98
die folgende Aussage, die als eine der Kernaussagen des gesamten Doku-
mentes gelten kann:

Quod mundus est aeternus, quia
quod habet naturam, per quam possit esse in toto futuro,
habet naturam, per quam potuit esse in toto praeterito.

»Die Welt ist ewig, weil etwas,

was ein solches Wesen hat, aufgrund dessen es fiir die gesamte Zukunft
existieren kann,

auch das Wesen hat, aufgrund dessen es die ganze Vergangenheit

uber existieren konnte.

Aristotelismus, als Autoritédt steht gegen Autoritdt der biblischen Aus-
sage, daBl Gott die Welt geschaffen hat, d. h. das Nicht-Existente zur Exi-
stenz gebracht hat. Ob man versucht, die eine mit der anderen durch herme-
neutische Kniffe zu harmonisieren oder die eine mit der anderen zu wider-
legen, ist die Auseinandersetzung. Wie letztlich die aristotelisch geprégte
Wissenschaft mit ihrer internen Logik als Nominalismus gewinnt, wird am
Ende noch einmal zu kléren sein.

Im Nonnenkloster von Ebstorf, zwischen Liineburg und Uelzen gelegen,
haben die Nonnen sich eine Welt-Karte in einer enormen Groéf3e von etwa 3,
60 auf 3, 60 m zusammengestellt. Die Ebstorfer Weltkarte stellt eine Enzy-
klopidie des damaligen Wissens dar®’. Das Wissen iiber den Kosmos und

19 Kurt Flasch, Aufklarung im Mittelalter? Die Verurteilung von 1277. Das Doku-
ment des Bischofs von Paris iibersetzt und erkliart von K.F, (excerpta classica 6)
Mainz 1989, 180.

20 Das Original ist verbrannt, aber vorher griindlich reproduziert, u. a. von Konrad
Miller, Mappae mundi, Heft 5, Stuttgart 1896. Zu datieren ist sie zwischen 1240 und
1330. Wahrend lange Zeit eher ein fritheres Datum vorgezogen wurde, datiert Jiirgen
Wilke, Die Ebstorfer Weltkarte, (Veroffentlichungen des Instituts fiir historische Lan-
desforschung der Universitdt Gottingen 39) Bielefeld 2001, 255 £f. auf ,,um 1300, ge-
nauer wohl zwischen 1288 und 1314 in Ebstorf“. Grundlegend Hartmut Kugler
(Hrsg.), Ein Weltbild vor Kolumbus. Die Ebstorfer Weltkarte, Weinheim 1991. Hart-
mut Kugler, Die Ebstorfer Weltkarte. Ein européisches Weltbild im deutschen Mittel-
alter, in: Zeitschrift fiir deutsches Altertum und deutsche Literatur 116 (1987), 1-29.
Uwe Ruberg, Mappae mundi des Mittelalters im Zusammenwirken von Text und Bild,
in: Text und Bild, hrsg. v. Christel Meier/U.R., Wiesbaden 1980, 552 -593, bes. 580.
Jorg-Geerd Arentzen, Imago Mundi Cartographica. Studien zur Bildlichkeit mittel-
alterlicher Welt- und Okumenekarten unter besonderer Beriicksichtigung des Zu-
sammenwirkens von Text und Bild, (MMS, 53) Miinchen 1984. Auffarth, Finis terrae —
finis mundi (wie Anm. 23), 203-216. Barbara Englisch, Ordo orbis terrae. Die Welt-
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Abb. 4: Die Ebstorfer Weltkarte aus dem 13. Jh. Der Kreis um Jerusalem vergroSert
die erfahrbare Erde um mindestens das Vierfache als der Kreis um das Zentrum Rom.
Autoritit fiir das Wissen vom Osten ist Alexander der Grofle.

iiber Geschichte ist auf den gemalten Erdkreis und den umfangreichen Bei-
schriften als einem orbis pictus verteilt?!.

sicht in den ,,Mappae mundi“ des frithen und hohen Mittelalters, (Orbis mediaevalis,
3) Berlin 2002.

21 Der Kommentar in QuartgroBe umfafit 128 S, davon etwa 65 Seiten lat. Text. Die
Neuausgabe der Texte durch Hartmut Kugler (Berlin 2005) ist zu erwarten. Zur Na-
turgeschichte des Mittelalters v.a. Arno Borst, Das Buch der Naturgeschichte. Plinius
und seine Leser im Zeitalter des Pergaments, (AHAW-PH 1994, 1) Heidelberg 1994.
Am Beispiel der Tierwelt: Uwe Ruberg, Die Tierwelt auf der Ebstorfer Weltkarte im
Kontext mittelalterlicher Enzyklopadik, in: Kugler, Weltbild (wie Anm. 18), S. 49.

4*
DOI https://doi.org/10.3790/978-3-428-51701-5 | Generated on 2025-04-01 06:20:36
OPEN ACCESS | Licensed under CC BY 4.0 | https://creativecommons.org/about/cclicenses/
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(1) Kosmische Specifica: In der Karte sind die ,naturwissenschaftlichen
Kenntnisse tiber die Welt eingetragen, wie die Himmelsrichtungen (hier
betont durch Kopf, Hinde und FiBe Christi), die Winde in Form von
Kreisen auf dem Ozean. Die drei farbigen Linien ganz auBlen am Rande
des Kreises sind die Planetenbahnen; die Karte umfasst also auch den
Makrokosmos, konzentriert sich aber auf die Oikuméne, unter den be-
wohnbaren Welten die bekannte. Dann sind beschrieben und gemalt die
Pflanzen (Botanik / Flora), Tiere (Zoologie / Fauna) und Menschenrassen,
auf der Grundlage der Enzyklopédie des Plinius, der Naturalis Historia.
Dabei sind vertraute Tierarten ebenso wie wundersame monstra und mi-
rabilia mit der gleichen Autoritdt gezeigt. Die Geographie der Fliisse,
Berge, Kiistenlinien und Lage der Stidte gibt ein genaues Bild der Erde,
fir den europdischen Bereich mit bekannten Informationen identisch,
fir den Rest mit anderen Enzyklopéadien Ubereinstimmend.

(2) Neben dem kosmologischen und geographischen Wissensschatz vermit-
telt die Karte auch die wesentlichen historischen Kenntnisse in den fol-
genden Zeitebenen:

Die Zeitebene 1 stellt die Biblische Epoche, von der Schépfung bis zur
Auferstehung dar. Fiir die Schopfung steht das Paradies direkt neben dem
Kopf Christi, daneben werden noch die Arche Noah und der Turmbau zu
Babel gezeigt. In Jerusalem im Zentrum der Karte thront Christus als der
Auferstandene mit der Triumphfahne.

Die Zeitebene 2 schildert die Taten Alexanders des GroBlen. Alexander ist
die Autoritédt insbesondere fiir das Wissen tliber den unendlichen Osten,
denn er erkundete auf seinen Kriegsziigen von Makedonien aus Kleinasien,
den Vorderen Orient bis Agypten, Persien und Indien. Seine Zeichen sind
ganz im Osten das Sonnen- und Mondorakel und die Inder als Sonnenanbe-
ter; daneben weit im Stiden das dgyptische Ammonsorakel und der Leucht-
turm in Alexandria, der Pharos. Weit im Norden schlief8lich ist die Verkniip-
fung von biblischem und hellenistischem Wissen dargestellt und zwar als
Gog und Magog. Seit Josephus werden die Volker des Nordens, Gog und
Magog aus Ezechiel 38/39, mit den Skythen gleichgesetzt, die Alexander
der GroBe mit einer Mauer in ihrem Tal eingekesselt hatte??. Hier warteten
sie auf ihren Tag, um im Gefolge der apokalyptischen Reiter die End-
schlacht herauszufordern. Die liber die Ebenen herandonnernden Reitervol-
ker der Mongolen, die in eben dieser Zeit (1237 -41) iiber grofe Teile Euro-

22 DaB} Alexander der GroBe die Kaspische Pforte mit eisernen Toren verschloB, be-
richtet zuerst Josephus, Bellum Iudaicum 7. 7,4; Antiquitates 1.6,1 identifiziert er die
Volker hinter dem Tor als Gog und Magog. Damit wird es zum apokalyptischen Motiv.
Zur Geschichte dieser Nachricht s. Andrew Runni Anderson, Alexander’s Gate. Gog
and Magog and the Inclosed Nations, (Monographs of the Medieval Academy of Ame-
rica 5) Cambridge, Mass. 1932.
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pas Krieg und Tod gebracht hatten, konnten nur diese Nordvélker sein, von
denen schon der Seher Johannes in seiner Apokalypsis (20, 7-10) geschrie-
ben hatte®. Alexander der GroBe wird also im Heilsplan als das zweite, sil-
berne Reich des Daniel-Traums (Daniel 7) verstanden und in ein christli-
ches Geschichtsbild integriert.?*

Das romische Reich als die dritte Zeitebene wird mit den Stddten Rom
und Konstantinopel ins Bild gesetzt und die vierte Zeitebene wiederum ver-
weist auf die Gegenwart. Ein bezeichnendes Beispiel fiir Aktualitét stellt
die hervorgehobene Stellung der Stadtsignatur Liineburg dar. Die Fahne
pafBit zu dem Welfen Otto dem Strengen, der seit 1287 dort residierte. Europa
ist nicht nur in der unmittelbaren Umgebung des Klosters genau dar-
gestellt, man findet auch gute Kenntnisse tiber Norditalien, v.a. entlang des
Hellweges. Besonders interessant aber ist die Frage, wie die Zukunft (Zeit-
ebene 5) in dieser Karte verarbeitet ist.

In der Darstellung von Gog und Magog ist einmal das Futur verwendet,
daBl sich die menschenfressenden Reitervolker aus dem Norden befreien
und die ganze Welt bedrohen werden. Doch die Ebstorf-Karte ist als ein
Beispiel dafiir zu werten, wie die Apokalypse im Mittelalter unapokalyp-
tisch verstanden wurde. Die Erde und ihre Geschichte bilden den Leib
Christi. Diese Gleichsetzung verbietet es, den Untergang der Welt zu den-
ken. Der Auferstandene in Jerusalem verweist nicht auf den Weltenrichter,
der erst den Untergang der hiesigen Welt fordert. Der in Christus nahe Gott
bewahrt die Schopfung. Gott ist nicht nur Schopfer und Erhalter, sondern
er hat auch die Welt bereits erlost. Christus praesens bleibt anwesend auch
in der Gegenwart, zwischen seiner Entfernung von seinem irdischen Leben
durch die Himmelfahrt und seinem zweiten Adventus. Als Richter wird er
nicht diese Welt, wird er nicht seinen Leib zerstoren und durch eine Neue
Welt ersetzen. Vielmehr ist die Neue Welt bereits in der Mappa mundi ge-
zeichnet. Das ist eine Kernaussage der Ebstorf-Karte?®.

Die Neuzeit konstituiert sich nicht durch eine illegitime Ubertragung der
Gottespriadikate auf die Natur?®. Sondern beide, die Natur und/oder Gott,

23 Vorzlglich die Studie von Johannes Fried, Auf der Suche nach der Wirklichkeit.
Die Mongolen und die europdische Erfahrungswissenschaft im 13. Jahrhundert, in:
HZ 243 (1986), 287-332; weitere Literatur bei Hansgerd Gockenjan, Mongolen, in:
LexMA 6 (1993), 756 -760. Von den Brincken, Fines (wie Anm. 11), 106 -125. Grund-
legend ausgearbeitet Felicitas Schmieder, Europa und die Fremden. Die Mongolen im
Urteil des Abendlandes vom 13. bis in das 15. Jh., (BGQM, 16) Sigmaringen 1994, bes.
285-322.

2¢ Klaus Koch, Europa, Rom und der Kaiser vor dem Hintergrund von zwei Jahr-
tausenden Rezeption des Buches Daniel, (Joachim Jungius-Gesellschaft der Wissen-
schaften 15,1) Hamburg 1997.

25 Christoph Auffarth, Finis terrae, finis mundi. Geographie und Zeit im Weltbild
mittelalterlicher Apokalyptik, in: Dieter Zeller (Hrsg.), Religion im Wandel der Kos-
mologien, (Religionswissenschaft 10) Frankfurt u. a. 1999, 203-216.
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haben sich wenige Jahrzehnte nach der Ebstorf-Karte durch die Pest im
apokalyptischen Saeculum veridndert als unerbittliche, auf ihre Gesetze po-
chende Michte. Der liebende, seinen Glaubigen nahe Gott, der sich in Chri-
stus (praesens) offenbart hat als deus revelatus, ist nicht mehr erkennbar;
der deus absconditus versteckt sich hinter den Katastrophen der Gegen-
wart: der Pest, der Spaltung der Christenheit, den Siegen der Tiirken iiber
die Christen, dem Triumph des Bosen in der vielgestaltigen Hexenwelt. Die-
se unerbittlich-strafenden Gottesprédikate erbt die Natur. Die Ebstorfer
Weltkarte dagegen zeigt noch das Gegenteil: Christus erhélt diese Welt, sie
kann nicht vernichtet werden, ist sie doch sein Korper.

Diese Welt hat also eine andere Welt, oder vielmehr weitere Moglichkeits-
rdume fiir Expansion, die Holle und das/ die Fegefeuer®’, das Paradies und
das Himmelreich. Sie ist nicht ,geschlossen“?®, Dabei ist das Himmelreich
nicht so sehr ein transzendenter Raum als vielmehr eine in der Bibel schon
vielfach beschriebene utopische Theokratie, die als die Neue Welt in der
Neuesten Zeit mit Sicherheit zu erwarten war. Die Nonnen im Kloster leben
sie schon in der von Gott geliebten und erhaltenen Welt. Dazwischen liegt
nicht der apokalyptische Bruch von der diesseitigen Welt in eine jenseitige.
Die neue Welt in zeitloser Ewigkeit?

Die Doppelhemisphirenkarte: Ptolemaeus’ neuer Rahmen -
die nicht dargestellte Riickseite

Auf den Karten mit Amerika als der Neuen Welt wird die Anordnung
Nord/Siid oder oben/unten, manchmal auch: richtig/verkehrt gedreht in
eine Zuordnung West / Ost und vorn / hinten. Nicht mehr der Aquator ist die
Spiegelachse — so noch in der experimentellen Projektion des Mercator 1538
-, sondern ein Lingenkreis im Atlantik. Beide Hilften bekommen jetzt ei-
nen regelrechten Ubergang: Die Verbindung der beiden Hilften durch den
~Seeweg” und den Aquator. Grund fiir diese fundamentale Verinderung
der Ordnung der Welt ist nicht der Platzbedarf fiir die Darstellung der neu-

26 Karl Lowith, Weltgeschichte und Heilsgeschehen (Meaning in History 1949)
Stuttgart 1953; Gesammelte Schriften, Band 2, Stuttgart 1983. Koyre (Anm. 29); da-
mit setzte sich in vielen Arbeiten Hans Blumenberg auseinander. in der frithen Neu-
zeit gibt es noch selten eine prinzipielle Konfrontation; Naturwissenschaftler ,lesen
das Buch der Natur“ im Sinne der von Gott so geoffenbarten und gewollten Welt, das
zeigt etwa Hans Blumenberg, Die Lesbarkeit der Welt, Frankfurt a.M. 21983; Danne-
berg, Sakularisierung (wie Anm. 5).

27 Zum Boom des Pugatorium von St. Patrick gerade im 15. Jh. Folker Reichert,
Erfahrung der Welt. Reisen und Kulturbegegnung im spédten Mittelalter, Stuttgart
2001,101-103.

28 Alexandre Koyré, From the closed world to the infinite universe, Baltimore 1957;
dt. Von der geschlossenen Welt zum unendlichen Universum, Frankfurt a.M. 1969.
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en Erfahrungen aus der Entdeckung der Neuen Welt, sondern der Import
einer alten Darstellungsform?®®. Um 1400 gelangte die ptolemiische Welt-
karte aus Konstantinopel nach Italien und wurde zunichst von Hand abge-
zeichnet, 1475 wurde erstmals der Index gedruckt, 1477 in Bologna die Kar-
ten®®. Von Germanus stammt die trapezoide Projektion, hier im Ulmer
Druck (Abb. 5). Sie macht deutlich, da3 hier nur die Vorderseite, nimlich
Grad 1-180 gezeigt wird, die fehlenden Grade 181 -360 aber werden nicht
dargestellt; ebenso verzichtet die Projektion auf den Norden der Arktis und
auf einen groBeren Teil des Siidens, den Ort, wo die Monstra des Plinius ih-
ren Raum hatten. Der Rahmen ist technisch angelegt mit den Zahlen der
Grade; die freien Fldchen zwischen Trapezoid und rechteckigem Rahmen
lassen sich fiillen.

Dieser Rahmen wird durchbrochen. Die dem Vertrag von Tordesillas
(1494) zugrunde liegenden Kenntnisse der Welt zeigen, dass die Portugiesen
und die Spanier tiber ganz zutreffende Kenntnisse der Welt verfiigten. Die
Portugiesen legten fiir diesen Vertrag eine merkwiirdige Bescheidenheit ge-
geniiber dem Papst an den Tag: Sie forderten eine Linie 370 Meilen westlich
der Kapverdischen Inseln, also nur einen kleinen Anspruch auf die Neue
Welt. Der Grund liegt darin, daf sie die Zweiteilung der Welt auf der ande-
ren Seite im Auge hatten. Verlingert man den Lingengrad iiber die Pole
hinaus in den Pazifischen Ozean, so liegt dank dieser Bescheidenheit nicht
nur ganz Afrika, sondern alles bis zu den Molukken, den Gewlirzinseln, im
Anspruchsgebiet der Portugiesen. Die Drehscheibe des Gewtlirzhandels im
Osten war ihnen weit wichtiger als aufgebauschte Moglichkeiten auf dem
amerikanischen Kontinent im Westen.

Moglicherweise hat der portugiesische Konig Karten deshalb absichtlich
mit einem viel (ndmlich fast 1200 km) zu weit nach Stiden vorstoBenden
Afrika zeichnen lassen, um die Spanier auf die Westrichtung zu stofen?!.
DaB Erfahrungen die Rénder der gedachten Weltkarte durchstoen, wie die

29 Bernhard Fritschler, Geographie, in: Der Neue Pauly. Enzyklopadie der Antike.
Rezeptions- und Wissenschaftsgeschichte, Band 14, 2000, 122-126.

30 Peter H. Meurer, Atlantes Colonienses. Die Kolner Schule der Atlaskartographie
1570-1610, (Fundamenta cartographica historica, 1), Bad Neustadt an der Saale
1988, 1-44. Wieweit dabei schon Karten ausgefiihrt waren oder nur der Index von
rund 8000 Orten mit ihren Koordinaten, die dann erst in Italien in Bilder umgesetzt
wurde, lieB sich bislang nicht kldren. Der Atlas enthilt 1 Weltkarte, 10 Regionalkar-
ten von Europa, 4 von Afrika, 12 von Asien, zusammen also ein Atlas von 27 Karten.
Dieses Werk wurde stidndig aktualisiert durch Tabulae novae, zunichst 1460-80 von
Nicolaus Germanus, dann von Martin Waldseemtdiller, bes. Strasburg 1513, dann die
dritte groBBe Bearbeitung durch Sebastian Miinster Basel 1540; Grundlage fiir seine
Cosmographia von 1544.

31 Giinter Arns, Stuttgarter Zeitung 6. 6. 1992, 49. Die Uberlidngte Afrika-Karte
des Martellus, vermutlich 1489, ein Jahr nach der Fahrt des Bartolomeo Diaz 1487/ 88
um das Kap der Guten Hoffnung herum.
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Umsegelung des Kaps der guten Hoffnung durch Bartolomeo Diaz ein Jahr
zuvor auf der Karte des Martellus den Stidrand, ist nicht neu: Schon die
Skandinavien-Kenntnisse durchbrachen den Ausschnitt des Ptolemius®?
(Abb. 5).

Das Weltbild verliert seine Zeitdimension und Méglichkeitsrdume. Doch
darf man die Kontexte nicht ausschneiden, weil moderne geographische
Karten nach unserem Verstindnis ein Zustandsbild einer unwandelbaren
Welt darstellen. Vergangenheit und die Zukunft gehéren nicht auf eine geo-
graphische Karte. Dies ist aber erst nach einem langen Prozess so geworden.
Zwei Beispiele mogen das verdeutlichen: Hartmann Schedel hat in sein en-
zyklopédisches Projekt der Weltchronik von 1493 die Weltkarte in der Pro-
jektion des Ptolemaeus gedruckt®®. Die monstra sind nicht mehr auf der
Karte gedruckt, die Karte ist wunderfrei; an den Réndern pusten personifi-
zierte Winde. Nur noch die drei S6hne Noahs machen die Verbindung zur
Heilsgeschichte deutlich, deren Funktion aber schon darin besteht, die drei
Rassen auf den drei Kontinenten zu verbildlichen. Aufregend tibrigens, dafl
alle drei untypisch dargestellt sind, Japhet, der Européer, ist als Jude; Sem,
der Asiate, als Chinese; Cham, der Afrikaner, als Araber zu erkennen®*. Die
monstra des Plinius sind gleichwohl gedruckt, jetzt aber auerhalb der Kar-
te. Und die Zeitdimension ist bewahrt, ist die Karte doch als Beginn zum
zweiten Kapitel ,,Das ander alter der werlt“ in die heilsgeschichtliche Welt-
woche eingeordnet. Die Karte selbst ist ,sdkularisiert’, der Kontext aber
ordnet sie ein in die Heilsgeschichte.

Zeitdimensionen auf der Doppel-Hemisphiren Karte

Noch einen Schritt weiter geht und fiihrt wieder ein anderes Prinzip ein
die ,neuzeitliche Doppel-Hemisphiren-Karte (Abb. 6)*°. Nach der Ent-

32 Auf dem Ulmer Druck der Ptolemdus-Weltkarte von 1482: Leo Bagrow / Raleigh
Ashlin Skelton, Meister der Kartographie, 4. Aufl. Berlin 1973, S. 347 £., Tafel 61.

33 Hartmann Schedel, Das buch der chroniken, Niirnberg 1493; Faksimile-Ausgabe
mit Einleitung und Kommentar von Stephan Fiissel, Kéln 2001, Blatt xii¥/xiii"; die
Monstra des Plinius: 14 auf Blatt xii"; weitere 7 neben der Weltkarte xii".

34 Diese Beobachtung hat mein Bremer Kollege Prof. Hans-Wolf Jéger geduflert.

35 Die Wahl war eine Beobachtung an einer zufillig gefundenen Karte. Aufgrund
der Hinweise der Teilnehmer der Tagung (denen ich herzlich dafiir danke) und eige-
ner Recherchen hat sich herausgestellt, da8l sie nur einen Strang in der Tradition
frithneuzeitlicher Weltkarten darstellt. Zu den Weltkarten um die Jahrhundertwende
1600 gibt es umfangreiche Materialaufbereitung bei Meurer, Atlantes (wie Anm. 28);
ein autoritatives Handbuch hat vorgelegt Rodney W. Shirley, The Mapping of the
World. Early Printed World Maps 1472-1700, (Holland Press Cartographica 9) Lon-
don %1993 und die griindliche Aufarbeitung der Niederlidndischen Tradition durch
Ginther Schilder, Monumenta Cartographica Neerlandica, bisher 7 Bdnde mit Map-
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deckung Amerikas wird die bislang unsichtbare Riickseite hiufig neben der
Alten Welt dargestellt. Diese Darstellungsform soll zum Vergleich mit der
Ebstorf-Karte gewéhlt werden. Nicht nur die Fortschritte in der genaueren
Beschreibung der Geographie sind zu bemerken. Wichtig ist auch, was auf
die freien Flachen zwischen den Kreisen gemalt wird. Die Rdnder sind nicht
nur ornamental, sie transportieren ein Weltbild. Die Weltkarte zeigt auch
zeitliche Dimensionen. Zunéchst hat man den Eindruck, da wiirde das ewig
gleiche und unvergéngliche Bild von der Erde und ihren Zyklen behauptet,
denn da werden die Jahreszeiten als kosmische Zeit in Verbindung mit den
vier Elementen personifiziert in antiker Manier. Auf dieser Karte aber sind
im Zentrum in den Zwickeln zwischen den beiden Halbkugeln / Kreisen die
biblischen Bilder fiir die Begrenztheit der Welt eingeschrieben: Oben ist die
Geschichte von der Versuchung und dem Fall der Menschheit im Paradies
dargestellt (Genesis 2 - 3). Die bukolische Idylle verbindet die unbekleidete
Urmenschheit mit den unbekleideten (Ur-)Einwohnern der Neuen Welt.
Aber es ist nur scheinbar eine Idylle, denn sie ist zugleich der Ausgangs-
punkt fir die Stindigkeit der Menschheit. Deren Auflésung in der Neuesten
Zeit, als Ende der Geschichte der slindigen Menschheit und dem Beginn der
ewigen Herrschaft Gottes ist im unteren Zwickel dargestellt: Christus er-
scheint in kosmischer Aufkldrung am Himmel, und die Menschen auf der
Erde eilen ihrem endgiiltigen Geschick zu, in den Feuerbrand oder zum ewi-
gen Licht.®® Die neue Zeit: Erfiillung und uneingel6ste Prophetie der Neu-
zeit.

Columbus und die Neue Welt des Paradieses

Am Beispiel zweier mythischer Orte soll die Einpassung der Erfahrung in
die vorhandenen Bilder aufgezeigt werden. Zunéchst die verschwundene
Insel des Brendanus. Die Navigatio Brendani berichtet, wie der irische Abt
Brendanus mit einigen Briidern an Bord das irdische Paradies findet, sie es
aber auf der Riickfahrt nicht mehr entdecken®”.

pen der Karten, Alphen 1986-2003. Fir das hier gebrauchte Argument finden sich
die Materialien besonders in Band 2(1987), 1-58 und 3(1996). Gute farbige Abbil-
dungen bei Gerald Sammet, Der vermessene Planet, Hamburg 1990.

36 Die Doppelhemisphérenkarte mit Paradies/ Weltgericht (zuerst?) Petrus Planci-
us-Anon (1), Amsterdam ca. 1605 auf einer kleinen Karte 40x56,5: Shirley, Mapping
(wie Anm. 20), KatalogNr. 249, Abb. 196. Umgekehrt Weltgericht oben, Paradies un-
ten bei Nicolaes van Geelkercken, Amsterdam ca. 1610. Shirley Nr. 269, Abb. 211.
Ders., 1617 Nr. 295, Abb. 228. Jodocus Hondius, ca 1611, ND 1634: Shirley Nr. 273,
Abb. 215. Claes Jansz. Vischer 1614 hat in den Mittelzwickeln oben Paradies, unten
Kreuzigung, Schilder, Monumenta Cartographica (wie Anm. 20), Band 3(1996),
Abb. 1.13. Holstein (wie Anm. 37), Band 39, 1991, Nr. 202-209.

37 Navigatio Sancti Brendani Abbatis from Early Latin Manuscripts. Ed. with In-
troduction and Notes by Carl Selmer, (Publications in Medieval Studies. The Univer-
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Die Textstelle, an der der Abt von seinen Briidern gedréngt wird zu der
Reise nach der Insel, ist fiir unseren Zusammenhang wichtig.

Pater, ascende in nauim et nauigemus contra occidentalem plagam ad insulam,
quae dicitur terra repromissionis sanctorum, quam deus daturus est successoribus
nostris in nouissimo tempore®.

Vater-Abt, steig ein in das Schiff und wir segeln in westliche Richtung zu der Insel
mit dem Namen ,Land der VerheiBung der Heiligen‘. Gott wird es unsern Nachfol-
gern schenken in der Neuesten Zeit.

Das Land der VerheiBung ist ein traditioneller Name, der aus der judi-
schen Tradition libernommen ist. Mose sieht im Sterben das Land der Ver-
heiung von einem Berg aus, mull aber die Eroberung seinem Nachfolger
Josua iiberlassen (Deuteronomium 32, 48 — 34). Mit der Zeitangabe aber, den
tempora novissima, griech. éoyata és-chata ist der dogmatische Begriff der
Eschatologie gewihlt. Die christliche Geographie brauchte eine eigene Insel
der Seligen, jetzt fiir die Heiligen, wo sie im Millennium (in novissimo tem-
pore) leben werden. Die Insel ist auf der Ebstorfer Karte eingezeichnet und
zwar im im Ozean vor den Kiisten Afrikas, direkt unterhalb des Elephanten.
Als Beischrift steht dort:

Insula Perdita. Hanc invenit Sanctus Brandanus, a qua cum navigasset, a nullo
hominum postea est inventa®®.

Die verlorene Insel. Diese Insel entdeckte der Heilige Brandanus. Als er wieder
von ihr weg fuhr, wurde sie nie wieder von einem Menschen entdeckt.

Kolumbus lehnte zwar die Lokalisierung fiir diese Insel auf den Kanari-
schen Inseln ab. An der Geographie der Legende vom HI. Brendan zweifelt
er aber nicht. Entscheidend ist, dafl er das irdische Paradies im Westen
sucht, eben dort, wo Brendanus es suchte und fand! Er ist nicht nur auf
dem Weg nach Indien, er ist auch weiter auf der Suche nach dem Irdischen
Paradies. Ohne diesen Moglichkeitsraum wire er nicht aufgebrochen®’.
Auf seiner dritten Reise 1498 findet er es, er Christoph Kolumbus, von

sity of Notre Dame, 16) Notre Dame 1959. Zum Paradies, das im Westen (!) ad plagam
occidentalem liege (und das Columbus auch im Westen findet) vgl. Thomas Cramer,
Iter ad paradisum, in: Gutenberg und die Neue Welt, hrsg. v. Horst Wenzel, Miinchen
1994, 89-104, bes. 92 £. Josef Semmler, Navigatio Brendani, in: Reisen in reale und
mythische Ferne. Reiseliteratur in Mittelalter und Renaissance, hrsg. v. Peter Wun-
derli, (Studia humaniora 22) Diisseldorf 1993, 103 -123.

38 Navigatio 1, 5686, Selmer p. 6. Semmler 1993, 118 mit A. 66.

39 Miller, Mappae (wie Anm. 20), 62.

40 La busqueda del paradiso y las legendarias islas del Atlantico, Valladolid 1976
(zu Brendanus 25 ff.; Insel des Brendanus 35 ff.). Reinhold Grimm, Paradisus Coele-
stis — Paradisus Terrestris. Zur Auslegungsgeschichte des Paradieses im Abendland
bis um 1200, (Medium Aevum 33) Miinchen 1977. Klaus H. Bérner, Auf der Suche
nach dem irdischen Paradies. Zur Ikonographie der geographischen Utopie, Frank-
furt 1984. Frauke Gewecke, Wie die neue Welt in die alte kam, Miinchen 1992.
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Gott dazu beauftragt. Schon bei Jesaja und an vielen anderen Stellen der
Heiligen Schrift sei ja angekiindigt, dafl ein Spanier das Wort Gottes in die
Neue Welt tragen werde. Als er den Orinoko mit den unendlichen Urwél-
dern an seinen Ufern flieen sah, identifizierte er ihn als einen der Para-
diesfliisse*!. Kurz zuvor allerdings berichtet er von einem Berg aus Meer-
wasser. Die Erde sei keine vollkommene Kugel, sondern eher birnenférmig
und der Wasserberg sei wie die Brustwarze an der weiblichen Brust. Ist da
die Bergform des Paradieses das Vorbild, wie Dante sie beschreibt*?, oder
eine Beobachtung?

Aber so sehr Vorzeit und Endzeit sich gleichen, das Paradies steht doch in
keiner enharmonischen Verwechslung mit dem Himmelreich, vielmehr ist
die Entdeckung der Neuen Welt eine Handlungsanweisung flr die Neue
Zeit, die Neue Welt ist der Vor-Raum zum Gottesreich. Der messianische
Auftrag des Christophorus wird deutlich an seiner Unterschrift mit ,,Chri-
stum ferens“, mit der er etwa sein Testament unterzeichnet*3. Ite in mund-
um universum! Insbesondere in seinem Buch der Prophezeiungen 1501 hob
Kolumbus den universaleschatologischen Antrieb seiner Reisen hervor*‘.
Dort stellt er folgende Rechnung auf: Von der Schopfung bis zu Christi Ge-
burt sind 5343 Jahre und 318 Tage vergangen. Dazu kommen seit Christi
Geburt 1501 Jahre, zusammen also 6845 Jahre. Bis zum Ende der Welt oder
dem Beginn des Gottesreiches im 7. Millennium bleiben demnach noch 155
Jahre. Jahre nicht des geduldigen Wartens, sondern der Bekehrung der Hei-
den und eines Krieges gegen die Muslime. Mit dem Gold Amerikas kénne
man einen neuen Kreuzzug ausriisten**. Nachdem Kolumbus als Bote Got-
tes den Neuen Himmel und die Neue Erde gefunden hatte, von der Jesaja
und der Seher Johannes prophezeiten und Joachim von Fiore sprach*®, hat

41 Auf der dritten Reise, s. Cristobal Colon, Textos y documentos completos (vgl.
Anm. 45). Relaciones de viajes, cartas y memoriales, hrsg. v. Consuelo Varela, Madrid
1982, 217-222; dt. in Columbus 1956, 265-267, bes. Anm. 11 (1992, Band 2,
127-132). Columbus tibernahm wortlich den Abschnitt {iber das irdische Paradies
aus der Imago mundi [1480/83] des Kardinals Pierre d’Ailly (Petrus Alliacus), vgl.
Jacob in: Columbus, Bordbuch (wie Anm. 45) 1956, 36. Wiederholt ist sein messia-
nischer Auftrag in der lettera rarissima, unten Anm. 49. Dazu Mircea Eliade, Para-
dies und Utopie. Mythische Geographie und Eschatologie, in: M.L., Die Sehnsucht
nach dem Ursprung. Von den Quellen der Humanitét, [The Quest. Chicago 1969; dt.]
Wien 1973, 115-141; 221 {.

42 Cramer, Iter (wie Anm. 40).

43 Horst Griinder, Welteroberung und Christentum. Ein Handbuch zur Geschichte
der Neuzeit, Giitersloh 1992, 25 f.

44 Cristoforo Colombo, Libro de las profecias, hrsg. v. Roberto Rusconi, Rom 1993.
Der Text mit engl. Ubers. wieder in The ,Book of prophecies* [1501] edited by Chri-
stopher Columbus. Berkeley, Calif. [u. a.] 1997. Dt. als Christoph Columbus, Bord-
buch. Briefe, Berichte, Dokumente, ausgewihlt von Ernst Gerhard Jacob, Bremen
1956; Neuausgabe von Friedemann Berger, 2 Bde, Leipzig [=Frankfurt] 1992.

45 Columbus, Bordbuch 1956, 47 f. = 1992, Band 2, 222.
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die Endzeit begonnen. Bis dahin mufl die Welt christlich geeint sein, ins-
besondere aber mufl das Haus Gottes in Jerusalem (d. h. die Grabeskirche,
die den Franziskanern anvertraut war) den Unglédubigen entrissen sein. Ko-
lumbus lieB sich im Habit eines Franziskaners bestatten*’.

Das Bild vom irdischen Paradies und dem verheiBlenen Land hat lange
Nachwirkungen. Die Ambivalenz von wilderness und Paradies ist lange ver-
wurzelt in der amerikanischen Zivilreligion, beginnend mit den Pilgrim-
Fathers*8.

Spiter gibt es sogar die Beobachtung, dafl Frauen in den entdeckten Ge-
bieten leichter Kinder zur Welt bringen. Dies sei dem zu verdanken, daf sie
im Paradies blieben und nicht — wie Eva — unter dem Fluch Gottes stehen:
,Unter Schmerzen wirst Du gebdren“*®. Auf eine ikonographische Darstel-
lung sei noch verwiesen, die das zum Ausdruck bringt (Abb. 7). Unter den
Bildern des Hieronymus Bosch wird ein Triptychon , Das Jingste Gericht“
iiberliefert, das das irdische Paradies darstellt. Der Stich des Hieronymus
Cock enthilt Motive von Bosch, andere wohl eher nicht von Bosch®®. Wih-
rend das himmlische Paradies, durch Wolken abgetrennt, eine vollkommene
Ordnung in klarer Architektur zeigt (ganz anders als Bosch das je gemalt
hat), ist das irdische Paradies mit ethnographischen und mythischen Infor-
mationen gefiillt: der Engel, der Adam und Eva vertreibt, ein Hiuptlings-
zelt, ein Jungbrunnen mit erotischer Animation, Engel im Gesprdch mit
Nackten. Auf dem Paradiesesfluf} fahrt ein Schiff ein, mit der Antenna Cru-
cis als christliches Schiff gekennzeichnet, unter der Besatzung Engel. My-
thos, Erfahrung, literarische Motive, Traum und Wirklichkeit lassen sich als
das irdische Paradies darstellen.

46 Marjoree Reeves, Joachim of Fiore and the prophetic future. A medieval study in
historical thinking, London 1976, 21999.

47 John Leddy Phelan, The millennial kingdom of the Franciscans in the New
World. A study of the writings of Gerénimo de Mendieta 1525-1604, Berkeley [u. a.]
1956, 21970. Alain Milhou, Colén y su mentalidad mesidnica en el ambiente francisca-
nista espafiol, (Cuadernos colombinos 11) Valladolid 1983. Tzvetan Todorov, Die Er-
oberung Amerikas. Das Problem des Anderen, Frankfurt am Main 1992.

48 Besonders mit Blick auf Amerika ist die christliche Wiistentradition gesammelt
bei George Huntston Williams, Wilderness and Paradise in Christian Thought. The
Biblical Experience of the Desert in the History of Christianity and the Paradise The-
me in the Theological Idea of the Universality, New York 1962, zu Kolumbus s. 100 f.
Ulrike Brunotte, Puritanismus und Pioniergeist. Die Faszination der Wildnis im fri-
hen Neu-England, (RGVV 50) Berlin; New York 2000 — Stereotypen des Edlen Wilden
aus der Ferne, apokalyptischer Gewalt beim direkten Aufeinandertreffen mit den
»Entdeckten“ s. Urs Bitterli, Die ,Wilden‘ und die ,Zivilisierten‘. Die europdisch-
liberseeische Begegnung, Miinchen 1976, 367-401.

49 Das gehort zu den Argumenten der Polygenisten (um 1770), dazu Bitterli, Die
Wilden, 343.

50 Um 1575. Hieronymus Bosch ist 1516 gestorben. Alessia Dufour, Hieronymus
Bosch, Koln 1998, 129.
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Abb. 7: Das irdische und das himmlische Pa-

radies. Aus dem Stich des Hieronymus Cock

(1675), der ein Triptychon ,Der Jiingste Tag*

des Hieronymus Bosch (gest. 1516) wieder-
zugeben vorgibt.
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Die neue Welt ist nicht ,,neu*

Die Neuzeit als ,,Neue“ Zeit wird erst im 19. Jh. mit dem offenen , Zu-
kunfts“begriff kombiniert zu einem Fortschrittsparadigma®’. Mit einigem
Wohlwollen kann man dieses Schema der Zeit bei dem Universitdtsdozenten
Christoph Cellarius 1685 auch entdecken, der als der Erfinder der Dreitei-
lung der Geschichte in Antike, Mittlere (oder Dunkle) Zeiten und Neuzeit
gilt. Dies entspricht aber nicht dem Begriff der Neuen Zeit, wie ihn Colum-
bus und seine Zeitgenossen besaBen. Dafl die Neuzeit sich gegen die kirchli-
chen Fesseln des Neugierde-Verbotes habe durchsetzen miissen, ist aus der
Rhetorik des 19. Jahrhunderts genommen. Die Renaissance ist aber nicht,
wie Jacob Burckhardt es wollte’?, ein Vorgang der Sakularisierung. Die po-
sitiv-optimistische Fillung des mundus novus®®, orbis novus, nova aetas,
tempora nova, tempora novissima ,Neuzeit“ entspricht im Wesentlichen
schon im Mittelalter einer Einstellung zur Endzeit, die der diister-gewalt-
samen Apokalypse als Deutungsmuster parallel lduft. DaB die Gegenwart
die Erfillung der Erwartungen der Vergangenheit sei und offen hin zum
Gottesreich.

Sowohl in der Zeit, chronologisch, wie in der Erfahrung der rdumlichen
Welt, geographisch, sind das Paradies und das apokalyptische Reitervolk
Bestandteil der irdisch-menschlichen Erfahrung; nicht gerade der alltdg-
lichen Erfahrung, aber doch so diesseitig-konkret, daf3 sie jederzeit erfahr-
bar gedacht sind. Die Reisenden, vom Heiligen Brendanus bis Columbus,
sind jederzeit gewirtig, am Paradies anzulanden; die Chronisten entdecken
die ,,Zeichen der Zeit“, d. h. die Vorboten der endgiiltigen Gottesherrschaft.
Ob nun als abrupte Katastrophe, aus der Gott sein Volk befreit, oder als sich
immer méichtiger bis an die Grenzen der Erde ausbreitende Gliickszeit,
hingt vom Zeitgefiihl ab.

51 Grundlegend zur Metaphorik und Begriffsgeschichte von , Neuzeit“ in der ,,Sat-
telzeit“ Reinhart Koselleck, Neuzeit. Zur Semantik moderner Bewegungsbegriffe, in:
R.K., Vergangene Zukunft. Zur Semantik geschichtlicher Zeiten, Frankfurt am Main
1979, 300-348. Reinhart Koselleck, Wie neu ist die Neuzeit? [1989] in: R.K., Zeit-
schichten. Studien zur Historik, Frankfurt am Main 2000, 225-239, hier 227: , Neu
war ndmlich jetzt, um 1770, dass man sich nicht mehr am Ende einer Periode wufite,
die man rickblickend definierte - wie frither das Mittelalter -, sondern am Anfang
einer neuen Periode und dafl man dieses Wissen sofort auf den Begriff brachte. Die
Zukunft wurde getffnet.“ Hubert Mohr, Neuzeit, in: Handbuch religionswissen-
schaftlicher Grundbegriffe 4, Stuttgart 1998, 238 —240.

52 Lucien Febvre, Wie Michelet die Renaissance erfand, [1950] in: L.F.,, Das Gewis-
sen des Historikers, Berlin 1988, 211-222. Thomas Noll, Vom Gliick des Gelehrten.
Versuch tiber Jacob Burckhardt, Gottingen 1997, 152-215.

53 Der Traktat des Amerigo Vespucci, den Waldseemiiller fiir die Benennung der

Neuen Welt nach seinem Verfasser verwendet, Mundus Novus, lat.-dt. von Robert
Wallisch, (Wiener Studien, Bh., 27) Wien 2002.
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Sikularisierung

Am Ende ist Gott von den Karten verschwunden. Zwei Perspektiven
scheinen mir prigend:

Die Wissenschaftstradition, die besonders in den protestantischen Bil-
dungseinrichtungen aus dem Spidtmittelalter rezipiert wurde, ist der Nomi-
nalismus. Er befreit die Wissenschaft zur Untersuchung der nomina, was
Menschen so benannt haben, und steht damit nicht mehr unter dem Diktat
des vorgegebenen Ergebnisses, wenn die essentia letztlich immer mit Gott
identisch sein muB®*. Darin, in der Bewertung menschlicher Aktivitit ge-
geniiber Gottes Handeln in der Geschichte, kommt der Nominalismus iibe-
rein mit dem anderen, mit der Bewertung des Endes.

Die Eschatologie (Neueste Zeiten, tempora novissima) ermoglicht zwei
Interpretationen: Zum einen die Apokalypse als eine dem gottlichen Gericht
unterworfene Epoche der menschlichen Passivitdt. Andererseits wird sie als
eine Epoche erhohter menschlicher Aktivitidt verstanden. In der Doppelhe-
misphérenkarte des Class Jansz Visscher ist sie prdasent (Abb. 8): An der
Stelle, wo die Weltkarte van Geelkerckens das Weltgericht zeigte, stellt Vis-
scher nun die menschlichen Handlungen der caritas dar: die Hungrigen
speisen, die Kranken besuchen usf. Der Kontext dieser Philanthropie ist
aber das Weltgericht: Der Christus des Weltgerichtes stellt (Matthdus 25)
fest: Thr habt mich im Gefingnis besucht. Und die vor Gericht Stehenden
staunen: Den Christus doch nicht! Christus antwortet: ,,Was Ihr einem mei-
ner geringsten Briider getan habt, das habt Ihr mir getan.“ An dieser Stelle
kann die Aufklirung ihre Ideen allgemeiner Menschlichkeit und Phil-
anthropie in die Traditionen einfligen und zugleich schon ausgeprigt fin-
den®®.

Die Eschatologie prigt als Denkfigur die européische Religionsgeschich-
te®®. Aber eher selten in lihmender Angst der Apokalypse, sondern viel héu-
figer als Handlungsanweisung: Entweder priamillenaristisch als Frist, die
Gott noch zum Handeln geschenkt hat, oder als postmillenaristische Zeit
des Fortschritts hin zum Gottesreich. Menschliches Handeln ist nicht als
Gegensatz zur negativen Anthropologie des Christentums zu verstehen; es

54 Jiirgen Goldstein, Nominalismus und Moderne. Zur Konstitution neuzeitlicher
Subjektivitdt bei Hans Blumenberg und Wilhem von Ockham, Freiburg 1998 und Ot-
to Gerhard Oexle, Wissenschaft, in: Metzler Lexikon Religion, hrsg. v. Christoph Auf-
farth /Jutta Bernard / Hubert Mohr, Band 3, Stuttgart 2000, 673 - 680.

55 Albert Dietl, Vom Wort zum Bild der Werke der Barmherzigkeit, in: Schwelle
zum Paradies. Die Galluspforte des Basler Miinsters, hrsg. v. Hans-Rudolf Meier/ Do-
rothea Schwinn Schiirmann, Basel 2002, 74-91.

56 Christoph Auffarth, Irdische Wege (wie Anm. 10). Christoph Auffarth, [Rez] En-
cyclopedia of Apocalypticism, ed. John J. Collins; Bernard McGinn, Stephen J. Stein.
New York. 3 Bde. 1998/2000, in: Arcadia 35(2000), 354 —357.

