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Savinien de Cyrano de Bergerac:
»L’Autre monde/
Die Reise zu den Mondstaaten und Sonnenreichenc

Till R. Kuhnle

Vous... vous avez un nez... heu .... un nez ... trés grand (Rostand 1. 4, 40)
Sie.... sie haben eine Nase .... hi.... eine ... sehr grofe Nase.....

Diesem Spott entgegnet Cyrano de Bergerac mit einer geistreichen Gegenrede,
denn man hitte es schlieBlich ja auch