5 Zeitschrift fir Historische Forschung, Beiheft 34



Christoph Auffarth

66

(622 1PJBL ‘P62 IN ‘sde]y pIop #i2741yS 19q 931e3] S1p siopue semiy) ‘SI[eFAS[YOM 130D IST ‘USGISMIS NZ [IOH JTUWIeP IST WSTIHIP [PTZ
WAP UOA JYITU S2 Uuam yone ‘uppuey sadoryjuerryd SSUSI[YISUSIA "PUIS SNISLIYD U UJB}[YOM PUSIRILIDAT[}S USYISUSIN UE USJBIYOM
gJep “MIR[Ie I9JYDLIUS}[IM ST SNISIIYD :Iep (Gg SNBYIIEIN) ,}eySIzIoyuireqg Jop oYI9M“ I1IP 3][93S 9)S1o] 2I93un 3P Yoo "}[3sd81ep
IUYDUI 1YDTU JBQUIBYDS §ST JYOLISN) 33sSunp se(] I9P[IqUIIS IOp SSTOI3] 91 WIN SJUSWSH I91A P USUOTIEHIFIUOSId ST URXOLMZUSUU USP
U] ‘19198719 UWIUSYISUSIN SUID S}YDDI ISJUNIEP Iep JoUYomag Iyl Pun o[12}pIy 91p 3[[23S ISWP[IF 3P U "9}BUOIA AP SHUI] PuUN S}YIdI
‘Tesar)) SI( USGOIr) UIP ISPUBXI[Y J9qN SOILS] UOA d3YIIYDSaT)[9p JoP USGOID) 9Ip UDISI[P(Ig I8P UISP[RF[BIIUSZ PUN -DH USp Ue ‘saryef
SOp UL]197 UBYDSI[HAZ SIP I9PIIM URNOIMZUIGNY USP Ue }319Z (LT9T WN) I9YDISSIA Zsuer sae[) sop spreyuasgydstweypddoq a1 8 'qqV




Weltkarten und Sikularisierung in der Frithen Neuzeit 67

gibt auch ein positives christliches Bild auf das menschliche Handeln. Der
Blick auf zwei Weltbilder sollte zeigen, daB Erfahrung nicht den Rahmen
durchbricht. Der mittelalterliche Rahmen besitzt so viele und nicht aus-
gefiillte Moglichkeitsrdume, da Erfahrungen und Entdeckungen ihren
Platz finden. Die Zeitlichkeit der Welt bleibt noch lange Teil der Geogra-
phie. Die Vorstellung vom ewigen und unerbittlichen Gott oder die ewigen
und unveridnderlichen Naturgesetze geben eine gnadenlose Weltordnung
(Alexander Koyré). Dieser Gott steht der Welt als Objekt gegeniiber und
kann sie der Vernichtung tiberlassen, weil er sie auch wieder neu schépfen
kann. Er ist meta-physisch und deshalb ist die physische Welt nicht seine
Sache. Er tiberldfit sie sich selbst oder er plant gar ihren Untergang.

In der Ebstorf-Karte dagegen ist der Schopfer zugleich der Erhalter der
Welt. Das bedeutet: Neuzeit kann sich nicht deshalb entwickeln, weil Neu-
gierde und Wissenschaft sich aus dem Gefédngnis der Religion befreit hitten,
sondern eine innere Entwicklung in der Européischen Religionsgeschichte
offnet der Wissenschaft einen religios legitimen Platz.

Die Sakularisierung der Geographie scheint mir noch einen weit konkre-
teren Grund zu haben: Die niederldndischen Kartenstecher stellen zunéchst
nach der Ablésung der Niederlande von Spanien deutlich protestantische
Inhalte vom Weltgericht ins Zentrum, auch eine jiidische Version scheint es
zu geben®’. Aber Karten von holldndischer Qualitit sind iiberall gefragt;
mit geringem Kapital kann man mit Geschick und Wissen die begehrten
Karten herstellen. Der Export wird fiir die leicht zu transportierende und
gut bezahlte Ware bedeutsam. Der internationale Markt ist aber auch ka-
tholisch. Anst6B8ige und umstrittene Aussagen sind tunlich zu vermeiden.
Die zusétzlichen Bilder an den Réndern und Zwickeln sind nicht Dekora-
tion, sondern ein Element, das die Karte als Schmuck im Arbeitszimmer at-
traktiv macht®®. Stadtansichten, die Volker der Erde in ihrer typischen Klei-

57 Jodocus Hondius ca 1611 - im reprisentativen Format 167x246 mit Paradies
oben, Moses mit den Gesetzestafeln unten. Giinter Schilder: Monumenta Cartogra-
phica Neerlandica, Band 3(1990), Abb. 2.61. Zum (sefardisch-) jiidischen Amsterdam
Carel ter Haar, Judisches Stadtebild Amsterdam, Frankfurt am Main 1993. Michael
Zell, Reframing Rembrandt. Jews and the Christian Image in seventeenth-century
Amsterdam. Berkeley [u. a.] 2002.

58 Svetlana Alpers, Kunst als Beschreibung. Holldndische Malerei des 17. Jahr-
hunderts, [Chicago 1983; dt.] Koln 21998, 213-286: ,Kartographie und Malerei in
Holland“. Die Differenz zwischen dekorativem Gemaélde und informierender in Kup-
fer gestochener Karte besteht demnach nicht; der Unterschied zwischen gedruckten
und beliebig oft reproduzierbaren Stichen und dem einmaligen Gemailde ist ange-
sichts der Manufakturbetriebe nur ein gradueller. Michael North schétzt die Produk-
tion an Bildern in den Niederlanden des 17. Jh.s auf 70 000 pro Jahr: Michael North,
Das Goldene Zeitalter. Kunst und Kommerz in der niederldndischen Malerei des 17.
Jahrhunderts, Ko6ln [u. a.] 1988, 1. Welche Gattungen bevorzugt wurden, lédsst sich an
den Nachlédssen ablesen, S. 103: Der Anteil der ,,Historien“ nimmt ab von 46 % (1610)
auf 12% (1690), wiahrend die Landschaften zunehmen von 20% auf 40%. Zum enor-

5%
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dung®® sind unanst6B8ig und attraktiv und informativ. So gibt es entweder
eindeutig auf Dynasten zugeschnittene Karten®®, oder — weit hiufiger — an-
tikisierende Personifikationen fiillen die Zwickel oder Personen der Welt-
geschichte, die iiber Augustins Weltgeschichte mit der Heilsgeschichte par-
allel gelesen werden konnen. Beschriftung der Karten erfolgt auf Latein,
Legenden konnen in den dem Markt zugeschnittenen Sprachen hinzugefiigt
werden, etwa auf der Riickseite. Die Stecher vermeiden religiose Themen.
Die Karten werden also sdkularisiert, weil in der Konfessionalisierung reli-
giose Parteinahme zwar auf regionalen Mérkten einen Kaufanreiz darstellt,
auf internationalen dagegen eher hinderlich wirkt. Die Zeitdimension (ob
heilsgeschichtlich oder weltgeschichtlich, was — wie auf der Ebstorf-Karte
gesehen - sich nicht gegenseitig ausschlieit) schwindet zum anderen, weil
sich Geschichte und Geographie ausdifferenzieren.

Es sind nicht die neuen Entdeckungen und Erfahrungen, die das christli-
che Weltbild zerstort hitten. Es besteht weiter, wird aber eingeklammert
und nicht mehr ausgesprochen, weil es konfessionell kontrovers geworden
ist.

men Umfang der Stiche-Produktion die Serie Hollstein’s Dutch and Flemish Etchings
1480-1700, Band 1-62, Amsterdam 1949-2003 [kurz vor dem Abschluss]. Tanja Mi-
chalsky, Hic est mundi punctus et materia gloriae nostrae. Der Blick auf die Land-
schaft als Komplement ihrer kartographischen Eroberung, in: Das Geheimnis am
Beginn der européischen Moderne, hrsg. v. Gisela Engel [u. a.], Frankfurt 2002, 436 -
453.

59 Spater wird daraus die eigensténdige ,,Volkertafel“, s. FK. Stanzel, Européi-
scher Volkerspiegel. Imagologisch-ethnographische Studien zu den Volkertafeln des
friihen 18. Jahrhunderts. Heidelberg 1999. Ders., Européer. Ein imagologischer Essay.
Heidelberg 21998.

60 Beispiele fiir den franzosischen Markt: Ludwig XIV. (in Joan Blaeu’s Weltkarte
von 1648) bei Shirley, Mapping Nr. 371.



,,Offensive Expansion“ und ,,innere Kolonisation* -
das Fallbeispiel China

Zu den Voraussetzungen der Expansion des Qing-Reichs (17.-19. Jh.)
im historischen Denken und kartographisch-geographischen Wissen
der mittleren und spiten Ming-Zeit (16.-17. Jh.)

Von Achim Mittag

Einleitung

1 Zinnen wie aus Gold und Jade leuchten im blaugriinen Dunst;

den wie ein Felsgebirge aufragenden Purpurpalast sieht man schon von weitem

im Sitidosten [Urumtschis].
3 Haiufig spielt man die ,Friedensmusik’;

[dabei] verneigt man sich tief und ruft dreimal: ,Zehntausend Jahre [lebe der

Kaiser]!

5 In dieser Stadt im Gebirge gibt es Saitenspiel und Gesang.

Brokatiiberzogene Buchdeckel mit elfenbeinernen VerschluBpflockchen gibt es

auf dem Markt zuhauf.

7 Man kann dem alten Zheng Yuzhong [d.i. Zheng Qiao, 1104 -1162] die Nachricht

iiberbringen,
daB die konfuzianischen Schriften jetzt den Onon-FluB iiberschreiten.

9 Die Kinder verstehen sich neuerdings auf das Spiel aus China
und niitzen den Ostwind aus, um die Papierdrachen steigen zu lassen’.

Ansichten von Urumtschi in Ostturkestan, Provinzhauptstadt der heuti-
gen Provinz Xinjiang, verfaft in Gedichtform mit begleitenden Erlduterun-
gen; ihre Entstehungszeit: 1770/71; ihr Autor: Ji Yun (1724-1805), einer
der fithrenden Gelehrten und Intellektuellen in der zweiten Hélfte der lan-

1 Ji Yun, Wulumugqi zashi, Ed. Baibu congshu (Jieyueshanfang huichao); Gedichte
Nr. 24, 64-65; ubers. v. Silvia Freiin Ebner von Eschenbach, Die Gedichte des Chi
Yiin (1724 -1805) als Quelle fir die Landeskunde in Ostturkestan im 18. Jahrhundert,
in: Oriens 33 (1992), 363 -436, 380 u. 389 (die Ubersetzung ist von mir in den Zeilen 3,
5-6 leicht verdndert worden). Zum ,,Purpurpalast” (Zeile 1) s. im Folgenden; mit ,el-
fenbeinernen VerschluBpflockchen“ (Zeile 6) werden die Buchdeckel der traditionell
hergestellten Biicher zusammengehalten; zu Zheng Qiao (Zeile 7) und dem Onon-

FluB (Zeile 8) s. u. im Reslimee.
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gen Herrschaftszeit des Kaisers Qianlong (reg. 1736-1795)% ihr Grund-
tenor: China, die chinesische Kultur, ist in den ,,Westlanden“ (xiyu; die da-
malige Bezeichnung fiir Ost- bzw. Chinesisch-Turkestan) angekommen; es
geht nun dort ein ,,Ostwind“ (Zeile 10), will sagen, der zivilisierende Einflufl
Chinas verwandelt die Region in blithende Landschaften, ,, wo man pfligt
und [Brunnen] gréibt, musiziert und singt“3. Selbst das Klima, frither bitter-
kalt, habe sich, so Ji Yun, bereits zur Freude der Menschen an das mildere
chinesische Klima angepaft®*.

Der aufragende ,Purpurpalast” (eine euphemistische Bezeichnung fiir
den Sitz des Stadtkommandanten von Urumtschi); die auf dem Markt feil
gebotenen konfuzianischen Schriften; die Papierdrachen, die die Kinder
steigen lassen - Bilder, die schlaglichtartig drei entscheidene Faktoren der
spétkaiserzeitlichen Expansion Chinas in den Blick riicken: die staatliche
Ordnungsmacht, die Dominanz der chinesischen Kultur und die Macht der
Nachfrage nach Produkten ,made in China“. Als die Trdgergruppen, die
mit jeweils einem dieser drei Faktoren verbunden sind, sind zu nennen: die
Administratoren, einschlieBlich der ihnen unterstehenden Garnisonstrup-
pen, die konfuzianischen Gelehrten sowie die Hindler und Kaufleute. Er-
génzend dazu missen viertens noch die Ackerbau treibenden Siedler aus
den Kernprovinzen Chinas, quantitativ sicher die gro8te Tragergruppe, ge-
nannt werden.

In den nachfolgenden Ausfiihrungen wird es allerdings nur — und das
auch nur indirekt — um die zweite Gruppe, also um die Angehdérigen der Ge-
lehrtengemeinde wie Ji Yun, zumeist Geschichtsschreiber, Kartographen,
Kompilatoren, gehen. Denn wir wollen nach den fundamentalen Vorausset-
zungen der Expansion des Qing-Reichs (1644-1911) im historischen Den-
ken und kartographisch-geographischen Wissen fragen (Abschnitte II-III).
Dabei kommt insbesondere die mittlere und spédte Ming-Zeit (ca.
1530-1650) in den Blick, eine Epoche, die auf manchen Zeitgenossen eben-
so betorend wie verstorend wirkte und die uns in einem groflen zeitgendssi-
schen Roman als veralltédglichter ,,Karneval“ geschildert wird®. Unter der
nachfolgenden Qing-Dynastie als Zeitalter des Niedergangs und der Deka-
denz gebrandmarkt und damit wirkungsvoll zu einer Art ,,Un-Zeit“ ge-
macht, ist sie in der sinologischen Forschung gerade in den letzten Jahren
nachdriicklich in den Blick geriickt worden®.

2 Kurzbiographie in Eminent Chinese of the Ch’ing Period (1644-1912), 2 vols.,
hrsg. v. Arthur W. Hummel, Washington, D.C. 1943/44, 120-123.

3 Aus dem Vorwort; Ebner von Eschenbach, Die Gedichte des Chi Yiin (Anm. 1),
367.

4 Siehe Gedicht Nr. 3; Ebner von Eschenbach, Die Gedichte des Chi Yiin (Anm. 1),
368.

5 Siehe dazu Daria Berg, Carnival in China. A Reading of the Xingshi Yinyuan
Zhuan, Leiden / Boston / K6ln 2002.
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Vorausgehend ist jedoch zu kldren, mit was flir einem Expansionsprozef3
wir es eigentlich zu tun haben. Wir miissen m.E. zweierlei Modi der staats-
rdumlichen Ausdehnung des Qing-Reichs - ,,offensive Expansion“ und ,,in-
nere Kolonisation* — unterscheiden (Abschnitt I). Es schlieBt sich daran eine
kurze Besprechung zweier neuerer Forschungsarbeiten an, in denen die
gingzeitliche Expansionsgeschichte eingehend behandelt werden.

Als Ji Yun seine Vermischten Gedichte iiber Urumtschi verfaite, stand
das Qing-Imperium im Zenit seiner Macht. Erst rund ein Jahrzehnt zuvor
(1757/59) war das Steppenreich der westmongolischen Dzungaren zerstort,
das Volk der Dzungaren, unter den Mongolen der hartnéckigste Gegner der
Mandschus, nahezu ausgerottet’, die Erhebungen in den muslimischen Oa-
senstddten siidlich des Tianshan-Gebirges wie Yarkand, Aksu, Kashgar u. a.
niedergeschlagen und damit ganz Chinesisch-Turkestan befriedet worden.
Das chinesische Reich hatte damit seine grofte territoriale Ausdehnung al-
ler Zeiten erreicht. Mehr noch: dem Mandschu-Kaisertum war gelungen,
was zuvor allen chinesischstdmmigen Dynastien versagt geblieben war: die
endgiiltige Ausschaltung der permanenten Gefahr von Ubergriffen, Beute-
und Eroberungsziigen der nomadischen Steppenvélker im Norden Chinas.
Es ging damit eine zweitausendjéhrige konfliktreiche Geschichte der Aus-
einandersetzung des chinesischen Kaiserreichs mit den nomadischen Stam-
mesféderationen und Reichsbildungen an Chinas Nordgrenze zuende®. Zu-
gleich bedeutete die formal 1760 erfolgte Integration der riesigen zentral-
asiatischen Gebiete ins Qing-Imperium nichts weniger als die Abkehr ,,von
der jahrhundertelangen passiven Tributpolitik des chinesischen Kaiserho-
fes gegeniiber den zentralasiatischen Vélkern und den Ubergang zu einer
aktiven Expansionsstrategie ... Erst unter Qianlong - und, wie sich im

6 Siehe dazu Helwig Schmidt-Glintzer, China im Wandel im 17. Jahrhundert, in:
Historische Wendeprozesse. Ideen, die Geschichte machten, hrsg. v. Klaus E. Miiller,
Freiburg/Basel / Wien 2003, 128-145; sowie den Rezensionsaufsatz von Harriet T.
Zurndorfer, Old and New Visions of Ming Society and Culture, in: T’oung Pao 87
(2002), 151-169.

7 Uberlebende des Dzungaren-Volkes wurden in Jehol in der Nihe des neuerrich-
teten Puning-Klosters angesiedelt; zugleich wurde ein striktes Verbot erlassen, den
in der Hélfte des 17. Jhs. entstandenen Namen ,,Dzungaren* (ersetzt durch , Oiraten“
oder ,,Oirat-Mongolen“) zu benutzen; s. Sabine Dabringhaus, Das Qing-Imperium als
Vision und Wirklichkeit. Tibet in Laufbahn und Schriften des Song Yun
(1752 -1835)(Miinchener ostasiatische Studien; 69), Stuttgart 1994, 37, Anm. 127, 38;
Pamela Kyle Crossley, A Translucent Mirror. History and Identity in Qing Imperial
Ideology, Berkeley/Los Angeles/London 1999, 320-321.

8 Siehe Thomas J. Barfield, The Perilous Frontier. Nomadic Empires and China,
221 BC to AD 1757, Cambridge, Mass. / Oxford 1989, 294.
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Riickblick herausstellen sollte, allein unter ihm - ging die Qing-Dynastie
reichsweit in die Offensive“’.

Von dieser , offensiven Expansion“ des Qing-Reichs in der zweiten Hélfte
des 18. Jahrhunderts ist der Langzeitprozel der ,inneren Kolonisation“
Chinas zu unterscheiden. Diese erfolgte mit dem Vordringen chinesischer
Staatlichkeit in dem von einer aulerordentlich groflen ethnischen, linguisti-
schen und kulturellen Vielfalt gekennzeichneten Siidwesten Chinas (d. h.
die heutigen Provinzen Guizhou, Guangxi, Yunnan und Sichuan), der Besie-
delung Hainans und Taiwans sowie der allméhlichen kulturellen und admi-
nistrativen Eingliederung dieser Gebiete ins chinesische Reich. Diese ,steti-
ge Siidwirtsbewegung des chinesischen Volkes“!? setzte in der Westlichen
Zhou-Zeit (ca. 1045-770 v. Chr.) ein und fand im kanonischen Buch der
Lieder (Shijing), im Lobpreis des ,,umwandelnden Einflusses des Konigs
Wen“ (Wenwang zhi hua) in den ersten 25, angeblich aus den siidlichen
Landstrichen zwischen Han-Flull und Yangtse stammenden Liedern, ihren
»klassischen“ Ausdruck. Diese Stidwirtsbewegung setzte sich im Einheits-
reich der Qin- und Han-Dynastien (221 v.Chr. — 220 n.Chr.) fort!!, erlangte
in der Zeit der Stidlichen Dynastien (317-589), als der Norden von einer
Reihe von Fremddynastien beherrscht wurde, eine neue Qualitdt'? und be-
schleunigte sich seit der Mongolenherrschaft im 13. und 14. Jahrhundert -
1253/54 wird Dali, das Nachfolgereich des méchtigen Nanzhao-Konig-
reichs (649-902) im Stidwesten Chinas von den Mongolen erobert, 1382
wird die Region von der Ming-Dynastie (1368 —1644) besetzt und zur Pro-
vinz erhoben. Erst im ausgehenden 19. Jahrhundert kam die Stidwérts-
bewegung der chinesischen Kultur zu einem gewissen Abschlufl - 1886 wird
Taiwan zu einer eigenstdndigen Provinz erhoben (Hainan dagegen erst im
Jahre 1988)*2.

9 Sabine Dabringhaus, Grundkurs neuzeitliches Asien: Kurseinheit 4: Zentralasien
zwischen den Imperien, Hagen 1992, 38, sowie dies., Das Qing-Imperium (Anm. 7),
39. - Den ,europdischen*“ Charakter dieser Expansion fithren die sechzehn vom Qian-
long-Kaiser in Paris in Auftrag gegebenen groBformatigen Kupferstiche, die Schlach-
tenszenen von den Eroberungsfeldziigen 1757 -59 zeigen, anschaulich vor Augen; s.
Christoph Miiller-Hofstede / Hartmut Walravens, Paris — Peking: Kupferstiche fiir
Kaiser Qianlong, in: Europa und die Kaiser von China 1240-1816, hrsg. v. Berliner
Festspiele GmbH, Frankfurt am Main 1985, 163-172. Bei den Vorlagen fiir die Kup-
ferstiche, sechzehn grofformatige Rollbilder, wirkten vermutlich Jesuitenmaler in Pe-
king mit; s. ebd., 164, Sp. 3.

10 Wolfgang Bauer, Einleitung, in: China und die Fremden. 3000 Jahre Ausein-
andersetzung in Krieg und Frieden, hrsg. v. W. Bauer, Miinchen 1980, 7-41, 16.

11 Einen facettenreichen Einblick in die Anfidnge chinesischer Staatlichkeit im
PerlfluBdelta (Guangdong) in der Frithen Han-Zeit (2. Jh. v.Chr.) bietet der Ausstel-
lungskatalog: Schitze fiir Konig Zhao Mo. Das Grab von Nan Yue, hrsg. v. Margarete
Priich, unter Mitarbeit v. Stephan von der Schulenburg, Heidelberg 1998.

12 Siehe dazu Thomas Jansen, Adelskultur und Wertewandel im China um 500
n.Chr.: Debatten im Salon des Prinzen Xiao Ziliang, Freiburg i. Br. 2000.
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Auf beide historischen Prozesse, die ,offensive Expansion“ des Qing-
Reichs in der zweiten Hélfte des 18. Jahrhunderts und den Langzeitproze3
der ,,inneren Kolonisation“ Chinas, ist in der &dlteren chinabezogenen Lite-
ratur haufig schlankweg der Begriff der ,,Sinisierung“ angewendet worden.
Mit demselben Begriff bezeichnete man zudem auch eine Vielfalt von Phéa-
nomen und Prozessen der Akkulturation, Assimilierung, Reichsbildung und
Kolonisation von den neolithischen Anfiangen der chinesischen Zivilisation
bis in die Moderne'*. An dem Sinisierungsbegriff ist daher in jiingerer Zeit
- zu Recht - Kritik geilibt worden; insbesondere wurde seine Tauglichkeit
zum tieferen Verstdndnis des von den Mandschus geschaffenen Staats-
wesens einerseits sowie der Multiethnizitidt des Qing-Reiches andererseits
in Frage gestellt'®. Die erstgenannte Thematik ist kiirzlich durch vier dicht
hintereinander erschienenen Monographien nachhaltig in den Blickpunkt
geriickt worden'%; die Multiethnizitit des Qing-Reichs hingegen durch eine
2001 erschienene Studie Laura Hostetlers'”. Diese soll zunichst vorgestellt
werden, anschlieBend ein zweibdndiges chinesisches Werk zur gleichen The-
matik'®.

Die Kernthese in Hostetlers Studie lautet, dal Kartographie und Ethno-
graphie eine entscheidene Bedeutung fiir das Kolonisierungsprojekt der
Qing hatten; in der gezielten Instrumentalisierung der kartographischen
und ethnographischen Welterfassung im staatlichen Interesse habe das

13 Was sich aus der historischen Vogelperspektive als ,,stetige Stidwértsbewegung*
darstellt, 16st sich freilich bei ndherem Hinsehen in eine Vielzahl heterogener und
komplexer Entwicklungen auf. Fiir einen ersten Uberblick s. Helwig Schmidt-Glint-
zer, China: Vielvolkerreich und Einheitsstaat. Von den Anfingen bis heute, Miinchen
1997,70-171, 93, 109-113, sowie die dort zitierte Literatur.

14 Ein Negativbeispiel fiir die Verwendung dieses unscharfen Sinisierungsbegriffs
bietet — unfreiwillig — Ho Ping-tis Pladoyer fiir dessen Beibehaltung; s. ders., In De-
fense of Sinicization: A Rebuttal of Evelyn Rawski’s ,,Reenvisioning the Qing*, in:
Journal of Asian Studies 57 (1998), 123-155.

15 Pamela Kyle Crossley, Thinking About Ethnicity in Early Modern China, in: La-
te Imperial China 11:2 (1990), S. 1-34, hier S. 2-5; Evelyn S. Rawski, Reenvisioning
the Qing, in: Journal of Asian Studies 55 (1996), 829 -850.

16 Siehe dazu die zwei Rezensionsaufsitze von R. Kent Guy, Who Were the Man-
chus? A Review Essay; und Sudipta Sen, The New Frontiers of Manchu China and the
Historiography of Asian Empires: A Review Essay, beide in: Journal of Asian Studies
61(2002), 151-164 und 165-177.

17 Laura Hostetler, Qing Colonial Enterprise. Ethnography and Cartography in
Early Modern China, Chicago/London 2001.

18 Qingdai bianjiang kaifa (Die ErschlieBung der Grenzregionen in der Qing-Zeit),
2 Bde., hrsg. v. Ma Ruheng/Cheng Chongde, Taiyuan 1998. Das Werk entstand als
Teil des im Rahmen eines nationalen kulturwissenschaftlichen Schwerpunktpro-
gramms geforderten Forschungsprojektes zur Qing-Geschichte, auf der Grundlage
des von Ma Ruheng und Ma Dazheng publizierten Sammelbandes zum gleichen The-
ma (Qingdai bianjinan kaifa yanjiu, Peking 1990). Laura Hostetler beriicksichtigt nur
dieses frithere Werk.
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Qing-Reich im gleichen Kontext frithneuzeitlicher Expansion wie die euro-
pdischen Staaten agiert und miisse daher ebenso auch als Kolonialmacht
verstanden werden'®.

Zur Ausfiihrung ihrer These wendet sich Hostetler dreier, in ihrem jewei-
ligen Entstehungskontext umsichtig beschriebenen Quellengruppen zu: 1)
den Karten und geographischen Abhandlungen, die seit Matteo Ricci
(1552-1610) von den Jesuitenmissionaren in China geschaffen wurden, na-
mentlich dem ,,Kangxi-Atlas® (1708 -1717), einem der bedeutendsten kar-
tographischen Unternehmungen der friithen Neuzeit; 2) dem ethnographi-
schem Schrifttum der Ming- und Qing-Zeit (16.-19. Jh.), das die Volker-
schaften und Volksgruppen Guizhous zum Gegenstand hat, sowie 3) den
sog. Miao-Alben, ein eigenes ethnographisches Genre von bildlichen, kolo-
rierten und mit Begleittexten versehenen Darstellungen von Angehérigen
der summarisch als ,,Miao“ bezeichneten Ethnien Siidchinas?®.

Wihrend die Karten und geographischen Werke der Jesuiten wie auch die
Miao-Alben relativ gut erforscht sind, erschlieBt Hostetler mit ihren Unter-
suchungen zur zweiten Quellengruppe - es handelt sich um sechs, zwischen
1560 und 1834 entstandene ethnographische Werke bzw. Regionalaufzeich-
nungen®! — Neuland. Sie stellt dabei fiir die Zeit von der spiten Ming bis
zum ausgehenden 18. Jahrhundert eine Tendenz der zunehmenden Ausdif-
ferenzierung der Taxonomie (die Zahl erfater Volkerschaften bzw. Volks-
gruppen steigt von 16 auf 82) sowie der Akkumulation von ethnographi-
schem Wissen, insbesondere eines Wissen, das auf direkter Beobachtung ba-
siert, fest. In dieser Tendenz spiegelt sich, so Hostetler, der wachsende Be-
darf des Qing-Staates an Verwaltungs- und Herrschaftswissen tliber die
nicht-hanchinesische Bevolkerung Stidwestchinas, ein insbesondere ab den
20er Jahren des 18. Jahrhunderts anwachsender Informationsbedarf, als die
Ausbeutung der Kupfervorkommen in Yunnan begann und der Versuch, die
erprobte indirekte Herrschaft mittels lokaler Machthaber (das sog. tusi-Sy-

19 Hostetler, Qing Colonial Enterprise (Anm. 17), 30: ,,I choose to use the term [,,co-
lonial“] to highlight the similarities between the methods, technologies, and ideo-
logies that the Qing employed in extending its geographical reach, and those used by
European colonial powers during the same period*“.

20 Fast ausschlieBlich handelt es sich um handgefertigte Illustrationen; die , Al-
ben“ (in einigen Fillen handelt es sich auch um Bildrollen) fallen daher in Umfang
und duflerer Form als auch in dem, was und wie etwas dargestellt wird, sehr unter-
schiedlich aus. Als ihr ungefihrer Entstehungszeitraum ist die Zeit zwischen 1692
und 1741 anzunehmen. Urspriinglich zur Dokumentation zum Nutzen der Verwal-
tung geschaffen, entwickelte sich das Miao-Album als Genre bald von seiner originé-
ren Intention weg hin zu einem wegen seines kiinstlerischen Wertes geschétzten und
nachgefragten Kunstgegenstands; s. Hostetler, Qing Colonial Enterprise, 159-163 u.
187-199.

21 Namentlich zwei Werke aus der spiteren Ming-Zeit (1560 und 1608), die drei
gingzeitlichen Editionen der Provinzaufzeichnung von Guizhou (1673, 1692 und
1741) und schlieBlich ein Werk, dessen Vorwort auf 1834 datiert ist.
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stem) durch eine direkte staatliche Herrschaft zu ersetzen, zu massiven Auf-
stdnden unter den Miao gefiihrt hatte.

In mehrerer Hinsicht einen Kontrast dazu bietet das oben erwédhnte
(Anm. 18), am Institut fiir Qing-Geschichte der Volksuniversitdt Peking von
einem Autorenkollektiv verfafite Werk zur gingzeitlichen ,,Kolonisation“
(bianjiang kaifa, wortl. ,,GrenzgebietserschlieBung“) in den sechs Makro-
regionen Chinas — Xinjiang, Tibet, Mongolei, der Nordosten (d. h. die Man-
dschurei), Yunnan und Guizhou sowie Hainan und Taiwan. Das Wort , kolo-
nial“ kommt hierin nur in der Standardformel der ,halbkolonialen, halb-
feudalen Gesellschaft“ Chinas nach dem Opiumkrieg 1838 -40 vor (S. 64).
Aus einer Gemengelage von ideologischen, nationalen und globalpolitischen
Griinden tut sich die historische Forschung im heutigen China {iberaus
schwer, das Qing-Reich als Kolonialmacht zu thematisieren®”. Entspre-
chend unterschiedlich ist die leitende Perspektive der Pekinger Historiker,
vor allem in zweierlei Hinsicht:

Erstens, als Vergleichskontext figuriert nicht der Expansionsdrang der
friihneuzeitlichen Staaten Europas, sondern die Kolonisation des ame-
rikanischen Westens?®. Im Vergleich zu dieser habe sich die gingzeitliche
»Kolonisation“ unter weitaus schwierigeren naturrdumlichen Bedingungen
vollzogen, und zwar ohne daf es zu gewaltsamer Landnahme (denn koloni-
siert wurde nur der ,heilige Boden“ Chinas, S. 43) sowie zu Unterdriickung,
Vertreibung oder Ausrottung der in den kolonisierten Gebieten lebenden
Ethnien gekommen sei (wie in Nordamerika im Hinblick auf die Indianer,
S. 44 -45).

Zweitens, wiahrend Hostetler im frithneuzeitlich agierenden Qing-Staat
die treibende Kraft hinter der qgingzeitlichen Expansions- und Kolonisati-
onsbewegung sieht, sehen die Pekinger Historiker diese als einen fast natur-
wilchsigen Vorgang, dessen tiefere Ursache in dem gewaltigen Bevolke-
rungsdruck in den Kernprovinzen Chinas mit der Folge einer vor allem im
18. Jahrhundert angeschwollenden Migrationswelle liege?*. Zwar habe es

22 Hostetler, Qing Colonial Enterprise (Anm. 17), 25, bringt es auf den Punkt: , Be-
cause twentieth-century China is accustomed to casting itself as a victim of colonial
aggression in the nineteenth century, acknowledging its own past as a colonial power
in the eighteenth century would deprive the modern nation of part of its self-definiti-
on. More threatening still, what would such an ,admission‘ do to claims for territory
conquered only under the expansionist Qing dynasty?“

23 Der Vergleich zwischen den Kolonisationsbewegungen in Amerika und im China
der Qing-Zeit, auf den das lange Einleitungskapitel (64 S.) hin angelegt ist, wird in
fiinf Abschnitten, in denen es um die allgemeinen, geographischen, wirtschaftlichen,
politischen und weltanschaulichen Rahmenbedingungen und Grundvoraussetzungen
der Kolonisation geht, durchgefiihrt; s. Qingdai bianjiang kaifa (Anm. 18), 42 -64.

24 Als Griinde nennen die Autoren einen friedensbedingten explosionsartigen Be-
volkerungsanstieg sowie existenzgefdhrdende Beeintréchtigungen der Lebensver-
hiltnisse im chinesischen Kernland durch Naturkatastrophen, die FluB3bettverdn-
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auch eine vom Staat veranlaBte Kolonisation gegeben — hier verweisen die
Autoren auf die Landvergabe an die Angehorigen der mandschurischen und
mongolischen Banner, die Errichtung von Militdr- und Strafkolonien sowie
die Griindungen lamaistischer Kloster —, doch ganz iiberwiegend sei die Mi-
gration in die Grenzgebiete auf Eigeninitiative der Siedler erfolgt. Der
Staat habe dabei - hier wird an die 1668 verfiigte AbschlieBung des man-
dschurischen Kernlandes fiir hanchinesische Siedler und dhnliche, fiir den
Nordosten insgesamt ebenso wie fiir die Mongolei geltende Siedlungsver-
bote erinnert - eher eine restriktive, hemmende Rolle gespielt.

Der Haupteinwand gegen den Interpretationsrahmen der Pekinger Histo-
riker richtet sich gegen die blickverengende Fixiertheit auf die angebliche
Bevolkerungsexplosion im China des 18./19. Jahrhunderts; die neuere For-
schung, die die insgesamt wenig zuverlidssigen Zensuszahlen in anderer
Weise hochrechnet, geht von einem weitaus moderateren Bevolkerungs-
zuwachs fur die Qing-Zeit, dagegen aber von einer Verdreifachung der Be-
volkerung fir die Ming-Zeit (von 85 Mio. Menschen um 1400 auf 268 Mio.
um 1650) aus®. Wie wichtig ein genauerer Blick auf die Ming-Zeit ist, un-
terstreicht im tbrigen auch Hostetlers Untersuchung zum ethnographi-
schen, die Volkerschaften des Stidwesten Chinas behandelnden Schrifttum:
Auch in der Ethnographie erfolgten wichtige Weichenstellungen schon in
der zweiten Hilfte der Ming-Dynastie. Gleiches gilt fiir die Kartographie
und das geographische Wissen (s. Abschnitt III) ebenso wie fiir die Historio-
graphie und das historische Denken, dem wir uns nun zuwenden wollen.

II.

Die treibende Kraft hinter der ,offensiven Expansion“ in der zweiten
Halfte des 18. Jahrhunderts war der Qianlong-Kaiser, genauer gesagt: das
universale Kaisertum, wie es von ihm interpretiert und reprisentiert sowie
von den unterschiedlichen militdrischen und zivilen Eliten des Qing-Reichs
getragen wurde. Fir seine Choreographie eines Weltenherrschers bediente
sich Qianlong sowohl traditionell-konfuzianischer als auch lamaistisch-
mongolischer Elemente der Herrschaftsideologie und -reprisentation®.

Mit seinem Universalherrschaftsanspruch setzte sich der Qianlong-Kai-
ser dabei dezidiert von der sog. , transformatorischen“ Herrschaftsideologie
seines GrofBvaters und seines Vaters, der Kaiser Kangxi (reg. 1662-1722)

derungen des Gelben Flusses, eine ab dem 15. Jahrhundertneinsetzende Klimaabkiih-
lung sowie die Kriegsverwiistungen in der Ming-Qing-Ubergangszeit; s. Qingdai
bianjiang kaifa (Anm. 18), 6 -11.

25 Siehe Frederick W. Mote, Imperial China. 900-1800, Cambridge, Mass. / London
1999, 22000, 745.

26 Siehe dazu ausfiihrlich Crossley, Translucent Mirror (Anm. 7), 281 -336.
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und Yongzheng (reg. 1723 -1735), ab. Dieser lag die Leitidee zugrunde, daf3
daB das kaiserliche Geschlecht der Aisin Gioro — und mit ihm im weiteren
Sinne das mandschurische Volk - sich von seinem barbarischen Ursprung
bereits ,,umgewandelt” (hua) habe und zum Vollinsassen der chinesischen
Kultur geworden sei, ehe Nurhaci (1559-1626) und Abahai (1592-1643),
den Dynastiegriindern, das ,,Himmelsmandat“ zuteil wurde; mehr noch: sie,
die Mandschus, waren das historische Paradigma fiir jene zentrale Lehre
der konfuzianischen Ethik, nach der die Lauterung der Welt beim Einzelnen
beginnt und iiber die Familie und das Volk schlieflich in einen allgemeinen
ProzeB der moralischen Erneuerung miindet®’.

Jeder Zweifel an der Legitimitidt der Mandschu-Herrschaft war demnach
eine Héresie, die den von den Mandschu-Herrschern zur Staatsorthodoxie
erhobenen Cheng-Zhu-Konfuzianismus im Kern bedrohte und als solche
verfolgt werden konnte. Genau dies geschah in einem bizarren Komplott-
und Inquisitionsfall in den Jahren 1728-30, den der Yongzheng-Kaiser
selbst an sich zog®®. Das Resultat war ein mit der vollen kaiserlichen Auto-
ritdt unter seinem Namen publiziertes und im ganzen Reich verbreitetes
Pamphlet mit dem Titel Aufzeichnung des Gewahrwerdens der urspriing-
lichen Verwirrtheit iber die grofie Rechtlichkeit (Dayi juemi lu), eine grof3-
artige Zusammenschau des ,transformatorischen* Legitimationsgedan-
kens®®,

Kaum war Yongzheng im Jahr 1735 verstorben, lieB der Qianlong-Kai-
ser, noch ehe seine neue Regierungsira ,Qianlong“ (,,Minnlich-himm-
lische Erhabenheit®) mit dem neuen Jahr beginnen sollte, den Inquisition-
fall erneut aufrollen, den von Yongzheng mit kalkulierter GroBmiitigkeit
begnadeten Querkopf, an dem sich der Fall entziindet hatte®’, erneut in-
haftieren und durch Zerstiickeln hinrichten sowie sdmtliche Exemplare
des Dayi juemi lu konfiszieren und vernichten. Mit dem Gestus der Uber-
bietung wischte Qianlong die Kontinuititsinszenierung seiner drei Vor-
ginger, die als ethnisch und kulturell ,umgewandelte Nachfolger der
Ming-Dynasten regiert hatten, beiseite. Qianlong, so urteilt Pamela Cross-
ley, ,,did not believe in mass cultural transformation. ... He believed in
cultural refinement, cultural purification, through the agency of the uni-
versal emperorship“®L.

27 Der Schliisseltext, in dem dieser Gedanke ausgefiihrt ist, ist das Daxue (Das
Grofie Lernen), neuestens ubers. v. Ralf Moritz, (Reclam Universal-Bibliothek;
18265), Stuttgart 2003.

28 Davon handelt Jonathan Spence, Treason by the Book, Harmondsworth 2001.
29 Crossley, Translucent Mirror (Anm. 7), 253 -258.

30 Es handelte sich um Zeng Jing (1679-1736); zu seiner Biographie s. Hummel,
Eminent Chinese of the Ch’ing Period (Anm. 2), 747 - 749.

31 Crossley, Translucent Mirror (Anm. 7), 260; meine Hervorhebung.
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Vielleicht hatte Qianlong intuitiv erfaflt, daB der ,transformatorische“
Legitimationsgedanke einen entscheidenen Webfehler hatte: Nach dem
konfuzianischen Gleichheitsgedanken galt grundsitzlich die Moglichkeit
zivilisierender ,,Umwandlung® fir alle, die der Gattung ,,Mensch* (renlei)
angehorten: ,,In der Lehre“, so hatte Konfuzius erklirt, ,,gibt es keinerlei
Unterschiede“ (Lunyu XV.38). Zur Menschheit zdhlten natiirlich zunéchst
einmal alle Insassen der chinesischen Kultur; ferner die Fremden der Innen-
welt*?, d. h. zum einen die Menschen Koreas, Japans, der Rylkyt-Inseln
und Vietnams, die durch Ubernahme der chinesischen Schrift und chinesi-
scher Sitten und Gebrduche (z. B. mit Stdbchen essen) bereits in unter-
schiedlichem MaBe ,,umgewandelt® waren, zum anderen die Volkerschaften
im Stidwesten Chinas, denen die Empfianglichkeit fiir die chinesische Kul-
tur und das Potential zur zivilisierenden ,,Umwandlung* prinzipiell zuer-
kannt wurde. Das gleiche galt fiir diejenigen Fremden der Auflenwelt, die,
wie die Jesuiten, strebend bemiiht waren, dieses Potential zu aktivieren. Die
entscheidene Frage aber war, ob die Fremden der Gegenwelt, die Angehori-
gen der nomadischen Steppenvolker im Norden, iberhaupt unter das Ru-
brum ,,Mensch“ fielen. Mit Vehemenz wurde dies etwa in einer Chronik des
Untergangs der Song-Dynastie, deren Autorschaft umstritten ist, die aber
mit hoher Wahrscheinlichkeit erst in der Ubergangszeit von Ming zu Qing
entstand, verneint:

Oben erhebt sich der Himmel, und unten erstreckt sich die Erde. In der Sphére
zwischen Himmel und Erde wurde der Herrscherthron errichtet. Die Heiligen eta-
blierten das Prinzip der ,,rechten Reichsnachfolge“ (zhengtong; s. dazu unten) und
schufen das , Mittelreich* (Zhongguo). Diese Barbaren aber sind wie Hunde und
Schafe. Sie gehorigen nicht zur Gattung ,,Mensch“ (renlei), sie geben weder etwas
auf das Prinzip der ,,rechtmifBigen Abfolge“, noch auf das ,Mittelreich“33.

Die hier polemisch proklamierte kategoriale Andersartigkeit von ,,Insas-
sen der chinesischen Kultur“ (Hua) und ,,Barbaren (yi) suchte die politi-
sche Ethik des 17. Jahrhunderts mit z.T. recht ausgekliigelten Argumenta-
tionen zu begriinden. So fiihrte sie z. B. Wang Fuzhi (1619-1692) zuriick
auf die unterschiedlichen, hier agrarischen, dort nomadischen Lebenswei-
sen, denen wiederum verschiedene Erndhrungsweisen zugrundeldgen, die
durch die unterschiedlichen klimatischen und Umweltverhéltnissen be-
dingt seien. Es folgte fiir Wang Fuzhi daraus, da der chinesische Kultur-
raum feste natiirliche Grenzen hatte**, und diese Vorstellung veranlaBte
Wang Fuzhi dazu, die unter Han Wudi (reg. 141 -87 v.Chr.) erfolgte Expan-

32 Die dreiteilige typologische Unterscheidung von Fremden der Innen-, Gegen-
und AuBlenwelt geht zurilick auf Bauer, Einleitung (Anm. 10), 11-12.

33 Jiujiu shu zhengwen, in: Zheng Sixiao ji, punktierte Ausg. hrsg. v. Chen Fukang,
Shanghai 1991, 103.

34 Siehe dazu Ernstjoachim Vierheller, Nation und Elite im Denken von Wang Fu-
chih (1619-1692), Hamburg 1968, 29 - 39.
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sion nach Siiden (Zerstérung des Nan-Yue-Reichs; Eroberung Annams) gut-
zuheiBen, zugleich aber dessen kriegerische Politik gegeniiber den Xiongnu
im Norden zu verurteilen®®.

Bei allen Unterschieden in der intellektuellen Prédgung und der Reaktion
auf den Untergang der Ming-Dynastie waren sich die fithrenden Geister der
Generation Wang Fuzhis mit diesem in der scharfen Trennung von ,,chinesi-
scher Kultur® (Hua) und ,,Barbarentum* (yi) weitgehend einig36 - Ergebnis
eines sich radikalisierenden Abgrenzungsdiskurses, der sich bis in die friihe
Ming-Zeit zuriickverfolgen 146t*” und nach der kliglichen Niederlage der
Ming gegen die Mongolen in der Schlacht von Tumu im Jahr 1449 sowie
vor dem Hintergrund der verheerenden Beutefeldzlige Altan Khans
(1507-1583) ein Jahrhundert spéter (VorstoB auf Peking 1550) an Schérfe
gewann.

Fir diese Ab- und Ausgrenzungstendenz steht symbolisch die ,GrofBe
Mauer“, die in der Zeit von 1530 bis 1630 sukzessive zu einer durchgehen-
den Verteidigungslinie ausgebaut wurde; die baulichen Uberreste, die wir
heute auf den Ublichen Touristenreisen zu sehen bekommen, stammen aus
dieser Zeit. Der Ausbau folgte keinem masterplan, sondern war vielmehr
der Uneinigkeit und Kompromifunféhigkeit innerhalb der zeitgenossischen
Literatenbeamtenschicht iiber die Frage der richtigen Politik gegeniiber
den Mongolen geschuldet; Festungsbau war dabei stets nur der kleinste ge-
meinsame Nenner, auf den sich die unterschiedlichen Meinungs- und Inter-
essensgruppen einigen konnten®®. Der Abgrenzungsdiskurs leistete zweifel-
los einen wesentlichen Beitrag dazu, dafl sich die Politik auf diesen Mini-
malkonsens einpendelte.

35 John B. Henderson, The Development and Decline of Chinese Cosmology, New
York 1984, 237 -238; Crossley, Translucent Mirror (Anm. 7), 67-70.

36 Crossley, Translucent Mirror (Anm. 7), 247 -252.

37 Ein Schlisseldokument dieses Diskurses ist der von Zhu Yuanzhang (reg.
1368-1398), dem Griindungskaiser der Ming-Dynastie, verbreitete ,Kriegsaufruf
zum Nordfeldzug“ (,,Beifa xiwen“, 1367), bekannt als die ,erste nationale Propaga-
daschrift“ der chinesischen Geschichte, die die Legitimation der Mongolenherrschaft
grundsatzlich infrage stellte; s. Vierheller, Nation und Elite (Anm. 34), 21. Festzuhal-
ten ist jedoch, daB es in der Anfangszeit der Ming keine Progrome gegen oder Vertrei-
bungen von Auslidndern und auch keine allgemeinen Verbote von ausldndischen Kul-
ten gab; dafir aber starke fremdenfeindliche Tendenzen in der Bevolkerung, die sich
gegen muslimische oder sonstige, meistens im Handel tatige Ausldnderfamilien rich-
teten; s. dazu die aufschluBireiche, auf Familien- und Klangenealogien aus Quanzhou
(Provinz Fujian) gestiitzte Studie von Hans Kiihner, ,,The Barbarians’ Writing is like
Worms, and their Speech is like the Screeching of Owls“ — Exclusion and Accultura-
tion in the Early Ming Period, in: Zeitschrift der Deutschen Morgenlédndischen Ge-
sellschaft 151 (2001), 407-429 (ich danke Prof. Raoul Findeisen, Ruhr-Universitit
Bochum, fiir den Hinweis auf diese Studie und die Zusendung einer Kopie).

38 Arthur Waldron, The Great Wall of China. From History to Myth, Cambridge
u. a. 1990, 108-193, bes. 171-183.
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Ein wichtiger Ort, wo dieser Abgrenzungsdiskurs gefiihrt wurde, war die
Historiographie und das historische Denken. Dies zeigt sich vor allem in be-
zug auf die Diskussion tiber die ,rechte Reichsnachfolge” und, damit in ei-
nem engen Zusammenhang stehend, die verschiedentlich unternommenen
Bemiihungen, die Geschichte der Song-Dynastie neu zu schreiben.

Die mingzeitliche Diskussion tiiber die ,,rechte Reichsnachfolge* steht in
der langen Tradition eines historischen Diskurses, der sich in seinen Ur-
spriingen bis in die frithe Kaiserzeit (2. Jh. v.Chr.) zuriickfithren 148t*; kon-
kret kniipfte sie an die yuanzeitliche zhengtong-Debatte an. Diese wieder-
um war ein Korrelat der liber Jahrzehnte schwelenden Kontroverse, wie die
offizielle Hofgeschichtsgeschreibung mit den drei Dynastien Song, Jin und
Liao, die die ldngste Zeit iber nebeneinander her bestanden hatten, verfah-
ren sollte. In dieser Kontroverse standen sich die chinesische Gelehrten-
schaft im Geschichtsbiiro, die sich dem kulturellen Erbe der Song-Dynastie
verpflichtet fiihlte, und die mongolische Herrschaftselite mit ihrem Legiti-
mationsinteresse gegentber; sie wurde schlieBlich im Jahre 1343, am Vor-
abend des einsetzenden Zerfalls der Mongolenherrschaft, mit der Entschei-
dung, allen drei Dynastien eine eigene offizielle Geschichte zu widmen und
sie damit gleichberechtigt als legitim anzuerkennen, beigelegt; damit war
der Weg freit, um die drei Dynastiegeschichten in einem grofien Kraftakt
fertigzustellen®®.

Doch schon bald wurde an der einmal gefdllten Entscheidung Kritik
gelibt und argumentativ der Alleinanspruch der Song-Dynastie auf die
~rechte Reichsnachfolge“ begriindet*!. Auch gab es schon gegen Ende der
Yuan-Dynastie (1271 -1368) erste Bestrebungen, die Geschichte der Song-
Dynastie als die einzig legitime neu zu schreiben*?. Es dauerte allerdings
noch zwei Jahrhunderte, ehe dies in grofer Form verwirklicht wurde, na-

39 Allgemein zum Thema: Rao Zongyi, Zhongguo shixue shang zhi zhengtonglun,
Hong Kong 1978; sowie Hok-lam Chan, Legitimation in Imperial China. Discussions
under the Jurchen-Chin Dynasty (1115~ 1234), Seattle/London, 19-48, 124-137.

40 Hok-lam Chan, Chinese Official Historiography at the Yian Court: The Com-
position of the Liao, Chin, and Sung Histories, in: China under Mongol Rule, hrsg. v.
John D. Langlois, Jr., Princeton 1981, 56 -106; Richard L. Davis, Historiography as
Politics in Yang Wei-chhen’s ,,Polemic on Legitimate Succession”, in: T’oung Pao 69
(1983), 3372, 42-45.

41 Richtungsweisend geschah dies durch einen Traktat des Yang Weizhen
(1296 -1370); s. Davis, Historiography as Politics (Anm. 40), 47-51 (Diskussion) und
51-172 (Ubersetzung).

42 Namentlich von Xie Kuan (1310-1360) und Zhou Yili (1307-1360). Des wei-
teren beschrankte sich Chen Jing (14. Jh.) in seiner 1361 gedruckten Fortsetzung des
von Zhu Xi (1130-1200) konzipierten, hochst einfluireichen Tongjian gangmu (Der
Durchgehende Spiegel in Haupt- und Unterabschnitten) auf die Song-Geschichte; s.
Chen Xuelin (Hok-lam Chan), Mingdai Songshixue - Ke Weiqi <Song shi xinbian>
shuping, in: ders., Mingdai renwu yu shiliao, Hong Kong 2001, 283 -319, 286 -287.
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mentlich in dem 1546 gedruckten Song shi zhi (Materialien zur Song-Ge-
schichte) des Wang Zhu (jinshi 1521) und dem Song shi xinbian (Neuedition
der Song-Dynastiegeschichte; Vorwort 1555, Nachwort 1557) des Ke Weiqi
(1497-1574)*3.

Den Ton in der mingzeitlichen Diskussion um die ,rechte Reichsnachfol-
ge" setzte ein Traktat, der keinem geringeren als Fang Xiaoru (1357 - 1402),
Reformer, Denker und konfuzianischer Mirtyrer**, zugeschrieben wird.
Dieser Traktat ging tliber frithere Erorterungen der Legitimatitsproblema-
tik darin hinaus, da8 die von ,,Grenzbarbaren* (bianyi) auf chinesischem
Boden errichtete Dynastien per se von der ,rechten Reichsnachfolge” aus-
zuschlieBen seien; denn:

Die Barbaren haben keine klaren Verwandtschaftsverhéltnisse. S6hne und Viter
bekdmpfen einander. Sie besitzen keine hierarchische Ordnung der menschlichen
Beziehungen und auch keine Ordnung der Kleidung. Deshalb betrachteten die
Herrscher der Friihzeit sie wie wilde Tiere und ordneten sie nicht gleich den Han-
Chinesen unter die Menschen ein. Wenn man sie zu Herrschern iiber das Volk Chi-
nas erhebt, dann geriete die Welt schliefilich in einen dem Reich der Tiere &hnli-
chen Zustand*.

War Fang Xiaoru der Vordenker eines volkischen (Proto-)Nationalismus?
Wiederholt ist eine solche Schlufifolgerung zuriickgewiesen worden, vor-
nehmlich aus zwei Griinden: zum einen wird in dem Traktat die Moglich-
keit ins Auge gefat, da Herrscher chinesischer Herkunft durch die Art
und Weise, wie sie auf den Thron gelangten und wie sie regierten, zu Bar-
baren werden kénnen, zum anderen schlieBt die ,barbarische® Herkunft
die Sinisierungsmoéglichkeit auch nicht vollig aus; so erfahren wir, dafl
sich die urspriinglich babarischen Volkerschaften der Huai- und Yangtse-
Regionen erfolgreich akkulturiert hitten*®. Hierin liegt freilich eine gewis-
se Widerspriichlichkeit; sie 16st sich aber auf, wenn wir fiir ,,Barbaren”
(yi) einfach ,Tartaren“ (Dadan), die zeitgendssische Sammelbezeichnung
fiir die mongolischen Steppenvoélker, lesen. Die ganze Exklusionsrhetorik
der spiteren Ming-Zeit bezog sich, zumeist unausgesprochen, auf die

43 Chen, Mingdai Songshixue (Anm. 42), 284, 290-291 (zu Wang Zhu und seinem
Song shi zhi) und 292 - 308 (zu Ke Weiqi und seinem Song shi xinbian).

44 L. Carrington Goodrich/Chaoying Fang, Dictionary of Ming Biography
1368-1644, 2 Bde., New York/London 1976, 426 -433; Marlies Epping-von Franz,
Fang Xiao-ru (1357-1402). Ein Konfuzianer im Konflikt (Miinchener ostasiatische
Studien; 36), Stuttgart 1983.

45 Mit leichten Verdnderungen zitiert nach Vierheller, Nation und Elite (Anm. 34),
22.

46 John Fincher, China as Race, Culture and Nation: Notes on Fang Hsiao-ju’s Dis-
cussion of Dynastic Legitimacy, in: Transition and Permanence: Chinese History and
Culture. A Festschrift in Honor of Dr. Hsiao Kung-ch’ian, hrsg. v. David C. Bux-
baum/Frederick W. Mote, Hong Kong 1972, 59-69; Vierheller, Nation und Elite
(Anm. 34), 22.

6 Zeitschrift fir Historische Forschung, Beiheft 34
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Mongolen; hier wirkte das Kollektivtrauma des Debakels von Tumu 1449
und der verheerenden politischen Verwerfungen in der Folge davon nach.
Es ist daher auch zu vermuten, dafl der zur Diskussion stehende Traktat
gar nicht aus der Hand Fang Xiaorus stammt, sondern erst nach Tumu
entstanden ist und lediglich Fang Xiaoru zugeschrieben wurde*’.

Wie dem auch sei, auf den Traktat stiitzte sich offensichtlich Qiu Jun
(14207 — 1495) bei der Abfassung seiner 1481 fertiggestellten und 1488 ge-
druckten Reichschronik Shishi zhenggang (Die Chroniken aller Zeiten in
den allgemein anerkannten Hauptabschnitten), die die Geschichte von der
Reichsgriindung im Jahre 221 v.Chr. bis zur Thronbesteigung Zhu Yuan-
zhangs 1368 umfaft*®. Die Erfahrung des Debakels von Tumu — die Erschiit-
terung am Hof und in der Hauptstadt bei Bekanntwerden der Nachricht da-
von hatte Qiu Jun selbst vor Ort miterlebt*® — hat sich hierin in Uberlegun-
gen zu einer Konzeption der ,nationalen“ Historiographie niedergeschla-
gen. So unterscheidet Qiu Jun vier durch ein jeweils unterschiedliches
Verhiltnis von ,chinesischer® und ,barbarischer Dominanz definierte hi-
storische Phasen, die sich im Laufe der Geschichte des Reiches verschie-
dentlich wiederholt hitten. Eine fiinfte, noch nie dagewesene Phase, ndm-
lich die Herrschaft der ,,Barbaren® (yidi) iiber Gesamtchina, sei mit dem
Eindringen der ,hunnischen“ Yuan (huyuan) iiber China hereingebrochen;
Unordung und Chaos héitten damit ihren Gipfelpunkt erreicht. Nur durch
die Grindung der Ming-Dynastie habe das endgiiltige Abgleiten der Men-
schen in die Barbarei verhindert werden und China wieder zu sich selbst
finden konnen (Zhongguo ... de wei Zhongguo). Den Ausnahmecharakter
dieser in apokalyptischer Drastik beschriebenen Epoche betonend, tilgte
Qiu Jun fir die gesamte Yuan-Dynastie die iibliche Datierung nach den
Kaisern und ihren Regierungsperioden und behielt nur das chronologische
Gertist des Sechzig-Jahres-Zyklus bei®’.

Noch einen Schritt weiter ging der erwdhnte Wang Zhu (s. Anm. 42), der
in seinem Song shi zhi die Geschichte der Yuan-Dynastie in einem als
,»Chronik der Zwischenperiode“ (runji) betitelten Anhang zu den Song-Kai-
serchroniken zwingt und dabei fiir die Datierung einfach die Vorfahren
Zhu Yuanzhangs (reg. 1368-1398), des Griinders der Ming-Dynastie,
nimmt. Die hier deutlich zutage tretende Tendenz, die Yuan-Dynastie in der
Geschichtsschreibung zum Verschwinden zu bringen, wurde erst wieder un-

47 Dies ist um so wahrscheinlicher, als Fang Xiaorus Schriften unter Yongle (reg.
1402 -1424) bei Todesstrafe verboten waren und dieses Verbot, obwohl gelockert, ein
Jahrhundert lang bestand; s. in Goodrich/Fang, Dictionary of Ming Biography
(Anm. 44), 432.

48 Siku quanshu zongmu tiyao, Nd. in 2 Bde., Peking 1980, 48/433b.

49 Kurzbiographie Qiu Juns in Goodrich/Fang, Dictionary of Ming Biography
(Anm. 44), 249 -252.

50 Shishi zhenggang; zitiert nach Liu Yizheng, Guoshi yaoyi, Nd. Taipei 1979, 64.
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ter den Mandschus umgekehrt; insbesondere machte sich in der Qianlong-
Ara Qian Daxin (1728 -1804) um die geschichtlichen Studien zur Yuan-Dy-
nastie verdient®!.

Im Kontext der Debatte tiber die ,rechte Reichsnachfolge® fand der Aus-
schluB alles ,,Barbarischen“ seinen extremsten Ausdruck in einem Traktat,
der sich in jener vermutlich in der Ming-Qing-Ubergangszeit entstandenen
Chronik des Untergangs der Song-Dynastie befindet, aus der oben bereits
zitiert wurde. Darin werden die sich in China herumtreibenden ,,Barbaren*
mit Ochsen und Pferden, die eines Tages plotzlich die menschliche Sprache
sprechen kénnten und in Kleidern und Schuhen herumliefen, ohne freilich
liber ihr nicht-menschliches Wesen hinwegtduschen zu kénnen, verglichen,
und der Autor versteigt sich dazu, sogar die Tang-Dynastie (618-907),
manchmal als Chinas ,,goldenes Zeitalter” etikettiert, von der ,rechten
Reichsnachfolge” auszuschlieBen (weil das Tang-Herrscherhaus nicht von
rein-chinesischer Herkunft gewesen sei)®?.

Kurz, im historischen Denken der mittleren und spiten Ming-Zeit 148t
sich eine starke Tendenz der Abgrenzung gegeniiber den ,Barbaren“, ein-
hergehend mit Uberlegungen zu einer ,nationalen“ Historiographie, fest-
machen. Allerdings sind mit den ,Barbaren” stets nur die Mongolen bzw.
die Yuan-Dynastie gemeint. Im Hinblick auf die Volker und Staaten im Sii-
den und Stidwesten des Reiches kénnen wir dagegen umgekehrt eine Inklu-
sionstendenz feststellen. Dies fiihrt deutlich ein Werk mit dem Titel Auf-
zeichnung aller Gastvélker (Xian bin lu, Vorwort 1591) des nicht weiter be-
kannten Luo Yuejiong (fl. 2. Hélfte 16. Jh.) vor Augen. Mit den ,,Gastvol-
kern“ sind die Staaten, Volker und Volksgruppen gemeint, mit denen zur
Zeit des Autors der Ming-Hof in Tributbeziehung stand. Es handelt sich
aber nicht, wie man zunéchst meinen mochte, um ein ethnographisches
Werk, sondern das erklidrte Anliegen des Autors ist, tatsdchlich die Ge-
schichte dieser insgesamt 105 Staaten, Volker und Volksgruppen zu schrei-
ben, soweit dies die ihm zur Verfiigung stehenden Quellen erlaubten (das
angehingte Verzeichnis benutzter Werke umfaBt immerhin 337 Titel)®®.
Vielfach ist das Ergebnis ein nicht allzu weit in die Geschichte zuriickrei-
chender Abril der Beziehungen zwischen dem Staat, dem Volk oder der
Volksgruppe mit dem chinesischen Hof. Wichtig ist hier aber vor allem die
Einteilung; sie erfolgt traditionell nach den vier Himmelsrichtungen zuge-
ordneten ,,Barbaren“:

51 Siehe dazu Huang Zhaoqiang, Qingren Yuanshixue tanyan: Qingchu zhi Qing
zhongye, Bangiaoshi 2000.

52 Gujin zhengtong da lun, in: Zheng Sixiao ji (Anm. 33), 132-1317.
53 Fanli, in: Xian bin lu, punktiert v. Yu Sili (Zhongwai jiaotong shiji congkan),
Peking 2000, 12-14.

6*
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I. ,Nordliche Barbaren* Kap. 1 2 Abschnitte (Tartaren, Oiraten)

II: , Ostliche Barbaren“ Kap. 2 4 Abschnitte (Korea, Jurchen, Japan,
Rylkyti)

III: ,, Westliche Barbaren* Kap.3-5 37 Abschnitte

IV: ,Studliche Barbaren* Kap.6-8 62 Abschnitte

Die Ubersicht macht deutlich, daB es, was die Vielfalt der historisch in
den Blick genommenen Subjekte betrifft, eine ganz eklatante Nord-Stid-
wie auch eine etwas weniger stark ausgeprigte Ost-West-Schlagseite gibt.
Welche SchluBfolgerungen lassen sich aus diesem Befund ziehen? Bevor wir
uns dieser Frage zuwenden, wollen wir ein Blick auf die Kartographie in
der ,langen* spdten Ming-Zeit (ca. 1530-1680) und auf einige mingzeitli-
che , Weltkarten“ werfen.

IIL

Was im Chinesischen als tu, ,Karte“, bezeichnet wird, hat ein weites se-
mantisches Feld, das von ,Bild“, ,,Abbildung”, , Diagramm®, , Skizze“ bis
»Plan“ und , Unternehmung” reicht. Ein tu steht in der Regel im Zusam-
menhang mit einem Text (wen), sei es, daf} sich dieser direkt auf dem tu be-
findet, wie die Widmungsgedichte auf den traditionellen chinesischen Tu-
schebildern, sei es, dafl er dem tu zugrundeliegt, wie die Weissagespriiche
des Buchs der Wandlungen den 64 Hexagrammen, die traditionell als die
Urform aller tu gelten. Meist hatte eine , Karte“ im alten China also nur ei-
ne komplementére Funktion zum Text®*.

Dies unterstreicht die hohe Bedeutung des um 1541 entstandenen, zuerst
1555 gedruckten Kartenwerks Guang yu tu (Die Erdkarte in erweiterter
Form) von Luo Hongxian (1504 -1564), das als &ltester erhaltener chinesi-
scher Atlas gilt®. Mit 40 Karten (in der Erstausgabe) auf 117 Seiten handelt
es sich um ein kompaktes Kompendium des geographischen Wissens der da-

5¢ Nathan Sivin/Gari Ledyard, Introduction to East Asian Cartography, in: The
History of Cartography, Vol. 2.2: Cartography in the Traditional East and Southeast
Asian Societies, hrsg. v. J. B. Harley/David Woodward, Chicago/London 1994,
23-31,26-27u.29-30.

55 Entsprechend hat das Werk in der Literatur Aufmerksamkeit gefunden: Walter
Fuchs, Materialien zur Kartographie der Mandju-Zeit, in: Monumenta Serica 1
(1935/36), 386427, 388; ders., The ,Mongol Atlas“ of China by Chu Ssu-pen, and
the ,,Kuang Yii T'u“, Peiping 1946; Joseph Needham, Science and Civilisation in Chi-
na, Vol. 3: Mathematics and the Sciences of the Heavens and the Earth, Cambridge et
al. 1959, 552; Ren Jincheng, Guang yu tu zai Zhongguo dituxueshi shang de gongxian
ji qi yingxiang, in: Zhongguo gudai dituji, 3 vols., hrsg. v. Cao Wanru et al., Vol. II:
Mingdai, Peking 1995, 73 -78.
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Abbildung 1

maligen Zeit. Als Vorlage fiir die siebzehn im ersten Teil enthaltenen Karten
fiir Gesamtchina (s. Abb. 1-2), den zwei Hauptstadtdistrikten (3 Karten)
und Dreizehn Provinzen diente Luo Hongxian die grofe yuanzeitliche, nicht
mehr tberlieferte Karte des Zhu Siben (1273 -1333). Dariliber hinaus ent-
hilt der Atlas im zweiten Teil elf Karten fiir die ,,Neun Grenzmarken* (jiu-
bian)®® an der Nordgrenze zu den Mongolen hin, drei Karten des Gelben
Flusses, drei des Groflen Kanals, zwei der Meeresschiffahrtswege und vier,
die Korea, Annam, die Mongolei und die , Westlande“ zeigen®’. Fiir alle

56 Zu der Einrichtung der ,,Neun Grenzmarken* in der Ming-Zeit s. Waldron, The
Great Wall (Anm. 38), 140-141.

57 Die Anzahl der Karten, die in spédteren Ausgaben des Atlasses dazukamen oder
sich durch Teilung bzw. Zusammenlegung von Karten verdnderte, ist aufgrund unter-

DOI https://doi.org/10.3790/978-3-428-51701-5 | Generated on 2025-04-01 06:20:36
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Abbildung 2

Karten wird — wie auch schon auf Zhu Sibens Karte — ein Entfernungsgit-
ternetz verwendet®®.

Von Luo Hongxians Atlas wurden innerhalb von zweieinhalb Jahrzehnten
fiinf weitere Druckauflagen und eine Manuskriptfassung angefertigt; eine
letzte Druckauflage erfolgte 1799; ferner inspirierte er eine Reihe von dhnli-
chen Atlanten, mindestens sechs bis zum Ende der Ming-Dynastie und zwei
weitere in der frihen Qing-Zeit®®. Anzumerken ist hier, daB auf der Ge-

schiedlicher Angaben in der Literatur nicht genau zu ermitteln (ich konnte lediglich
das in der British Library erhaltene Expl. des Nachdrucks von 1799 einsehen); s.
Fuchs, The ,,Mongol Atlas“ (Anm. 55), 29; Lu Liangzhi, Zhongguo ditu xueshi, [Pe-
king] 1984, 103; Ren Jincheng, Guang yu tu zai Zhongguo (Anm. 55), 77, Tafel. — Quel-
le fur Abb. 1: Fuchs, The ,Mongol Atlas“ (Anm. 55), no. 1; fir Abb. 2: Helwig
Schmidt-Glintzer, Das Weltbild im Alten China, in: Focus Behaim Globus, hrsg. v.
Germanischen Nationalmuseum, Niirnberg 1992, 71-80, 78, Abb. 10.

58 Siehe dazu Cordell D. K. Yee, Reinterpreting Traditional Chinese Geographical
Maps, in: The History of Cartography 2.2 (Anm. 54), 3570, hier 50-51, 59-60.

59 Zu den verschiedenen Ausgaben des Guang yu tu s. o. Anm. 57. Die wichtigste
Erweiterung erfuhr Luos Atlas durch das unter der Leitung von Chen Zushou (jinshi
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samtchina darstellenden Karte in der Erstauflage von Luos Atlas die Grofle
Mauer fehlt — der Grund hierfiir war ohne Zweifel deren Fehlen auf der
yuanzeitlichen Vorlage —, wihrend sie in spiteren Ausgaben eine uniiber-
sehbare Grenze bildet (s. Abb. 1-2).

Ein zweiter Traditionsstrang der kartographischen Darstellung des
Ming-Reiches geht offenbar ebenfalls auf Zhu Sibens Karte zuriick, wenn
auch nicht in so unmittelbarer Weise wie im Falle Luo Hongxians®. Im wei-
teren Sinne ist diesem Traditionsstrang auch eine 1555 gedruckte Karte der
topographischen Gestalt in Vergangenheit und Gegenwart (Gujin xingsheng
zhi tu) zuzurechnen. Die am Ming-Hof entstandene Prachtausfertigung die-
ser Karte gelangte uibrigens in die Hidnde des spanischen Vizekonigs auf den
Philippinen, der sie 1574 Philipp II. vermachte — die erste chinesische Karte,
die nach Europa gelangte®!. Auf ihr und Luo Hongxians Atlas basiert Mat-
teo Riccis (1552-1610) Darstellung Chinas auf seiner Weltkarte sowie im
weiteren Sinne das kartographische China-Bild im Europa der Frithen Neu-
zeit, wie es mafigeblich in Martino Martinis Novus Atlas Sinensis von 1655
fixiert wurde.

Die im zweiten Teil von Luo Hongxians Atlas enthaltenen Spezialkarten
deuten bereits die drei Felder an, auf denen sich die mingzeitliche Kartogra-
phie in besonderer Weise hervortat: a) die Kartographie der ,,Neun Grenz-
marken“ an der gefihrdeten Nordgrenze®?; b) die Kartographie der Kiisten-

1634) und unter Mithilfe von 46 Mitarbeitern produzierte Kartenwerk Huang-Ming
zhifang ditu von 1636; es war von so groBer militdrstrategischer Bedeutung, dafl es
unter den Qing sofort auf den Index verbotener Biicher gesetzt wurde; s. Lu Liangzhi,
Zhongguo ditu xueshi (Anm. 57), 105-107. Zwei in der Qing-Zeit auf der Basis
des Guang yu tu entstandene Kartenwerke nennen Fuchs, The ,Mongol Atlas“
(Anm. 55), 28, und Yee, Traditional Chinese Cartography and the Myth of Westerniza-
tion, in: The History of Cartography 2.2 (Anm. 54), 170-202, 187.

60 Die friihste erhaltene Quelle dieses Traditionsstranges ist eine 1512/ 13 angefer-
tigte Erdkarte (Yudi tu) mit einer auf 1526 datierten ,Legende” (,,Fanli“) aus der
Hand des Yang Ziqi (1458 -1513) in der linken unteren Ecke; s. Zhongguo gudai dituji
(Anm. 55), Vol. I, no. 13; Zheng Xihuang, Yang Ziqi ba Yudi tu ji qi tushi fuhao, ebd.,
61-64. - Eine zweite erhaltene Quelle ist eine zwischen 1569 und 1575 hergestellte
und 1594 nachgedruckte Karte, von der eine Pauskopie aus der Hand eines unbe-
kannten koreanischen Gelehrten erhalten ist (mit Ergdnzungen zu dem Korea dar-
stellenden Teil); s. ebd., no. 60; vgl. auch Ren Jincheng/ Sun Guoging, Wang Pan tishi
Yudi tu Chaoxian mohui zengbu ben chutan, ebd., 112-1186.

61 Die Karte, die Yu Shi (Lebensdaten unbekannt) zugeschrieben wird, befindet
sich jetzt im Archiv in Sevilla. Die 1555 gedruckte Karte (115 cm x 100 cm; Peking-
Bibliothek) ist libersdt mit tiber 150 Glossen zur Geschichte und Geographie be-
stimmter Orte und Regionen; s. Zhongguo gudai dituji (Anm. 55), Vol. II, no. 139; Chi-
na in Ancient and Modern Maps, komp. v. Ancient Map Research Team of Chinese
Academy of Surveying and Mapping (Sotheby’s Publications), London 1998, no. 70.

62 Siehe Zhongguo gudai dituji (Anm. 55), Vol. II, nos. 16 -24; Wang Mianhou,
Ming caihui jiu bian tu yanjiu, ebd., 65-68.
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verteidigung gegen die summarisch als ,japanische Banditen“ (wokou) be-
zeichneten Piraten und Freibeuter®® sowie c) die Kartographie der FluB-
regulierung und des Flutkatastrophenschutzes®®. Ferner sind hier viertens
die Seekarten, die aufgrund der sieben Seereisen des Zheng He (1371 -1433)
in den Indischen Ozean und bis an die ostafrikanische Kiiste entstanden
sind, zu nennen®.

Fazit: Der weit verbreiteten Ansicht, die chinesische Kartographie habe
zur Ming-Zeit ihren Tiefstand erreicht - einer Ansicht, die auf Ferdinand
von Richthofens Einschitzung aus dem Jahre 1877 zurtickgeht -, hat be-
reits Walter Fuchs in den 30er Jahren des 20. Jahrhunderts vehement wi-
dersprochen: ,gerade in dieser Periode“, so Fuchs, habe ,das genauere
Kartenbild besonders der Grenzldnder Chinas, Japan mit eingeschlossen,
seine Ausgestaltung erfahren“®®, Das umfangreiche Kartenmaterial aus
dieser Periode, das in der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts gesichtet
und nun in groferem Umfang in publizierter Form vorliegt (vor allem in
dem in Anm. 55 zitierten dreibdndigen Werk Zhongguo gudai dituji), 146t
einen noch weitergehenden Schlufl zu: Die Zeit von der Jiajing-Periode
(1522-1566) bis zum Untergang der Ming-Dynastie 1644 /45 war, was die
Vielfalt und Qualitit der kartographischen Erfassung der Welt sowie die
Fahigkeit der Integration neuer geographischer Kenntnisse betrifft, eine
auBerordentliche Bliitezeit der traditionellen chinesischen Kartographie.
In dieser hochkonjunkturellen Entwicklung der chinesischen Kartographie
spiegelt sich die enorme Erweiterung des geographischen Wissens in die-
ser Zeit. Dafiir stehen exemplarisch die geographischen Traktate und der
reiche Fundus an empirischen geographischen Beobachtungen Xu Xiakes
(1585-1640), des unstrittig bedeutendsten Reisenden der spiten Kaiser-
zeit®”, aber ebenso auch ein so umfangreiches Kompendium wie das 1610
gedruckte Werk Fangyu shengliie des Cheng Bai’er (Lebensdaten unbe-
kannt), in dem das gesamte geographische Wissen der damaligen Zeit, ein-

63 Ein herausragendes Beispiel auf diesem Feld ist das Kartenwerk Wanli haifang
tu (Karten der Zehntausend Meilen langen Kiistenverteidigung) des Zheng Ruozeng
(1503-1570); s. Zhongguo gudai dituji (Anm. 55), Vol. II, nos. 197-200; Cao Wanru,
Zheng Ruozeng de Wanli haifang tu ji qi yingxiang, ebd., 69-72.

64 Herausragendes Beispiel ist das 1590 gedruckte Werk He fang yilan (Umfassen-
der Uberblick fiir die Wacht am Gelben Fluf) von Pan Jixun (1521 - 1595, jinshi 1550),
dem einen Kartenwerk beigefiigt ist (He fang yilan tu); s. Zhongguo gudai dituji
(Anm. 55), Vol. II, nos. 33-38; Wang Zheng, Pan Jixun He Fang yilan tu kao, ebd.,
96 — 100; Wang Chengzu, Zhongguo dilixue shi, Bd. 1, Peking 1982, 84, 163 -166.

65 Zhongguo gudai dituji (Anm. 55), Vol. II, nos. 168-171; Niu Zhongxu, Zheng He
Hanghai tu zai woguo gudai ditu fazhanshi zhong de diwei, ebd., 56-58; Needham,
Science and Civilization (Anm. 55), Vol. 3, 556 -561.

66 Fuchs, Materialien (Anm. 55), 388.

67 Dazu: Andrea Riemenschnitter, China zwischen Himmel und Erde. Literarische
Kosmographie und nationale Krise im 17. Jahrhundert, Frankfurt a. M. u. a. 1998.
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schliefllich des durch die Weltkarte des Matteo Ricci (1552 -1610) tibermit-
telten Wissens, gebiindelt ist®®.

Dieser Schub in der Akkumulation geographischen Wissens und der Kar-
ten-Enthusiasmus in der spiten Ming-Zeit waren die Voraussetzung fiir das
lebhafte Interesse der chinesischen Gebildeten an den Karten der Jesuiten
und deren geographischen Kenntnissen. Die Geschichte von Riccis Weltkar-
te ist vielfach erzéhlt worden, und zwar unter unterschiedlichen Leitper-
spektiven®®; sie braucht hier nicht noch einmal wiederholt zu werden. Bei
der nachfolgenden Betrachtung dreier zwischen 1585 und 1644 entstande-
nen chinesischen Weltkarten geht sie gewissermaflen ein in die umfassende-
re Geschichte spatmingzeitlicher Weltbildkonstruktion.

Die erste hier interessierende Karte ist die von Liang Zhou (Lebensdaten
unbekannt) zu Nanjing hergestellte, 1593 gedruckte Gesamtkarte der Zehn-
tausend Ldander der Welt nebst den Tatenspuren bedeutender Personen in
Vergangenheit und Gegenwart (Qiankun wanguo quantu gujin renwu shiji;
Abb. 3)"°. Auf ihr fiillt das chinesische Reich fast das gesamte Kartenbild
aus; nur im Norden und im Westen gibt es einen sich zur nordwestlichen
und nordostlichen Ecke hin etwas verbreiternden Landstreifen fiir die Dar-
stellung der ,,Zehntausend Léander”, wie es im am oberen Rand zentrierten

Titel der Karte heifit. Die Karte gilt als ,,China’s earliest map drawn on the

basis of the geographical knowledge of Western missionaries“”!; moglich,

daB Liang Zhou Riccis Weltkarte von 1584 vorlag’: So 148t sich zumindest

68 Der Hauptteil mit 18 Kapiteln (juan) enthélt eine nach den Provinzen geglieder-
te Beschreibung der Geographie des Ming-Reiches, der Anhang zu den ,, AuBeren Bar-
baren“ (Waiyi) mit 6 juan, eine Beschreibung der Welt nach Riccis Weltkarte, gefolgt
von geographischen Beschreibungen der Tartarei, Koreas, der ,Westlande* (Hami
und Turfan), Annams und des Siidwesten Chinas (Nanzhong), die weitgehend auf
dem in Anm. 53 zitierten Xian bin lu beruhen; s. Yu Sili, Qianyan, ebd., 5-7, 7; juan 1
des Anhangs enthilt zwei Karten der westlichen und der 6stlichen Hemisphdre, fir
die eine von Ricci angefertigte und von Feng Yingjing 1601 gedruckte Doppelkarte
der Weltkugel, die nicht mehr iiberliefert ist, die Vorlage abgab; s. Zhongguo gudai
dituji (Anm. 55), Vol. II, nos. 224 -225.

69 Ich danke Nicolas Standaert fir die Zusendung eines fiir die Publikation vor-
gesehenen Manuskripts, in dem er vier verschiedene Ansétze der Interpretation von
der Aufnahme von Riccis Weltkarte in China diskutiert: ,,influence*, ,,response”, ,lo-
cus of understanding” und ,,early modern communication“.

70 Holzplattendruck von 1593; 172,5 ecm x 132,5 cm; Privatbesitz Philip Robinson,
England; Kopie in der British Library; s. Zhongguo gudai dituji (Anm. 55), Vol. II, no.
145 (Quelle fiir Abb. 3); China in Ancient and Modern Maps (Anm. 61), no. 87.

71 Zhongguo gudai dituji (Anm. 55), Vol. II, 36, 1i. Sp.

72 Neben Riccis Weltkarte wird auch Abraham Ortelius’ Theatrum Orbis Terrarum
(Antwerpen 1579) als Vorlage fiir Liang Zhou genannt; so in China in Ancient and
Modern Maps (Anm. 61), 130. — Das ist alles recht spekulativ; Fakt ist: im Kolophon
am oberen Rand &ufBlert sich der Autor, nach kritischer Bemerkung tiber den Atlas
Guang yu tu des Luo Hongxian (,,flr eine Sache, die er in den Griff bekommt, verliert
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Abbildung 3

er zehntausend andere*), positiv tiber ein ,,Kartenwerk“ (tushuo) eines Mannes aus
,, West-Qin“ (oder: aus dem AuBersten Westen?). Der Autor fihrt fort, daf von diesem
Kartenwerk ein Exemplar in sechs Druckbogen, hergestellt auf der Grundlage einer
Pauskopie von den Druckplatten der Herren aus ,,Ouluoba“ (Europa), vorliege, so
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die zum rechten oberen Rand zweitnichste Insel als ,Jianadaguo®, ,,Kana-
da“, identifizieren”®. Weitere Ubernahmen, zumal das Festland betreffend,
scheinen jedoch &duBerst rar zu sein.

Auf den ersten Blick ist Liang Zhous Karte dem zweiten im Vorangegan-
genen identifizierten Traditionsstrang mingzeitlicher , Weltkarten“ zuzu-
ordnen; ihre Abhéngigkeit zur Karte der topographischen Gestalt in Gegen-
wart und Vergangenheit (s. o. Anm. 61) ist offensichtlich. Allerdings gibt es,
neben zahlreicher geringfiigiger Differenzen, einen gravierenden Unter-
schied: die Darstellung Chinas und der angrenzenden ,,Zehntausend Lé&n-
der“ auf einer groBen Kontinentalscholle im Weltenmeer. Es wird damit -
und hierin liegt die eigentliche Bedeutung von Liang Zhous Karte - ein
grundlegend neuer Typ kartographischer Weltdarstellung geschaffen, der
bis ins 19. Jahrhundert als modellhaft fortwirkte™.

Fir diese Neuerung hat nun anscheinend Riccis Weltkarte kaum impuls-
gebend gewirkt; vielmehr ist buddhistischer EinfluB anzunehmen’®, in Son-
derheit die Ubernahme der auf China umgedeuteten, buddhistischen Vor-
stellung des Weltenkontinents Jambtdvipa, wie wir sie zum Beispiel in der
Gesamtkarte von China und den Barbarenlindern innerhalb der Vier Meere
(Sihai Huayi zongtu) von 1585 (Abb. 4) dargestellt finden’®. Diese Weltkarte
zeigt neben geographischen Orten und Regionen Chinas und den wichtige-
ren Lindern, die mit China tributiir verbunden waren, eine Reihe von my-
thischen Orten und Léndern, die in dem aus alter Zeit stammenden Shanhai
jing (Klassiker der Berge und Meere) genannt werden.

In der spéten Ming-Zeit entwickelte sich der neu geschaffene Typ karto-
graphischer Weltdarstellung fort und brachte eine neue interessante Verbin-
dung chinesischer und westlicher Kartographie hervor: die 1644 von Cao
Junyi (Lebensdaten unbekannt) ebenfalls zu Nanjing gedruckte Gesamtkar-
te der Neun Grenzmarken, der Himmelsfelder sowie der Wegstrecken im

daB man eine Idee von der unermefliche GroBe der Welt (giankun) bekommen koénne.
Nirgends fallt der Name Riccis, noch ist von mehreren jesuitischen Karten, die Liang
Zhou benutzt habe, die Rede; die Aussagen in der Literatur (s. Anm. 71-72), ein-
schlieBlich Richard J. Smith, Chinese Maps. Images of ,All Under Heaven‘, Hong
Kong/ Oxford / New York 1996, 45, sind diesbeziiglich alle inkorrekt.

73 Ebenso auf Riccis Weltkarte (Liangyi xuanlan tu) von 1603; s. Zhongguo gudai
dituji (Anm. 55), no. 58.

74 Zwei Karten dieses Typs von ca. 1743 und 1819 befinden sich in der British Li-
brary; Abbildungen in Smith, Chinese Maps (Anm. 72), Fig. 7-11u. 12-14.

75 Zum Wiedererstarken des Buddhismus in der spdten Ming-Zeit s. Chiin-fang Yii,
The Renewal of Buddhism in China: Chu-hung and the Late Ming Synthesis, New
York 1981.

76 Aus der von Zhang Huang (1527-1608) kompilierten, 1585 veroffentlichten
Sammlung Tushu bian; Abb. nach einer Ausg. von 1613; Quelle: Smith, Chinese Maps
(Anm. 72), Fig. 3.7.
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Abbildung 4

ganzen Reich (Tianxia jiubian fenye renji lucheng quantu)’". Sie deutet die
Kugelform der Erde an und gibt — erstmalig in der chinesischen Kartogra-
phiegeschichte — die Léngsgrade an.

Die Darstellung Chinas entspricht, mit einigen leichten Veridnderungen’®,
weitgehend der auf Liang Zhous Karte. Neu hinzugekommen ist die aufer-

77 125 cm x 121 cm; Peking-Bibliothek und British Library; s. Zhongguo gudai di-
tuji (Anm. 55), Vol. II, no. 146 (Quelle fiir Abb. 5). Eine detaillierte Beschreibung der
Karte, auf der Grundlage eines auf das Jahr 1663 datierten Exemplars von Wang Jun-
fu (120,2 cm x 119 cm), findet sich bei Fuchs, Materialien (Anm. 55), 395-396; die
Beschreibung 145t den unzweifelhaften Schlufl zu, daB es sich um einen Nachdruck
von Cao Junyis Originalkarte handeln muB. — Ebenso wie Liang Zhous Weltkarte
steht der Titel zentriert auf dem oberen, ebenfalls mit einem Kolophon versehenen
Rand, und der untere Rand enthilt gleichfalls eine Aufstellung der Prafekturs- und
Bezirksstddte, einschlieBlich der Haushalts- und Bevélkerungszahlen fiir jede der
zwei Hauptstadtsdistrikte und Dreizehn Provinzen, zusatzlich jedoch darunter, wie-
derum nach den Provinzen gegliedert, die Entfernungsangaben von der jeweiligen
Provinzhauptstadt zu den anderen Provinzhauptstédten. An den Seitenrdndern sind
in zwei schmalen Leisten rechts die Neun Grenzmarken, die Haupttore der Groflen
Mauer und die Grenzlager sowie links 33 fremde Lénder, jeweils mit Entfernungs-
angaben, aufgelistet.
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Abbildung 5

chinesische Welt (abgesehen von dem Landstreifen nérdlich der GroBen
Mauer, der allerdings merklich breiter geworden ist). Deutlich erkennbar
sind die Konturen Afrikas, des Mittelmeeres und Europas (Ouluoba), ein-
schlieflich Englands und Irlands. Dagegen ahnt der heutige Betrachter
nicht, daB es sich bei den auffallend groflen Inseln (oder Halbinseln) in der
rechten oberen und rechten unteren Ecke um Nord- und Stidamerika sowie
bei der Insel in der Kartenmitte ganz rechts um Hispaniola (Haiti) handelt.

78 Zum Beispiel ist die Grofle Mauer geradliniger eingezeichnet, Zhejiang im Siid-
osten schiebt sich auffédllig weiter ins Meer vor, und die koreanische Halbinsel ~ auf
Liang Zhous Karte zumindest noch als Sporn bzw. schmaler Landstreifen angedeu-
tet — ist ganz weggefallen.
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Die Darstellung des indischen Subkontinents als eine nach unten hin leicht
verbreitete Borte im Westen und Stidwesten des chinesischen Reiches folgt
traditioneller Kartendarstellung.

Resiimee

Den drei hier betrachteten ,Weltkarten“ (Abb. 3-5) ist gemeinsam, daf3
sie prominent die ,,Grof3e Mauer* als Bollwerk und Grenze nach Norden hin
zeigen. Ein Fingerzeig, wie wichtig die ,,Grof8e Mauer“ fiir das Welt- und
Selbstverstindnis der mingzeitlichen Gebildetenschicht war, ist etwa auch
ihre nachtrigliche Einzeichnung auf der Gesamtchina darstellenden Karte
in spéteren Ausgaben von Luo Hongxians Atlas (Abb. 1-2).

Die ,,Groe Mauer“ symbolisiert die Grenze zwischen der zivilisierten
Welt (Hua) und den ,Barbaren“ (yi), die in Reaktion auf die krisenhaft er-
fahrenen Zusammenst6Be mit den Mongolen im 15. und 16. Jahrhundert zu-
nehmend schérfer gezogen wurde — Ergebnis eines Abgrenzungsdiskurses,
der wesentlich auch im Bereich der Historiographie und des historischen
Denkens gefiihrt wurde. Es wire nun jedoch verfehlt, den konfuzianischen
Universalismus in seiner mingzeitlichen Auspridgung nur von seinen exlu-
dierenden Ziigen her zu sehen; er weist gleichermafBen inkludierende Ziige
auf. Im Bereich der Kartographie zeigen sie sich zum Beispiel in der Schaf-
fung eines neuen Typs der kartographischen Weltdarstellung, die auf der
buddhistischen Vorstellung des Weltenkontinents Jambtdvipa basiert,
ebenso wie in der Integration der durch die Jesuiten ilibermittelten Kennt-
nisse der aullerchinesischen Geographie.

Inklusivismus 148t sich auch in der mingzeitlichen Historiographie fest-
stellen, ndmlich in bezug auf die Bemiihungen, die Geschichte der zahlrei-
chen Ethnien an der siid- und siidwestlichen Peripherie des Reiches zu
schreiben. Ahnliche Bemiihungen wurden in der zeitgenéssischen Geogra-
phie und Ethnographie unternommen. Dies deutet darauf hin, dafl in der
spaten Ming-Zeit die ,innere Kolonisation“ des Siidens und des Sud-
westens Chinas als kognitive Strategie vorentworfen wurde, bevor sie sich
real-historisch unter der Mandschu-Herrschaft im 18. und 19. Jahrhundert
vollzog.

Uber diesen ProzeB informiert kenntnisreich das oben kurz vorgestellte
Werk zur ,,GrenzgebietserschlieBung” in der Qing-Zeit. Allerdings geht
darin unter, daB in der Qianlong-Ara, also in der zweiten Hilfte des 18.
Jahrhunderts, die Expansion Chinas mit der Eroberung der riesigen zen-
tralasiatischen Gebiete eine voéllig neue Dimension annahm. Im Anschlufl
an Laura Hostetlers Studie konnte man hierin die Vollendung des kolonia-
len Projekts der Qing sehen. Wie stellte sich dies in der zeitgendssischen
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Wahrnehmung dar? Dieser Frage kann hier nicht weiter nachgegangen wer-
den, aber wir wollen abschlieBend wenigstens noch eine Stimme dazu zu
Wort kommen lassen, ndmlich die des eingangs zitierten Ji Yun.

Mit Genugtuung, wenn nicht gar Stolz, zitiert Ji Yun den siidsongzeitli-
chen Gelehrten Zheng Qiao (Zeilen 7-8). Dieser hatte in einem Traktat {iber
das Sanskrit die Uberlegung angestellt, daB der Grund dafiir, daB die kon-
fuzianischen Schriften im Unterschied zum buddhistischen Kanon sich
nicht liber einen geographisch verhiltnismifig eng umgrenzten Raum (des-
sen nordliche Grenze mit dem Onon-FluB, einem Quellflufl des Amurs, an-
gegeben wird) hinaus verbreitet hitten, in der Zeichenschrift des Chinesi-
schen liege™. Hinter Ji Yuns Bemerkung, daB nun die konfuzianischen
Schriften sehr wohl iiber die von Zheng Qiao genannte Einzugssphére hin-
aus Verbreitung fidnden, steckt ein Einwand grundsétzlicher Art, nidmlich
der, daf3 die Verbreitung der chinesischen Kultur keineswegs vom Schrift-
system des Chinesischen abhénge, sondern vielmehr vom Charisma, von der
,Tugend“ (de) des Kaisers (wobei ,, Tugend“ als Inbegriff aller Herrschertu-
genden zu verstehen ist).

Entsprechend notiert Ji Yun im Vorwort zu seinen Gedichten aus Urumt-
schi, dafl er damit ,nicht nur zur Unterhaltung mit Freunden bei Kerzen-
licht und Wein beitragen“ mochte, sondern ,,daf alle innerhalb und aufler-
halb des kaiserlichen Gebietes und der Ozeane erfahren [mogen], daf die
majestitische Tugend des heiligen Kaisers so tiberstromend war, dafl man
Longsha [d.i. die nordwestlichen Grenzgebiete] und Congxue [d.i. Pamir
und Tianshan-Gebirge] an der duflersten Grenze erschlof3 «80

79 Zheng Qiao, Tongzhi, Ed. Shi Tong, Shanghai 1936, Nd. 4 Bde., Taipei 1965,
36/513a-b.

80 Aus dem Vorwort; Ebner von Eschenbach, Die Gedichte des Chi Yiin (Anm. 1),
367.



DOI https://doi.org/10.3790/978-3-428-51701-5 | Generated on 2025-04-01 06:20:36
OPEN ACCESS | Licensed under CC BY 4.0 | https://creativecommons.org/about/cclicenses/



,Entdecker* und ,,Entdeckte*.
Zum Selbstverstiandnis von Zar und Elite
im frithneuzeitlichen Moskauer Reich
zwischen Europa und Asien

Von Jan Kusber

Nimmt man Gesamtdarstellungen zur Geschichte Europas, insbesondere
zur Frithen Neuzeit zur Hand, gerdt das Zarenreich selbst fiir beziehungs-
geschichtliche Fragestellungen nur zu ausgewéhlten Zeitabschnitten in den
Blick, etwa flir die mit dem vieldiskutierten Begriff des Absolutismus in
Verbindung gebrachten Regierungen Peters I. und Katharinas II. im 18.
Jahrhundert. Das 16. und das 17. Jahrhundert bleiben hingegen weitgehend
ausgeklammert'. Dafiir gibt es verstdndliche Griinde. Wenn schon die Spe-
zialisten flr russische Geschichte sich nur miihsam darauf verstidndigen
konnen, welche Besonderheiten eine Frithneuzeit im Russischen Reich aus-
machen, warum sollten sich die Verfasser von Uberblicksdarstellungen der
Miihe unterziehen, die Spezifika der russischen Entwicklung mit zu beden-
ken? Seine Ausblendung fiihrt jedoch zu einer Negierung der Vielfalt, die
Europa im 16. und 17. Jahrhundert auch an seinen Peripherien aufwies.

Die Charakteristika, die es gerechtfertigt erscheinen lassen, von einer
Frithneuzeit des Moskauer Reiches seit der Wende vom 15. zum 16. Jahrhun-
dert zu sprechen, konnen hier nicht in extenso diskutiert werden?®. Versteht

1 Siehe etwa die &ltere Darstellung von Ernst Walter Zeeden, Hegemonialkriege
und Glaubenskidmpfe. 3. Aufl. Frankfurt 1992 (= Propylden Geschichte Europas, 2).
Nicht von ungefdhr legte Klaus Zernack 1994 einen Erginzungsband in dieser Reihe
vor: Klaus Zernack, Polen und RuBlland. Zwei Wege in der europdischen Geschichte.
Berlin 1994.

2 Hierzu konnte man etwa die rudimentire Rezeption von Humanismus und Re-
naissance nennen, die verstirkten Auseinandersetzungen mit anderen christlichen
Konfessionen im 16. Jahrhundert, die Kirchenspaltung (Raskol) um die Mitte des 17.
Jahrhunderts, den Ausbau der Zentralbehoérden und das Bemiihen, einen zentrali-
sierten Herrschaftsapparat auch in die Provinzen auszudehnen. Die wissenschaftli-
chen Errungenschaften, die das Weltbild der Frithen Neuzeit in Europa nachhaltig
verdnderten, werden freilich nicht herangezogen werden konnen, auch wenn etwa
der Buchdruck in der Zeit Ivans IV. erprobt wurde. Siehe unten, vgl. auch u. a. Gin-
ther Stokl, Das Echo von Humanismus und Renaissance und Reformation im Mos-
kauer RuBlland, in: JofGO N. F. 7 (1959) , 413 -430, insbesondere 427 -430. Die sowje-
tische Geschichtswissenschaft mit ihrem Versuch, im Sinne eines teleologischen Ge-

T Zeitschrift fur Historische Forschung, Beiheft 34
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man jedoch Expansion als ein Charakteristikum der Frithen Neuzeit, ist ein
Blick auf das Moskauer Reich des 16. und 17. Jahrhunderts unter verglei-
chenden Aspekten wie zur Vervollstandigung des Mosaiks von Mentalitdts-
lagen der européischen Eliten von Interesse. Konsolidierung von Herrschaft
und Reich ging in Moskau trotz mancher Erschiitterungen mit einer Expan-
sion einher, die den Zaren zum Herrscher tiber ein multiethnisches Imperi-
um machte. Genannt seien hier die Eroberung der Khanate von Kazan’ und
Astrachan’, das Vordringen in den Nordkaukasus und die Angliederung der
sibirischen Landmasse zum Pazifik. Wandelte diese Expansion das Selbst-
verstédndnis sowohl des Autokraten als auch der herrschenden Eliten und
prifigurierte es die Nationbuildung-Prozesse des 19. Jahrhunderts®? Zu-
mindest zwang die Expansion den Autokraten und die Elite, ihr Verhéltnis
zu Westeuropa zu definieren. Gerade das 16. und 17. Jahrhundert konstitu-
ieren hier eine Phase des gegenseitigen ,,Entdeckens®. Man war im Zaren-
reich gleichsam ,,Subjekt“ und , Objekt“ der Entdeckung und blieb in die-
sem Spannungsverhiltnis im Grunde bis zum Untergang des Zarenreiches
1917. Jeweils zeitgendssische Beobachter wie auch die moderne Historio-
graphie haben den Gegensatz zwischen Riickstédndigkeit und expansionisti-
scher Macht fiir das Zarenreich unter den verschiedensten Fragestellungen
erortert und sich von der Doppelgesichtigkeit des Phédnomens fasziniert ge-
zeigt, dabei aber vor allem das 18. und 19. Jahrhundert untersucht® Des-
halb soll das 18. Jahrhundert hier ausgespart werden, auch wenn festzuhal-
ten bleibt, dal der Aufstieg RuBllands zur europdischen Kontinental- und

schichtsbildes zu interpretieren, fand sich bei Periodisierungsversuchen immer in ei-
nem Dilemma. Dies deutet sich etwa schon in der Formulierung des Titels eines noch
immer unverzichtbaren Standardwerkes an, Rulland habe sich im ersten Drittel des
16. Jahrhunderts auf dem Weg in eine neue Zeit befunden: A. A. Zimin, Rossija na
poroge novogo vremeni. Ocerki politiceskoj istorii Rossii pervoj treti XVI v. Moskau
1972.

3 Schon Vasilij Kljucevskij betonte die Kolonisation als grundlegendes Moment
der russischen Geschichte und damit der Nationsbildung (,,Kolonizacija kak osnov-
noj fakt“). Siehe Vasilij O. Kljuéevskij, Russkaja Istorija. Polnyj kurs lekcij. Kniga
pervaja. Moskva 1993, 19-23, Zitat: 19. Zur Diskussion um Identitdt der russischen
Eliten in diesem Spannungsverhiltnis: Jan Kusber, Zwischen Europa und Asien: Rus-
sische Eliten des 19. Jahrhunderts auf der Suche nach einer eigenen Identitat, in: Ge-
schichte(n), Mythen, Identitdten, hrsg. v. Stephan Conermann. Hamburg 1999 (Asien
und Afrika, 2), 91-117; ders., Faszination und Ablehnung. Zur Diskussion um RuB-
lands Verhiltnis zu Europa in der Zeit Alexanders I. (1801-1825), in: Historische
Mitteilungen der Ranke-Gesellschaft 14 (2001), 116 -128.

4 Die Diskussion von unterschiedlichen Standpunkten aus resiimierend: Christoph
Schmidt, Aufstieg und Fall der Fortschrittsidee in Rufiland, in: HZ 263 (1996), 1-30;
Manfred Hildermeier, Das Privileg der Riickstidndigkeit. Anmerkungen zum Wandel
einer Interpretationsfigur der neueren russischen Geschichte, in: HZ 244 (1987),
557-603; Jorg Baberowski, RuBland und die Sowjetunion, in: , Das gemeinsame Haus
Europa. Handbuch der europdischen Kulturgeschichte, hrsg. v. W. Kopke. Miinchen
1999, 197-210.
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Fliigelmacht (spédtestens mit den Teilungen Polens) eine Elitenmodernisie-
rung begleitete, die zu einer intensiven Selbstbefassung mit der eigenen
Identitat fithrte. Fiir das Moskauer Reich des 16. und 17. Jahrhunderts sind
die skizzierten Fragen weitgehend ein Desiderat der Forschung geblieben.
Dies erstaunt auf den ersten Blick, denn mit der Eroberungen der Khanate
von Kazan’ und Astrachan’ 1552 und 1556 wurde das Moskauer Zartum zu
einer Macht, die sich ganz bewufit zu ihrer Multiethnizitdt bekannte. Der
Moskauer Grofifiirst, ab 1547 Zar, herrschte zwar schon zuvor liber ein mul-
tiethnisches Reich, in dem neben ostslavischer beispielweise auch finnoug-
rische und turksprachige Vélker beheimatet waren®. Doch war nun eine
neue Qualitét erreicht. Ivan IV. bezeichnete sich in seiner Titulatur als Zar
von Moskau sowie als Zar von Kazan’ und Astrachan’. 1601 erzihlte der
russische Gesandte Grigorij Ivanovi¢ Mikulin voller Stolz einem schotti-
schen Gesandten in London, dafl der Zar lber die Tataren Kazans, Astra-
chans und Sibirien herrsche und ihm auch andere Tataren dienten®. Und als
1667 ein neues ,,Grofles Staatsiegel“ auf Befehl von Zar Aleksej Michajlovi¢
entworfen und im Gesandtschaftsverkehr fiir bindend erkldart wurde,
driickten sich schon in diesem Siegel ein Herrschaftsverstdndnis und eine
Herrschaftsinszenierung aus, die der Multiethnizitidt des kontinentumspan-
nenden GrofBreiches Rechnung trugen: Uber dem Moskau symbolisierenden
Doppeladler schwebten drei Kronen fiir Sibirien, Kazan’ und Astrachan’,
wihrend den ehemals selbstédndigen ostslavischen Territorien nachrangige
Symbole zugeordnet worden waren’. Aus diesen Befunden ergeben sich drei
Fragen, die erortert werden sollen:

1. Welchen Kenntnisstand besafl die herrschende Elite {iber die eroberten
Gebiete und ihre Ethnien und auf der Basis welcher Informationen verfolgte
sie in den gesellschaftlich und religios anders strukturierten Gebieten Ab-
grenzung- oder Unterwerfungsstrategien?

2. Welches Wissen besall die herrschende Elite iiber das Méchtesystem
und die Kultur Mittel- oder gar Westeuropas und welche Formen des Kon-
taktes der kulturellen Annidherung wurden gesucht?

3. Lassen sich aus der Beantwortung der ersten beiden Fragen vorliaufige
Erkenntnisse liber einen Wandel des Selbstverstidndnisses des Autokraten

5 Hierzu das Standardwerk von: Andreas Kappeler, Rulland als Vielvolkerreich.
Entstehung, Geschichte, Zerfall. Miinchen 1992, 19 - 24. Detaillierter seine Vorstudie:
Andreas Kappeler, Ethnische Minderheiten im Alten RuBland (14.-16. Jahrhundert):
Regierungspolitik und Funktionen, in: Forschungen zur Osteuropéischen Geschichte
38(1986), 131-151.

6 N. E. Evans, The Meeting of Russian and Scottish Ambassadors in London 1601,
in: Slavonic and East European Review 55 (1977) 4, 518 -528, hier 525.

7 Richard Wortman, Scenarios of Power. Myth and Ceremony. Vol. I.: From Peter
the Great to the Death of Nicholas I. Princeton 1995, 32; OteCestvennaja istorija s
drevnejSich vremen do 1917 goda. Encyklopedija, Tom 1, 542 £.
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und der herrschenden Elite gewinnen? Wirken in die eine wie in die andere
geographische Richtung Xenophobie oder die Bereitschaft zur kulturellen
Aneignung und Akkulturation? Lassen sich aus den Quellen Befunde tiber
eine selbstempfundene Uberlegenheit oder Riickstindigkeit gewinnen? Exi-
stierte gar das Selbstverstindnis einer Mittlerfunktion zwischen Europa
und Asien, die Teile der Elite in der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts in
der Hochphase des Imperialismus mit Hinweis auf die Expansion der Frii-
hen Neuzeit fiir sich in Anspruch nahmen?

Die Beantwortung der aufgeworfenen Fragen scheint nicht nur im be-
grenzten Rahmen eines Aufsatzes, sondern tiberhaupt schwierig. Nicht um-
sonst hat Gabriele Scheidegger darauf hingewiesen, daf} sich die ,Begeg-
nungen des 16. und 17. Jahrhunderts im Schatten kultureller Miflverstind-
nisse“ aus westeuropidischen Quellen und Reiseberichten sehr viel besser re-
konstruieren lassen als das Nachvollziehen des ,Eigenen im Bild des
Fremden“, wie sie griffig formulierte, anhand russischer Zeugnisse®. Wir
haben es auf russischer Seite mit einer relativen Quellenarmut zu tun. Wah-
rend beginnend mit Siegmund von Herberstein und seinem zum Besteller
avancierenden und immer wieder nachgedruckten RuBllandbericht seit der
ersten Hélfte des 16. Jahrhundert eine reiche Literatur iiber das Moskauer
Reich entstand, deren Interdependenzen und ethnographisches Interesse
jiingst Marshall T. Poe dargestellt hat®, fehlt russischsprachige (besser:
ostslavische) Reiseliteratur als selbstindige Gattung weitgehend. Sie wird
erst mit der petrinischen Epoche an der Wende vom 17. zum 18. Jahrhundert
zu einem sich belebenden Genre!’. Die wenigen Zeugnisse, die erhalten
sind, fanden keine weitere Verbreitungu.

8 Gabriele Scheidegger, Perverses Abendland, barbarisches Ruflland. Begegnungen
des 16. und 17. Jahrhunderts im Schatten kultureller Missverstdndnisse. Ziirich 1993;
dieselbe, Das Eigene im Bild vom Fremden. Quellenkritische Uberlegungen zur rus-
sisch-abendldndischen Begegnung im 16. und 17. Jahrhundert, in: JbfGO NF 35
(1987), 339-355.

9 Marshall T. Poe, A People Born to Slavery. Russia in Early Modern European
Ethnography, 1476 - 1748. Ithaca usw. 2000.

10 Dmitrij S. Lichacev, Der Mensch in der altrussischen Literatur. Dresden 1975;
Reinhard Lauer, Geschichte der russischen Literatur. Miinchen 2000, 23 - 28.

11 Um ein Beispiel zu nennen: Daf} der Reisebericht des Tverer Kaufmanns Afana-
sij Nikitin aus der 2. Hailfte des 15. Jahrhunderts, bekannt geworden unter dem Titel
, Uber drei Meere“ und seine Reiseroute nach Indien beschreibend, in Moskau unbe-
kannt blieb, verwundert nicht. Tver’ lag als Moskaus unterlegener Rivale nicht (mehr)
im Zentrum des politischen Geschehens, und Nikitins Text sollte erst sehr viel spdter
gleichsam wiederentdeckt werden. ChoZdenie za tri morja Afanasija Nikitina,
1466-1472, Hrsg. von Ja. S. Lur’e, 2. Aufl. Moskau Leningrad 1958. Hierzu: Gail D.
Lenhoff, Janet L. B. Martin, The Commercial and Cultural Context of Afanasij Niki-
tin‘s Jurney beyond three seas, in: JbFGO N. F. 37 (1989), 312-344. Ahnliches gilt
auch etwa fiir den Reisebericht eines Anonymus, der sich in der Moskauer Delegation
zum Konzil von Ferrara/Florenz 1438/38 befand. Eine hilfreiche Anthologie mit
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Nun entstanden westeuropéische Rufllandbiicher nicht selten im Zusam-
menhang mit Gesandtschaftsreisen. Jedoch bemiihten sich ihre Verfasser
jenseits des diplomatischen Auftrages oft, einen landeskundlichen, teils gar
historischen Uberblick zu geben. Ob dieses Erkenntnisinteresse ,,an der
Welt“ russischen Gesandten fehlte, sei es, dafl sie im 16. und 17. Jahrhun-
dert nach Westen, an den Kaiserhof, nach Polen-Litauen, England, Frank-
reich, Skandinavien oder aber nach Osten, etwa nach Peking reisten, wissen
wir zumeist nicht. Es ist allerdings keinesfalls davon auszugehen, daf} sie
weniger aufmerksam wahr- und aufnahmen, was ihnen die fremde und un-
bekannte Welt darbot.

Es war der den russischen Reisenden auferlegte Auftrag, der die diirren
Worte ihrer Berichte forderte: Der auswértige Dienst im Zarenreich, der
zeitlich wohl nicht genau fixierbar, aber spétestens unter Ivan IV. eine eige-
ne zentrale Behorde, den Posol’skij prikaz (= Gesandtschaftsamt) erhielt,
stellte die Schaltstelle fiir alle Informationen iiber die nahen und fernen
Nachbarn dar, derer man habhaft werden konnte'2. Hier wurden Ubersetzer
ausgebildet, auch wurden ausldndische Fachkrifte angeworben. Am Beginn
der Nutzung solcher Experten stand die kleine Schar der Griechen und Ita-
liener, die in der Suite der byzantinischen Prinzessin Sophia Palaiologa, der
zweiten Frau Ivans III., 1472 nach Moskau kamen!®. SchlieBlich wurden im
Gesandtschaftsamt Auftrdge an Kuriere und Spione vergeben, die im 16.
und 17. Jahrhundert insbesondere wertvolle Informationen tiber Livland
und Polen-Litauen sammelten. Im Posol’skij prikaz wurden die Gesandten
mit detaillierten Instruktionen und Sprachregelungen versehen, von denen
sie wihrend ihrer Mission keinesfalls abweichen durften, wollten sie nicht
zur Rechenschaft gezogen werden'®. Die Relationen iiber die diplomati-

Aufzeichnungen russischer Reisender findet sich in: N. I. Prokof’ev, L. I. Aleksina
(Hrsg.), Zapiski russkich puteSestvennikov 16.-17. Jahrhundert vv. Moskau 1988.

12 Robert Croskey, Muscovite Diplomatic Practice in the Reign of Ivan III. New
York, London 1987 (= Modern European History); Gunther Stokl, Das moskowitische
Gesandtschaftswesen bis in die Zeit Herbersteins. In: Gerhard Pferschy (Hrsg.), Sieg-
mund von Herberstein. Kaiserlicher Gesandter und Begriinder der RuBlandkunde
und der die européische Diplomatie. Graz 1989, 79-87.

13 Hierzu: Peter Nitsche (Hrsg.), Der Aufstieg Moskaus. Auszlige aus einer russi-
schen Chronik. Bd. 2: Vom Beginn des 15. bis zum Beginn des 16. Jahrhunderts. Graz
usw. 1966 (= Slavische Geschichtsschreiber, V), 131 -135.

14 Maike Sach hat jingst eine umfangreiche und instruktive Analyse zu Informati-
onssammlung und Kenntnistand in der russischen Diplomatie am Beginn des 16.
Jahrhunderts vorgelegt: Maike Sach, Hochmeister und Groffiirst. Die Beziehungen
zwischen dem Deutschen Orden in Preussen und dem Moskauer Staat um die Wende
zur Neuzeit. Stuttgart 2002, S. 132-168 (= Quellen und Studien zur Geschichte des
ostlichen Europa, 62), S. 132-186. Siehe auch Barbara Conrad Liitt, Hochachtung
und Mifitrauen: Aus den Berichten der Diplomaten des Moskauer Staates, in: Dagmar
Herrmann (Hrsg.), Deutsche und Deutschland aus russischer Sicht: 11.-17. Jahrhun-
dert. Miinchen 1989 (= West-0stliche Spiegelungen, B, 1), 151-178.
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schen Unterfangen waren daher knapp und an deren Ziel orientiert’®. So
offenbaren sich landeskundliche Beobachtungen, gar eine Erorterung iiber
politische Systeme und gesellschaftliche Zustidnde als Zufallsfunde, wenn
die Beobachtungen nicht unmittelbar fir die jeweilige Mission relevant wa-
ren: Bei Gesandtschaften ins Reich wurden die dort visitierten Wiirdentra-
ger nach ihrer Anciennitét eingeordnet, was beispielweise fiir Heiratspro-
jekte von unmittelbarer Relevanz sein konnte. Das Verfahren der Kaiser-
wahl etwa galt als der Verschriftlichung wert, um fiir die ndchsten Gesandt-
schaften eine Grundlage dafiir zu haben, wer der geeignete bzw. als
gleichrangig empfundene Verhandlungspartner sein kdnne. Die meisten
Eindriicke blieben jedoch der miindlichen Weitergabe in der Bojarenduma,
die mit dem Zaren zusammen die Auflenpolitik bestimmte, oder der Kom-
munikation in den persénlichen Netzwerken vorbehalten. Ein Bericht von
Ivan Petlin z. B., der 1618 als erster Russe China erreichte und prompt mit
einem Handelsvertrag von dort zuriickkam, hat Seltenheitswert, ist aber
nicht zuletzt dem Umstand zu verdanken, dafl er wie mancher russischer
Konquistador, der nach Osten aufbrach, dies auf eigene Faust tat und nicht
mit derart einschréankenden Instruktionen ausgestattet war wie die Gesand-
ten, die nach Westen aufbrachen?®.

Neben den Relationen sind es vor allem die im Moskauer Reich dominie-
rende geistliche Literatur und vor allem die auch noch im 17. Jahrhundert
sehr produktive Chronistik, die fiir die Wahrnehmungsprozesse und ihre
produktive Umsetzung zu betrachten sind'’. Es handelt sich um Reichs-
gedanke und Herrschaft legitimierende Literatur im Dienste der Autokra-
tie, welche einerseits die Symphonia von Staat und Kirche propagierte, an-
dererseits die Wahrnehmung der Nachbarn mittels der Darstellung eigener
GroBe darbot!®. Sie vermag also vor allem Hinweise auf die jeweiligen Bil-

15 Und zum folgenden: Ja. S. Lur’e (Hrsg. u. a.), PuteSestvija russkich poslov XVI-
XVII vv. Statejnye spiski. Moskau, Leningrad 1954.

16 Sein Bericht in: Russko-kitajskie otnoSenija v XVII veke. Materialy i dokumenty.
2 Bde. Moskau 1969-1972, hier Bd. 1, 79-90. Siehe auch N. F. Demidova, V. S. Mjas-
nikov, Pervye russkie diplomaty v Kitae. Moskva 1966; Michael Weiers (Hrsg.), Die
Vertrage zwischen Ruflland und China 1689-1881. Faksimile der 1889 in Sankt Pe-
tersburg erschienenen Sammlung mit den Vertragstexten in russischer, lateinischer
und franzdsischer sowie chinesischer, mandschurischer und mongolischer Sprache.
Bonn 1979; V. S. Mjasnikov, The Ch‘ing Empire and and the Russia State in the 17"
Century. Moskau 1985.

17 L. V. Cerepnin, OtraZenie mezdunaradnoj Zizni XIV-naé¢ale XV v. v Moskovskom
letopisanii, in: MeZdunarodnye svjazi Rossii do XVII v. Moskva 1961, 225 -256; Leto-
pisanie na Rusi, in: Slavjanskaja Encyklopedija, Tom I: Kievskaja Rus’-Moskovija.
Moskva 2001, 657, N. M. Rogozin, Posol’skij prikaz. Kolybel’ rossjskoj diplomatii.
Moskva 2003, 27.

18 Als Beispiele hierzu mogen das ,,Stufenbuch® und die ,,Historie vom Zartum

Kazan“ dienen. Siehe: Hans Hecker, Propagierte Geschichte. Die ,,Stepennaja Kniga“
(Stufenbuch) und die Herrschaftsideologie in der Moskauer Rus’ (16. Jahrhundert),
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der zu geben, die der Herrscher und sein Umfeld transportiert sehen woll-
ten.

Diese Literaturformen verweisen auf die schmale Schriftkultur im Mos-
kauer Reich und die sie tragenden Institutionen bei Hofe, in der Verwal-
tung und im geistlich-monastischen Bereich. Umgekehrt bedeutet dieser
Befund ein Fehlen von Bildungseinrichtungen, die in Mittel- und West-
europa in zunehmenden MafBle Triger sidkularer Bildung und vor allem
auch naturwissenschaftlicher Forschung wurden, die im Moskauer Reich
fast ginzlich unterblieb!®. Noch im ausgehenden 17. Jahrhundert schien
ausldndischen Reisenden an jenen Orten, die sie besuchten oder von denen
sie horten, kaum solche Bildungseinrichtungen vorhanden zu sein. John
Perry z. B. vermifite im Moskauer Reich jegliche , Colleges“ zur Ausbildung
- mit Ausnahme desjenigen in Kiev?’, das er mit der treffenden Bemerkung
versah, es liege 700 Meilen von Moskau entfernt an der Grenze zu Polen,
und die Russen gingen dort nur sehr selten hin, um zu lernen. Dieses Kol-
legium in Kiev gehorte bei seiner Griindung noch zum polnisch-litauischen
Reichsverband und war vom Aufbau wie vom Curriculum her stark an
west- und mitteleuropéischen, insbesondere an jesuitischen Kollegien ori-
entiert. Nach dem Waffenstillstand von Andrusovo (1667), der die Sud-
westexpansion des Zarenreiches auf Kosten Polen-Litauens vertraglich be-
siegelte, gab es in dem nun zu RuBlland gehorenden Teil der Ukraine Bil-
dungseinrichtungen dieser verschiedenen Konfessionen und Traditionen?!.
Sie waren nicht so sehr aufgrund der Inhalte, sondern aufgrund der Fihig-
keiten, die sie vermittelten, fiir den Staat von Interesse??. So waren etwa

in: Johannes Laudage (Hrsg.), Von Fakten und Fiktionen. Mittelalterliche Geschichts-
darstellungen und ihre kritische Aufarbeitung. Koln, Weimar, Wien 2003, 371 -388;
Frank Kampfer (Hrsg.), Die Historie vom Zartum Kasan (Kasaner Chronist). Graz
usw. 1969 (= Slavische Geschichtsschreiber, VII).

19 In der Beschreibung des Adam Olearius von 1656 finden wir einen Hinweis auf
anatomische Studien, die freilich von einem Hollédnder betrieben wurden, der prompt
der Zauberei angeklagt wurde (vgl. Adam Olearius, Vermehrte newe Beschreibung
der moskowitischen und persischen Reise, hrsg. v. Dieter Lohmeier. Tiibingen 1971,
185 £.). Das ,,Einsickern“ von westlichem Rationalismus blieb eine langwieriger Pro-
zess, der — wieder einmal — von Peter dem GroBen befliigelt wurde, dessen Interesse
an anatomischen Experimenten grof3 war und der dies — zum Erstaunen seiner Unter-
tanen und unter Missbilligung der Kirche auch offentlich propagierte (vgl. J. Alex-
ander, Medical developments in Petrine Russia, in: Canadian-American Slavie Stu-
dies 8 (1974), 198-221).

20 John Perry, The State of Russia under the Present Czar. London 1716 (Reprint:
1967), 215.

21 Hans-Joachim Torke, Moskau und sein Westen, in: Berliner Jahrbuch fiir Ost-
europdische Geschichte (1996) 2, 101 -120.

22 Thre kulturelle Ausstrahlungskraft und konkrete Bedeutung in der Wissenschaft

wurden in der Forschung unterschiedlich gewichtet. Siehe hierzu aus der Fiille der
Literatur: E. N. Medynskij, Bratskie Skoly Ukrainy i Belorussii v XVI i XVII vv. i ich
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am Kiever Kollegium, getragen von orthodoxen Geistlichen, auch vor-
christliche, antike Autoren zugelassen, und vor allem wurde Latein als
Wissenschaftssprache mit Erfolg propagiert®®. Es fungierte mithin als
Drehscheibe fiir die Weitergabe westeuropéischen Ideengutes, wurde doch
1682 eine Akademie nach diesem Kiever Vorbild auch in Moskau gegriin-
det?. Die Bedeutung dieser in RuBland neuen Themen und Formen der Li-
teratur wurde jedoch nicht schriftlich diskutiert. Lediglich in Bezug auf
die konfessionelle Auseinandersetzungen finden wir in den Textbiichern,
die iiber Kiev im ganzen Moskauer Reich in der zweiten Hailfte des 17.
Jahrhunderts Verbreitung fanden, anhand spezifischer Modifikationen
Hinweise, die Auskunft iiber eine Eigensicht geben.

Generell verlief die Einfithrung des Buchdrucks nur zégerlich, auch wenn
der Auftakt wieder in die Epoche Ivans IV. fiel: Der Zar lief} die erste Druk-
kerpresse nach Moskau bringen und unterstiitzte den Druck eines Buches
in Moskau 1564. Schon ein Jahr spéter liel er jedoch zu, dafl die Drucker-
presse vom Mob verbrannt wurde und die Drucker nach Litauen fliehen
muBten®. Die Frage, ob der Buchdruck Fluch oder Segen fiir die Bewah-
rung der Orthodoxie und den Moskauer Staat sei, war auch in der Amtskir-
che bis ins 17. Jahrhundert stark umstritten und fiihrte zu seiner fast aus-
schlieBlichen Nutzung flir die Herstellung geistlicher Textbiicher. Obwohl
manche Bojaren- und Klosterbibliothek durchaus einen beachtlichen Um-
fang besal}, war in der Konsequenz dieser Haltung die Lesetffentlichkeit
auch gegen Ende des 17. Jahrhunderts verschwindend klein.

Die Rezeption tiber das gedruckte Wort war jedoch nur eine Moglichkeit
des Kennenlernens. Schon Alexander Briickner sah das Wirken der bereits
erwidhnten im Moskauer Reich tidtigen Ausldnder als iberaus bedeutend an.
Bereits unter Ivan III., Vasilij III. und Ivan IV. waren auslidndische Fachleu-
te, unter ihnen Architekten, Arzte, Mineure, Ingenieure angeworben wor-
den. In der Zeit Ivans IV. kamen mit der Entdeckung der Nordroute via Ar-
changel’sk insbesondere englische Kaufleute ins Land. Damit wurden auch

rol’ v vossoedinenii Ukrainy s Rossiej. Moskau 1954; L. Lewitter, Peter the Great, Pol-
and and the Westernization of Russia, in: JHI 19 (1958), 493-506; Max J. Okenfuss,
The Jesuit Origins of Petrine Education, in: John Garrard (Hrsg.), The Eighteenth
Century in Russia. Oxford 1973, 106 -130, hier 107-110.

23 Zur Popularisierung des Lateinischen: Max J. Okenfuss: The Rise and Fall of La-
tin Humanism in Early Modern Russia. Pagan Authors, Ukrainians, and the Resilien-
cy of Muscovy. Leiden usw. 1995 (= Brill‘s Studies in Intellectual History, 64).

24 Zur Geschichte der Akademie nach wie vor am ausfiihrlichsten: S. K. Smirnov,
Istorija Moskovskoj Slavjano-Greko-Latinskoj Akademii. Moskva 1855, 5-81.

25 James H. Billington, The Icon and the Axe. An Interpretive History of Russian
Culture. 2. Auf. 1970, 100; Ivan IV. selbst sollte aber schon bald erneut eine Druckerei
betreiben. Vgl. Christoph Schmidt, Russische Geschichte 1547-~1917. Miinchen 2003
(= Oldenbourg Grundriss der Geschichte, 33), 7.
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die Felder der diplomatischen Kontakte erweitert?®. Im 17. Jahrhundert
kam es dann infolge der vorsichtigen Offnung des Moskauer Reiches zu ei-
nem verstirkten Zuzug von Ausldndern, die sich entweder im Handel beté-
tigten oder fiir bestimmte Handwerke, im Militdr oder der Verwaltung be-
notigt wurden. Die Moglichkeiten dieser Personengruppe, ihr Wissen an in-
teressierte Kreise weiterzugeben, wurden vom Staat dadurch zu begrenzen
versucht, daf sie nicht das Recht der freien Ansiedlung erhielten. Vielmehr
lebten sie in getrennten Siedlungen, Ausldndervorstiddten, von denen die
»Nemeckaja sloboda“ in Moskau die groBte,?” aber keineswegs die einzige
war?®. Trotz der verordneten Abgeschiedenheit ergaben sich vielfiltige
Kontakte, aus denen Formen der Zusammenarbeit entstanden, die zu nur
sehr schwer faBBbaren Akkulturationsprozessen etwa bei Handwerkern, Sol-
daten und Beamten fiihrten. Die Auslédnder errichteten ihre Kirchen und
Schulen, die in seltenen Fillen auch von russischen (Adels-)Kindern be-
sucht werden konnten®®. Hier ist die russische Wahrnehmung beispielsweise
iiber Gerichtsakten faBbar®’, die das zeitweilige Besuchsverbot fiir Russen
in den ,,Sloboden“ oder Handelstreitigkeiten zum Gegenstand haben.

Sie zu analysieren bleibt jedoch schwierig und hat in der Tradition Alex-
ander Briickner zu einer Sicht gefiihrt, die er selbst unter die Uberschrift
gestellt hatte ,,Was die Russen lernten“?!. Briickner wie so manche Histori-
ker bis in unsere Zeit, die mit modernisierungstheoretischen Ansétzen die
russische Geschichte zu begreifen suchten, sahen die russische Elite in dem
existierenden Diskurssystem der schriftlichen Texte und miindlichen Wei-
tergabeformen, die hier vorgestellt wurden, als das ausschlieBlich rezepie-

26 So wird in der Nikonchronik fiir das Jahr 1556 erstmals eine englische Gesandt-
schaft erwdhnt, im September 1557 ist die Rede davon, das der Gesandte Osif Nepeja
von Philipp, dem Kénig von Spanien und England und von Kénigin Mary zuriickge-
kommen sei (Patriarsaja ili Nikonskaja letopis’ Moskau 1965 (Polnoe sobranie russ-
kich letopisej, 13), 262, 285). Siehe auch: Henry R. Huttenbach, The Correspondence
between Queen Elizabeth I. and Tsar Ivan IV. An Examination of its Role in the Do-
cumentation of Anglo-Muscovite History, in: FOG 24 (1978), 101-130.

27 Auf dem aktuellen Forschungstand und quellengeséttigt: Vera A. Kovrigina, Ne-
meckaja sloboda Moskvy i ee zZiteli v konce XVII-pervoj ¢etverti XVIII vv. Moskau
1998.

28 Solche Vorstddte existierten vor allem in Stiddten, die fiir ausldndische Héndler
als ,Einfallstore“ in das Zarenreich fungierten, etwa Astrachan’ oder Archangel’sk.
Vgl. A. P. Pec, Nemeckaja sloboda v Archangel’ske, in: L. G. Slavgorodskaja (Hrsg.
u. a.), Nemcy v Rossii: Ljudi i sud’by. Sankt Petersburg 1998, 18-28, hier 18-23.

29 Kovrigina, Nemeckaja sloboda, 297-312.

30 Dieser Themenkomplex bedarf sicher der weiteren Untersuchung. Fir die
fruchtbare Nutzung von Gerichtsakten: Nancy Shields Kollmann, By Honour Bound
State and Society in Early Modern Russia. London 1999, zu ausldndischen Einfliissen
insbesondere 218, 234 f.

31 Alexander Briickner, Culturhistorische Studien. 2 Bénde, Riga 1878, hier Bd. 1,
60.
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rende Element. Dabei vernachlissigten sie die ,Eigenzeit“ RuBlands, von
der Christoph Schmidt jiingst sprach®?* und die mit kulturgeschichtlichen
Fragestellungen préziser zu konturieren ist als mit mehr oder weniger star-
ren Schemata.

Aus der Diskussion der wenigen verfligbaren schriftlichen Quellen ver-
dient zunichst jedoch als Befund festgehalten zu werden, dafl Rezeption
und Perzeption des westlichen Europa wesentlich im eigenen Reichsver-
band vor sich gingen. Die Kommunikationsformen waren im wesentlichen
mindliche - ob am Hof, im Umgang mit ausldndischen Héndlern, oder in
den Dorfern, in die Geriichte liber die ,,Anderen®, die ,,Fremden“ gelangten.
Als prominente Beispiele mogen die umlaufenden und jeweils instrumenta-
lisierten Nachrichten tber die polnischen und schwedischen Interventen in
der Zeit der Smuta am Beginn des 17. Jahrhunderts gelten®?.

In der auf Expansion gerichteten Auseinandersetzung mit den Nachbarn
wird man die Kategorie des Prestiges nicht unterschétzen diirfen. Ein guter
Teil der zunehmend elaborierten Legitimationsstrategien, welche die Herr-
scher und ihre jeweiligen Berater aus der Elite entwickelten, waren dem
Prestige geschuldet®*. Das Bediirfnis der Zaren nach Ranggleichheit mit
dem romischen Kaiser, welches auf die Wende vom 15. zum 16. Jahrhundert
zuriickgeht, als die Groffiirsten von Moskau begannen, im diplomatischen
Verkehr mit der Durchsetzung des Zarentitels zu experimentieren, wurde
von den Bojaren und Elitenvertretern, die auf Gesandtschaften, in den er-
oberten Gebieten Polen-Litauens, in Livland oder aber in den Ausldnder-
vorstddten mit mittel- und westeuropédischen Lebensmustern und ihren
Ausdrucksformen konfrontiert wurden, sicher geteilt. Aus den Gesandten-
relationen 148t sich trotz ihrer Knappheit ein BewuBltsein der eigenen Di-
gnitdt und auch eine Empfindlichkeit herauslesen, aus der in zwei Richtun-
gen Schlufifolgerungen gezogen werden konnten - schroffe Ablehnung und
Xenophobie oder aber Faszination und die Auffassung, da Modernisie-
rungsimpulse in Wissenschaft und Technik nach Ruflland importiert werden
miiBten®®. Letztere Richtung setzte sich im ausgehenden 17. Jahrhundert
durch und bereitete den Reformen Peters des Groffen den Weg.

32 Schmidt, Russische Geschichte, 2.

33 Zur Smuta jetzt umfassend: Chester L. Dunning, Russia‘s First Civil War. The
Times of Troubles and the Founding of the Romanov Dynasty. University Park 2001.

34 David M. Miller, The Coronation of Ivan IV of Moscow, in: JbfGO N.F.15 (1967),
559 -574; Peter Nitsche, Translatio Imperii? Beobachtungen zum historischen Selbst-
verstindnis im Moskauer Zartum um die Mitte des 16. Jahrhunderts, in: JofGO N.F.
35(1987), 321-338.

35 Eine Ubernahme besonderer Art brachte der Novgoroder Erzbischof Gennadij
Ende des 15. Jahrhunderts zur Anwendung, als er sich bei seinem harten Vorgehen
gegen die Héresiebewegung der sogenannten ,Judaisierenden“, tiber deren geist-
lichen und weltanschaulichen Gehalt anhaltend gestritten wird, auf das Vorbild der
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Dabei lag dem Streben nach Ebenbiirtigkeit und der Diskussion lber
mogliche Adaptionen, etwa dem modifizierten Kopieren von Gesandt-
schaftszeremonien und Ahnlichem, keine geschlossene Europavorstellung
zugrunde. Spéatmittelalterliche und friihneuzeitliche Autoren versuchten,
wiewohl sie den Terminus nutzten, erst gar keine Definition oder Umgren-
zung ,,Europas®, sondern benutzten ihn in wechselnder Bedeutung, weshalb
seine bloBe Nennung in Texten fiir das 16. und 17. Jahrhundert®*® keines-
wegs liberwertet und schon gar nicht mit einem gesellschaftlich-systemi-
schen Konzept verbunden werden darf, das manchmal ex post von der For-
schung konstatiert worden ist®’. Wechselseitig bedienten die Reisenden aus
Frankreich, England und den deutschen Territorien einerseits — aus Mittel-
und Westeuropa waren es im nennenswerten Mafe immer auch Kaufleute,
die den Fernhandel trugen - sowie aus RuBland andererseits Stereotype,
welche die Wahrnehmung verzerrten, zugleich prégten und zum Teil bis in
die Gegenwart wirken. Wesentlich trug hierzu der konfessionelle Gegensatz
bei. Auch russische Verfasser von Texten, die dem politischen System der
Autokratie und manchen gesellschaftlichen Zustdnden kritisch gegeniiber
standen, wie Fiirst Andrej Kurbskij, der aus den Diensten Ivans IV. nach
Polen-Litauen floh und gegen seinen vormaligen Herren polemisierte®,
oder der Diplomat Grigorij Karpovi¢ KotoSichin, der sich 1664 vom russi-
schen Heer nach Livland und dann nach Schweden absetzte®®, - sahen das
religios-konfessionelle Moment als das trennende an. In den Werken dieser
beiden, die aufgrund ihres Grenzgingertums und des Kulturwechsels eine
Perspektivinderung vorzunehmen vermochten — mit einem zeitlichen Ab-
stand von knapp hundert Jahren - wird der Gegensatz zwischen Orthodoxie
auf der einen Seite sowie Protestantismus und Lateinertum auf der anderen

katholischen Inquisition berief. Vgl. hierzu: E. Denissov, On the Origins of the Auto-
nomous Russian Church, in: Review of Politics 12 (1950), 225 - 246.

36 So werden in der Nikonchronik Asien, Livland und Europa nebeneinanders-
gestellt (Patriarsaja ili Nikonskaja letopis’[Polnoe sobranie russkich letopisej 12], 78).
Im Zusammenhang einer Aufzidhlung der Konige des europdischen Landes wird ein
yranking“ versucht, an dessen Spitze der rémische Kaiser steht (Letopis’ po vos-
krenskomu spisku (Polnoe sobranie russkich letopisej, 7, Sankt Petersburg 1856,
239 {.; Ermolinskaja letopis’ (Polnoe sobranie russkich letopisej 23, Sankt Petersburg
1910, 168).

37 Ekkehard Klug , Europa“ und ,européisch® im russischen Denken vom 16. bis
zum frithen 19. Jahrhundert, in Saeculum 38 (1987), 193 - 224, hier 194-198.

38 Prince A. M. Kurbskys History of Ivan IV. Hrsg. v. John L. I. Fennell. Cambridge
1965. The Correspondence between Prince A. M. Kurbsky and Tsar Ivan IV of Russia,
1564 -1579. Hrsg. v. John L. I. Fennell. Cambridge 1955 sowie Inge Auerbach, Andrej
Michajlovi¢ Kurbskij. Leben in europdischen Adelsgesellschaften des 16. Jahrhun-
derts. Miinchen 1985.

39 Siehe sein im Exil geschriebenes Schliisselwerk: Grigorij Karpovi¢ Koto$ichin,
O Rossii v Carstvovanie Alekseja Michajlovica. Text and Commentary, hrsg. v. A. E.
Pennington. Oxford 1980.
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als konstitutiv betrachtet. Weniger stark gewichteten sie Habitus und Um-
gangsformen, die ihrer Auffassung nach zwar Miverstindnisse evozieren
konnten, welche sich jedoch liberwinden lielen. Beide griffen allerdings die
fir das Moskauer Reich zentrale Herrschaftsform der Autokratie an: Kurbs-
kij deshalb, weil sie seiner Meinung nach nicht vor einem ungesetzméBig
herrschenden Tyrannen schiitzte (fiir den er Ivan IV. hielt), wiahrend fiir Ko-
toSichin die Selbstherrschaft die Freiheit, wie er sie in anderen européi-
schen Lindern kennen gelernt habe, unterdriickte.*’

Ivan IV. selbst, der nicht nur wie die meisten seiner Nachfolger tief reli-
gios, sondern auch theologisch sehr gebildet war*!, strich das Trennende
der Konfessionen immer wieder heraus. Personlich disputierte er mit pro-
testantischen und katholischen Geistlichen, witterte hier Missionsversuche,
dort Unionsbestrebungen, die er in den beriihmt gewordenen Religions-
gesprichen mit Jan Rokyta*? oder Antonio Possevino*® rundweg ablehnte.
Auch den Rekurs auf die gemeinsamen Wurzeln des Christentums in der
Zeit vor dem Schisma, den Antonio Possevino unternahm, wies er briisk mit
dem Satz ,,Nicht an die Griechen glaube ich, sondern an Christus“ zurtick
und dokumentierte damit seinen Anspruch auf SelbstbewuBitsein und Un-
abhingigkeit in religiésen Fragen**. Diese Verhaltensweisen pflegten in mo-
difizierter Form auch seine Nachfolger im 17. Jahrhundert gegeniiber den
westlichen wie den Ostlichen Nachbarn, womit sie auch Moglichkeiten und
Grenzen der Integrationspolitik in den eroberten Territorien vorgaben. In-
nerhalb dieses Rahmens bewegten sich sowohl die Akkulturationsprozesse
als auch die Veranderungen der Wahrnehmungsmuster gegeniiber dem We-
sten, die von MiBtrauen und Hochachtung zugleich geprégt waren*’.

40 Hier in der Interpretation teils abweichend zu: Hartmut Riif3, Moskauer ,,West-
ler“ und ,Dissidenten®, in: Dagmar Herrmann (Hrsg.), Deutsche und Deutschland
aus russischer Sicht: 11.-17. Jahrhundert. Miinchen 1989 (= West-ostliche Spiegelun-
gen, B, 1), 179-216, hier 182-191.

41 Der Versuch die Bibliothek des Zaren zu rekonstruieren fiihrte zu der Annahme,
diese habe aus mehreren hundert Biichern in hebriischer, griechischer, lateinischer,
deutscher und tatarischer Sprache umfasst. Vgl. Schmidt, Russische Geschichte, 7.

42 Hierzu: Erich Donnert, Begegnung von Luthertum und Orthodoxie im Moskauer
Reich um die Mitte des 16. Jahrhunderts, in: Eckhard Hiibner (Hrsg. u. a.), Zwischen
Christianisierung und Européisierung. Beitrdge zur Geschichte Osteuropas in Mittel-
alter und Friiher Neuzeit. Festschrift fiir Peter Nitsche zum 65. Geburtstag. Stuttgart
1998 (Quellen und Studien zur Geschichte des 6stlichen Europa, 51), 179-200.

43 Aus der Perspektive Roms und Possevinos: Walter Delius, Antonio Possevino SJ
und Ivan Groznyj. Ein Beitrag zur Geschichte der kirchlichen Union und der Gegen-
reformation des 16. Jahrhunderts. Stuttgart 1962, 76 —93.

44 Peter Nitsche, ,,Nicht an die Griechen glaube ich, sondern an Christus“. Russen
und Griechen im Selbstverstindnis des Moskauer Staates an der Schwelle zur Neu-
zeit. Diisseldorf 1991.

45 So die treffende Formulierung von Barbara Conrad-Liitt.
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Bei der Expansion nach Osten, beginnend mit Eroberung der Khanate
von Kazan’ und Astrachan’ stand auch das religiése Moment als Rechtferti-
gungsstrategie im Vordergrund; hier waren jedoch nicht Schismatiker die
Gegner, sondern Ungldubige, Animisten oder Muslime. Es gelte, so die Ar-
gumentation in der ,Historie vom Zartum Kazan’“ die gottlosen ,Hagar-
sohne* zu besiegen‘m, welche die russischen Bauern tberfielen, die freilich
als Kolonisten tatsédchlich in die ertragreichen Gebiete der Wolga vordran-
gen. In der Auseinandersetzung mit dem Islam, insbesondere mit dem Vor-
posten einer islamischen Hochkultur bei den seBhaften Kazaner Tataren re-
gierte die Rhetorik der offiziellen Publizistik. Die Niederlage des Tatarenk-
hans erhohte die Bedeutung Ivans IV. und rechtfertigte ex post seine Zaren-
krénung zum rechtglidubigen, orthodoxen Zaren 1547, dessen vornehmste
Aufgabe in der Verteidigung des wahren Christentums gegeniiber Ost und
West gesehen wurde.*”

Andererseits war die Politik, die gegeniiber den unterworfenen Eliten
verfolgt wurde, durchaus pragmatisch. Dies mochte vielleicht damit zusam-
menhéngen, daf die ,,Ungldubigen® im Gegensatz zu den lateinischen und
protestantischen Schismatikern im Westen nicht eigentlich als Bedrohung
fiir die Rechtglaubigkeit begriffen wurden. So wurden anféingliche gewalt-
same Christianisierungsversuche gestoppt. Die tatarische Oberschicht
konnte sogar auf Wunsch und bei Glaubensiibertritt in den russischen Adel
kooptiert werden und vermochte dort durchaus zu reiissieren*®. So wurden
mehrere tatarische Carevici erfolgreiche Heerfiihrer Ivans IV.; manche
agierten als Voevoden in anderen Provinzen des Reiches und trugen damit
zur Formierung eines Adels bei, der Loyalitdt gegeniiber dem Zaren als
identitatsstiftende Integrationsfigur ausbildete, nicht aber zur jeweiligen
Ethnie. Der Herrscher beforderte diese Tendenz nicht nur nach Moéglichkeit,
im Grunde sah bei allen sich wandelnden Legitimationsstrategien jeder Zar
bis zum Ende der Autokratie hierin letztlich das Fundament seiner Herr-
schaft*®. Fiir die Masse der eroberten Bevolkerung verinderte sich nichts; es

46 In dieser Chronik werden die Legitimationsstrategien und die Konturierung ei-
nes idealen christlichen Herrschers mit , Feldherrenqualitdten“ besonders deutlich:
Siehe Kdmpfer (Hrsg.), Historie vom Zartum Kasan.

47 Bei den noch immer anhaltenden Diskussionen dariiber, welche Konzepte ins-
besondere der Terrorherrschaft Ivans nach innen, aber auch nach aulen zugrunde
lagen, wird man festhalten konnen, dass gerade die Aufgabe, als Herrscher Hiiter der
Rechtgldubigkeit zu sein, sehr ernst genommen wurde. Vgl. Bjarne Ngrretranders,
The Shaping of Tsardom under Ivan Groznyj. Kopenhagen 1964, 20 -64.

48 Gunther Stokl, Die Entstehung des Kosakentums. Miinchen 1953 (= Veroffentli-
chungen des Osteuropainstituts Miinchen, 3) 64 -73.

49 Jan Kusber, Um das Erbe der Goldenen Horde: Das Khanat von Kazan’ zwischen
Moskauer Staat und Krimtataren. In: Eckhard Hiibner (Hrsg. u. a.), Osteuropa in
Mittelalter und Frither Neuzeit. Festschrift fiir Peter Nitsche zum 65. Geburtstag.
Stuttgart 1998 (Quellen und Forschungen zur Geschichte des dstlichen Europa, 51),
293-312.
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erfolgte keine unmittelbare Angleichung des Rechts- und Steuersystems.
Die auf der Suche nach Land vordringenden russischen Bauern wurden
freilich zur Quelle von Auseinandersetzungen, die zuungunsten der Unter-
worfenen ausgingen.

Die angewandten Strategien fiihrten zu keiner ,,Entdeckung® dessen, was
die eroberten Ethnien in den Reichsverband einbrachten und zwar deshalb
nicht, weil man mit ihnen bereits seit dem Mongolensturm im 13. Jahrhun-
dert in enger Nachbarschaft gelebt hatte. Die Moskauer Fiirsten - dies war
ein Faktor gerade des Aufstiegs Moskaus aus einer Vielzahl der russischen
Firstentiimer — fungierten als Steuereintreiber der Goldenen Horde; Fiir-
sten und Bojaren reisten zum Khan nach Sarai an der Wolga und gelegent-
lich gab es sogar Heiratsverbindungen. An der Wende vom 15. zum 16. Jahr-
hundert waren die Nachfolgestaaten der Goldenen Horde Bestandteil der
diplomatischen AuBlenbeziehungen. Auch der sich belebende iliberregionale
Handel hatte in dieser Zeit zu einer schwer fafbaren aber dennoch genaue-
ren Vorstellung von einander gefiihrt. Postwesen und Dezimalorganisation
in den Streitkriften des Moskauer GroBfiirsten waren gar direkte Ubernah-
men aus der Organisation der mongolischen Herrschafsbildungen. Kurzum,
als das erstarkte Moskauer Reich um die Mitte des 16. Jahrhunderts zum
Angriff gegen die Khanate von Kazan’ und Astrachan’ iiberging, , kannte“
man den Gegner und besaB eine genaue Vorstellung voneinander®®.

Ahnliches gilt fiir die Eroberung Sibiriens, die seit den achtziger Jahren
des 16. Jahrhunderts bis zur Mitte des 17. Jahrhunderts vor sich ging®’.
Schon 1639 stand der erste russische Konquistador am Ochotskischen Meer
und hatte damit den Pazifik erreicht®?. In der mental map der westeuropai-
schen Zeitgenossen war Ruflland in diesen Jahrhunderten eine nérdliche
Macht, und auch in den russischen Texten findet sich der Begriff , sever
(Norden) kontinuierlich, wihrend andere geographische Begriffe eher
wechselnd verwendet werden. Die Expansion nach Sibirien, initiiert von
der Kaufmannsfamilie der Stroganovs®®, die jenseits des Urals (der bekann-
termaflen keine naturrdumliche Grenze darstellt und in Rufiland erst im

50 Diese Argumentation besonders stark bei: Charles J. Halperin, ,Know thy ene-
my“. Medieval Russian Familiarity with the Mongols of the Golden Horde, in: JbfGO
N.F. 30 (1982), 161-175; Donald Ostrowski, Muscovy and the Mongols. Cross-Cul-
tural Influences on the Steppe frontier 1304 -1589. Cambridge 2000.

51 Siehe die Chronikberichte in: Sibirskie Letopisi. Gruppa Esipovskoj letopisi.
Moskva 1987 (= Polnoe sobranie russkich letopisej, 36/1), 42-60, 107-113, 138,
238-248,305-310.

52 Zur Expansion nach Sibirien: Peter Nitsche, Der Bau einer GroBmacht: Russi-
sche Kolonisation in Ostasien. In: Michael Salewski (Hrsg.), Staatenbildung in Uber-
see. Stuttgart 1992 (= HMRG, Beiheft 2), 149-165, hier 150 {.; W. Bruce Lincoln, Die
Eroberung Sibiriens. Miinchen 1996, 52 - 96.

53 Zu den Stroganovs: Ruslan G. Skrynnikow, Iwan der Schreckliche und seine
Zeit. Miinchen 1992, 298 —339.
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Laufe des 18. Jahrhunderts verabredungsgeméiB als Grenze zwischen Asien
und Europa gehandelt wird)®* auf reiche Pelzgriinde und Bodenschitze
hoffte, war eine Expansion nach Norden. Auch hier meinte man den Gegner
bereits zu kennen®. Die waldreichen Landschaften mit ihren zahlenméiBig
kleinen und oft animistischen Ethnien stellten einen Raum dar, der in sei-
nen Spezifika bereits aus dem Hinterland der Stadtrepublik Novgorod seit
Jahrhunderten vertraut war®®.

Ideologische oder religiose Rechtfertigungen brauchten fiir die Expansion
nicht eigens gefunden werden®’. Sie wurden lediglich bei der Eroberung des
tatarischen Khanats von Westsibir bemiiht, das wie Astrachan’ und Kazan’
in den Kontext des ,Sammelns der Linder der Goldenen Horde“ gestellt
wurde und dem das eingangs erwidhnte Staatswappen von 1667 dann die
dritte Krone verdankte. Die Eroberer verhielten sich gegeniiber den Erober-
ten friedlich, wenn diese den geforderten Pelztribut ablieferten und solange
sie die Jagd nach Zobel nicht storten. Die Expansion nach , Norden“ - da-
von zeugen viele Berichte von Jigergruppen, der Voevoden und seit dem 17.
Jahrhundert zunehmend auch von Verbannten — wurde aufgrund des als un-
berechenbar geltenden Widerstandes der einheimischen Bevolkerung, aber
auch aufgrund der naturrdumlichen Gegebenheiten als Aufbruch in eine
feindliche Umwelt empfunden. Dies galt allerdings auch fiir den européi-
schen Norden des Moskauer Reiches. Die mit der Expansion nach Sibirien
verbundene und nach auflen getragene GroBe, die den Zaren attraktiv er-
scheinen mochte und es aufgrund der reichen Einkiinfte ja auch war, konnte
die Elitenvertreter, die nach Sibirien geschickt wurden, nicht locken. Sie
empfanden den Voevodendienst in Tobol’sk oder Irkutsk als Verbannung,
die nicht selten zur maBlosen Bereicherung genutzt wurde.

54 Mark Bassin, Russia between Europe and Asia. The Ideological Construction of
Geographical Space, in: Slavic Review 50 (1991), 1-17, hier 2-5.

55 Und zum folgenden die iiberaus hilfreiche Ubersetzung von Schliisselquellen in:
Basil Dmythryshyn (Hrsg.), Russia‘s Conquest of Siberia, 1558 -1700. Vol. I: A Docu-
mentary Report. Portland 1995.

56 Hierzu: Janet Martin, Russian Expansion in the Far North. X to mid-XVI Centu-
ry, in: Michael Rywkin (Hrsg.), Russian Colonial Expansion to 1917, London usw.
1988, 23 -44.

57 Der Begriff des Imperialismus ist insbesondere in der Zeit des Systemkonflikts
gelegentlich fiir diesen Expansionsprozess bemiiht, allerdings mit guten Griinden ge-
nauso deutlich abgelehnt worden. Die Probleme der Nutzung der Termini Ideologie
und Imperialismus fiir das 16. Jahrhundert problematisierte freilich schon Giinther
Stokl unter Zurliickweisung von Kontiunitétslinien bis in die Sowjetepoche hinein:
Giinther Stékl, Imperium und imperiale Ideologie. Erfahrungen am Beispiel des vor-
pretinischen Rufiland, in: Ders., Der russische Staat im Mittelalter und friither Neu-
zeit. Ausgewdhlte Aufsitze. Wiesbaden 1981, 168-180. Er setzte sich hierbei ins-
besondere auseinander mit: Jaroslaw Pelenski, Russia and Kazan. Conquest and Im-
perial Ideology (1438-1560). The Hague, Paris 1974. Ablehnend gegeniiber der These
eines frihneuzeitlichen Imperialismus auch: Henry R. Huttenbach, The Origins of
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Die Expansion nach Osten stellte also keine prinzipiell neuen Herausfor-
derungen, denen man mit technischer Innovation, Verdnderung des Verhal-
tens oder differenzierteren Beherrschungsstrategien héitte begegnen miis-
sen. Der Nutzen der Erwerbungen fiir die Betonung der eigenen imperialen
Grofle wurde vom Zaren und der jeweiligen Umgebung erkannt, war jedoch
von wenig Auswirkungen auf die Elite, sieht man einmal von den erwdhnten
Kooptationen und dem durch sie beférderten Reichspatriotismus zugunsten
des Zaren ab. Deutliche Erwidhnung fand freilich immer der erwartete 6ko-
nomische Nutzen des neuerworbenen Territoriums und in der Tat trugen die
dort gejagten Pelze zur Fama vom unendlichen Reichtum Sibiriens schon zu
diesem Zeitpunkt bei®®,

Gegenliber den 6stlichen Nachbarn (auch gegeniiber dem im 17. Jahrhun-
dert in den Blick kommenden China) fehlte die Hochachtung, die man nolens
volens den westlichen Nachbarn entgegenbrachte. In alle geographische
Richtungen obwaltete aber das Mitrauen. Ebenso wie an anderen Héfen
und Hofkreisen gab es freilich am Zarenhofe die Neigung, sich fiir den Mit-
telpunkt der bekannten Welt zu halten und dies offiziell zu propagieren®®.
So heiflt es etwa mit Blick auf die Herrschafszeit Ivans III. (1462 -1505) in
dem in hohem MaBle propagandistisch gefdrbten Stufenbuch (Stepennaja
kniga): ,,So schickten nach Gottes Willen damals und vorher und nachher
zum autokratischen Herrscher dem Gottbeschiitzten GroBfiirsten Ivan Va-
sil’evi¢ von ganz RuBlland viele Kaiser und Konige und GroBfiirsten und an-
dere Herrscher und Machthaber, vom alten Rom vom Papst und vom Kaiser
und aus Car’grad vom tiirkischen Sultan und aus der Krim vom Chan und
von anderen Horden und vom polnischen Koénigtum und aus Litauen und
aus Kazan’ und aus Venedig, aus Mailand, aus dem dénischen Land und aus
dem Mazowischen, aus der Moldau, aus dem Land Tver’ und aus éagadaj
und von vielen anderen Léndern, die einen um Frieden und Liebe, die an-
dern um Freundschaft und Bruderschaft, wieder andere voller Ehrfurcht
und in dem Wunsch, ihm (dem Moskauer GroBfiirsten) zu dienen*“°.

Gegen dieses propagierte SelbstbewuBtsein spricht jedoch nicht nur die
im 16. und 17. Jahrhundert mehr oder weniger konsequente Abschottung
und Uberwachung der Auslinder, deren Anwerbung als Fachkréfte man
aber fiir zunehmend geboten hielt, sondern ebenso die Erfahrung der Smu-
ta, der Zeit der Wirren, als eine polnische Besatzung 1611/12 kurzzeitig

Russian Imperialism, in: Taras Hunczak (Hrsg.), Russian Imperialism from Ivan the
Great to the Revolution. New Brunswick, New Jersey 1974, 18- 44.

58 W. Bruce Lincoln, Die Eroberung Sibiriens. Miinchen 1996, 97-115.

59 Dies spricht etwa aus den Sendschreiben Ivans IV: D. S. Lichacev (Hrsg.u. a.),
Poslanija Ivana Groznogo. Moskau. Leningrad 1951.

60 Kniga stepennaja carskogo rodoslovija, ¢ast’ 2 Sankt Petersburg 1913 (Polnoe
sobranie russkich letopisej, 21/2) , S. 554, zitiert nach Giinther Stékl. Das Bild des

Abendlandes in den altrussischen Chroniken, a. a. O., in: Ders., Der russische Staat,
218-255, Zitat 249.
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den Kreml okkupierte und damit den Moskauern eine Demiitigung zufiigte,
die lange nachwirkte. Wo die Folgen der Expansion, sei es in kultureller, sei
es in machtpolitischer Hinsicht, unwigbar wurden, schreckte der Herrscher
vor ihrer Forcierung zurtick. Dies gilt etwa flir die Entwicklung des Buch-
drucks und der mit diesem Problemkomplex verbundenen Frage des Kul-
turtransfers®!, ebenso traf dies auch auf die Expansion in Sibirien und im
Fernen Osten zu. Die Expansion in die Steppe der Nogai-Tataren und
Baschkiren war mit heftigen militdrischen Auseinandersetzungen verbun-
den und sollte daher im 17. Jahrhundert nur langsam vorangehen®?. Die
vom Pekinger Hof als Barbaren aus dem Norden perzipierten Russen such-
ten, nachdem um die Mitte des 17. Jahrhunderts der Versuch sich am Amur
festzusetzen auf erbitterten Widerstand eines militdrisch offensichtlich
iiberlegenen Gegner stieB%, alsbald mit dem Vertrag von Neréinsk 1689 eine
stabile Grenzregelung mit China®*.

Vielleicht hat fiir das 17. Jahrhundert schon der bedeutende vorrevolutio-
nére Historiker Vasilij Kljucevskij die Verdnderung auf den Punkt gebracht:
,,Die russischen Menschen des 17. Jahrhunderts machten einen Schritt vor-
wiérts und blieben dann stehen, um nachzudenken, was sie getan hétten und
ob sie nicht zu weit vorangeschritten wiren. Die hastige Bewegung voran
und das Nachdenken mit einem dngstlichen Blick zuriick — so kann man die
kulturelle Gangart der russischen Gesellschaft des 17. Jahrhunderts cha-
rakterisieren“®®. Diese Charakterisierung galt, so sei hinzugefiigt, fiir den
Zaren ebenso wie fir die Eliten. Gleichzeitig beschreibt sie treffend die ra-
sante Geschwindigkeit der Expansion nach West und Ost einerseits und den
nur langsamen Wahrnehmungswandel andererseits.

61 Hierbei konnte es durchaus Wechsel in der Bewertung von Einfliissen geben, et-
wa in der Einschitzung und damit in der Akkulturationsbereitschaft gegeniiber By-
zanz Siehe Nitsche, ,,Nicht an die Griechen“ sowie Ekkehard Kraft, Moskaus Grie-
chisches Jahrhundert. Russisch-griechische Beziehungen und metabyzantinischer
Einfluss. (= Quellen und Studien zur Geschichte des Ostlichen Europa, 43) Stuttgart
1995.

62 Jan Kusber, Ende und Auswirkungen der Mongolenherrschaft in Ruflland. In:
Die Mongolen in Asien und Europa, hrsg. v. Stephan Conermann und Jan Kusber.
Frankfurt a. M. 1997 (Kieler Werkstiicke, Reihe F, 4), 207 -229, hier 219 f.

63 Siehe den Forschungsbericht in der Einleitung zu: Michael Hundt (Hrsg.), Be-
schreibung der dreijahrigen chinesischen Reise. Die russische Gesandtschaft von
Moskau nach Peking 1692 bis 1695 in den Darstellungen von Eberhard Isbrand Ides
und Adam Brand. Stuttgart 1999 (= Quellen und Studien zur Geschichte des 6stlichen
Europa, 53), 9-35.

64 Weiers (Hrsg.), Die Vertrdge zwischen Ruflland und China, 1-10.

65 Vasilij Kljucevskij, Soc¢inenija v vos’mi tomach. Tom 3. Moskva 1957, 257. Nicht
anders urteilte Max Okenfuss: ,,Russia‘s rulers and elite increasingly measured their
government by Western standards, accepted Western definitions of the relationships
between the rulers and the ruled, even when they defended their ways against the
West.“ (Okenfuss, The Rise and Fall of Latin Humanism, 3 -6, Zitat S. 3).
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Dies dnderte sich erst im 18. Jahrhundert, im Zuge der Rezeption west-
europdischer Aufkldrungsideale. Seither wurde auch eine genaue Kenntnis
der Russischen Reiches und seiner naturrdumlichen Verhéltnisse als ebenso
wissenswert erachtet, wie eine ethnographische Beschreibung der verschie-
denen Ethnien an den Rindern des Zarenreiches. Ein wesentlicher Impuls
hierfiir ging von der 1725 gegriindeten Akademie der Wissenschaften zu
Sankt Petersburg aus;*® RuBland wurde zu einem , Paradies“ fiir auslindi-
sche Gelehrte, die mit einer sich langsam bildenden Gruppe russischer Wis-
senschaftler gleichsam das eigene Land entdeckten, nachdem die Eroberung
und Inkorporation lange erfolgt war.

Das Interesse an den westlichen Nachbarn, an Polen-Litauen, Liviand
oder Schweden war schon seit dem 16. und 17. Jahrhundert groler. Sehr ge-
nau wurden Bewaffnungen, Kampftechniken, medizinische Versorgung der
gegnerischen Truppen wahrgenommen. Die Zaren suchten sie fiir ihre eige-
nen Zwecke fruchtbar zu nutzen durch die Anwerbung von Fachkriften.
Dies war wie im Falle der teilweise sehr genauen Kopie von Gesandtschafts-
zeremoniellen eine wenn man so will duBere Ubernahme, die in der Rezepti-
on der frihaufklirerischen Literatur auf der Basis antiker Autoren im aus-
gehenden 17. Jahrhundert erst langfristig weitergehende Wirkungsmacht
entfalten konnte. Das BewuBtsein der eigenen Dignitdt gepaart mit Mif3-
trauen gegeniiber den Folgen der Ubernahmen aus dem Westen brachen den
RezeptionsprozeB auf spezifische Weise, indem sie ihn verlangsamten, bis
Peter der GroBe ihn am Beginn des 18. Jahrhundert nachgerade zu erzwin-
gen und damit die , Eigenzeit“ RuBllands auBler Kraft zu setzen suchte.

Es bleibt abschlieBend eine Antwort auf die Frage zu suchen, ob das Bei-
spiel des Moskauer Reiches als ein Fallbeispiel fiir europédische Expansion
in der Friithen Neuzeit dienen kann. Diese Frage fligt sich in den Diskurs
tiber RuBlland und Europa ein, der im 19. Jahrhundert in der Zeit des Sy-
stemkonflikts aber auch im postsowjetischen Ruflland Wirkungsmachtig-
keit hatte und noch immer besitzt®?, auch wenn dieser Diskurs durch die
Unschirfe der Begriffe kaum wirkliche Analysekraft hat. Schon Giinther
Stokl tat sich 1954 mit der Frage, ob das vormoderne Ruflland zu Europa
gehore, schwer: ,,Aber wenn die Antwort schwer fillt, dann liegt stets der
Verdacht nahe, dafl die Frage vielleicht nicht gliicklich gestellt war. Die Fra-
ge fordert im Grunde eine statische Antwort im Sinne des Entweder-Oder
von innerhalb oder auBerhalb Europas.“®® Man kénnte Stokls unentschlos-

66 Siehe G. I. Smagina, G. 1., Akademija nauk i razvitie obrazovanija v Rossii v
XVIII veke, in: Vestnik RAN 70 (2000), 635 —644.

67 Ein Beispiel hierfiir ist etwa das Buch des Politologen Alexander Lukin, der bei
der Analyse der Wahrnehmung Chinas das Verhiltnis Russlands zu Europa immer
mitdiskutiert: Alexander Lukin, The Bear watches the Dragon. Russia’s Perceptions
of China and the Evolution of Russian-Chinese Relations since the Eighteenth Centu-
ry. Armonk usw. 2003.
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sene Antwort insofern apodiktischer fassen, als sie sich fiir die Zeitgenossen
nicht stellte. Bei den Eroberungen mit den verwaltungs- und kulturtech-
nischen Konsequenzen ging es um Reichsexpansion und Reichsbildung. Die
Rechtfertigungen, die Ivan IV. im Krieg um Livland heranzog, als er sich auf
imaginierte Rechtstitel bezog, folgten einer auch in Westeuropa wohl be-
kannten politischen Praxis®®, Ich pliddiere daher dafiir, die Expansion des
Moskauer Reiches als eine Variante européischer Expansion zu nehmen, die
ihre Eigenarten aus der Eroberung eines naturrdumlich nicht als fremd per-
zipierten Gebietes bezog. Sibirien war der ,Norden“ und die Tataren waren
lange vertraut.

Der Linguist Eugenio Coseriu gab vor nun schon zwanzig Jahren zu be-
denken: ,,Wer den Unterschied zwischen zwei vergleichbaren Gegenstidnden
oder Sachverhalten als ,Abweichung® auffassen méchte, mul wissen oder
wenigstens Argumente anfiithren kénnen, welcher der beiden als der norma-
le anzusehen ist“’®. Nimmt man dies fiir die Frage nach dem Gehalt der eu-
ropdischen Expansion ernst, fiilhrt es wahrscheinlich dazu, daB man Varian-
ten der Expansion fiir bestimmte expandierende Gruppen und Staaten pra-
sentieren kann, jedoch immer schwerer zu libergreifenden Kennzeichen ei-
ner europdischen Expansion im machtpolitischen Sinne kommt. Fiir den
Aspekt der Expansion in den Wissenschaften wird das Spezifische des rus-
sischen Beispiels besonders dies deutlich. Hier zeigt sich, wenn man den
Wissensgewinn und seine Operationalisierung als Kriterium fiir eine Ein-
grenzung der Frithen Neuzeit nimmt, daB das 17. Jahrhundert als eigentli-
che Ubergangsperiode im Moskauer Reich anzusehen ist, die Rezeption und
Kenntnis Westeuropas im 16. Jahrhundert hingegen allzu wenig Wirksam-
keit innerhalb der Elite erlangt hat. Insofern ist Expansion in Rufiland, so
mein Fazit, zwar eine Variante der européischen, aber nicht zwingend
Kennzeichen einer Frithneuzeit im Moskauer Reich.

68 Giinther Stokl, Ruflland und Europa vor Peter dem GrofBen, in: HZ 184 (1957),
531-554, hier 553 f.

89 Norbert Angermann, Studien zur Livlandpolitik Ivan Groznyjs. Marburg 1972,
(Marburger Ostforschungen 32), 7-9.

70 Eugenio Coseriu, Textlinguistik. Eine Einfiihrung. Tiibingen 1980, 119.
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Der Fall Andalusiens
und die européiische Expansion in der Sicht
des algerischen Gelehrten Ahmad al-Maqqari
(gest. 1632)

Von Ralf Elger

Einer der bekannteren heutigen Muslime wurde im Sender Fox News am
8. Oktober 2001 wie folgt zitiert:

Lasst die ganze Welt wissen: Wir werden es nie akzeptieren, dass die Tragodie An-
dalusiens sich in Paléstina wiederholt. ... Wir konnen nicht akzeptieren, dass Pa-
lastina jiidisch wird.

Nicht nur fiir Usdma b. Ladin (Bin Laden), auch fiir viele andere Muslime
bildet die Geschichte des islamischen Spanien, arabisch: al-Andalus, und
seiner Eroberung durch die Christen einen wichtigen Gedéchtnisinhalt.
Und wie auch von Usdma, so wird das Andalus-Motiv hiufig mobilisiert,
um vor der Bedrohung islamischer Lénder durch Nichtmuslime zu warnen,
bzw. zum Kampf gegen diese Bedrohung aufzurufen'. Diese Verwendung
des Andalus-Motivs in der arabischen Literatur hat eine lange Geschichte,
eine Geschichte, die eng mit den verschiedenen europiischen Expansionen
seit der Frithen Neuzeit verkniipft ist?>. Zwar gibt es einige Forschungen dar-
iiber, jedoch bleibt eine Uberblicksdarstellung, welche die Entwicklung des
Motivs tiber die Epochen hinweg oder auch nur fiir die Frithe Neuzeit analy-
siert, ein Desiderat. Wie immer man diese Entwicklung letztlich bewerten
wird, der literarisch verbriamte, aber dennoch recht deutliche jihdd-Aufruf
des Algeriers Ahmad al-Maqqari (gest. 1632) diirfte darin eine zentrale
Stellung einnehmen. Ich will mich im folgenden mit diesem Text genauer
beschéftigen.

1 Zur literarischen Behandlung des Andalus-Themas im 20. Jahrhundert vgl. u. a.
Pedro Martinez Montdvez, Al-Andalus, Espaiia, en la literatura Arabe contempora-
nea. La casa del pasado, Madrid 1992. Yaseen Noorani, The lost garden of al-Andalus:
Islamic Spain and the poetic inversion of colonialism, in: International Journal of
Middle Eastern Studies 31 (1999), 237 -254.

2 Stacy Beckwith (Ed.), Charting memory. Recalling medieval Spain, New York
2000. E. Gombdr, Muslim Spain in the Arab historiography, in: Zafar ndme. Memorial
volume of Felix Tauer, hrsg. v. R. Vesely & E. Gombar, Prag 1996, 125-132. Al-Anda-
lus in arabischen Spanien-Reiseberichten vom 17. bis zum 20. Jahrhundert behandelt
Henri Péres, LEspagne vue par les voyageurs musulmanes de 1610 a 1930, Paris 1937.
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Dabei werden einige Aspekte der politischen Situation zu al-Maqqaris
Zeit, welche fiir das Verstdndnis seiner al-Andalus-Sicht relevant sein kon-
nen, beleuchtet. Um diese Sicht angemessen wiirdigen zu konnen, ist es
ebenfalls notwendig, sich zu vergegenwirtigen, dal das Thema der européa-
ischen Expansion in Andalusien bereits lange vor al-Maqqari muslimische
Autoren beschiftigt hatte. Al-Magqgari konnte auf die Darlegungen dieser
Autoren zurtickgreifen und tat dies auch. Er stiitzt sich vor allem auf anti-
christliche Polemiken des 14. Jahrhunderts, betont aber, daf die Christen-
feindschaft und die verdchtliche Behandlung der ,,Ungldubigen“ eine , gute,
alte Tradition“ in al-Andalus gewesen sei und daf} erst ihr Verfall zu den
Niederlagen der Muslime gefiihrt habe. Allerdings fallt auf, da al-Maqgqari
keine literarischen Belege fiir diese Tradition aus den ersten Jahrhunderten
des islamischen Andalus bringt. Angesichts dessen sowie aufgrund von For-
schungen iiber die islamische polemische Literatur aus al-Andalus® will ich
den Gedanken zur Diskussion stellen, daf3 eine solch militante anti-christli-
che Haltung wie die al-Maqqaris erst im Zuge der im 11. Jahrhundert be-
ginnenden Entwicklung der Reconquista zu einer echten Gefahr fiir die
Muslime entstand.

Al-Magqgqari als Chronist der andalusischen Tragodie

Sicher ist es kein Zufall, daf} gerade ein nordafrikanischer Autor sich be-
sonders intensiv mit dem Schicksal Andalusiens beschéftigte, war doch
auch seine Heimatregion von der europdischen Expansion betroffen*. Be-
reits 1415 erfolgte die portugiesische UUbernahme der Stadt Ceuta in Marok-
ko; Spanien brachte 1497 Melilla und in der Folge noch weitere Orte an der
nordafrikanischen Kiiste unter seine Kontrolle. Nordafrika mit seinen tra-
ditionell engen Beziehungen zu al-Andalus mufite zwischen diesen Jahren
den Untergang des letzten muslimischen Herrschaftsgebietes dort, des Nas-
ridenstaates von Granada (1235 -1492), mitansehen und wurde dann durch
die 1609 einsetzende Vertreibung der Morisken, von denen viele nach Nord-
afrika auswanderten, erneut drastisch mit den Folgen des Falls von al-An-
dalus konfrontiert®.

3 Ljamai schrieb jlingst, dass das Studium anti-christlicher Polemik in al-Andalus
sich noch am Anfang befindet. Vgl. Abdelilah Ljamai, Ion Hazm et la polémique isla-
mo-chrétienne dans ’histoire de I'islam, Leiden & Boston 2003, 197. Das ist merk-
wiirdig angesichts dessen, dass derzeit sowohl von Muslimen als auch im Westen oft
von dem angeblich so guten Zusammenleben der Religionen in al-Andalus geredet
wird.

4 Andere Texte der Friithen Neuzeit aus Nordafrika: Ein anonymer Autor gibt eine
Darstellung der Eroberung Granadas, Akhbar al-‘asr fi nqida’ daulat Bani Nasr,
hrsg. v. Husain Mu’nis, Kairo 1991. Algerische Erinnerungen an al-Andalus finden
sich bei Ahmad Taufiq al-Madani, Harb ath-thalatha mi’at sana baina 1-Jazd'ir wa-
Isbaniya, 1492 -1792. Watha’iq wa-diraséit, Algier o. J.
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Ahmad al-Maqqari war Zeuge der Morisken-Vertreibung, und vermutlich
trug dies dazu bei, daB} er ein starkes Interesse fiir die Geschichte von al-
Andalus entwickelte. Sein bekanntestes Werk ,,Nafh at-tib“®, in weiten Tei-
len eine Anthologie von Texten andalusischer Autoren und die wohl griofite
Abhandlung iiber Andalusien aus arabischer Feder, entstand kurz vor dem
Tod al-Magqgqaris in Agypten, war aber das Ergebnis einer langjihrigen Be-
schiftigung mit dem Thema. Bereits wiahrend der Jugendzeit in seiner Hei-
matstadt Tilimsan, Algerien, sammelte er entsprechende Quellen, setzte
diese Tadtigkeit auf Reisen in Marokko fort und verfafite dann wiahrend sei-
nes Aufenthaltes in Fes (1613-1617) einen Text, der, dhnlich gestaltet wie
»,Nafh“, als eine Art Vorstudie dazu angesehen werden kann, , Azhir ar-
riyad fi akhbar ‘Iyad“”. Beide Texte enthalten die Biographie jeweils einer
bedeutenden Figur andalusischer Kulturgeschichte: ,Nafh“ widmet sich
dem Politiker und Dichter Ibn al-Khatib (gest. 1375), ,,Azhar“ dem Gelehr-
ten Qadi ‘Iyad (gest. 1149). Die Einleitung zu den Biographien besteht je-
weils aus mehrere hundert Seiten langen Darstellungen tiber al-Andalus,
seine Geographie, seine soziale Ordnung, das literarische Leben und die bil-
dende Kunst. Dabei behandelt der Autor auch die Reconquista bis zum Fall
Granadas 1492 und die nachfolgenden Ereignisse.

Anders als in ,,Nafh®, wo er den historischen Uberblick mit der muslimi-
schen Eroberung von al-Andalus 711 beginnen 146t, setzt al-Maqgqari im er-
sten Teil von ,,Azhér ar-riyadd“ mit dem Fall Toledos im Jahre 1085 ein und
schildert dann - in der Edition auf etwa 70 Seiten - die weiteren Niederla-
gen der Andalusier, ohne ihre zwischenzeitlichen Siege zu erwéhnen. Man
kann also sagen, daBl er in dem frithen Text das Augenmerk stark auf die
Erfolge der europédischen Expansion und den mangelhaften Widerstand der
Muslime legt. Im Anschlufl an die historiographische Passage in , Azhar*
stellt al-Maqqari eine Reihe von Briefen und anderen Texten aus der Feder
verschiedener Dichter und Diplomaten zusammen. (S. 72-145) Zum einen
will er damit, wie er sagt, die literarischen Fihigkeiten der Andalusier de-
monstrieren. (115) Zum anderen zeigt er aber auch, wie die diesseitige Welt

5 Muhammad Razziq, Al-AndalusiyyGn wa-hijratuhum ila 1-Maghrib khilala 1-
garnain 16-17, Casablanca 1989.

6 Ahmad al-Maqqari, Nafh at-tib min ghusn al-Andalus ar-ratib wa-dhikr waziri-
hé Lisadn ad-Din b. al-Khatib, hrsg. v. IThsdn ‘Abbas, Beirut 1968. Vgl. zu dem Text
und der Person al-Maqqaris Ralf Elger, Adab and historical memory. The Andalusian
poet/politician Ibn al-Khatibas presented in Ahmad al-Maqqari’s (986 /1577 -1041/
1632) ,,Nafh at-tib“, in: Die Welt des Islams 42 (2002), 289-306. Muhammad Ibn ‘Abd
al-Karim, Al-Maqqgarl wa-kitdbuhG Nafh at-Tib, Beirut 1981. Muhammad Hasan,
Al-Maqgqari. Sahib Nafh at-tib, Kairo 1966. Al-Habib al-Janhdni: Al-Maqqari. Sahib
Nath at-tib. Dirdsa tahliliyya, Tunis 1955.

7 Ahmad al-Magqari, Azhar ar-riyad fi akhbar ‘Iyad, Bd. I, hrsg. v. Mustafa as-Sa-
qé & Ibrahim al-Abyéari & ‘Abd al-Hafiz Shibli, Kairo 1939. Der Text ist, soweit ich
weiB, noch nicht griindlich analysiert worden.

7*
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(dunyd) mit den Menschen, gerade auch den Méichtigen unter ihnen, um-
springen kann (102). So findet sich in der Sammlung ein Asylgesuch des
letzten Herrschers von Granada an den marokkanischen Sultan sowie der
Hilfeaufruf eines Andalusiers an den osmanischen Sultan, der Unterdriik-
kung der Muslime durch die Christen entgegenzuwirken. Zusammen geben
die historiographische Passage und die Briefsammlung einen guten Ein-
druck von al-Maqqaris Haltung zur europédischen Expansion und von den
literarischen Strategien, mit denen er das Thema behandelt. Ich will diese
beiden Teile des Textes ndher ins Auge fassen.

Wie auch in ,Nafh“ wird in dem vorliegenden Text nicht allein Ge-
schichte dokumentiert, sondern auch eine Verbindung von der Geschichte
zur Gegenwart hergestellt. In ,,Azhar ar-riydd“ macht al-Maqqari die Be-
ziehung zwischen nordafrikanischer Gegenwart und andalusischer Vergan-
genheit besonders dadurch deutlich, da3 er seine Darstellung mit einigen
Seiten tiber Qadi ‘Iyads Heimatstadt Ceuta in Marokko einleitet. Dies gibt
ihm Gelegenheit zu erwédhnen, Ceuta stehe ja gegenwiértig unter christlicher
Herrschaft, worauf er der aktuellen Situation einige Seiten zu widmet, um
dann zur Geschichte von al-Andalus zu kommen. Der Leser des 17. Jahr-
hunderts wurde somit recht geschickt von seiner eigenen Gegenwart zur
Vergangenheit hingefiihrt.

Im weiteren stellt sich der Text als eine Kompilation von Zitaten aus ver-
schiedenen Phasen der Reconquista sowie der folgenden Zeit® dar, wihrend
al-Maqqari nur wenig eigene Beitréige liefert. Er kommentiert die Zitate sel-
ten, erstellt auch keine Geschichte der andalusisch-nordafrikanischen Hi-
storiographie, versucht etwa nicht, Entwicklungen herauszuarbeiten, die
sich in dem Korpus der von ihm benutzten Texte erkennen lassen mdogen.
Auch eine Analyse sozialgeschichtlicher Griinde der Desintegration Anda-
lusiens liefert er nicht, etwa in der Art von Ibn Khaldilins Geschichtstheorie,
welche den Verfall der ‘asabiyya, der Stammessolidaritét, als Grund fir den
Untergang von Reichen beschreibt. Die Abwesenheit eigener Stellungnah-
men macht es zwar schwierig, etwas liber al-Maqgqaris Sicht auf al-Andalus
zu sagen, ich will allerdings versuchen, aus der Art der Kompilation von
»Azhar ar-riyad“ Riickschlisse darauf zu ziehen.

Dafiir ist die Auswahl seiner Gegenstédnde von Bedeutung. So beginnt er,
wie gesagt, mit der Eroberung Toledos im Jahre 1085, widmet sich dement-
sprechend nicht dem umayyadischen Kalifat von Cordoba (929-1031) oder
auch der Zeit der Kleinkonigreiche (1031 -1086). Das liegt sicher daran, daf3
damals die muslimischen und die christlichen Herrschaftsgebiete einiger-
mafBen gleich stark waren. Al-Maqqaris Thema aber ist nicht die Geschichte

8 Die jiingste Quelle ist al-Maqqaris Zeitgenosse Ab{ 1-Qédsim b. Muhammad al-
Wazir al-Ghassani (gest. 1623), dessen miindlicher Bericht {iber die Verhiltnisse im
christlich besetzten Ceuta herangezogen wird (4. al-Maqqari, Azhar (Anm. 6), 45).
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von al-Andalus im allgemeinen, sondern die Geschichte seines Untergangs.
Dazu paBt auch, daB er die Machtiibernahme der Almoraviden nach der Ka-
tastrophe von Toledo 1085, womit eine gewisse Konsolidierung erfolgte,
ignoriert. Er erwdhnt auch nicht den Sieg der Almohaden iiber Alfons VIII.
bei Alarcos im Jahre 1195, sondern setzt erst wieder mit der Geschichte des
Nasridenstaates von Granada ein, der — entstanden in den Wirren des almo-
hadischen Zusammenbruchs nach der Schlacht von Navas de Tolosa 1212 —
die letzte muslimische Herrschaft in Spanien bildete. Besonders den letzten
beiden Jahrhunderten der Nasridenzeit widmet al-Maqqari grole Aufmerk-
samkeit. Aus dieser Periode stammen auch seine Hauptquellen®.

Der Text ,,Azhar* ringt mit der Frage, wie die Muslime Andalusien hatten
verlieren kénnen, wo doch erstens das Land sehr reich an nattirlichen Res-
sourcen (55 ff.) und zweitens der Feind, die Christen, ,,ungldubig“ war. Die
zweite Erwédgung, die einen besonders groBen Raum einnimmt, wird durch
Zitate des andalusischen Gelehrten Abii Yahya b. ‘Asim aus dem 14. Jahr-
hundert konkretisiert:

Interessierte sich Gott jemals fir das Wohl der Christen und ihres Herrschers? Und
war er betriibt iber das Ungliick, das sie befiel? Dachte er dariiber nach, wie es ein
gutes Ende mit ihnen nehmen konne? Oder verhielt er sich ihnen gegeniiber wie
einer, der ihnen ein gutes Leben ermoglicht? Oder will er, daf3 ihre Herrschenden
und Kreuze ihm nahe sind? Oder will er ihnen Grofle ermoglichen, damit ihre
Geistlichen und Moénche zufrieden sind? Er folgt nicht ihrer ekligen Religion und
liebt nicht die Dreifaltigkeit. (51 £.)

In einem weiteren Zitat wird das Thema noch einmal aufgenommen:

Wie konnen wir jemandem den Vorzug zuerkennen, der an die Dreiheit glaubt ...
der filschlich glaubt, dafl Jesus gekreuzigt wurde . .. jemandem, der andere dumme
Uberzeugungen hegt? (52 £.)

,Wie kann man von den Ungldubigen etwas Gutes erwarten?” fragt der
zitierte Autor abschlieBend (53).

Das Bild Europas, das im Zuge seiner Expansion das muslimische Anda-
lus vernichtete und immer mehr auch in andere islamische Lénder ein-
drang, bleibt in al-Maqgqgaris Text sehr einseitig. Auler einen falschen Glau-
ben zu haben, wird den Christen noch Hinterhéltigkeit zugeschrieben. So
kritisiert er, daB} die Spanier im Zuge der Belagerung Granadas Schutzga-
rantien fiir die Muslime gegeben hatten, diese dann aber zur Annahme des
Christentums aufriefen und keine weitere muslimische Prisenz in ihrem
Gebiet mehr duldeten (67). Was aber eigentlich die relative Stirke der Euro-
péer ausmachte, diskutiert al-Maqqari nicht und kann auf diese Weise die

9 Das Werk des schon erwidhnten Ibn al-Khatib, ,,Al-ih4ta fi akhbar Gharnita“ so-
wie zwei Abhandlungen von Abl Yahyd b. AbG Bakr b. ‘Asim (gest. um 1400), das
,Kitdb jannat ar-rida’ fl ma qadara 114h wa-1-gada’ “ und ,,Ar-raud al-arid fi tarjama
shumis al-‘asr min mulik Bani Nasr*.
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Erfolge jener ,,Anhénger einer falschen Religion“ tiber die Muslime nur mit
deren moralischen Verfall erklidren — oder er will sie nur damit erkldren.

Zur friitheren guten Sitte und Tradition (‘dda, gdnidn) gehorte nach al-
Maqgqari die Erfullung der Pflicht zum militdrischen jihdd, und indem die
Muslime den Kampf vernachléssigten, ,folgten sie einem Weg, den sie vor-
her nicht gegangen waren“(69). Damit mufBten sie auch die frither tibliche
verdchtliche Behandlung der Christen aufgeben, die selbst christliche Fiir-
sten, welche mit den Muslimen verbiindet waren, betraf. Um diese alte Sitte
zu demonstrieren, berichtet al-Maqqari iber den marokkanischen Merini-
denherrscher Ya‘qlb b. ‘Abd al-Haqq (reg. 1258 -1286), der zusammen mit
dem Kastilier Don Sancho IV (reg. 1284 —1298) gegen dessen Vater Alfons X
(reg. 1252 - 1284) gekampft habe'®. Nach dem Sieg der Koalition in der Ni-
he von Ronda kam es zu einem Treffen der beiden Fiihrer, bei dem der Spa-
nier dem Marokkaner die Hand gab oder ihn anderweitig beriihrte. Al-Maq-
qari berichtet, da Ya‘qib darauf seinen Untergebenen angewidert befahl,
ihm Wasser zu bringen, damit er sich reinigen koénne (61 £.). In einer weite-
ren Geschichte, die al-Maqgqgari von dem bereits erwdhnten Ibn al-Khatib
tUbernimmt, wird das gleiche Thema behandelt. Ibn al-Khatib berichtet, wie
er mit Freunden in seinem Haus zusammensal, als ein Jude zu ihm kam und
eine Botschaft von einem spéteren Nachkommen des Don Alfons iiber-
brachte. An dessen Hof hatte der Merinidenprinz Muhammad b. Abl ‘Abd
ar-Rahman b. Abil 1-Hasan Zuflucht vor Feinden daheim gesucht. Als der
Jude sich verdchtlich tiber den Prinzen duflerte, wies Ibn al-Khatib ihn auf
die erwdhnte Anekdote mit Sancho IV. hin. Alle anwesenden Muslime lach-
ten, berichtet er (62).

Man kann dieses Lachen als Zeichen einer durchaus ungerechtfertigten
Uberheblichkeit gegeniiber dem christlichen Fiirsten und seinem jiidischen
Beauftragten ansehen, war das islamische Andalusien damals doch auf die
kleine Region um Granada zusammengeschmolzen. Das Lachen mag aber
auch dem Bediirfnis nach ,,Frustrationsabbau“ entspringen, der Verzweif-
lung dariiber, dafl es den Christen moglich war, die Muslime immer wieder
zu besiegen. Al-Maqqari deutet das Lachen jedoch als Zeichen eines musli-
mischen Uberlegenheitsgefiihls. Als dieses, zusammen mit dem Geist des ji-
hdd, schwand, sei al-Andalus verloren gegangen.

Der Text enthilt eine weitere Antwort auf die Frage, wie es zu dieser Ka-
tastrophe kommen konnte:

Die Christen konnten al-Andalus erst erobern, nachdem sie Zwietracht unter den
Muslimen gesét hatten. Sie arbeiteten dabei mit List und Betrug. (50)

10 Tatséchlich suchte Alfons die Hilfe des Marokkaners gegen seinen Sohn. Vgl.
Cristobal Torres Delgado, El antiguo reino nazari de Granada (1232 -1340), Granada
1974, 201 und Rachel Arié, UEspagne musulmane au temps des Nasrides (1232-
1492), Paris 1973, 74.
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Worin diese Listen des christlichen Feindes eigentlich bestanden hatten,
wird von al-Maqgqari nicht weiter erklart. Kurz geht er aber darauf ein,
daB die Muslime insofern mitschuldig daran waren, dafl sie Opfer der List
werden konnten, als sie sich durch innerdynastische Konflikte schwach-
ten. Infolge eines dieser Konflikte mufiten Ibn al-Khatib und sein Dienst-
herr, Sultan Muhammad b. Y{suf von Granada, fiir einige Zeit nach Ma-
rokko emigrieren (59). Gravierender fiir das Schicksal des Landes war
aber das Verhalten von Abd ‘Abd Alldh, dem letzten Sultan von Granada,
von den Spaniern Boabdil (gest. 1492) genannt. Kurz vor dem Fall der
Stadt hatte er seinen Vater von der Macht verdréngt, dadurch Zwietracht
gestiftet und war iiberdies noch aus dem umkédmpften Granada geflohen
(67).

Ein weiterer Punkt, iiber den der Text reflektiert, sind die Konsequenzen,
welche die Muslime aus ihren Niederlagen zu ziehen haben. Ein von al-
Maqqari zitiertes Gedicht liber den Fall Toledos, mit dem er seinen Bericht
beginnen 148t, ruft die Muslime der Stadt und iiberhaupt alle unter christli-
cher Herrschaft lebenden Glaubigen zur Auswanderung auf, da im ,,Gebiet
des Unglaubens“ (ddr al-kufr) (68) ein dauerhafter muslimischer Aufenthalt
- entsprechend der Auffassung vieler andalusischer und anderer islami-
scher Juristen'? - verboten sei:

Leute von al-Andalus, reist ab./ Zu bleiben wére ein Fehler.

Das Seil zerfasert von den Enden her. /Ich sehe aber das Seil der Halbinsel von der
Mitte her zerfasert.

Wer neben dem Ubel wohnt, ist davor nicht sicher./ Wie kann man mit Schlangen
in einem Korb leben? (46)

Das Thema der Auswanderung nimmt al-Maqqari spéter noch einmal
auf, als er die Gelehrten aufzéhlt, die nach Tilimsan, seiner Heimatstadt in
Algerien, ibersiedelten (71). Wenn er auch hier keinen Kommentar zu ihrem
Verhalten abgibt, das man ja als eine Art von Feigheit vor dem Feind bewer-
ten mag, scheint er doch die Rechtschaffenheit dieser Gelehrten nicht in
Frage zu stellen.

Damit endet der historiographische Teil von ,, Azhir“. Es ist ein recht
trauriges Ende, méchte man sagen. Al-Maqqari klagt, daf al-Andalus ver-
loren ist und nur mehr die Erinnerung daran bleibt. Zuférderst ist es die
Erinnerung an die sprachlich-literarische Fihigkeit (baldgha) der Andalu-
sier, die er in der auf den historiographischen Teil folgenden Zusammenstel-
lung von Briefen aus Andalusien belegt. Al-Maqqari fiigt an, daf} die bald-
gha die Andalusier bis zu den letzten Tagen Granadas nicht verlie}, und de-

11 J-P. Molénat, Le probléme de la permanence des musulmans dans les territoires
conquis par les chrétiens du point de vue de la loi islamique, in: Arabica 48 (2001),
392-400.
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monstriert dies mit einem Asylgesuch von Sultan Boabdil, stilistisch an-
spruchsvoll aufgesetzt durch seinen Sekretér, an den marokkanischen Herr-
scher (72-102). Hatte al-Magqari vorher die Vernachldssigung ihrer jihad-
Pflicht durch die spiaten Nasriden Granadas noch kritisiert, so erscheint der
Brief als eine Art Ehrenrettung. Wenn schon der Kampfgeist erloschen war,
dann dauerte wenigstens die literarische Kultur Andalusiens noch fort, mag
der Kompilator sagen wollen.

At

Betrachtet man aber die Briefanthologie in , Azhar“ etwas genauer, so
f4llt auf, daB sie nicht allein al-Maqqaris literarisches Interesse bekundet.
Er durchbricht ndmlich den Plan, Zeugnisse von baldgha zu sammeln, in-
dem er einen nach dem Fall Granadas verfaf3ten, versifizierten Hilferuf
(108-115) eines Andalusiers an den osmanischen Sultan Beyazid II. (gest.
1512) zitiert, obwohl dessen ,Formulierungen keine baldgha zeigen“. Der
Text sei es jedoch wegen seines ,,Nutzens“ (fd’ida) wert, aufbewahrt zu wer-
den. Worin besteht dieser Nutzen? Der Autor des Briefes bittet den Sultan,
den bedréngten Muslimen in Spanien Hilfe zu leisten. Denn sie wiirden ge-
gen das von den Christen gegebene Versprechen an ihrer Religionsaustibung
gehindert. Der Sultan mége sich doch an den Papst in Rom wenden, damit
dieser bei den spanischen Herrschern interveniert. Der Brief enthilt keine
explizite Aufforderung zur militdrischen Intervention, keinen jihdd-Aufruf.
Jedoch betont der Schreiber mehrfach die Leistung des Osmanen-Sultans
im Kampf gegen die Christen, die vor seiner Macht Respekt hdtten, wahrend
die Muslime unter seinem Schutz sicher lebten. Warum versagten die méch-
tigen Osmanen dann aber dabei, den andalusischen Muslimen zu Hilfe zu
kommen, was doch ihre Pflicht gewesen wére? Diese Frage scheint sich bei
der Lektiire des Briefes aufzudrédngen, allerdings stellt sie explizit weder
der Briefschreiber noch al-Maqqari selbst. Er macht aber folgende kurze
Bemerkung:

So endet der Brief mit Gottes Segen. Ich habe ihn hier vollstdndig abgeschrieben,
obwohl seine Formulierungen nicht von Beredsamkeit zeugen, vielmehr wegen sei-
nes Nutzens. Gott ist der, der auf den rechten Weg (sawd’ as-sabil) leitet. (115)

Es ist nicht ganz klar, ob die letzten Worte blof eine Floskel darstellen
oder ob sie als Aufforderung gemeint sind, diesen ,rechten Weg“ einzu-
schlagen, d. h. den Kampf gegen die Ungldubigen aufzunehmen. Diese
zweite Deutung bietet sich an, wenn man den Brief in eine Reihe mit den
jihdd-Aufrufen stellt, die al-Maqqari in der historiographischen Passage zi-
tiert. In einem davon verspricht Ibn Zamrak das Paradies fiir die Glaubens-
kidmpfer (mujdhidin) (63). Auch Ibn al-Khatlb verfafite einen Aufruf, ge-
richtet an den marokkanischen Sultan Abi Salim al-Marini: ,,Wenn Ihr die-
ses Land nicht schiitzt, wird sein Feind es erobern* (66). Wie die Geschichte
zeigt, konnten die Aufrufe das Ende Granadas nicht verhindern. Indem al-
Maqqari sie zitiert, scheint er aber das Thema des Widerstands im Bewufit-
sein seiner Rezipienten lebendig erhalten zu wollen.
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Al-Magqgari formuliert seine Aufforderung zum Widerstand in der ihm ei-
genen Art, die nicht leicht zu entschliisseln ist. Er verzichtet auf einen di-
rekten jihdd-Aufruf, wie ihn andere Autoren der Frithen Neuzeit unternah-
men'?, sondern legt ihn in den Mund von ihm zitierter Personen. Méglicher-
weise hingt diese indirekte Art der Kommunikation mit dem Publikum zu-
sammen, das al-Maqqari fiur seinen Text erwartete. Wenn man annimmt,
daB er die Herrschenden in Marokko oder im Osmanischen Reich im Auge
hatte, erklart sich sein diskretes Vorgehen durchaus. Leider haben wir aber
keine Hinweise auf die Rezeptionssituation von ,,Azhar“. Wir wissen z. B.
nicht, ob der Text in die Kategorie der Ratschlagsliteratur eingeordnet wur-
de, die im Osmanischen Reich zu al-Maqgqaris Zeit bliihte'®.

Bei der Lektiire von al-Maqqaris Text drdngen sich noch weitere Fragen
auf. Im Hinblick auf die Entwicklung seines Gesamtwerkes erscheint mir
besonders wichtig, einen moglichen Unterschied zwischen , Azhar“ und
dem spiteren Text ,Nafh“ in Betracht zu ziehen. Wenn ich ,,Nafh“ richtig
verstehe, so lUiberwiegt darin ein resignativer Ton. Die Méchtigen, auch
wenn sie wie Ibn al-Khatib GroBes flir das Wohl der Muslime leisteten, sind
doch nur hilflose Opfer eines zerstérerischen Schicksals, das alles Gute auf
der Welt einmal ausloscht. Diese Haltung, die ich andernorts als der euro-
piischen Melancholie verwandt beschrieben habe'*, taucht auch manchmal
in ,,Azhar“ auf'®, wird aber gegeniiber der anti-christlichen Militanz nicht
betont. In ,,Nafh“ hingegen riickt die Reflexion tiber den dahr (,,Zeit“, hier
aber verstanden als zerstorerisches Schicksal) und die angemessene Hal-
tung des Menschen ihm gegeniiber in den Mittelpunkt des Interesses al-
Magqqaris. Ob das in einer generellen Anderung in seiner Haltung zur Ge-
schichte begriindet ist, miifiten weitere Analysen zeigen.

Anti-christliche Polemik in al-Andalus, eine ,,alte Sitte*?

An dieser Stelle, im Zusammenhang mit dem Thema der européischen
Expansion und der nichteuropéischen Sicht darauf, will ich die Frage nach
der Bedeutung der Beschworung der ,guten alten Sitten“, besonders der
angeblich friither existenten Verachtung der Christen, durch al-Maqqari

12 Ein Gedicht iiber die christliche Eroberung von Wahran in Algerien zum Bei-
spiel ruft die Glaubigen zum bewaffneten Widerstand auf, ansonsten drohe ihnen das
gleiche Schicksal wie al-Andalus, wo nach den ersten Jahren der Eroberung die ji-
hdd-Pflicht zunehmend vernachlissigt worden sei. (al-Madani, Harb ath-thaldtha
miat sana (Anm. 3), 466).

13 Howard, D.A.: Ottoman historiography and the literature of ,,decline” of the six-
teenth and seventeenth centuries, in: Journal of Asian Studies 22 (1988), 52-1717.

14 Elger, Adab (Anm. 5), 305.
15 So etwa in der Einleitung, S. 1 ff.
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weiterverfolgen. Dafl al-Maqqgari diesen Gedanken aus andalusischem
Schrifttum entnahm, habe ich anhand seiner Verarbeitung der Werke Ibn
‘Asims und Ibn al-Khatibs gezeigt. Er hitte auch Ibn Hazm (gest. 1064) aus
Cordoba zitieren konnen. Dieser gilt allerdings als der erste bedeutende
Vertreter der andalusischen anti-christlichen Polemiktradition'®, so daB es
schwer fillt zu erkennen, worauf al-Maqqari mit seiner These von der Chri-
stenverachtung als ,,guter, alter Gewohnheit“ anspielt, die vor den grofien
Erfolgen der Christen bestanden habe.

Einiges spricht dafiir, dal der Anfang des von al-Maqqari beschriebenen
Zeitraumes, das Jahr der Eroberung Toledos 1085, in etwa auch den Beginn
der Zuspitzung anti-christlicher Ideen unter andalusischen Muslimen mar-
kiert. Noch kurz davor, zwischen 1051 -1076, konnte der baskischstdmmige,
muslimische Literat Ibn Garcia in einer anti-arabischen Polemik!” nicht-
muslimische Nichtaraber, Perser und Byzantiner, liber muslimische Araber
stellen. Ob Ibn Garcia damit auch den hohen Rang seiner eigenen christli-
chen Herkunft betonen wollte, ob gar aus seinen Worten ein gewisser ,,Mul-
tikulturalismus“ und ,, Toleranz“ spricht, wie Miller erklart!®, ist nicht si-
cher!®. Einer von Ibn Garcias andalusischen Rezipienten las ihn jedenfalls
im Kontext einer Kontroverse iiber die ,richtige“ Religion®’. Ibn Garcias
Anti-Arabismus war fiir Yasuf al-Balawi (1132-1207) aus Malaga so gut
wie ein Abfall vom Islam. Jegliche positive Darstellung von Nichtmuslimen
hélt der Kritiker fiir Ketzerei und wundert sich, warum die Muslime des 11.
Jahrhunderts Ibn Garcia auf diese Weise haben reden lassen, anstatt ihn zu
steinigen oder aus ihrer Gemeinschaft auszuschlieBen®'. Al-Balawi wirft
Ibn Garcia auch vor, daB er Zwietracht unter den Muslimen gesit habe??
gibt ihm damit vielleicht indirekt eine Schuld an ihren Niederlagen gegen
die Christen. Miller kommt zu dem Schluf}, dal die Debatte um Ibn Garcia
den Wandel andalusisch-muslimischer Haltung zu den Christen représen-
tiert. Von der relativen Offenheit gegeniiber ihnen, der ,,absence of theologi-
cal odium“ zur Tawéa’if-Zeit (ca. 1031-1086), sei die Tendenz in Richtung
schirferer religioser Polemik verlaufen®®.

16 Ljamai (Anm. 3), 1.

17 Die Bedeutung dieser Polemik ist umstritten. Miller (Islam, Arabism, and the
Shu’ubiyya Literature of al-Andalus, c. 1060-1170, in: http://instructl.cit.cornell.
edu/courses/nes339/shu.html, Copyright 1992) verneint, dass sie Ausdruck einer
Bewegung nicht-arabischer Muslime gegen eine arabische Herrenschicht war. Siehe
ndheres dazu in seinem Artikel.

18 Miller (Anm. 15), 9.

19 Siehe dazu Géran Larsson, Ibn Garcia’s shu‘lbiyya letter. Ethnic and theologi-
cal tensions in medieval al-Andalus, Leiden & Boston 2003.

20 Larsson (Anm. 19), 193 ff.

21 Miller (Anm. 15), 8.

22 Larsson (Anm. 19), 200.


http://instructl.cit.cornell

Der Fall Andalusiens und die europdische Expansion 127

Ob Ibn Garcia fiir eine breitere Stromung in der muslimischen Tawa’if-
Gesellschaft stand, die eine gewisse kulturelle Offenheit gegentiber Nicht-
muslimen aufwies, miite noch weiter betrachtet werden. Wenn es so war,
kann man sagen, dafl al-Maqqari eben nicht urspriingliche ,gute Sitten“
vorfiihrt, sondern eine aus politisch-militdrischer Ohnmacht erwachsene
defensive Aggressivitdt. Seine These von der Christenverachtung als , guter,
alter Gewohnheit“ mag man dann als Beispiel der Mythisierung einer idea-
lisierten Urspriinglichkeit sehen. Deutlich scheint mir jedenfalls zu sein,
daB3 sein Text anzeigt, wie die européische Expansion muslimischen Be-
trachtern einen groBlen Teil Unbefangenheit im Umgang mit dem Anderen
und ihnen selbst raubte. Ibn Garcias Spott liber die Araber, teilweise mit
obszénen Anmerkungen gewtirzt, und sein Lob auf Nichtmuslime stehen
fiir jene dltere Unbefangenheit. Wenn dann spéter die européische Expansi-
on zur wachsenden geistigen Verhirtung fiihrte, ist das zwar nicht unver-
stédndlich - angesichts der tatsédchlichen Bedrohung muslimischer Léinder —,
diese Haltung reprisentiert aber nicht den Islam.

23 Ahnlich argumentiert auch T. F. Glick: Islamic and Christian Spain in the early
Middle Ages, Princeton 1979; vgl. zur T4’ifa-Zeit: D. Wasserstein, The rise and fall of
the Party-Kings, Princeton 1985; M. Kremp, Die Kleinkénige des islamischen Spa-
nien, Frankfurt/M. 1996; Zu Muslimen und Nichtmuslimen in al-Andalus siehe z. B.
Norman Roth, Jews, Visigoths and Muslims in medieval Spain, Leiden 1994.
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II. Wissensdrang:
Momente sich gegenseitig
beeinflussender Expansionsbewegungen

9 Zeitschrift fiir Historische Forschung, Beiheft 34
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Die Pluralitiat der Welten
im 16. und 17. Jahrhundert

Von Eckhard Lobsien

Der Sophist Anaxarchos von Abdera, ein Lehrer des Skeptikers Pyrrho
von Elis und Begleiter Alexanders auf seinem Feldzug nach Indien, soll - so
berichten libereinstimmend Plutarch und Valerius Maximus — den groBen
Herrscher einmal zur Verzweiflung getrieben haben:

Alexanders Verlangen nach Ruhm war allerdings unerséttlich. Als ihm sein Beglei-
ter Anaxarchos, sich auf seinen Lehrer Demokrit berufend, darlegte, es gebe un-
zdhlige Welten, sagte er: ,,Ach, ich Ungliicklicher, der ich bisher nicht einmal eine
einzige erobert habe!“ Enge Grenzen hatte fiir diesen Mann der Besitz, der allen
Géttern als Wohnsitz ausreicht!.

Was Anaxarchos unter Berufung auf Demokrit darlegte, dirfte ziemlich
genau dies gewesen sein:

Demokrit vertritt iiber die Elemente sowie iiber Volles und Leeres dasselbe wie
Leukipp [...]. Er stellte dar, wie sich die seienden Dinge stdndig im Leeren beweg-
ten; es gebe unbegrenzt viele Welten, die sich auch in der GroBe unterschieden. In
manchen davon gebe es keine Sonne und keinen Mond, in manchen gréfere und in
manchen mehr Sonnen und Monde als bei uns. Die Abstinde zwischen den Welten
seien ungleich, und es gebe hier mehr, dort weniger Welten; weiter seien einige
Welten im Wachstum begriffen, andere stiinden in der Bliite ihres Lebens und
dritte seien im Schwinden; in dem einen Bereich entstiinden Welten und in einem
anderen verschwénden sie. Vernichtet wiirden sie, wenn sie eine mit der anderen
zusammenstieBen. Einige Welten gebe es, in denen es keine Lebewesen, keine
Pflanzen und iiberhaupt keine Feuchtigkeit gebe?.

1 Valerius Maximus, Facta et dicta memorabilia. Denkwiirdige Taten und Worte,
lat.-dt., Ubs. u. hg. v. Ursula Blank-Sangmeister, Stuttgart 1991, 249-251 (VIII, 14,
ext. 2). Die gleiche Anekdote tberliefert Plutarch in De tranquillitate animi, 4, 466D;
vgl. Moralia, vol. 6, transl. by W. C. Helmbold, London 1939, repr. 1970, 176 -179. Vgl.
auch Hermann Diels, Walther Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker, Bd. 2, Ziirich,
6. Aufl. 1952, repr. 1996, 238 (72.11).

2 So liberliefert es Anfang des dritten nachchristlichen Jahrhunderts der Presbyter
Hippolytos von Rom in seiner Refutatio omnium haeresium; zit. nach Geoffrey S.
Kirk, John E. Raven, Malcolm Schofield, Die vorsokratischen Philosophen. Einfiih-

9*
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Dieser Grundtext fiir alle spateren Konzepte einer Pluralitdt der Welten
legt in exemplarischer Klarheit die zentrale Frage offen, die die frithneu-
zeitliche Spekulation von Giordano Bruno bis Fontenelle und dariiber hin-
aus beschéaftigt hat — die ndmlich, in welchem Verhéltnis denn die anderen
Welten, deren Existenz wir annehmen kénnen, zu der uns einzig bekannten,
in sinnlicher Evidenz und Prisenz erschlossenen stehen. Wir kénnen uns
andere Welten, so lehrt Demokrit, entweder in Analogie zu der unseren vor-
stellen (,,Wachstum®, ,Bliite“, ,,Schwinden“); wir kénnen sie iiber die Logik
der Gradation (,mehr Sonnen und Monde“) oder Reduktion entwerfen
(,,weniger“); und wir kénnen sie durch Negationen konturieren (,keine Le-
bewesen, keine Pflanzen“). Der Plural Welten ist offenkundig nur durch An-
wendung solch logischer, grammatischer, rhetorischer Verfahren aus dem
Singular Welt generierbar. Stets ist es das Material dieser einen Welt, auf
das die Imagination ihre Transformations-, Kombinations- oder Selektions-
arbeit begriindet. Andere Welten sind offenkundig nur vorstellbar als Alte-
rierungen dessen, was wir mit dem Singular Welt assoziieren, was wir liber
unsere Welt immer schon wissen. Die kiihne theoretische Vervielfédltigung
der Welt wird abgefangen in einer restriktiven Anleitung der Phantasiear-
beit, die ihren Bestdnden verpflichtet bleibt.

Dieser ,konservative' Zug inmitten der Offnung des Erfahrbaren auf das
nur Imaginierbare hin ist nun auch fiir Epikur, einen der Leitphilosophen
des 17. Jahrhunderts, kennzeichnend?®. Die im unerschaffenen unendlichen
leeren Raum umherschwirrenden Atome ballen sich fir eine gewisse Zeit
zu Welten zusammen, die der unseren teils dhnlich, teils undhnlich sind.
Die Form der Atome ist sehr vielgestaltig, aber doch endlich, so dafl die
aus ihrer Zusammenballung entstehenden Welten mal stdrker im Aspekt
ihrer Neuartigkeit, mal eher in dem der Ahnlichkeit zu unserer Welt er-
scheinen. In dem Brief an Herodot (§ 45) formuliert Epikur seine Plurali-
tatsdoktrin wie folgt:

Weiter ist auch die Anzahl der Welten unbegrenzt, und zwar sowohl die Anzahl der
Welten, die dieser dhnlich sind, als auch die Anzahl derer, die dieser undhnlich
sind. Denn die Atome, deren Zahl, wie eben gezeigt wurde, grenzenlos ist, bewegen
sich auch in die entlegendste Ferne. Denn die Atome, die dazu geeignet sind, daf
aus ihnen als Konstituenten eine Welt wird oder dal durch sie eine Welt geschaffen
wird, verbrauchen sich weder auf eine einzige Welt noch auf eine begrenzte Anzahl
von Welten und weder auf Welten wie diese noch auf Welten, die von dieser ver-

rung, Texte und Kommentare, libs. v. Karlheinz Hiilser, Stuttgart 1994, 456; vgl. zum
Weltenbegriff der Atomisten Leukipp von Milet (fl. 440/435) und Demokrit von Ab-
dera - ,die ersten, denen wir mit absoluter Sicherheit das Konzept unzihlig vieler
Welten zuschreiben konnen“ (458) — ebd., 454 —459.

3 Vgl. Michael Erler, Epikur, in: Hellmut Flashar (Hrsg.), Die Philosophie der Anti-
ke, Bd. 4: Die hellenistische Philosophie, Basel 1994, 29-202; ergénzend ders., Lu-
krez, ebd., 381-490.
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schieden sind. Es gibt also nichts, was einer unbegrenzten Anzahl von Welten im
Wege steht®.

Etwas ganz und gar Neues, Anderes, Fremdes, Unbegreifliches konnte in
diesem unentwegten zufilligen Weltenentstehungs- und -auflésungsprozefl
nur dann zutage treten, wenn die Verschiedenheit der elementaren Baustei-
ne unlimitiert wire. Es konnten sich dann all jene Atomformen, die in unse-
rer Welt nicht vorkommen, exklusiv zu einer bizarren neuen Welt konfigu-
rieren. Da dies nicht der Fall ist, formen sich in Raum und Zeit unbegrenzt
viele, aber einander mehr oder weniger dhnliche Welten. Das Theorem der
vielen Welten ist gekoppelt mit der Annahme einer unendlichen Wiederho-
lung des Ahnlichen. Zudem setzt die Definition des Begriffs Welt, wie sie im
Brief an Pythokles (§ 88) gefaBit ist, den ausdenkbaren Moglichkeiten eine
weitere Schranke:

Eine Welt ist eine bestimmte Umbhiillung eines Himmels, welche Gestirne, eine Er-
de und alle sichtbaren Dinge umfa8t; vom Unbegrenzten ist sie abgeschnitten, en-
det in einer Grenze, die entweder diinn oder dicht ist und bei deren Auflésung alles
zusammenfillt, was in ihr ist. Sie hat ihre Grenze entweder in etwas, das sich
dreht, oder in etwas, das sich in Ruhe befindet, und das rund oder dreieckig ist
oder was auch immer fiir eine Peripherie hat. Denn alle Varianten sind méglich, da
ihnen nichts von dem entgegensteht, was in unserer Welt offensichtlich ist; ein
Endpunkt 148t sich in ihr nicht entdecken®.

Die markante Abgrenzung zwischen den jeweiligen Welten und dem Un-
begrenzten definiert eine Konfiguration, in der Moglichkeiten verwirklicht
und gegen andere negierte Moglichkeiten durchgesetzt sind. Im puren Fal-
len oder Schwirren der Atome im unendlichen Raum ist alles méglich; ir-
gend ein Kriterium von Ahnlichkeit wére hier sinnlos. Treten die Atome
aber zu einer ,Welt zu nennenden Ordnung zusammen, ist notwendigerwei-
se eine Similaritdtsbeziehung zu der uns vertrauten Welt gestiftet. Diese Si-
milaritdt ist auch dann, wenn sie weithin negiert ist, die alle Welten umfas-
sende Qualitit.

II.

Welches Interesse die Philosophie Epikurs im 17. Jahrhundert auf sich
zog, das 14Bt sich symptomatisch daran erkennen, dafl in dem englischen
Standardwerk zur Geschichte der Philosophie, Thomas Stanleys The Histo-
ry of Philosophy, noch in der 1701 erschienenen dritten Auflage keinem
Philosophen auch nur anndhernd so viel Raum gewidmet wird wie eben

4 A. A. Long, D. N. Sedley, Die hellenistischen Philosophen. Texte und Kommenta-
re, libs. v. Karlheinz Hiilser, Stuttgart 2000, 66.

5 Ebd., 66.
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Epikurs, nach Nietzsche ,einer der grofiten Menschen, der Erfinder einer
heroisch-idyllischen Art zu philosophieren“’. Der erste, der mit groBer —
und Nietzsche durchaus verwandter - Emphase Epikur als den definitiven
Uberwinder des Aristoteles® und damit als den wahren Begriinder einer
ernst zu nehmenden Naturphilosophie feierte, war bekanntlich Giordano
Bruno® in seinen 1584 in London publizierten sechs italienischen Dialo-
gen'’. In unserem Zusammenhang interessieren vor allem La cena de le cen-
eri und De linfinito, universo e mondi, mit denen die Rede von unendlich
vielen Welten auf dem Hintergrund der kopernikanischen ,Wende‘ in unter-
horter Weise brisant wird. Bruno begriindet die Annahme unendlich vieler
Welten zunéchst vom Gottesbegriff her, um dann die Frage nach der Ver-
wandtschaft all dieser Welten zu der unseren aufzuwerfen und sie, ganz
dhnlich wie die griechischen Atomisten, restriktiv zu beantworten.

6 Das Werk erschien zuerst 1655 bis 1662 in drei Bianden; in Bd. 3 von 1660 dekla-
riert Stanley seine Epikur-Darstellung ausdriicklich als ,,Epicurus’ life and doctrine
written by Petrus Gassendus“, wihrend in der dritten Auflage dieser Hinweis fehlt
(vgl. The History of Philosophy, London 1701, repr. Hildesheim 1975, 533 - 633).

7 F. Nietzsche, Menschliches, Allzumenschliches, Zweiter Band, Zweite Abteilung:
Der Wanderer und sein Schatten, no. 295; in: Werke in drei Bianden, 1. Bd., hg. v. Karl
Schlechta, Miinchen 1966, 994.

8 Bekanntlich ist es dem Einspruch des Aristoteles gegen die Welten-Pluralitéts-
lehre zuzurechnen, daf3 erst gegen Ende des 16. Jahrhunderts, nach einem Intervall
von fast 1900 Jahren, atomistische Modelle neu rezipiert und zunichst spekulativ,
dann empirisch unterfiittert, weiterentwickelt wurden. Aristoteles hat in der Him-
melsschrift die Moglichkeit vieler Welten axiomatisch ausgeschlossen; vgl. De caelo,
I, 8-9, 276a17-279a3 (transl. by J. L. Stocks, in: The Complete Works of Aristotle,
ed. Jonathan Barnes, Princeton 1984, vol. 1, 458-463). Demzufolge haben die vier
Elemente ihren natiirlichen Ort, zu dem sie sich bewegen und an dem sie verharren,
es sei denn, sie wiirden durch einen auf sie ausgeiibten Zwang von diesem Ort und
aus ihrer natiirlichen Bewegung entfernt. Nimmt man die Koexistenz zweier Welten
an (einer weiteren Welt direkt neben der unseren), so miissen beide aus den gleichen
Korpern bestehen, die dem gleichen Bewegungsprinzip folgen. Daraus entsteht ein
offenkundiger Widersinn; denn die Welten veranlassen, indem sie aufeinander ein-
wirken, die Elemente zu ganz gegensétzlichen Bewegungen. Erde bewegt sich natiir-
licherweise nach unten, Feuer nach oben; Erde aus der zweiten Welt wiirde sich - auf
dem natiirlichen Weg zu ihrem Ort in der ersten — dort nach oben bewegen, Feuer von
oben nach unten, usw. Die natlirliche Bewegung (auf unsere Welt zu) wire zugleich
eine unnatiirliche (in der anderen Welt), was offenkundig unméglich ist. Folglich
kann es Welt nur im Singular geben.

9 Chronologisch noch vor Bruno wére der Kopernikus-Kommentator Thomas Dig-
ges mit A perfit description of the celestiall orbes von 1576 (STC 6874) zu nennen;
vgl. Alexandre Koyré, From the Closed World to the Infinite Universe, Baltimore
1957, repr. 1968, 35-39.

10 Die bedeutendste Ausnahme in der jahrhundertelangen Absenz Epikurs im phi-
losophischen Diskurs vor Bruno ist Lorenzo Valla zu verdanken, der — auf dem Gebiet
der Ethik, nicht der atomistischen Kosmologie - geradezu als Begriinder eines ,,Chri-
stian Epicureanism® bezeichnet worden ist (Paul Oskar Kristeller, Eight Philoso-
phers of the Italian Renaissance, Stanford 1964, 32).
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Ein mit dem Attribut unendlich versehener Gott, so argumentiert Bruno
in De linfinito, kann nur Unendliches schaffen als die einzig ihm addquate
Manifestation. Das 148t sich leicht von der gegenteiligen Auffassung her
zeigen. Denkt man nédmlich das Universum als endliches Gebilde, dann
stellt sich die Frage nach seiner Begrenzung. Als Raum muf} es von Ab-
grenzungen umfaft sein. Ware auflerhalb dieses endlichen Universum-Rau-
mes nichts, dann wére die Welt ein Ding, das nirgendwo ist: ,[...] il
mondo sara qualcosa che non si trova“!!. Dieses Nichts auBerhalb der Welt
kann auch nicht Gott sein, denn kein Nicht-Koérper vermag einen Korper
abzugrenzen; auBlerdem wéire eine solche rein privative Funktion Gottes
unwiirdig. Der leere Raum auflerhalb des als endlich gedachten einen Uni-
versums miilte dieses enthalten und eingrenzen; da er aber nichts ist, ist
nicht zu sehen, wie dies moglich sein kénnte; im Nichts wére ja auch jeder
Koérper nichts. Also ist das Universum als unendlicher Raum zu denken,
begabt mit der Fihigkeit, an seinen unendlichen Raumstellen unendlich
viele Welten aufzunehmen. Da man zugeben muf}, da8 die Existenz dieser
unserer Welt gut ist, spricht nichts dagegen — von einem Begriff des ,,buono
[...] corporeo infinito“ her'? — solches Gut iiberall anzusetzen. Es wire
merkwlirdig, sollte das Gute, das korperlich als Erde realisiert ist, die ih-
rerseits wieder unzéhlige Korper hervorbringt und umfaBt, nur limitiert
erschaffen worden sein, wenn doch nichts gegen eine unendliche Vielzahl
solcher Welten spricht. Erst in der Unzahl aller méglichen Naturen ist Gott
angemessen ,gespiegelt‘:

Daher muB} notwendig dem unzugénglichen gottlichen Angesicht auch ein unend-

liches Spiegelbild entsprechen, in welchem sich unzdhlige Welten als unzihlige

Glieder befinden. Wenn sich also die Erhabenheit Gottes korperlicherweise in un-

zéhligen Stufen der Vollkommenheit entfalten muB, so muBl es unzihlige Indivi-

duen geben, und solche sind auch jene grolen Lebewesen [...]. Zur Aufnahme die-
ser unzihligen Weltkorper ist ein unendlicher Raum erforderlich®?.

Wenn der Raum als unendlich gedacht wird, dann wire es eine unange-
messene, unverstindliche Verkiirzung der Moglichkeiten, etwas Vollkom-
menes (die Vielzahl der Welten) nur partiell realisiert zu finden. Es ist viel
schwieriger, die endliche Zahl moglicher Welten oder gar nur die Existenz
dieser einen Welt zu begriinden, als ihre Unendlichkeit. Jede Setzung von
Endlichkeit provoziert, wie gesehen, den Gedanken der Grenze und des Jen-

11 Dialoghi, 325.

12 Dialoghi, 330.

13 Zwiegespriche, 36. — ,,Pero bisogna che di un inaccesso volto divino, sia uno in-
finito simulacro nel quale come infiniti membri poi si trovino mondi innumerabili,
quali sono gli altri. Pero per la raggione de innumerabili gradi di perfezzione che
denno esplicare la eccellenza divina incorporea per modo corporeo, denno essere in-
numerabili individui que son questi grandi animali [...]; per la continenza di questi
innumerabili si richiede un spacio infinito“ (Dialoghi, 331).
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seits der Grenze, was zu immer neuen Widerspriichen fiihren mufl. Dem Be-
griff Gottes ist allein der Gedanke einer unendlichen Vielzahl von Welten
gemdl. Dabei fallen Unendlichkeit Gottes und die Unendlichkeit der Wel-
ten nicht einfach zusammen. Gott ist der Inbegriff des Unendlichen: ,,[...]
lui e tutto l'infinito complicatamente e totalmente*; die Unendlichkeit der
Welten ist hingegen eine explizierende ,Darstellung‘ dieses Inbegriffs — , tut-
to in tutto [...] explicatamente, e non totalmente“!*; insofern ist Gott im
Blick auf das Universum das Begrenzende und dieses im Blick auf ihn das —
wiewohl unendliche — Begrenzte. Dem in diesem Sinne Begrenzten mangelt
es an absoluter Unendlichkeit, weil es in keinem seiner Teile ganz und gar
bei sich ist, sondern seine Unendlichkeit etwas Additives hat; das in diesem
Sinne Begrenzende ist in sich selber unbegrenzt, insofern es eben in sich
génzlich ungeteilt, also ,homogen‘ unendlich ist.

Dieses unendliche Universum kénnen wir nicht mehr mit den Sinnen er-
fassen, es entzieht sich jeder direkten Wahrnehmbarkeit; allein Imagination
und Vernunft vermogen die erforderlichen Grenziiberschreitungen zu voll-
ziehen und sich in das kosmische Geschehen partizipierend einzutragen.
Eben diese Teilhabe der hoheren Geistes- oder Seelenvermégen an der wah-
ren Gestalt des Universums ist der Kerngedanke des Aschermittwochs-
mahls. Im dritten Dialog soll, so stellt es schon der Einleitungsbrief heraus,
sowohl gezeigt werden, dafl das All unendlich und ohne Mittelpunkt ist, als
auch, daB} es auf anderen Welten — wegen deren materieller Gleichartigkeit
mit unserer — ,innumerabili individui semplici e composti“ gebe'®. Diese
Einsicht aber verdankt sich einem triumphalen Aufschwung der menschli-
chen Vernunft, inkarniert im Nolaner, die die Grenzen des alten Korrespon-
denz- und Sphéirenkosmos sprengt und sich in dieser Erschliefung des wah-
ren unendlichen Universums des Goéttlichen versichert:

Da kam der Nolaner und hat die Lufthiille hinter sich gelassen, ist in den Himmel
eingedrungen, hat die Sterne durchmessen, die Grenzen der Welt iiberschritten
und die erdichteten Mauern der ersten, achten, neunten, zehnten und weiterer
Sphéren zerstort, die torichte Mathematiker und das blinde Sehen gemeiner Philo-
sophen noch hétten hinzufiigen wollen. [...] So sind wir dazu befdhigt, die unend-
liche Wirkung der unendlichen Ursache zu entdecken, die wahre und lebendige
Spur der unendlichen Kraft. Wir brauchen die Gottheit nicht in der Ferne zu su-
chen; denn sie ist uns nahe und sogar tiefer in uns als wir selbst. Ebensowenig diir-
fen die Bewohner der anderen Welten die Gottheit bei uns suchen; denn auch sie
haben sie bei sich und in sich, zumal der Mond nicht in gré8erem MaBe Himmel
fiir uns ist als wir fiir den Mond'®.

14 Dialoghi, 334.
15 Dialoghi, 12; Aschermittwochsmahl, 72.

16 Aschermittwochsmahl, 92-93. — , Or ecco quello ch’ha varcato ’aria, penetrato
il cielo, discorse le stelle, trapassati gli margini del mondo, fatte svanir le fantastiche
muraglia de le prime, ottave, none, decime, et altre che vi s’avesser potute aggiongere
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Wo es keine feste Zuordnung von Erde und Himmel mehr gibt, wo vor al-
lem der qualitative Gegensatz von schlechter, weil wandelbarer und ver-
génglicher Erde (dem aristotelischen Kot des Kosmos) und den Sphéren
idealer Invarianz entfillt, da kann die unendliche Kraft der divinita nur als
immanent gedacht werden. ,Himmel‘ entfallt als Bezeichnung fiir den Ort
gottlichen Wirkens, wenn der Betrachterstandort dariiber entscheidet, was
jeweils Himmel ist. Weil im unendlichen Universum die ,Vestigien‘ der un-
endlichen goéttlichen Kraft homogen verteilt sind, ist ihre Entdeckung
gleichbedeutend mit einem Wirken des Goéttlichen in uns.

Damit aber 148t sich noch einmal der Begriff der eingeschrinkten Un-
endlichkeit ins Spiel bringen und die Frage nach Ahnlichkeit und Unihn-
lichkeit der Welten beantworten: ,[...] wir wissen sicher, dafl dieser Raum
als Wirkung und Erzeugnis einer unendlichen Ursache und eines unendli-
chen Prinzips auf unendliche Weise unendlich sein muf“*”. In dieser Un-
endlichkeit ohne Zentrum, mit unzédhligen moglichen Zuordnungen der
vorhandenen Welten, herrschen RegelmifBigkeiten, Entsprechungen, Wie-
derholungen. Die Gestirne sind einander gleich, nur in der GroéBe unter-
schieden, so unterschiedlich sie sich aus wechselseitiger Perspektive auch
ausnehmen mégen (so scheint die Helligkeit der Sonne eine ganz anders-
artige Welt als die, auf der wir leben, anzuzeigen, aber das ist nur schein-
bar so). Sie besitzen ,,una ordinata e natural volonta“, ja ein ,principio in-
trinseco che & I’anima propria“'®, das ihre Bewegungen von ,innen‘ her
lenkt. Erden sind Organismen, ,,grandi animali“!®, vielgliedrige Ganzhei-
ten; der Begriff ,terra“ ist definiert durch ,tutta la machina e tutto l’ani-
male intiero che costa di sue parti dissimilari“?°. Ihre Bewegungen sind so
von dem Bestreben geleitet, sich wechselseitig auszutauschen, wechselsei-
tig teilzuhaben an ihren kontriren Qualitéten, sich eben als Lebewesen zu
erhalten. Die Erdkorper, diese riesenhaften Tiere, verharren nicht statisch
in einem bestimmten Zustand, sondern sie erneuern sich — das eben macht
ihre geminderte Unendlichkeitsform aus. Die Erneuerung wiederum hat
ihren letzten Grund in der Unzerstorbarkeit der Substanz, aus der die Er-

sfere per relazione de vani matimatici e cieco veder di filosofi volgari. [ ...] Cossi sia-
mo promossi a scuoprire I'infinito effetto dell’infinita causa, il vero e vivo vestigio de
I'infinito vigore. Et abbiamo dottrina di non cercar la divinita rimossa da noi: se 1’ab-
biamo appresso, anzi di dentro piti che noi medesmi siamo dentro a noi. Non meno
che gli coltori de gli altri mondi non la denno cercare appresso di noi, l’avendo ap-
presso e dentro di sé. Atteso che non pil la luna e cielo a noi, che noi alla luna“ (Dia-
loghi, 28 -29).

17 Aschermittwochsmahl, 153. ,[...] sappiamo certo che essendo effetto e princi-
piato da una causa infinita e principio infinito, deve secondo la capacita sua coporale
e modo suo essere infinitamente infinito“ (Dialoghi, 77).

18 Dialoghi, 80 u. 81; Aschermittwochsmahl, 157 u. 158.
19 Dialoghi, 99; Aschermittwochsmahl, 181.
20 Dialoghi, 83; Aschermittwochsmahl, 160.
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den bestehen, denn die erhilt sich eben durch Verdnderung. Jede Konstel-
lierung der Materie in einer bestimmten Gestalt (einer Welt) hilt nur eine
der Moglichkeiten fest, zu deren Verwirklichung sie imstande ist. Ihre Un-
zerstorbarkeit kommt in solchen Konfigurationen deshalb nicht zum Vor-
schein, weil jede Welt immer auch noch anders sein konnte. Folglich mis-
sen alle diese anderen Formen nacheinander verwirklicht werden. Was
aber ist diese Materie? Und wie andersartig sind dementsprechend die an-
deren Welten?

Diese Frage erfidhrt eine tiberraschend traditionelle Antwort. Bruno ndm-
lich rekurriert in De Uinfinito auf die vier Elemente, die fir ihn den Um-
kreis des Vorstellbaren abgrenzen. Von auflen betrachtet scheinen die Son-
nen reine Feuerkorper zu sein. Aber die Annahme ist plausibel, da8 sie kei-
neswegs nur aus Feuer bestehen, sondern ,la diversita de le parti“ aufwei-
sen, so wie die Erde von ferne scheinbar homogen als ,,acqui illustrate“??,
als beleuchteter und reflektierender Wasserkorper, wahrgenommen wird
und doch nicht nur aus Wasser besteht. Ferner modifizieren sich die Ge-
stirne wechselseitig: Unsere Erde ist zwar dominant kalt und dunkel, aber
das wird durch Wiarme und Licht der Sonne ausgeglichen; diese ist ihrer-
seits dominant heifl und gleiBend, findet ihren Ausgleich aber durch die Er-
de. Auf beiden Weltkorpern (mondi) ist also Leben moglich. Da nun diese
Konstellation von Sonnen und Erden (zuziiglich der Monde) unbegrenzt
hiufig besteht, gibt es fiir bewohnte mondi keine Schranken. Sie alle sind
genauso komplex gestaltet und diversifiziert, wie wir es von den unzihligen
Lebewesen auf dieser Erde kennen; sie sind gro3e Lebewesen, die ihre Be-
wohner zeugen und erndhren. Darin aber sind sie, bei aller phénomenalen
Verschiedenheit, einander prinzipiell sehr dhnlich. Brunos emphatisches
Postulat unendlich vieler Welten stiirzt die menschliche Vorstellungskraft
keineswegs in eine verzweifelte Uberforderung.

118

Brunos Angebot, die unendlichen Welten als grofle Tiere zu imaginieren,
die ihre einseitige Beschaffenheit wechselseitig ausgleichen und sich so mit-
einander in die Lage versetzen, die in ihnen enthaltenen kleinen Welten zu
erhalten, hat die Phantasie keineswegs beruhigt, ganz im Gegenteil. Die
Spekulation um die Endlichkeit oder Unendlichkeit der Welt treibt durch
das ganze 17. Jahrhundert die Phantasie immer neu an und stellt insbeson-
dere die literarische Phantasie vor ein neues Legitimationsproblem. Wenn
es ndmlich Aufgabe der Literatur und der Kiinste ist, andere Welten zu er-
schaffen®?, dann scheint diese Aufgabe in genau dem MaBe obsolet zu wer-

21 Dialoghi, 380.
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den, wie andere Welten als Tatsachen postuliert und mit Hilfe des Teleskops
und Mikroskops auch wirklich ,entdeckt’ werden. Was soll uns eine fiktive
andere Welt, wenn Mond und Sonne und analog die Planeten und letztlich
alle Sterne faktische andere Welten sind? Diese Frage wird dadurch nicht
einfacher, dal} die theoretischen Mittel, die es erlauben, unendliche Welten
positiv oder negativ zu postulieren, zunehmend beliebig zu werden schei-
nen:

[...] wenn die Welt endlich wire und umgeben vom Nichts, dann wire auch Gott
endlich: Da es seine Aufgabe ist, [...] im Himmel zu sein und auf der Erde und an
jedem Ort, konnte er nicht dort sein, wo nichts ist. Das Nichts ist ein Nicht-Ort.
Oder aber, um die Welt zu erweitern, miifite er sich selbst erweitern, also erstmals
dort auftreten, wo er vorher nicht war, was im Widerspruch zu seiner angeblichen
Ewigkeit stiinde. [...] Hitte Euer Gott die unsterbliche Seele zu schaffen ver-
mocht, so hitte er wohl auch die unendliche Welt schaffen konnen. Aber wenn die
Welt unendlich ist, dann ist sie es im Raum ebenso wie in der Zeit, und mithin ist
sie ewig, und wenn es eine ewige Welt gibt, die keiner Schépfung bedarf, dann ist
es auch nicht mehr nétig, die Idee eines Gottes zu konzipieren. [...] wenn Gott
unendlich ist, konnt Ihr seine Macht nicht begrenzen: Er konnte niemals ab opere
cessare, vom Schaffen ablassen, und mithin wird die Welt unendlich sein. Aber
wenn die Welt unendlich ist, wird es Gott nicht mehr geben [...]%3.

Ecos Begriffsspiele iiberzeichnen die Debatten, die seit Gassendis Epi-
kur-Adaptation in den 1620er Jahren gefiihrt wurden, nur wenig. Gassendi
und seine Schiiler, in England etwa Walter Charleton, halten den Gedanken
unendlich vieler Welten zwar fiir skandalos, gestehen aber zu, dafl er nicht
widerlegbar ist. Das Nachdenken tiber die Welt, das der Naturforschung ihr
Terrain sichern soll, sieht sich umgeben von einem Horizont beunruhigen-
der Moglichkeiten?*. Gassendis Position 148t sich knapp wie folgt beschrei-

22 Julius Caesar Scaliger schreibt 1561: , Allein die Dichtung umfafit all dies [i.e.
was auch Rhetorik und Philosophie zu ihrem Gegenstand haben], und zwar um so
vorziiglicher denn jene Kinste, als die iibrigen, wie wir sagten, die Dinge selbst so
darstellen, wie sie sind (sozusagen durch ein Bild fiir die Ohren), der Dichter dagegen
nicht nur eine zweite Natur, sondern auch noch mehr Lebensschicksale erschafft, und
sich eben hierdurch selbst gewissermafien zu einem zweiten Gott macht. Dessen nim-
lich, was der Erschaffer aller Dinge hervorgebracht hat, sind die anderen Wissen-
schaften sozusagen Darsteller; die Dichtkunst dagegen, da sie das, was ist, ansehnli-
cher vorfithrt und den Schein dessen, was nicht ist, hervorruft, scheint nicht wie die
anderen Kiinste, einem Schauspieler vergleichbar, die Dinge einfach wiederzugeben,
sondern sie wie ein zweiter Gott zu erschaffen (Scaliger, Poetices libri septem. Sie-
ben Biicher iiber die Dichtkunst, Bd. 1, hg. u. libs. v. Luc Deitz, Stuttgart 1994, 71/
73).

23 Umberto Eco, Die Insel des vorigen Tages, Ubs. v. Burkhart Kroeber, Miinchen
1995, 142 - 144, der so Saint-Savin als Représentanten der Libertins reden 148t.

24 Zu Gassendi vgl. Olivier Bloch, Pierre Gassendi, in: Jean-Pierre Schobinger
(Hrsg.), Die Philosophie des 17. Jahrhunderts, Bd. 2: Frankreich und Niederlande,
Basel 1993, 201-230. — Die Textlage bei Gassendi ist etwas kompliziert. Die Schriften
De vita et moribus Epicuri (1647) und Animadversiones in Decimum Librum Dioge-
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ben. Raum und Zeit sind unerschaffen und unendlich; sie sind die Medien
der Lokalisation bzw. der Sukzession aller Korper. Diese Kérper nun sind
komponiert aus Atomen, die in begrenzter Zahl von Gott erschaffen worden
sind und denen eine Antriebskraft (vis motrix) verliehen wurde, durch die
sie sich von selber in Bewegung setzen und erhalten kénnen; auch elementa-
re Atomgruppierungen (semina rerum) zihlen zu dem von Gott Geschaffe-
nen. Auf der Basis dieser Annahmen kann eine Pluralitit von Welten nur
vom Gottesbegriff her ausgeschlossen werden, nicht aber in physikalisch-
kosmologischer Hinsicht. Der bei Epikur konsequent durchgefiihrte Ato-
mismus wird bei Gassendi systemwidrig restringiert. Das Argument lautet
jetzt: Die Anschauung dieser Welt, die Vollkommenheit der Natur und die
Ordnung des Kosmos lassen auf Gott als die erste Ursache schlieBen®. Wir
sehen diese Welt als etwas Vollkommenes — folglich kann sie nicht durch zu-
fdllige atomare Bewegungen zustande gekommen sein. Und weiter: Wenn
sich schon die Realitdt anderer Welten mit wissenschaftlichen Mitteln we-
der beweisen noch bestreiten 148t, so folgert aus Gottes unendlicher Schép-
fermacht doch nicht, diese miisse sich in unendlich vielen Welten manife-
stieren.

[...] es ist zuzugeben, daB mit philosophischer Argumentation (demonstratione)
nicht tiberzeugend dargelegt werden kann, da8 es auler dieser keine anderen Wel-
ten gibt, da wir ja bekennen, daBl Gott auBer dieser hier noch unzihlige andere
héatte schaffen konnen, da seine unendliche Kraft niemals ausgeschopft werden
kann und der Abgrund des Nichts, tiber den er erhaben ist, ihr in keiner Weise ent-
gegenstehen kann. Allerdings die Behauptung aufzustellen, mehrere Welten exi-
stierten tatsédchlich, ist ganz wider die Vernunft; einmal weil Gott uns ganz offen-
bar nur von dieser einen Kenntnis geben wollte, dann, weil die dagegenstehenden
Griinde ganz armselig sind und nicht viel Wahrscheinlichkeit aufweisen®®.

Einer unendlichen Macht ist es zweifellos méglich, etwas Finites zu
schaffen, das in sich aber so perfekt ist, daf es auf eine vollkommene Ursa-
che zuriick verweist. Eine unendliche Ursache ist nicht schon in der einma-
ligen Bewirkung von Unendlichem erschopft; sie ist vielmehr imstande, po-
tentiell unendlich oft etwas zu erschaffen, indem sie den Atomen - die von
sich aus niemals zu einer Welt zusammengetreten wéren — das Telos einer
Welt mitgibt?”.

nis Laertii (1649) sind Teilpublikationen aus dem zwischen 1633 und 1645/46 ge-
schriebenen Werk De vita et doctrina Epicuri; sie werden in verédnderter Form auch
im Syntagma philosophicum (posth. in den Opera omnia, t. 1 u. 2, 1658) wiedergege-
ben.

25 O. Bloch nennt dies die , Theologie des empirischen Verstandes*, in: J.-P. Scho-
binger, Die Philosophie des 17. Jahrhunderts (Anm. 25), 220.

26 Opera omnia I, 141b; zit. nach Reiner Tack, Untersuchungen zum Philosophie-
und Wissenschaftsbegriff bei Pierre Gassendi (1592 -1655), Meisenheim 1974, 148.

27 Im Ubrigen bleibt die so metaphysisch fundierte Physik in ihren GesetzméaBig-
keiten sich selber tiberlassen. Man kommt zu der Einsicht, ,,da Gott nur durch das
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Gassendis Losungsvorschlag ist in England vor allem durch Walter Char-
leton verbreitet worden®®. Charleton folgt in seiner Physiologia Epicuro-
Gassendo-Charltoniana von 1654 weithin Gassendis Animadversiones,
fiihrt aber eine fiir unsere Frage nach den Konsequenzen einer ins Unendli-
che expandierenden Imagination interessante Unterscheidung ein. Charle-
ton fithrt aus: Im Begriff Gottes ist notwendigerweise der einer unbe-
schrinkten Macht impliziert; hieraus kann die Mdéglichkeit vieler (und auch
unendlich vieler) Welten in einem unendlichen Raum als pure Moglichkeit
geschlossen werden, aus dieser Moglichkeit aber keinesfalls die Tatsédch-
lichkeit. Es ist auch widersinnig anzunehmen, aus einer unendlichen An-
zahl von Atomen in einem unendlichen Raum wirden sich durch Zusam-
menballungen Welten von einer Perfektion wie der unseren formen. Das Ar-
gument, niemand sei Zeuge bei der Erschaffung der Welt oder der Atome als
der materia prima gewesen, es konne also nicht bewiesen werden, dal Gott
nicht doch unendlich viel mehr Schopfungsmaterie generiert habe, als fiir
diese eine Welt erforderlich sei, ist richtig, aber ein solcher Einwand trifft
alle kosmologische Spekulation:

[...] and so the whole substance of the Dispute must be reduced only to this: That
they have no more Reason for the support of their opinion of a Plurality of Worlds
then we have for ours of the Unity of the World. Nay the greatest weight of Reason
hangs on our end of the scale; for, we ground our Opinion upon that stable Crite-
rion, our sense, and asserting the singularity of the world, discourse of what our
sight apprehends: but They found theirs upon the fragil reed of wild Imagination,
and affirming a Plurality discourse of what neither the information of their sense,
nor solid reason, nor judicious Authority, hath learned them enough to warrant
even Conjecture?®.

Die direkte sinnliche Erfahrung liefert die grote Gewiheit; was zu ihren
Bedingungen sich erschliefit, ist unvergleichlich wahrheitsfdhiger als alle
Spekulation, die die Wahrnehmung zur bloBen Imagination liberschreitet.
Diejenigen, die sich als ,long-winged Witts“ aufschwingen und sich ,,into

regelmifBige Zusammenwirken (ordinario concursu) die Dinge erhélt und behtitet
und sie dann selbst ihrem Gang tliberldft (sinere ipsas res suas agere vices) und sie
gemil den von Anbeginn eingerichteten und ihnen eingepflanzten Bewegungen den
Lauf fortsetzen 148t, den sie begonnen haben; daher verbietet nichts, unter Voraus-
setzung der Lehre von den Atomen oder Ursprungspartikeln (semina), aus denen al-
les besteht, zu untersuchen, auf welche wahrscheinliche Weise eben diese Ur-
sprungspartikel oder Atome, die in sich Bewegung haben, sich von Anfang an ver-
halten haben, so daB} sie mit so vollendeter Notwendigkeit das Entstehen der Dinge
so unverdnderlich bewirken konnten“, in: Opera omnia I, 494a; zit. nach R. Tack
(Anm. 26), 156.

28 Vgl. zu historischen Einzelheiten der englischen Gassendi-Rezeption Rolf W. Pu-
ster, Britische Gassendi-Rezeption am Beispiel John Lockes, Stuttgart 1991, 60 - 89.

29 Physiologia Epicuro-Gassendo-Charltoniana: or A Fabrick of Science Natural,
Upon the Hypothesis of Atoms, Founded by Epicurus, Repaired by Petrus Gassendus,
Augmented by Walter Charleton, [...], London 1654, repr. New York 1966, 1.ii.2, 13.
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the Imaginary Abyss of Nothing“ stlirzen, wiren gut beraten, sich auf sich
selber zu besinnen und sich selber als erstaunliche, noch ldngst nicht er-
forschte kleine Welten zu entdecken: ,[...] the most inquisitive may find
Difficulties more then enough within the Little World of their owne Nature,
not only to exercise, but empuzle them“3°. Die unendlich vielen Welten, so
legt Charleton nahe, miissen angesichts der Komplexitdt des menschlichen
Mikrokosmos ihren verfiihrerischen Appell verlieren.

Fiir Charleton ist die Opposition zwischen den endlichen und den unend-
lichen Welten gleichbedeutend mit jener zwischen ,Reason” (basiert auf
»sense“) und ,,wild Imagination“. Wie Gassendi konzediert auch Charleton,
daB der Unendlichkeitsgedanke nicht widerlegt werden kann; man kann
nur an die Vernunft appellieren, ihn preiszugeben. Erfahrung und Vernunft
sehen sich so umstellt von einer wilden Imagination, die die Gegenstdnde
vermeintlich sicheren Wissens immer wieder zu entgrenzen droht. Die wilde
Imagination ist das Expansionsfeld, auf dem sich die eine Welt in unendlich
viele Welten verwandelt®’.

IV.

Der Gedanke unendlich vieler Welten, so unwillkommen er sein mag,
treibt die ,wilde‘ Phantasie — der Moglichkeit nach - ins Grenzenlose. Er be-
unruhigt die Vernunft. Zugleich geben die unzihligen kleinen Welten inner-
halb dieser einen, von Gott geschaffenen, immer wieder eine verbliiffende
Phantastik zu erkennen. Die Imagination mul} gar nicht wild ins Unendli-
che ausgreifen, um hinreichend beschéftigt zu sein. Das Phantastische ist in
dieser Welt so gut auffindbar wie in dem unendlichen Raum Epikurs. Das
Phantastische muBl gar nicht ,wild‘ werden, es ist allgegenwartig. Die Wel-
ten mogen unendlich pluralisiert sein; ganz gewifl aber ist diese eine Welt
eine Welt von unzdhligen phantastischen Welten. Wozu dann aber noch Li-

30 Ebd,, Lii.2, 15.

31 Philosophen ist dieses Szenario notorisch unbehaglich. Husserls eingrenzende
Formulierungen zum Weltenproblem von 1934 sind vollkommen représentativ: , Alle
moglichen Welten sind Varianten der uns geltenden, teils solche, welche den Kern an
wirklicher Erfahrung und einstimmig von uns Erfahrenem mit unserer faktischen
Welt gemein haben und sich nur durch Konstruktion der anschaulichen Moglichkei-
ten unterscheiden, die unseren Horizont der unbekannten Offenheit ndher bestim-
men,; teils sind es die moglichen Welten, die dadurch uns erdenklich werden, da8 wir
den Kern unserer wirklichen Erfahrungsgeltung und der Seinsgeltung tiberhaupt
umfingieren; aber immer so, daB fir eine Einstimmigkeit der erdachten Moglichkei-
ten, fiir eine Kompossibilitdt gesorgt ist"; Edmund Husserl, Die Krisis der europa-
ischen Wissenschaften und die transzendentale Phianomenologie: Eine Einleitung in
die phédnomenologische Philosophie, hg. v. Walter Biemel, Haag, 2. A. 1962, 500, Z.
35-44.
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teratur mit ihren anderen, zweiten, ,goldenen’ Welten®?? Die Beantwortung
dieser Frage ist gleichbedeutend mit einer Bestimmung des Funktionswech-
sels der Literatur (oder des Literarischen) in der Friihen Neuzeit. Er fiihrt,
was das Thema der unendlichen Welten anbelangt, zu zwei markanten Posi-
tionen. Zum einen wird es eine genuine Leistung von Literatur, den rheto-
risch-performativen Charakter allen Wissens aufzuzeigen; denn nur, inso-
fern von etwas die Rede ist — insbesondere also von anderen Welten -, ge-
winnt dieses Realitit und Uberzeugungskraft. Die Identitit aber von per-
formativer Rede und Gegenstidndlichkeit ist Literatur. Zum zweiten
spezialisiert sich Literatur darauf, die vielen Moglichkeiten, iiber andere
Welten in dieser einen oder jenseits ihrer zu reden, ironisch-skeptisch vor-
zufiihren. Die literarische Imagination tritt gar nicht in einen ruinésen
Wettbewerb mit der Weltenphantasie von Philosophie und Wissenschaft
ein; sie nimmt die Funktion einer Meta-Phantasie und eines Meta- oder
Konter-Diskurses wahr®3. Diese These liee sich nur in umfassenden Text-
analysen erliutern®*; hier muB ich es mit Hinweisen auf Werke von Cyrano
de Bergerac, Fontenelle, Henry More und Milton bewenden lassen.

Cyranos Mond- und Sonnenreisen von 1657 bzw. 1662 lassen die typisch
literarische Reaktion auf die pluralisierende Expansion der Welt und die
damit einhergehende Uberlastung der Phantasie vorziiglich erkennen®®. Cy-

32 Vgl. zu diesem Problemzusammenhang Eckhard Lobsien, Imaginationswelten.
Modellierungen der Imagination und Textualisierungen der Welt in der englischen
Literatur 1580-1750, Heidelberg 2003, bes. Kap. 1; ferner Verena Olejniczak Lobsien
u. E. Lobsien, Die unsichtbare Imagination. Literarisches Denken im 16. Jahrhun-
dert, Miinchen 2003, bes. Kap. 2. — Der Begriff der ,goldenen‘ Welt geht auf Sir Philip
Sidney zuriick; vgl. A Defence of Poetry (ca. 1580), in: Katherine Duncan-Jones, Jan
Van Dorsten (Hrsg.), Miscellaneous Prose of Sir Philip Sidney, Oxford 1973, 59-121,
78.

33 Vgl. zum Konzept des Konterdiskurses im Anschlufl an Foucault Rainer War-
ning, Poetische Konterdiskursivitit. Zum literaturwissenschaftlichen Umgang mit
Foucault, in: R. W,, Die Phantasie der Realisten, Miinchen 1999, 313 - 345.

34 Vgl. zum Funktionswandel der Literatur im 17. Jahrhundert Verena Olejniczak
Lobsien, Skeptische Phantasie. Eine andere Geschichte der friihneuzeitlichen Litera-
tur: Nikolaus von Kues, Montaigne, Shakespeare, Cervantes, Burton, Herbert, Milton,
Marvell, Margaret Cavendish, Aphra Behn, Anne Conway, Miinchen 1999; und dies.,
News from the New World? Die heterokosmische Imagination und der Beginn des
,neuen’ Erzihlens, in: Maria Moog-Griinewald (Hrsg.), Das Neue. Eine Denkfigur der
Moderne, Heidelberg 2002, 225 - 246.

35 Savinien de Cyrano Bergerac (gen. Cyrano de Bergerac), Histoire comique, par
Monsieur de Cyrano Bergerac, Contenant les Estats et Empires de la Lune, 1657; Les
Nouvelles Buvres de Monsieur de Cyrano Bergerac, Contenant 1’'Histoire comique
des Estats et Empires du Soleil, [...], 1662; vgl. Olivier Bloch, Savinien de Cyrano
Bergerac, in: Die Philosophie des 17. Jahrhunderts (Anm. 24), 232-242. Beste mo-
derne Ausgabe mit hervorragendem Kommentar und Anmerkungen: L' Autre Monde:
Les Etats et Empires de la Lune, Les Etats et Empires du Soleil, in: Libertins du
XVII® siecle, publ. par Jacques Prévot, Paris 1998 [Pléiade], 901-1098 u. 1541-1671.



144 Eckhard Lobsien

rano entwickelt keine systematische Anschauung von der Welt und den Wel-
ten, sondern thematisiert skeptisch-relativistisch sehr unterschiedliche
Meinungen nebeneinander, er inszeniert einen Dialog verschiedener Stand-
punkte in einem Text, der zu Recht ,,un roman épistémologique®, ,, un roman
comparatif, le roman de la relativité“, ,un roman de l'incertitude“ genannt
wurde®S. Gleichzeitig radikalisiert er die Moglichkeiten, immer dann, wenn
etwas gesagt oder gedacht wurde, noch etwas ganz anderes zu sagen und zu
denken. Der interessanteste Aspekt der Mondreise besteht ndmlich darin,
daB sich hier, in dieser ganz anderen Welt, all das ausgelagert findet, was
integral zur irdischen Erfahrung zdhlt — eben das Phantastische. Der alte
Elias, den der Je-Reisende antrifft, hat sich mittels einer magnetischen Ku-
gel hierher befordert, wo er sogleich in Staunen verfiel in ,la rencontre des
merveilles“3”. Die Mondwesen, denen jetzt auch der Reisende begegnet, er-
weisen sich als die von der Erde ausgewanderten phantastischen Gestalten
- ,oracles, nymphes, génies, fées, dieux foyers, 1émures, larves, lamies, far-
fadets, naiades, incubes, ombres, méanes, spectres, fantomes*s. Gelegent-
lich kehren sie wieder in ihre Heimatwelt zurtick, besuchen z. B. Cardanus,
Agrippa, die Rosenkreuzer, Campanella oder Gassendi. Sie verfiigen tber
ganz andere Sinnesorgane als die Menschen; der Schlu, was man nicht

- Unmittelbare Vorgénger Cyranos sind Tommaso Campanella, Civitas solis. Idea rei-
publicae philosophicae (1623), und Francis Godwin, The Man in the Moone, or a dis-
course of a voyage thither by Domingo Gonsales (1638).

36 J. Prévot in Libertins du XVII® siecle, 1545, 1552, 1553. — In dieser skeptisch-
ironischen Anlage unterscheidet sich Cyranos Text, typisch fiir das 17. Jahrhundert,
grundsitzlich von dem Pritext aller imagindren Reisen, ndmlich dem Ikaromenippus
des Lukian von Samosata. Dort ndmlich hat die Reise zum Mond und weiter zur
Sonne und zum Jupiter die Funktion, einen Stand- und Blickpunkt aulerhalb terres-
trischer Beengungen zu gewinnen und so ,die Betrachtung des Ganzen* zu ermdgli-
chen; vgl. Lukian von Samosata, Ligengeschichten und Dialoge, iibs. v. Christoph
Martin Wieland, Nordlingen 1985, 54. Die Reise gewihrt eine Befreiung aus den Na-
turprozessen, in die sich der Betrachter verstrickt sieht, aber auch aus den einander
widerstreitenden und sich wechselseitig neutralisierenden Meinungen der Philoso-
phen. Es kommt darauf, die Dinge so klar wie mdglich zu sehen, statt iiber sie ohne
wirkliche Anschauung blofB zu spekulieren. In den Theorien ist die Welt verwirrend
pluralisiert, aber entscheidend ist, sie von aulen in ihrer Wahrheit zu erkennen.
Zweck der Reise ist also gerade nicht eine Beglaubigung der Pluralitdt der Welten
oder der Meinungen, sondern im Gegenteil deren Reduktion auf die eine wahre Welt.
Es ergeht der Appell an den Freund: ,,Schwinge dich also, so gut du kannst, in Ge-
danken mit mir zum Mond empor, und reise mir nach, und beobachte wie sich die
Dinge auf der Erde von dort aus den Augen zeigen werden“ (ebd., 62). Was sich dem
Blick dann zeigt, ist die conditio humana: ,, Uberhaupt kam mir in diesem ganzen
buntscheckigen und planlosen Schauspiel des menschlichen Lebens alles sehr l4cher-
lich vor: [...]“ (ebd., 70).

37 Libertins (Anm. 35), 921.

38 Ebd., 928. — Schon vorher fiihlt sich der Reisende angesichts der riesigen Tiere
an phantastische Geschichten erinnert: ,,Cette aventure me fit souvenir de ce que ja-
dis j’avais oui conter a ma nourrice, des sirénes, des faunes et des satyres*, 926.
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sinnlich erfassen koénne, sei entweder rein geistiger Natur oder existiere gar
nicht, ist somit widerlegt. Diese Mondwelt ist ein Médrchenland, in dem Ler-
chen gebraten vom Himmel fallen, in dem sich aber auch ein kleiner Spanier
aufhilt®®, der wegen unerwiinschter wissenschaftlicher Theorien sein Land
verlassen mufite (er vertritt die These vom Vakuum in der Natur und von
der Existenz nur eines einzigen Elements). Die andere Welt auf dem Mond
ist nicht nur in der literarischen Imagination entworfen, sie ist selber kon-
zentrierte, vereinseitigte Phantastik. Es gibt, so liefle sich sagen, andere
Welten in eben dem MaBe, wie die irdische Phantasie sich verselbstindigt.
Noch pointierter formuliert: Die ,autonome‘ Phantasie ist die andere Welt.
In ihr kann alles gesagt und gedacht werden, bis hin zum reinen Widersinn.
Der Roman, als Produkt und Exempel der imaginierenden Denkfreiheit,
handelt fortwdhrend von dem, was er selber ist, er wiederholt sich in sich
selber. Die Bedingung der Moglichkeit einer Weltenalteritét ist selber als
andere Welt konkretisiert. Einen Hohepunkt erreicht diese Selbstinklusion
der Phantasie im phantastischen Text, als der ,démon“ des Reisenden ihm
das Buch ,,Les Etats et Empires du Soleil“*, das er aus seiner Heimatwelt
mitgebracht hat, zur Unterhaltung tibergibt. Dessen Verfasser, ein hervorra-
gender Philosoph, ,,prouve la-dedans que toutes choses sont vraies, et dé-
clare la facon d'unir physiquement les vérités de chaque contradictoire,
comme par example que le blanc est noir et que le noir est blanc; qu’on peut
étre et n’étre pas en méme temps; [...]*!. Die Freiheit des Denkens - als
,wilde‘ Imagination - reicht bis zur Lizenz, Paradoxa und Widerspriiche
auszusagen. Wenn sich alle Dinge in permanenter atomistischer Metamor-
phose befinden, so daB alles etwas ist und doch immer schon oder noch et-
was anderes, dann sind alle Restriktionen des Denkens aufgehoben. So zeigt
Cyrano dem Weltendenken auf, welches seine Konsequenzen sein kénnten.
Die literarische Phantasie nimmt nicht Stellung im Streit der Meinungen,
sie inszeniert diese als komisch-paradoxe Performanz, die ihre Bewegung
aus sich selber motiviert.

In anderer Weise stellen auch Fontenelles iiberaus populdre Entretiens
von 1686 den performativen Aspekt allen Redens iiber die vielen Welten her-
aus*?. Die sechs nichtlichen Gespriche zwischen dem Naturphilosophen

39 Kein anderer als Domingo Gonsales aus Francis Godwins The Man in the
Moone.

40 Libertins (Anm. 35), 975.

41 Ebd., 975-976.
) 42 Bernard le Bovier de Fontenelle, Entretiens sur La Pluralité des Mondes; engl.
Ubs. von Sir William Domville, Dublin 1687; Aphra Behn, London 1688, repr. 1700,
1718; Joseph Glanvill, London 1688, repr. 1695, 1702, 1719 u.6,; William Gardiner,
1715, 1728 u.6.; vgl. die tabellarische Ubersicht bei Stephen J. Dick, Plurality of
Worlds. The Origins of the Extraterrestrial Life Debate from Democritus to Kant,
Cambridge 1982, 136-138. — Aphra Behns Ubersetzung A Discovery of New Worlds
findet sich in Janet Todd (Hrsg.), The Works of Aphra Behn, vol. 4, London 1993.

10 Zeitschrift fiir Historische Forschung, Beiheft 34
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und der jungen Marquise tiber die Pluralitdt der Welten wollen nicht so sehr
als Argumentation denn als Unterhaltung gelesen werden. So bemerkt Fon-
tenelle schon in der Vorrede: ,,J’ai voulu traiter la philosophie d’'une manie-
re qui ne fiit point philosophique; [...]“*%. Das, was Gegenstand des Den-
kens ist, wird in ein Objekt der Imagination libersetzt, die ganz entspannt
dem Text folgen soll: ,,Ce n’est pas pénétrer a force de méditation une chose
obscure d’elle-méme, ou expliquée obscurément; c’est seulement ne point
lire, sans se représenter nettement ce qu’on lit“**. Nun ist der philosophi-
sche Gedanke der vielen Welten ungemein phantasietrdchtig; deshalb be-
steht die Gefahr, daf3 sich die Phantasie rasch verselbsténdigt, was unpro-
duktiv wire*®; zudem geben die naturphilosophischen Uberlegungen nicht
schon von sich eine bestimmte, wohlumschriebene Vorstellung frei, sie rei-
zen Vorstellungsbildungen nur an, mit moglichen unerwiinschten Folgen.
Wie aber kann die Imagination vom Gedanken der unendlichen Welten pro-
duktiv bewegt werden, wenn sie, ihrem eigenen Impetus folgend, mehr be-
wirkt als eine blofe Bebilderung von unklaren Theoremen? Fontenelles Lo-
sung dieses Dilemmas besteht darin, daf er sowohl die gedankliche Speku-
lation wie die Imaginationstéitigkeit an den Verlauf der Rede bindet, ja mit
diesem identifiziert. So heilit es schon in der Vorrede: ,,Je ne les ai point vus,
ce n’est pas pour les avoir vus que j’en parle; [...]“*¢. Im Vollzug des Re-
dens, in der textuellen Performanz kommen Reflexion und Imagination zur
Einheit. Der Gang des Textes weist den Theoremen ihren Ort zu und trans-
formiert sie dabei in eine Anschauung, die keine andere ist als die der auf-
merksamen Lektlre. Die literarische Inszenierung weist der Theorie der
vielen Welten eine Funktion zu, die im Zuge der Performanz des Textes kon-
kretisiert wird. So etwas wie eine epistemologische Kraft ist nicht einfach
im manifesten semantischen Gehalt der herbeigezogenen wissenschaftli-
chen Texte hinterlegt, ist nicht einfach als Thema oder Stoff fertig ausgear-
beitet, sondern Epistemologie wird zur literarischen Verfahrensweise. Und
das heifit, da3 das, was tliber die vielen Welten gesagt und phantasiert wer-
den kann, sich allein zu Bedingungen dieses Textes entwickelt. Der Durch-
gang durch den Text ist die Eroffnung neuer Welten, womit die jeweils zi-
tierte oder paraphrasierte Theorie samt passender Phantasie beglaubigt
werden, insofern sie eben eine Textfunktion erfiillen und sich mit anderen
Textstilicken relationiert finden.

43 Fontenelle, Buvres completes, ed. par G.-B. Depping, t. 2, Paris 1813, repr. Ge-
neve 1968, 6.

44 Ebd., 4.

45 Je n’ai rien voulu imaginer sur les habitans des mondes, qui ft entiérement
impossible et chimérique. J’ai tdché de dire tout ce qu’on en pouvait penser raisonna-
blement, et les visions méme que j’ai ajoutées a cela, ont quelque fondement réel. Le
vrai et le faux sont mélés ici; mais ils y sont toujours aisés a distinguer* (ebd., 5).

46 Ebd., 6.
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Gleich die erste der Unterhaltungen zwischen dem Naturphilosophen
und der ahnungslosen, aber wilbegierigen jungen Dame im Park setzt diese
Dynamik in Gang. Der Blick in den nédchtlichen Sternenhimmel 16st die fiir
wahr gehaltene Imagination aus, jedes der Gestirne sei eine bewohnte Welt.
Diese Vorstellung erzeugt aus sich selber heraus ihre Wahrheit; indem sie
artikuliert wird, bereitet sie ein Vergniigen, das sie ins Recht setzt: ,,Je me
suis mis dans la téte que chaque étoile pourrait bien étre un monde. Je ne
jurerais pourtant pas que cela fit vrai, parce qu’il me fait plaisir a croire.
C’est une idée qui me plait, et qui s’est placée dans mon esprit d’une manie-
re riante. Selon moi, il n’y a pas jusqu’aux vérités a qui ’agrément ne soit
nécessaire“?”. Wir kénnen diese Welten nicht sehen; aber das verhilt sich
mit den Dingen unserer Welt nicht viel anders. Kaum einmal ist unserer
Wahrnehmung die wahre Natur der Wirklichkeit direkt voll erschlossen;
stets ist ein Einspringen unserer Vorstellungskraft dort, wo unsere Wahr-
nehmung endet oder gar scheitert, unerlélich. Sie wird so zum wahrheits-
erschlieBenden Organ. Wenn wir also lunare und stellare Welten imaginie-
ren, dann supplementieren und interpretieren wir das, was sich den Sinnen
darbietet, nur in etwas anderer Weise, als wir es in der terrestrischen Orien-
tierung ohnedies tun. Es ist dann auch leicht, im Uberschreiten unserer
Wahrnehmungsperspektive die perspektivische Gebundenheit aller Wahr-
nehmung zu erkennen und weiter, die mogliche Reziprozitiat aller solcher
Perspektiven hypothetisch zum Vorstellungsobjekt zu erheben. Es ist leicht
vorstellbar, daB wir von anderen Gestirnen her wahrgenommen werden, so
wie wir uns auf sie hin orientieren. Das Denken in méglichen Welten ver-
setzt den jeweiligen Standpunkt in Bewegung; der Dialog probiert Moglich-
keiten aus, entwickelt Vermutungen und deren Konsequenzen von bestimm-
ten Annahmen her. Der Text ibt ein in ein Denken, das der multiterrestri-
schen Struktur des Universums homolog ist, das aber vor allem durch das
erzeugte Vergniigen liberzeugt. Ein Standpunkt ist das, was jeweils als Ar-
gument seine eigene Plausibilitdt entfaltet: ,Il y a des moments pour croire,
et je ne les ai jamais si bien crus que dans celui-1a“*%. In einem solchen Text
ist stets das, wovon die Rede ist, das, was fiir giiltig angesehen wird. Also ist
der Appellwert des Textes das beste Medium, in dem sich die pluralen Wel-
ten darstellen. Andere Welten sind Texterzeugnisse; und sie sind wahr und
wirklich, insofern das Gespréch bzw. der Text lebendig konkretisiert wer-
den. Sie sind die Realitdt von Texten, nicht mehr und nicht weniger.

47 Ebd., 9.
48 Ebd., 42.

10*
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V.

In der Konfrontation der Dichtungen Henry Mores und John Miltons zei-
gen sich noch andere literarische Moglichkeiten des Umgangs mit den plu-
ralen Welten und der ihnen eigenen imaginativen Dynamik, bei More frei-
lich ex negativo. More, spiritus rector der Cambridge Platonists, hat in sei-
nem Lehrgedicht ,,Democritus Platonissans“ den Versuch unternommen,
dem fiir viele so erschreckenden Gedanken von den unendlichen Welten -
»A thing monstruous if assented to, and to be startled at, especially by them,
whose thoughts this one have alwayes so engaged, that they can find no lei-
sure to think of any thing else“ (,To the Reader“)* - poetische Geliufigkeit
zu verschaffen. Die enthusiastische Rede der Poesie ist, so More, berufen,
das Befremden zu mildern, das vom Gedanken der unendlichen Welten aus-
geht, und zwar genau dadurch, dafl sie immer neue Zumutungen in Stan-
zenform vortrigt, an die wir uns rasch und bequem gewdhnen. Poesie wird
zur Automatisierung der Wahrnehmung. Es gibt, so der Gedankengang,
keine reine Materie; alles materiell Existierende ist durchdrungen von Gott,
der als Weltseele hypostasiert ist; so konnen alle wahrnehmbaren Gestalten
und Prozesse als Verknotungen im Gewand dieser Weltseele begriffen wer-
den - ,[...] a knot in Psyches garment tide“ (St. 13) -, die von dem mate-
riellen (atomaren) Geschehen so wenig tangiert wird wie die menschliche
Seele von den sie durchziehenden ,phantasms“ (St. 15). Der unendlichen
Weltseele aber kénnen nur unendliche Welten (als Sonnen gefaf3t) entspre-
chen. Die Reflexion, die sich tiberfordert fiihlt, kann immer wieder beim Be-
griff des unendlichen Gottes ansetzen, um die Existenz unendlich vieler
Welten aussagen und von ihr wieder auf einen addquaten Gottesbegriff re-
kurrieren zu kénnen. Weil Gott als der Inbegriff des sich verstromenden Ei-
nen allmichtig, ubiquitér, unendlich ist, ist auch die von ihm ausgehende
und in Stofflichkeit sich manifestierende Giite unendlich. Da sie uner-
schopflich ist, 146t sie unendlich viel entstehen, und zwar in einer unendli-
chen Folge von Weltentstehungen und -untergéngen. Diese Tautologien, die
das Attribut ,unendlich‘ einfach von Gott auf die Welt mit Raum und Zeit
und wieder zuriick zu Gott bzw. zur Weltseele befordern, sollen, im Medium
der poetischen Sprache, eine paradoxe Selbstverstdndlichkeit des Unvor-
stellbaren herbeifiihren®’. Das gelingt in der Sequenz der puren Formulie-

49 Henry More, Democritus Platonissans, or An Essay upon the Infinity of Worlds
out of Platonick Principles. Annexed to this second part of the Song of the Soul, as an
Appendix thereunto, Cambridge 1647. Die Vorrede zum ,, Democritus Platonissans*
wird im folgenden nach dem Reprint der Philosophical Poems (1647), Menston 1969,
zitiert; der Text des Democritus Platonissans selbst nach Alexander B. Grosart
(Hrsg.), The Complete Poems of Dr. Henry More (1614 -1687), The Chertsey Worthies
Library, repr. New York 1967, 91 -100.

50 More versucht, den vorgegebenen Duktus der Spenser-Stanze in eine Geldufig-
keit des Gedankens umzusetzen, etwa so:
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rungen sehr gut, ist aber ohne jeden imaginativen Gehalt und so liberaus
langweilig.

Poesie als Medium tautologischer Aussagen, Poesie als Denkform kann
von den unendlichen Welten immer nur versichern, sie existierten wirklich.
Es ist aber, wie Miltons Paradise Lost zeigt, ihre Aufgabe, auf Distanz zu
allen Versicherungen zu gehen. Poesie hat nicht — bei Strafe ihrer Irrelevanz
- unendliche Welten zu phantasieren, sondern die Pluralitit solcher Phant-
asien zu inszenieren. Der zentrale imaginative Text des 17. Jahrhunderts
fithrt eben dies vor, dafl ndmlich das Thema der unendlichen Welten nicht
von seiner gegenstidndlichen, sondern seiner diskursiven Seite her poetisch
produktiv gefalt werden kann. Die poetische Phantasie von Paradise Lost
ist Diskursphantsie, nicht Objektphantasie.

Thesenhaft formuliert®': Milton inszeniert das Weltenproblem so, da8 er
nicht nur den Begriff ,world“ vollstindig ambiguisiert, sondern auch jede
Verwendung dieses Begriffs fragwiirdig werden 148t. Das Wort entzieht sich
jeder Kontrolle; es ,expandiert’ in reine Unverfligbarkeit. Wenige Hinweise
konnen dies verdeutlichen. Das, was wir mit world sogleich assoziieren,
namlich unsere irdische Welt, wird erst ganz am Ende des Gedichts genannt
(,world“ [XII, 646])°2. Sie wird in Buch VII als Kreis-Letter O geformt (,,0
world“ [VII, 231}), aber was dort entsteht, ist die ideale pralapsarische Welt,
in der das uns nur noch imaginativ zugéngliche verlorene Paradies situiert

50

Wherefore this precious sweet Ethereal dew

For ought we know, God each where did distill,

And thorough all that hollow Voidnesse threw,

And the wide gaping drought therewith did fill,

His endlesse overflowing goodnesse spill

In every place; which streight he did contrive

Int’infinite severall worlds, as his best skill

Did him direct and creatures could receive:

For matter infinite needs infinite worlds must give.

51

The Centre of each severall world’s a Sunne

With shining beams and kindly warming heat,

About whose radiant crown the Planets runne,

Like reeling moths around a candle light;

These all together, one world I conceit.

And that even infinite such worlds there be,

That inexhausted Good that God is hight,

A full sufficient reason is to me,

Who simple Goodnesse make the highest Deity.

51 Ich verweise auf die ausfiihrlichen Analysen von Paradise Lost in meinem Buch
Imaginationswelten (Anm. 32), Kap. 5.
52 Alle Zitate (Buch, Vers) direkt im Text nach The Poems of John Milton, ed. by

John Carey, Alistair Fowler, London 1980; darin Paradise Lost ed. by A. Fowler, 417 -
1060.



150 Eckhard Lobsien

war. Diese ideale world hat wenig mit der uns vertrauten gemein. Eben
diese Paradoxie aber, dafi wir zu Bedingungen unserer Welt und Welterfah-
rung uns Vorstellungen von dem zu bilden haben, was auch world genannt
wird, aber doch jenseits aller Erfahrung liegt, spielt Miltons Text in immer
neuen Varianten aus. Mit einer Intensitit und Prézision wie kein zweiter
Text appelliert er immer wieder an unsere Weltkenntnis, an Wissensbestén-
de und Erinnerungen, um sie mal um mal als insuffizient auszuweisen. Noch
schlimmer: Das, wozu wir aufgerufen sind, eben das Wissen um unsere Welt
zu aktivieren, um andere Welten vorstellen und begreifen zu kénnen, schei-
tert nicht einfach - es steht in direkter Parallele zu dem, was Satan und die
seinen tun. Den Begriff world zu fixieren, ihn mit verfiigbaren Vorstellun-
gen zu besetzen, ist eine satanische Operation. World in Paradise Lost ist
immer etwas sehr Konkretes, sinnlich Prégnantes, und zugleich stets das
Andere solcher Prignanz. Wer immer world - im Singular oder Plural —
konkretisiert, tut etwas zugleich Notwendiges und Verwerfliches. Er erhebt
das, was er im Denken und Argumentieren produziert hat, in den Rang ei-
ner unbezweifelbaren Tatsache; aber was man mit dem Wort world belegt,
ist in keiner Referenz wirklich stabil zu halten. Von ,Welt‘ mufl man spre-
chen, wenn man uberhaupt spricht; aber solches Sprechen hat den Charak-
ter einer Selbstillusionierung, es ist fatales Indiz unseres Gefallenseins.
Wenn Raphael Adam ermahnt: ,Dream not of other worlds, [...]“ (VIII,
175), dann ist das eine ebenso angemessene wie vergebliche Grenzziehung.
Das ganze Epos Paradise Lost ist ein ,Traum‘ von anderen Welten, die glei-
chermaflen real wie illusionér, faszinierend wie dubios sind. Aus dem damit
aufgestellten Dilemma ist kein Entkommen.

Nachdem Creo, der Konig von Korinth, Medea noch eine Nacht Aufschub
vergénnt hat, ehe sie die Stadt verlassen muf3, um die Hochzeit ihres Man-
nes Jason mit Creos Tochter Créusa nicht langer zu storen, erinnert Senecas
Chor an die Vermessenheit der ersten Seefahrer, die sich orientierungslos in
den Grenzbereich zwischen Tod und Leben begaben. Seitdem ist das Meer
harmlos geworden, hat sich dem Expansionsdrang der Menschen gefiigt.
Die Welt, die vorher in ihren verschiedenen Bereichen getrennten Gesetzen
folgte, hat sich zu einem einzigen riesigen Feld zusammengeschlossen und
geoffnet. So ist unschwer zu prognostizieren, was kommen wird:

- venient annis Es wird kommen die Zeit,
saecula seris, quibus Oceanus wenn die Jahre vergehn, wo des Oceans Strom
vincula rerum laxet et ingens den Erdenring sprengt und ein riesiges Land
pateat tellus Tethysque novos sich weithin erstreckt, wo Thetys enthiillt,
detegat orbes nec sit terris was an Rdumen sie barg — das Ende der Welt
ultima Thule. ist Thule nicht mehr®3.

53 L. Annaeus Seneca, Medea, lat.-dt., iibs. u. hg. v. Bruno W. Hauptli, Stuttgart
1993 (RUB 8882), V. 374-3179.
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Unter all den adynata, die die rasende Medea formuliert, nimmt sich
diese Widersinnigkeit des zweiten Chorliedes héchst realitdtshaltig aus.
Kein anderer als Fernando Columbus bemerkte am Rande seines Seneca-
Exemplars zu dieser Passage: ,,Diese Prophezeiung wurde von meinem Va-
ter, Admiral Christoforus Columbus, anno 1492 erfiillt“>*. Manchmal, so
scheint es, sind historisch-praktische Expansionen nichts als Inszenierun-
gen literarischer Vorlagen, so wie umgekehrt in der Literatur das praktische
Expansionspotential der Historie reinszeniert und ambiguisiert wird - zu
wohl beiderseitigem Vorteil.

5¢ Ebd., 144.
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‘The Extended Hand of Europe’:
Expansionist and Imperialist Motifs in
the Political Geography of Giovanni Botero*

By John M. Headley

By the last decade of the sixteenth century a picture of immense dynamic
change for Europe presents itself to anyone sensitive to such emerging is-
sues as the religious and the cultural, the geographic and the ethnographic
— their definition or redefinition. The Protestant Reformation’s shattering of
the medieval catholic church’s formal, comprehensive unity, the profusion
of new religions within a still largely common culture of the European con-
tinent, the Iberian overrunning of the new American continent as well as
the increasing presence of Europeans in Asia and Africa, indeed the verita-
ble European engagement of the globe, unique to the experience of the pla-
net, no matter how tenuously established, would set the stage for later colo-
nialism and imperialism.

It is important to note that despite the impressive missionary undertak-
ings of the Catholic Church throughout the globe, as if at last to make
good on its claims to universality, this endeavor operated within the pa-
tronal systems of Castile and Portugal respectively; and with the inevita-
ble ecclesiastical fragmentation following the Reformation, we can speak
here in our conference more of a European expansion rather than of a
Christian expansion. Nevertheless the Christian and the European, the
religious and the expressly civil or civilizational, provide a dual focus for
understanding this complex, ramifying development. Thus analysts of the
problem have come to recognize a distinet vocabulary or even language
for Christianity and for civilization, even though the two in their manifes-
tation are interwoven in varying degrees of influence and even though the
term civilization itself must await the later eighteenth century for minting
and currency.!

* 1 want to thank Paul Grendler for the extensive and extended use of his own
personal copy of the Venice, Bertani 1671 edition of the Relationi Universali: I also
gratefully acknowledge that in my translations of that work’s texts I consulted Pro-
fessors Melissa Bullard and Luigi Avonto on some issues. I am also very grateful to
the Director and Staff of the John Carter Brown Library, most especially the Curator
of European Book, Dennis C. Landis, for granting me repeated access to the library’s
matchless collection of editions of Botero’s Relationi Universali.
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In its gradual displacement of Christianitas the more neutral, secular
term Europa, derived from classical mythology, will be advanced by the hu-
manists and soon by the cartographers and geographers, as the Age of Dis-
covery gives both greater geographical distinction together with political
meaning to the continent of Europe. Indeed rather than any internal rea-
lignment of power as a consequence of the Reformation, it would be a radi-
cal external orientation that would serve better to explain the emerging
identity and even preeminence of Europe among the parts of the globe or
continents.? In a tradition going back to Hippocrates and reiterated by
Strabo Europe’s intense variety and harshness produce opposing stimuli
promotive of the warlike and the resourceful, of courage and prudence, its
very variety working for its preeminent vitality, beauty and enterprise be-
yond those of the other continents. From Apian and Miunster to Belleforest
and Purchas the humanist geographers acclaim this same mythology of Eur-
ope’s innate superiority despite its modest size. Abraham Ortelius’s monu-
mental atlas, the Theatrum orbis terrarum, published in 1570, effectively
consolidates this tradition in its title page wherein Europe presides —
crowned, cuirassed, weaponed and scientifically equipped - while the other
continents appear in varying degrees of servility and undress.® It would now
fall to a former Jesuit, turned ecclesiastical courtier, to apply these themes,
perspectives, prejudices - systematically - to the multifarious peoples and
polities that were for the first time coming within the global reach of one
continent, Europe - at last both politically and economically impelled as
well as technologically equipped to begin to engage, if at present only cogni-
tively, the entirety of the planet.

A British political commentator once had reason to appraise President
Truman that if he was so frequently written off as a little man, neverthe-
less he was the biggest little man of his time. Something similar might be
said of Giovanni Botero, who is usually recognized as a second-rate mind,
certainly worthy of an apparent obscurity when compared with the Gali-
leos and Bellarmines and Bacons of his age. Yet in a second breath he may

1 Cf. Joan Pau Rubiés, Christianity and Civilization in Sixteenth-Century Ethnolo-
gical Discourse, in: Shifting Cultures: Interaction and Discourse in the Expansion of
Europe, eds. H. Brugge and J. P. Rubiés, Munster, 1995, 35-60, esp. 48-9.

2 But cf. G. R. Elton, Europe and the Reformation, in: History, Society and the
Churches: Essays in Honor of Owen Chadwick, eds. Derek Beales and Geoffrey Best,
Cambridge, 1985, 89 -104.

3 J. M. Headley, Europe, Idea of, in: Encyclopedia of the Renaissance, ed. Paul F.
Grendler, New York, 1999, 2, 304-06. See also Adriano Prosperi, Un’ Europa dal
volto umano: aspetti della propaganda asburgica del 500, in: Critica storica 28/2
(1991-2), 336-52, at 343-4.
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also be hailed as the first demographer, the first oceanographer and the
possible father of urban studies. His first significant work, The Greatness
of Cities appearing in 1588, served to identify him with the first and third
of these claims. And in the following year his Reason of State, for which
today he is best known, served to bring into issue the amorality of Ma-
chiavelli and to promote the literature of anti-Machavellianism as a genre.
He had earlier identified the subject in his first political writing De regia
sapientia of 1583, which came out in Milan, while Botero was still serving
the formidable Cardinal-Archbishop Carlo Borromeo as secretary for two
years before the latter died. Thereupon Botero passed into the service of
Carlo Emanuelle, Duke of Savoy as his secretary for the subsequent two
years. In undetermined yet significant relations with the duke of Savoy’s
representative to Paris, René de Lucinge, Botero learned of confessional
politics and ragion di stato at first hand during the course of 1585.* He
then returned to the Borromeo household to serve Carlo’s cousin, Cardinal
Federico, in Rome in 1587 for eight years and followed the newly ap-
pointed archbishop to Milan.

Born in Piedmont in 1544, Botero had matured in the brilliant luminos-
ity imparted by the Italian Counter Reformation and a restored Rome, as it
assumed its triumphalist, Baroque deportment. Educated as a Jesuit, his
restless mind and nature required his leaving the order in 1580. Yet Botero
belonged to the age of great missionaries and world evangelists — José de
Acosta, Matteo Ricci, Antonio Possevino and Alessandro Valignano — who
now seemed to be making good on Rome’s long standing claim to univers-
ality. Something of this extraordinary dynamism he captures in the range
and systematic presentation of his third important work, the Relationi uni-
versali, the Global Reports, which would give the greatest currency to the
author in his own time.” Beginning first in 1591, with subsequent parts
coming out in 1592, 1595, and the Bergamo first complete edition of 1596,
this vast compendium of contemporary knowledge of the known world -
physical, geographical, anthropological, economic, political, and religious
- marked a new genre, namely that of political geography. The book would
remain for nearly a century “the true and proper geopolitical manual of
the whole European governing class,” according to Luigi Firpo. Before the

4 For Botero’s bibliography see Michael J. Heath, René de Lucinge, Le premier loy-
sir, Geneva, 1999, 36. Indeed the connection at this time with Lucinge appears to
have been formative and crucial in the political development of Botero. See also A. E.
Baldini, Botero e la Francia, in: Botero e la ‘Ragion di Stato’, ed. A. Enzo Baldini,
Florence, 1992, 335-59; et idem, Botero e Lucinge, Le radici della 'Ragion di stato’
in: Ragion di stato e ragioni dello Stato, ed. Pierangelo Schiera, Naples, 1996, 110-
217.

5 In using the designations” ecclesiastical courtier” and “Global Reports” I am
here adopting the rendering of William McCuaig in his article on Botero in: Encyclo-
pedia of the Renaissance, 1, 261-2.
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end of the seventeenth century over sixty editions and translations of the
totality or its parts appeared in Latin (1596), German (1596), English
(1601), Spanish (1603), and Polish (1609). The Relationi universali is laid
out in four parts: 1) the general collocation of continents and islands com-
prising the terraqueous globe; 2) the major princes and states of the globe;
3) the earth’s peoples and their beliefs; and 4) the superstitions of the peo-
ple of the New World and the difficulty of introducing the Christian reli-
gion.”® Partly influenced by Venetian ambassadorial practice, Botero
adopts a systematic presentation in his analysis of states constituting Part
II, generally proceeding by means of examining Forze, Ricchezze, Governo,
and finally Prencipi confinanti.

Before considering, however, the two explicit statements Botero makes
regarding Europe, the first at the very opening of Part I, Book I, the other, at
the outset of Part II, Book I, we need to assess the author’s intention at the
inception of his extensive study. We therefore turn to the first edition, that
of Rome: Georgio Ferrari, 1591 -2 when the work was in gestation and only
the first two of the four parts were published in reduced form, to reappear
expanded in the later complete editions. The title page of Rome 1591 gets us
into the appropriate triumphalist/imperialistic mood: St. Paul and St. Pe-
ter stand on either side of a great shield upon which are emblazoned the
formidable, resonant letters SPQR (Senatus populusque Romanus) the in-
signia borne by the Roman legions in their earlier conquest of the then
known world. Except for the later separation of the Isolario section from
Part I to be reconstituted as an immediately subsequent volume, the Ferrari
1591-2 editions establish the pattern for the later editions. Nevertheless
the Ferrari presents one unique feature which deserves attention: the dedi-
catory letter to Part I is addressed to “Msr. Carlo cardinal de Lorena.” The
letter possesses considerable importance both for the choice of address and
for its specific content.

By dedicating the opening section of his expanding compendium to
Charles, Cardinal of Lorraine, Botero captures a brief, fleeting moment in
the high politics of Europe — a moment that would identify him at his most
Catholic and confessional before increasing exposure to the peoples and
societies of the globe would introduce a degree of relativism into his other-
wise universalizing project. In the same letter he will shortly indicate an
awareness of the assassination of Duke Henry and Cardinal Louis de Guise
by Henry III in December, 1588. With some direct knowledge of French poli-
tics derived from his service at the royal court in 1585 while serving the
duke of Savoy, Botero now appeals to another apparently politically promis-

6 J. M. Headley, Geography and Empire in the Late Renaissance: Botero’s Assign-
ment, Western Universalism, and the Civilizing Process, in: Renaissance Quarterly 53
(2000),1119-55, at 1134-5.
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ing cardinal from a collateral line of the Guise in the House of Lorraine.’
Either this choice early proved disappointing or the later dedication to the
duke of Savoy and nearer at hand Italian patronage seemed more appropri-
ate. The exact reason for suppressing the dedicatory letter with its assignee
remains uncertain.

The value of this letter, soon to disappear from the subsequent sixty edi-
tions down to 1748, derives from its providing the reader with the most
comprehensive single statement of the author’s intention and perspective on
such a far ranging enterprise at its inception. In its geodetic beginning Bo-
tero affirms the size and movement of this great mass (Questa mole), created
out of nothing by God, as a hospice and for the satisfaction of man. Just as
the Egyptian priest could call the Greeks children in their ignorance of
things past, even more so ought those to be considered children who have no
knowledge of the other part of the world - its expanse, populations, extent

7 Because in the last third of the sixteenth centery there are at any one time two,
sometimes three, Guise/Lorraine cardinals, Botero’s cardinal here is difficult to
identify. The Guise cardinal best known to history is Charles, Cardinal of Lorraine
(1524 -74) whose brothers are Francis, the general, and Louis (1) Cardinal de Guise,
dying in April 1578. Both of them belonged to the Guise cadet branch of the House of
Lorraine whose main line descends also from René II (1473-1508) through Antoine,
Francis and Charles le Grand (1543 -1606) in its main line with another cadet branch
of the House of Lorraine in Nicholas de Vaudémont, brother of Francis, Charles le
Grand’s father. Our cardinal seems to be a son and not the cousin of Charles le
Grand, in the Vaudémont line. If we can trust Pierre de I’Estoile (Journal du régne de
Henri III, ed. Louis-Raymond Lefévre, Paris, 1943, 183) the Vaudémont for March
1578 is elevated along with his Guise cousin Louis (II) to the cardinalate at the time
of Louis I's death. Louis II was to be distinguished by being assassinated two days
after the spectacular elimination of his brother Henry in December 1588. Although
according to L'Estoile Charles was to be called the Cardinal of Lorraine and his cou-
sin Louis (II) to be called the Cardinal de Guise, his twentieth-century editor, L.-R.
Lefévre, designates him as the Cardinal de Vaudémont (702, ftn. 256) who died, ap-
parently, naturally in 1587. J. H. M. Salmon (France in the Sixteenth Century Lon-
don, 1975, 237) identifies the Vaudémont as a Leaguer cardinal in Rome in 1585. He is
to be identified with the ’Carolvs Lotharingus de Valdemonte’ appearing in: Hier-
archia catholica medii aevi sive Summorum pontificum, S.R.E. cardinalium, eccle-
siarum antistitum, Columen tertium, ed. Conrad Eubel, Regensburg, 1910, 81 and 85.
Our cardinal is probablly to be identified with Eubel’s 'Carolus de Lotharingia’ (59
and 82) as son of Charles le Grand, bishop of Metz, a sinecure of the main line, and
bishop of Strassburg, April 1591, and dying November 24, 1607. His elevation re-
mains undetermined. Cf. Lorna Jane Abray, The People’s Reformation (Ithaca, NY,
1995, 99) who refers to him as the cardinal of Metz. The secondary literature seems to
ignore him or leave him undefined, although Raymond Ritter, (Catherine de Bourbon,
1559 -1604, Paris, 1985) refers to him with some frequency as attendant upon Henry
IV’s sister at Noyon in the vain effort of promoting the papacy’s desire to convert this
important heretic. Cf.pp. 251, 327 -8 et passim. The cardinal appears in 1604 as hav-
ing been suffering for the passed nine years from some internal disorder. But all of
this fails to answer the question why Botero turned to this cardinal whom perhaps he
had befriended when in Paris in 1585.
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of such peoples’ powers and cultural range. Botero expresses his gratitude
to his Lord, Cardinal Federico Borromeo, for assigning him the task of de-
scribing the general situation in which the Christian religion finds itself
regarding the world - an assignment which gives him the opportunity from
his desk, relying upon the best publications, to present a single, comprehen-
sive view (una vista) to Europe, Asia, Africa, the new world as well as the
islands scattered through the ocean and seas, taking into account the mera-
vigli of the diverse topographies and immensity of its varied water, the con-
spicuously different cities full of people, of polity, and of traffic. Before such
differences (tante altre) herein celebrated, neither the eye’s gaze nor the
mind’s consideration can be satiated.?

Drawing to a close his harangue, in alluding to the still fresh blood scat-
tered in England on account of the faiths of its queens, Botero refers to the
bloodied princes of the House of Lorraine and exhorts the present cardinal
to the dignity, responsibility and above all political opportunities of that
office, that he should not spare himself, nor limit himself just to Lorraine
and France in advancing the cause of religion and of God. The letter is da-
ted from the household of the Cardinal Borromeo, [in Rome], 25 May 1591.

This unique letter broaches in its closing passages the universal majesty
of the papal office and the power of the Roman Church whose jurisdiction
has no termini but transcends mountains, oceans, the other hemisphere in
addressing all the people of God. The same point will be reiterated in this
and subsequent editions at the very end of Part II in his treating the pontifi-
cal office whose riputatione knows no equal, except for God, including Afri-
ca, Asia and Europe, passing the ocean and embracing America and the
New World. And if there are found more worlds than Democritus dreamed
of, they will in every way be under papal jurisdiction.®

8 Cf. Botero’s Le relation del Mare, Venice: A. Angelieri, 1608.

9 All'Tllustrissimo et reverendissimo signore, Monsignor Carlo Cardinal di Lorena:

Questa mole, composta di terra, e di acqua (che i Matematici dimostrano contenere
dicianove mila ottanta miglia di giro; cento quindici millioni, ottocento trenta due
mila; novecento quaranta cinque miglia di superficie, oltra a quello, che vi aggionge
I’altezza de’'monti, e la bassezza delle valli.) fu creata di niente da Dio, e per hospito,
e per intertenimento dell’huomo. Onde non € cosa piu conveniente a un’animo nobile,
e de alto affare, che la piena notitia della dispositione, e delle parti di lei. Perche ne la
stanza, che non si conosce, puo recar commodita; ne la cosa, che non s’intende, dilet-
to, che se non tanto applauso quel sacerdote Egitto chiamo i Greci fanciulli; per la
poca notitia, ch’essi havevano delle cose passate [Pl., Tim.22]: molto piu ragionevol-
mente si debbono stimar fanciulli quei, che non hanno cognitione di altra parte del
mondo, che del longo, ove sono nati che terminano il loro pensiero co’ confini de’ loro
podere €'l corso dell’intelletto con le lo[sig.2"]ro villa? Allesandro Magno haveva &
sdegno di non haver ancora soggiogato con I’arme questo mondo, non che i tanti mon-
di, imaginate da Democrito: e noi non ci cararemo pure di scorrerlo almeno con la
mente? Gli oblighi miei con la benignita dell'Illustrissimo Cardinale Borromeo, mio
Signore, sono infiniti; ma tra gli altri di non picco la importanza si & questo, che
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In the enterprise of Botero it is important to reflect upon and appreciate
the very real intellectual and emotional tensions between the universalism
and the relativism or sense of diversity and the willingness to reflect on that
diversity. His repeated appeals to the supreme jurisdiction of Rome and her
pontiff are more than formulaic; indeed the very nature of his assignment,
namely, to assess the prospects for the Christian religion in a suddenly re-
vealed and now accessible global context, dictated the presentation of a

havendomi S. Signoria Illustrissime (mossa dalla pieta, e dal zelo, ch’ella ha della
gloria e del servitio di Dio) imposto, che io le descrivessi lo stato, nel quale si trova
hoggi la religione Christiana per il mondo; mi diede occasione, per far cio, di dare
quasi una vista all’Europa, all’Asia, all’Africa, e al mondo nuovo: e all’isole sparse
per ’Oceano, e per il mar nostro, cosa veramente, per la varieta de gli effetti della
divina sapienza, che s’appresentano hora in terra, hora in mare, piena d’inesplicabili
meraviglie, e di piacere infatiabile, perche, che 1'altezza di monti, e la bassezza delle
valli; 'immensita dell’Oceano, il flusso e reflusso del mare? Liorigine e perpetuita de
loghi e de’ fiumi, la varieta dell’isole grandi, picciole, mezane; la divesita dell’herbe,
piante, animali? che la distintione de’ regni, e de popoli, tanto varij di costumi, lin-
gue, habiti? Che la grandezza delle citta, fondate parte fu’ gioghi de’'monte, parte fu le
rive, de’fiumi, parte fu’ liti del mare, parte in diversi altri siti, piene di gento, e di
politia, e di traffico? Tante altre, cose finalmente, che I’occhio non si satia di rimirare,
ne l'intelletto di contemplare? Hor designando io di communicar queste miei viaggi,
per mezo delle stampe, e far parte di quel, ch’io ne ho riportato a casa, a gli altri; ho
preso ardiro (confidato nella sua benignita singolare) di darli quasi lustro co’l chiar-
essimo nome di V. S. Illustrissima. ... [sig.3] Nell’'ultima Inghilterra é ancor fresco il
sangue sparso nella causa della fede dalla Reine (per non dir nulla de i Prencipi) della
casa di Lorena, ... Ma se la cognitione de i paesi, e de i popoli habilatori della terra, e
del mare, conviene ad un Prencipe, molto pii conviene a un Cardinale della Chiesa
Romana. Conciose, che il carico, e la cura dell’'universo, imposta da Dio, a gli aposto-
li, e in particolare al suo Vicario, di propagare a tutto potere la fede, e la gloria di
S.M. appartiene proportionatamente a i Cardinali: come a quei, che sono chiamati a
parte della sollecitudine pastorale, e dell’comminstratione della Chiesa di Christo.
Officio loro importantissimo e il promevese (assistendo in ¢i6 al Sommo Pontefice) la
conversione de gli infideli, e la riduttione de gli heretici, il far finalmente ogni sforzo,
accioche il nome di Dio sia sanctificato, e la Maesta sua riverita per tutto, e come si
potrebbe cio fare senza notitia de i paesi, e de i popoli, e de i bisogni loro? La podesta
della Chiesa Romana non ha termini; la giurisdittione della Sedia Apostolica non ha
fine, passa i monti, trapassa 1’Oceano, abbraccia 1'uno, e 1’altro emispero: e ha per
impresa d’'indrizzare tutte le genti a Dio, e per fine di alzar tutta la terra al cielo. Si
adopera in cio singolarmente V.S. Illustrissima. ... E non contente delle cose fatte in
Lorena, e in Francia, parte co’l consiglio, parte con 'opera sua, si e trasferita, non
risparmiando ne spesa, ni fatica, fino & Roma, per aiutare per la parte sua, la causa
della religione, e di Dio in questa corte. Nel che ella si mostra veramente e Prencipe, e
Cardinale di Lorena, che io non saprei darle titolo, ne piui glorioso, ne piu eccelso. Ma
io mi sono avanzato forse troppo innanzi. Io sono sicuro, ch’ella ricevra questo picciol
segno della sincera divotion mia verso lui, gratiosaminte, e con benignita singolare,
almeno perche esce di casa del Signor Cardinal Borromeo. la cui observanza, e river-
enza verso V.S. Illustrissima & atta a ringrandire presso lei la [sig. 3'] picciolezza, e &
sublimare la bassezza del mio dono. Supplico il Signore Dio per la piena sua felicita,
e le bascio humilissimamente la mano. Di Casa alli 25 di Maggio. MDXCI. Le relatio-
ni universali (Rome: Ferrari, 1591 -2), sigs. 2-3". Cf. n.17 below.
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universalizing dynamic. From his desk and not in the field, unlike his fellow
missionaries, Botero partook of that unique moment in the church’s history,
the 1590’s, wherein the global opportunities, expectations, and hopes, pre-
sented by vistas of extra-Christian peoples stretched out to Rome, would
lead to the belated establishment of the Congregatio de Propaganda Fide in
1622. And yet within the civilizing vocation inhering to Roman universalism
something distinctively new, a European, secularizing cultural complex of
sorts seemed to lurk. Botero’s very attention to such a diversity of peoples,
societies, cultures, even civilizations — these last three terms anachronisms
still to be minted and articulated — would inevitably tug toward the relative.

Having so extensively established the Christian universalizing context
and moment of Botero’s uniquely missionary generation, we are now in a
position to examine the two portraits that he provides for the basis and
veritable motor of this outward thrust toward the rest of the globe. His por-
traits, as we know, each situated at the very beginning of Parts I and II re-
spectively, are not of Christianitas but rather of Europa. Admittedly, the
very geographical nature of Botero’s enterprise would dictate the preferring
of the latter. Nevertheless we cannot help but sense that something has hap-
pened, that a threshold has been crossed by this ecclesiastical courtier. At
the end of the sixteenth century Europe would fast be displacing Christen-
dom as a collective, organizational term by acquiring commercial, cultural,
and political dimensions beyond its original geographical definition.

In the successive complete editions of the Relationi universali, no matter
what the shifting dedicatory letters and preliminary materials, the body of
the work, Part I, begins always in this fashion:

Europe, if you consider its extent, is the smaller of the other parts of the world
(its length from the cape [St. Vincent] of Portugal to the limits of the Don, 3.800
miles; its latitude from the archipelago to the Hibernian Ocean, 1,200 miles). But
if you consider the peoples, their genius, capacity and wealth, it does not yield to
Asia and far surpasses Africa. For the Asian monarchies lasted for a short time
and remained even less in Europe. But the empire of Alexander the Great, com-
ing from a little corner of Europe, occupied Asia up to the Ganges and not a
small part of Africa. And the Roman Republic alone put under its feet all that
part of Africa washed by our sea and the better part of Asia; and the name of the
Franks, who four hundred years ago smashed all these countries, is still known
and famous throughout the Levant. But what shall we say of that most noble art
of printing and of the inestimable invention of artillery so distinctive of Europe?
For if it is correctly said that the Chinese and the Cathayans had the one and the
other before us, they have here nevertheless both been made as if new and
brought to such a degree of excellence and perfection that they do not appear to
be of the same species among us and among these barbarians. But neither Africa
nor Asia has anything worthy to be compared with the use of the compass redis-
covered off the coast of Amalfi; and with the excellence of the peoples of Europe
in navigation by whose benefit the Spanish, conducted by an Italian, have discov-
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ered a new world and the Portuguese have coasted all around Africa, finding
routes and boundless countries that never came to the attention of the ancients.
Indeed there is nothing that better attests to the power of the human spirit and
the prowess of the mind than the art of imposing rule upon the winds and re-
straining the horrible fury of the Ocean. For if so much account is bestowed upon
a riding master who knows how to tame a colt and at will now excites it to run,
now to stop, finally breaks it in and renders it obedient, how much more esteem
is due a pilot who negotiates the tempestuous waves of an immense sea through
benefit of a magnetized needle, rules the uncertainty of the winds, moderates the
instability of the weather, measures the depths of the sea and mastering innumer-
able dangers, keeps straight the course of his ship, conjoining the East with the
West. He causes that things which originate in this or that place be common and
available to all. The sciences, which originated in Egypt and in Judea, whence
they passed to Greece, are now retained among us; and the true religion, the faith
of Christ our Lord, is not pure and sincere outside of Europe except in those
countries where the peoples of Europe have lately born it. And what will we say
of the Monarchy of the Christian Church? Has it not its seat in this part? But
leaving these considerations for a more appropriate time and greater leisure, it is
worthy of note to remind that there is no part of the world, richer in rivers nor
more favored by the seas than Europe...So that [Europe] seems to have been
made by nature to hand out her riches and to receive those of other parts, to rule
the seas, extending herself to dominate Africa, Asia, America, which she hails as
if offering her hand. There is then no part of the world less infested with poiso-
nous and ferocious animals or less encumbered with deserts, which in Africa and
Asia are almost immeasurable; rather everything is fertile, useful, full of innu-
merable peoples, adorned with amplest cities where flourish polity, doctrine, and
the arts of peace and of arms. Finally it does not lack anything but the spices and
such things which are more suited for abbreviating life and corrupting customs
than for bringing advancement (giovamento) and benefit to all peoples.'®

10 Delle Relationi Universali Di Giovanni Botero Benese. Parte Prima, Libro Pri-
mo. Il Qual Contiene La Descrittione Dell’Europa:

L'Europa, se tu guardi la grandezza, & la minore dell’altre parti del Mondo (e longa
dal capo di Portogallo sino al Tanai, tre milla ottocento; larga dall’Arcipelago
all’Oceano Hibernico, mille e ducento miglia) ma se tu consideri i popoli, e gl'ingegni
loro, e la facolta, e richezze, non cede all’Asia, e supera di gran lunga 1’Africa. Con-
ciosia che la Monarchie Asiatiche poco si stelero, e meno si fermarono nell’Europa.
Ma I'Imperio di Alesandro Magno, uscito da un cantone di Europa, occupo 1'Asia sino
al Gange, e non picciola parte dell Africa. Et la Republica sino Romana mise sotto i
suoi piedi tutta 1’Africa bagnata dal mar nostro, e la miglior parte dell’Asia; e il nome
de'Franchi, che (gia 400. anni sono) conquafio tutte quelle contrade, & ancor fresco, &
celebre per tutto Levante. Ma che diremo della nobilissima arte della Stampa, e
dell’inestimabile inventione dell’Artigliaria, proprie dell’Europa? Perche se bene si
dice, che i Chinesi, & i Cataini,hanno prima di noi havuto ’'una, e ’altra, si sono pero
trovati qul amendue, come cose nuove e condotte a tanta eccellenza, e perfettione,
che non paiono dell’istessa spetie appo noi, & appo quei barbari. Ma ne 1’Africa, ne
I’Asia hanno cosa degna d’efler paragonata con l'uso della calamita ritrovato nella
costa d’Almalfi: e con l’eccellenza de i popoli, d’Europa nella navigatione, co’l cui
beneficio gli Spagnuoli, condotti da un Italiano, hanno scoperto un Mondo nuovo: & i
Portoghesi costeggiata tutta 1’Africa, e ritrovati viaggi, & paesi infiniti, che non ven-

11 Zeitschrift fiir Historische Forschung, Beiheft 34
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The main features - the relative smallness, the intensity, the variety, the
fertility of Europe - are traditional and familiar enough; nevertheless there
are nuances and emphases that demand attention. Botero’s historical vision,
while beginning with Alexander, fastens upon the Roman consolidation of
empire over parts of Africa and Asia, later to be recalled by the Crusades.
But more recently the emerging technologies associated with printing, artil-
lery and the compass together with a pre-Baconian appreciation of their sig-
nificance augur a new sort of mastery over both the Old World and now the
New. But what receives greatest attention is this little magnetized needle,
the compass, and the art of navigation which in fact will allow the Spanish
and the Portuguese, through its effective exercise, to create the first oceanic
world empire in history.’! It is sea power that makes possible these otherwise
invertebrate empires. And it will be sea power that makes these oceanic em-
pires the first of their kind in history, decisively opening a new door in the
human experience of the globe. While Botero had earlier in his Ragion di
Stato expressly affirmed the role of navigation in giving effective coherence
to the scattered parts of the monarchy of Spain'2, he seems here to be una-

nero mai a notitia de gli antichi, & in vero non ¢ cosa, che dimostri meglio, e la poten-
za dell’ingegno humano, & il valor dell’animo, che l’arte di metter legge di venti, e
raffrenare I’horribile furore dell’Oceano. Perche se tanto conto si fa di un cavalleriz-
z0, che sappia domare un pollearo, e con destrezza hora concitarlo al corso, hora
fermarlo, maneggiarlo finalmente, e renderselo ubidi ente: quanto maggior stima si
deue fare di un nocchiero, che per mezo ’'onde tempestole di un pelago immenso co’l
beneficio di una pietra, regoli 'incertezza de i venti, moderi l'instabilita de i tempi,
misuri la profonditad del mare, e per mezo gl'innumerabili pericoli, tenga dritto il
corso della sua nave? Congionga 1’Oriente, con ’Occidente & faccia, che le cose, che
nascono in questo, & in quel luogo, siano communi a tutti? Le scienze poi, le quali
nacquero nell’Egitto, e nella Giudea, onde paBarono poi in Grecia, si sono hora fer-
mate tra noi: e la vera religione, e fede di Christo, Signor nostro, non e pura, e sincera
fuor d’Europa, se non ne i paesi, oue i popoli di Europa I’hanno nuovamete portata. E
che diremo della Monarchia della Chiesa Christiana, non ha essa il suo seggio in
questa parte? Ma lasciando queste considerationi a commodita, e ad otio maggiore;
molto degno di avvertenza e, che non e parte niuna del mondo, né piu ricca di fiumi,
ne piu favorita dal mare, dell’Europa. ...Si che ella par fatta dalla natura, e per com-
municar le sue, e per ricevere l’altrui ricchezze; e per dominar il mare, entro il quale
si stende; per signoreggiar 1’Africa, e I’Asia, I’America a cui si accosta, e quasi porge
la mano. Non é poi parte del mondo meno infestata da animali velenosi, e fieri: ne
meno ingombrata da diserti che nell’Africa, e nell’Asia sono quasi immensi: ma e
tutta fertile, tutta utile; piena di popoli innumerabili, ornata di citta amplissime, oue
fiorisce la politia, la dottrina, e 1’arti della pace, e dell’armi. Non le manca finalmente
altro, che le speciarie, e cose tali, che sono piu atte a scortar la vita, & a corrompere i
costumi, che a recar giovamento, e beneficio alle genti ... In the editions of the work
beginning with 1618, after Botero’s death, the word giovamento will be replaced by
giuramento, reverting to giovamento with the Giunti of 1640.

11 Rel. univ. 1612: 1. iv.,, 196 - 97. Here page 197 is actually mispaginated as 179. All
further references to the Relationi universali will be to the Venice, Alessandro Vecchi,
1612 edition, the last over which Botero could have exercised any control before his
death in 1617; cf. also Headley, Geography and Empire, 1135-6.
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ware that the days of Iberian preeminence whether in Portuguese cartogra-
phy or Spanish navigation were waning. The latter fact was not lost upon
Botero’s contemporary. Tommaso Campanella, who in the two concluding
chapters on navigation of his Monarchia di Spagna warns of Spain’s slipping
naval and maritime predominance especially to the English and the Dutch.

Botero’s opening statement regarding Europe is only implicitly imperia-
listic, yet its sense is not so muted as to be lost on some publishers of the
period. Of all the many editions certainly the worst in terms of accuracy and
any sort of authorial responsibility are the English. The governing feature
of the successive editions coming from John Jaggard in 1603 and 1608 and
later that of John Haviland in 1630 is to strip the work, to focus on Part II,
the political survey of the world, and to interlard it with the interest of
providing a travelogue. In the 1608 edition Robert Johnson, acting for Jag-
gard, has presented a fuller version than that of 1603 so as to include the
Europa passage, but in a most cropped, ruthlessly compressed, interlarded
and paraphrased way. It concludes rather revealingly in a manner that sug-
gests the rippling imperialist sinews of an English readership at the very
beginning of the seventeenth century. Following the passage on the Spanish
and with apparent reference to Europeans in general, the paragraph
abruptly ends thus: “so it seemeth that Nature hath created this people first
to rule and govern others, as men far surpassing all other nations in wis-
dom, courage and industry.”'® Except for its specific enunciation and refer-
ence there is nothing new here.

Returning to Botero’s passage, we detect behind the claim to a cultural/
technological /scientific superiority an emerging commercial ascendency
based upon the peculiar advantages of the continent’s geography. We en-
counter the image of the outstretched hand, representative more of giving
than of taking, more of imparting Europe’s cultural wealth - political, reli-
gious, artistic — than of receiving from abroad in the course of this increas-
ing global traffic. Yet he abruptly concludes on an arresting note — part iro-
nic, part sardonic, certainly enigmatic: namely, that what Europe lacks in
this new traffic and takes away are spices and practices of broadly corrup-
tive influence, thereby somehow missing her opportunity of bringing profit
and benefit alle genti — to peoples, in the sense of all peoples. Whatever the
condemnation it would seem to fall as much on the tastes of Europeans as
upon the baleful influences of foreigners. Perhaps it is better read as an
admonition - a warning of the pernicious results of entering into the now
heightened traffic among the peoples of the earth. Finally the missed oppor-
tunity to benefit alle genti remains ambiguous as to the intended benefici-
aries: The German Munich edition of 1611 reads it as reflexive, thus refer-

12 Giovanni Botero, The Reason of State, eds. P. J. und D. P. Waley, New Haven
1956,1.7.11-12.

11*
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ring to Europeans; the Spanish editions of 1603 and 1748, while differing in
their renderings of the passage, agree on the reference being general - to los
hombres, humankind in general.

As Part II is Botero’s analysis of all earthly polities, it is appropriate that
his introduction provides an emphatically political representation of Eur-
ope itself.

Virgil hails Italy as expectant of empire on account of the multitude of her cities
and of rulers in which it was at that time divided. The same is able to be said today
of Europe, namely that it is replete and as if pregnant with domains and kingdoms.
In short that from the decline of the Roman Empire up to now it became divided
into many principalities with such balance of forces that there is no power that, if
it has no dominion outside of Europe, advances immoderately upon the other part
because nature has defined the states either with inaccessible mountains or with
stormy seas, or with immense forests or with enmities as if imbued in their peoples
or in other similar ways. Partly because the people are so able and fierce that if one
kingdom should yield to another in magnitude, nevertheless it does not yield in
self assurance; [partly] because there flourish the arts of war and in particular the
art of fortifying a place and of defending it, partly through the subtlety of talents,
partly through the ferocity of spirits it [this balance of forces?] is brought to perfec-
tion; and there is no country where the form of ruling and governing is more var-
ious and different. For what people is more free than the Biscayans? More sub-
jected than the Germans? More licentious than the Poles? What prince is more
watched than the king of Castile? More obeyed than the princes of Germany? More
feared than the Muscovite? Or more absolute than the king of England? More lim-
ited than that of Poland? With more majesty than the Emperor? And with more
reverence than the Pope? Now among all the princes of Europe we have selected
those who on account of the antiquity of their state, their territorial extent, and
their force surpass the others. Whence from this condition one will easily be able to
judge the remaining.'*

13 The World or an Historical Description of the Most Famous Kingdoms, London:
R.I for John Jeggard, 1608, sig.C2. Regarding contemporary English expansive pro-
clivities promoting colonialism and imperialism, it is interesting to note the legal
position and argument of the Protestant Italian jurist from the March of Ancona,
Alberico Gentili, Regius Professor of Civil Law at Oxford, 1587. With respect to the
legal theory of the right to the occupation of either vacant or misused lands he resur-
rects from Thomas More’s Utopia the practice of the Utopians “perfectly justifiable
to make war on people who leave their land idle and waste yet forbid the use and
possession of it to others who, by the law of nature, ought to be supported from it.”
See Richard Tuck, The Rights of War and Peace: Political Thought and the Interna-
tional Order from Grotius to Kant, Oxford, 1999, 48-50. Indeed Tuck suggests that
while Catholic countries like Spain and France were much more guarded and allowed
themselves to be guided by Vitoria and Suarez, Protestant countries such as England
(Gentili) and the Dutch (Grotius) advanced legal justifications for what amounted to
preemptive strikes (18 - 31 et passim).

14 Delle Relationi Universali, Parte Seconda, Libro Primo:

Virgilio chiama 1'Italia gravida d’Imperij per la moltitudine delle citta libere, e
de’potentati, ne’quali ella era all’ hora divisa [Aen., IV, 229-31]. Questo si puo ben
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Botero herein allows his political vision of Europe to be inspired by Vir-
gil’s imperial expectations for Italy “a land teeming with empire and cla-
morous with war. . ..bring[ing] all the world beneath [its] laws.” Indeed ear-
lier, in his unique Proemium, preceding Part II, Botero will unfavorably
compare present Italy to its past imperial greatness, claiming that at the
time of the emperor Claudius Italy had a population of six million and the
provinces were full of Roman citizens; knowledge and practice as well as
numbers and valor allowed them to conquer the rest of the world.'®> The
imperial threshold upon which Italy had earlier stood now has been trans-
ferred to Europe in confronting a much larger, global scene. Similarly the
multiplicity of urban and princely parts then belonging to Italy are pre-
sently echoed but on a much larger scale by the territorial states of Europe,
defined by nature but also reinforced by reciprocal animosities and defensi-
ble borders enhanced by fortifications. This multicellular picture of a Eur-
ope distinguished by a set of reciprocal hostilities, while suggesting the la-
ter picture of Hobbes’s gladiators (Lev. 1.13.), is also marked by a balance of
forces among its several parts — a foreshadowing of the balance of power
within the European state system. Suggestively, however, Botero allows for
the existence of colonial and imperialistic adventure that departs from this
prevailing picture of balance, by powers that do in fact have “domination
outside of Europe.”

In his characterization of the various peoples of Europe and their respec-
tive states some of Botero’s judgments invite examination or explanation. It
seems somewhat odd that the Biscayans, the chief producers of Spain’s na-
val might, should be found to be distinguished by freedom. But in his treat-
ment of Spain Botero sorts out qualities of valor and marinal ingenuity as

dir hoggi dell’Europa; cioe, che ella sia piena, e quasi pregna di dominij, e di regni.
Conciosia, che dalla declinatione dell’Imperio Romano in qua, ella si e divisa in
molti prencipati, con tal contrapeso di forze, che non vi & potenza, che se non ha
signoria fuor d’ Europa avanzi immoderatamente 1’altre parti, perche la natura ha
terminato gli stati con monti inaccessibili, 0 con mari tempestosi, 6 con selue im-
mense, 0 con inimicitie quasi naturali de i popoli, 0 con simili altre maniere: parte,
perche i popoli sono cosi bravi, e feroci, che se bene un regno cede all’altro in grand-
ezza, non li cede pero in sicurezza. Perche quivi fioriscono le arti della guerra: in
particola l’arte di fortificare una piazza, e del difenderla, parte per la e sottigliezza
de gl’ ingegni, parte per la ferocita de gli animi é giunta alla sua perfettione: e non &
paese, oue la forma del regnare, e del governare sia piu varia, e piu differente.
Perche, che popolo & piu libero, che il Biscaino? piu soggetto, che 1’Alemano? piu
licentioso, che il Polacco? Che Prencipe, e piu offervato, che il Ré di Castiglia? piu
obedito, che i Prencipi d’Alemagna, piu temuto, che il Moscovita? 0 che Reé piu asso-
luto, che quel d’Inghilterra? piu conditionato, che quel di Polonia? piu di maesta,
che I'Imperatore? di piu veneratione, che il Papa? Hor tra tutti i Prencipi di Europa,
noi habbiamo fatto scielta di quei che per antichita di stato, per larghezza di confi-
ni, e per grandezza di forze, avanzano gli altri. Onde dallo stato loro, si potra fare
ageuolmente giudicio del rimanente.

15 Rel. univ. ILi., [p. 2]. The ‘Proemio’ is unpaginated.
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distinguishing the Biscaini.'® Even more arresting at least at first glance is
his claim that England is the most absolute of polities. Yet in 1591 Eng-
land’s great constitutional struggle and development were still in the future.
The England that Botero knows and conveys is less that of Elizabeth than
that of her father and his enforced reformation and consumption of the
church. A correction, more in keeping with modern attitudes, must wait
until the Venice edition of 1640, to be repeated in that of 1650: the Giunti
will substitute France for England, a rather audacious, if perceptive judg-
ment that will apparently credit the work of Richelieu as surpassing the
very real experiment in absolutism of Charles I in the 1630’s. The Bertani
Venice edition of 1671 will follow those of the Giunti in this interesting
shift. Finally among particular judgments worth noting, while it is expect-
able and appropriate that the emperor should be credited with a traditional
and fundamentally superior majestas, reverence (veneratione) comes to dis-
tinguish the pope. In his subsequent concluding remarks of Part II, Book 4
analyzing the power of popes, Botero uses the much more loaded, resonant
term of reputation (la riputatione), a quality well coveted by the contempor-
ary rulers of Europe and soon to be assessed by Thomas Hobbes as in itself
another form of power (Lev. 1.10.). Botero claims here that two features de-
termine the grandeur of a prince - reputation and actual powers (forze). Of
the latter:

the pope has only to a moderate degree but of reputation he has no equal neither in
aspiration nor distinction, because intensively it possesses the highest grade,
knows no superior except God and extends ... [throughout the world]. And if more
should be found that Democritus did not dream of, they would be in every way
under his jurisdiction.!”

On this universalizing note we may take formal leave of these prefaces
and address, if only briefly, the instances of conscious relativization af-
forded by exposure to the varied cultures and peoples of the earth. Because
Botero’s presentation is impersonal it provides little opportunity or reason
for intrusion of self or value judgments into his analysis. One outstanding
example, however, demands our attention and bears repeating.

Botero’s apparent respect for the beauty of some of the native Amerindian
languages at one point allows him to challenge implicitly the assumption of
any conquering people as to the transparent superiority of its own civiliza-
tion, vested preeminently in its language. While his raptures over the Mex-

16 Ibid., II. iv., 135-36.

17 Ibid., II. iv., 152.; e forze del Papa sono mediocri; ma la riputatione non ha pari,
né in intentione, neé in essentione, perche intensivamento ella e in sommo grado, non
conosce superiore, se non Dio, non che uguale, e si stende ... E se si trovassino piu
mondi, che non ne sogno Democrito, sarebbono in ogni modo tutti sotto la sua giuir-
iditione. The word essentione is awkward but appears in other editions, although
changed from ostentione of earlier editions.
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ican language can elicit exclamations regarding its richness and beauty,
when he turns to describe the high culture of the Mechouacans, he momen-
tarily throws into question the whole enterprise of Hispanicity and for that
matter European civilization. For he claims the Mechouacan language to be
so copious and rich in words, so metaphorical and sophisticated, that those
who know it, prefer it to Latin.!® When one considers the centrality of Lati-
nitas for Romanitas and the present Christian/European civilization, pre-
sumably so superior to other cultures as to be synonymous with civilization
itself, a shattering blow has implicitly been delivered to European excep-
tionalism through the inadvertent advancement of pluralism.

Less decisive but worth noting are other moments deriving from his expo-
sure to Asia. Above all the consideration of China, first in Part I where he
rhapsodizes over its material and cultural preeminence in terms hitherto
reserved to the European — the most famous province of the universe, a most
pleasant garden, un giardino amenissimo, with most navigable rivers, most
populous cities, the very benignita dell’aria all constituting the most indus-
trious people in the world, possessing such natural and cultural (artificiali)
wealth evident in the use of print for the past thousand years, not to men-
tion artillery.!® Indeed Botero belongs to the first generation of European
sinophiles.

In Part IT he applies the same methodological categories to the greater ex-
tra-European political communities that he has to those of Europe itself,
examining each in terms of resources, government, power and neighboring
princes. In contrast with the exaggeratedly favorable representation of Chi-
na’s physical and cultural features, Botero constructs a fairly sophisticated,
if stereotyped, model of oriental tyranny. In his recent redefining of Orient-
alism J.P. Rubiés finds Botero not simply superimposing what he believes to
find in the Ottoman case upon the rest of the Orient but rather developing
his model through multiple, specific, empirical comparisons obtained from
the best sources available to Europe at the time. Botero’s case studies of an
emerging oriental despotism (governo despotico, padrone assoluto) range
from Turkey to Muscovy, China, Siam, the Mongol Empire, Persia, Abyssinia
and Vijayanagara (Southern India). This last, called by Botero Narsinga,
supports rather than generates by itself the ex-Jesuit’s complex, flexible
model of oriental despotism. Particularly interesting is the author’s compar-
ison between Narsinga and France that advances the image of oriental des-
potism as configuring excessive monopoly of resources in the hands of an
arbitrary ruler and his military aristocracy, largely for purposes of maintain-
ing a huge, overweening military force at the cost of the great mass of pea-
sants - all irrespective of any concern for peace and justice deep routed in

18 Headley, Geography and Empire, 1140.
19 Rel. univ., 1612: I ii., 124 -25.
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Augustine’s pax et justitia, and, of course, without any controls provided by
constitutional limitations. As ever Europe remains distinctive through her
diversity and divisions promotive of such constitutional limitations upon the
caprices of any ruler. Yet even such a stark contrast allows modification in
this construction of oriental despotism: expectably, China affords an exam-
ple of despotism in a benevolent form.?® A comparison of the resources of
China with the totality of the individual parts of Europe proves favorable to
the former as one of the greatest empires there has ever been®! — a system
shunning offensive war, more intent upon conserving than expanding.?? As
relativist and statistician Botero will make frequent comparisons regarding
the responses of Europe and its respective parts with those of China in order
to emphasize and convey the immensity of the latter’s strengths.??

To appreciate the degree and significance of Botero’s relativism within
the context of a Christian universalism, we need to remind ourselves of that
civilizing vocation hitherto inhering, if now more precariously, to that very
universalizing mission.?* Perhaps we can do no better in the assessment of
Botero’s relativism and openness to the diversity of peoples and their cultur-
al merits than to draw upon an outstanding work in the process of being
completed. In the seventh chapter of his prospective Europe’s New Worlds
Joan Pau Rubiés addresses the problem of Oriental Despotism and Eur-
opean Orientalism from Botero to Montesquieu. He observes that rather
than denigrating Asia, Botero finds it, in 1592 at least, the most notable
part of the world, the origin of civilization and obviously the location of
sacred history. Nevertheless Europe comes across as more homogeneously
civilized, superior both politically and technologically, and geographically
situated to control, or at least achieve a definite ascendancy by means of her
navigation over the rest of the world. From his analysis of Oriental Despot-
ism as a distinct type of polity Rubiés arrives at the arresting conclusion
that what most distinguishes Europe from other cultural systems for Botero
is neither religion nor even technology but rather the political and moral
dimensions.?®

20 Joan Pau Rubiés, Travel and Ethnology in the Renaissance: South India through
European Eyes, 1250-1625, Cambridge, 2000, 287-300. Cf. Rel. univ,, 1612: II. ii., 65.
Il Governo della China ha del despotico assai . ..

21 Ibid., I1. ii., 61, 65.

22 Tbid., 66.

23 Ibid., 67-8; Rubiés, South India, 296 -17.

24 On this point, namely the relationship of the specifically Christian, Catholic
universalism to the inhering element of a secularizing civility, refinement, and an
emergent notion of European civilization as inevitably and ultimately one among
other civilizations, see my Geography and Empire, pp. 1141 -44; 1146 -49.

25 Cambridge University Press asked me very recently to serve as a critical reader
of advanced parts of Professor Rubiés’s presumably forthcoming study, thus affording
me an opportunity to share some of its preliminary ideas here.
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To conclude the presentation of Botero’s Christian Europeanism under
the dual perspectives of universalism and relativism, one may hazard the
speculation regarding the tension between these two perspectives or ten-
dencies that they are integral to the very consciousness and being of this ex-
Jesuit: his education and background allowed him to partake of that extra-
ordinary universality characterizing the order — happily described by a Brit-
ish historian as providing the first planetary men, the first to reduce the
globe to a single system of relationships.?® But our author, having experi-
enced dismissal from the order, now suffers a displacement which, given his
broad intellectual curiosity, will allow him to engage, in some instances
with appreciative sensitivity, the peoples of the globe. And for our former
Jesuit there is no exit from this creative tension.?”

*

From our perspective of four hundred years, aware of Europe’s often ra-
bid colonialism and imperialism culminating in the nineteenth century, we
can easily slip into the practice of discovering all sorts of imperialistic reso-
nances and implications in that open hand that Botero depicts at the outset
of his work and the recourse to Virgil’s imperialism at the beginning of Part
IL. It is well to remember, however, that over against these powerful motifs
of expansion, never to be repeated in the work, stands the perduring assign-
ment that commits Botero to the fundamental context of exploring the pre-
sent possibilities for the expansion of the Catholic church’s adherents and
for Christendom. In short that despite the dramatic assertions of European
expansion - cultural, commercial, political — the basic context of Christen-
dom and the church’s interests persist.

Intrinsically, Botero’s assignment is a cognitive one, an intellectual sortie,
which, if performed by one bearing the traditional language of Europe’s
moral and cultural superiority and the preeminence of the Christian univer-
salizing mission, has the possibility of becoming something of a self-educa-
tion. For while Botero never renounces the high ground of a Christian Eur-
opean, the range of his enterprise has developed a degree of relativism that
will introduce cracks, at times significant, into the edifice of his proud con-
fidence. And while there is the reassuring construction of most extra-Eur-
opean polities in the form of oriental despotisms, there is also the marvelous
immensity of China as well as the Mechouacan moment. At that time of
Europe’s ever increasing engagement with the entirety of the globe our ex-

26 Samuel Adrian M. Adshead, China in World History, 2nd edition/New York
1995, 242.

27 I am indebted to Professor Dr. Susanna Burghartz, Historisches Seminar, Uni-
versitédt Basel, and her repeated questioning and suggestions for hazarding this spec-
ulation: whatever its value, hers; whatever the fault, mine.
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Jesuit has been commissioned to know - to extend a mastering curiositas to
this world.

The education of our displaced Jesuit afforded him a curiosity and sensi-
tivity commensurate with Europe’s recently attained engagement with most
peoples of the earth. His Italian context, which defied any politically na-
tional shape, swung between the particularlism of campanilismo and the
universalism of world empire, currently, the apparent vocation of Spain. Is
it possible that only one from this Italian peninsula, exhorted by Virgil,
could move from the realities of the particular to the opportunities of a new
sort of universality — a universality in the form of a global inter-continental
communication and an expansion both Christian and now, more secularly,
European? Beyond its reputed greed or its arrogance or its delight in domin-
ion and power the European society beginning to emerge from the matrices
of the Christian fold can perhaps best be characterized by an intellectual
aggressiveness, an unquenchable desire to know. Aristotle had announced it
for all humans in Metaphysics I.1. and Montaigne had reiterated it for the
late Renaissance also in the opening sente<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>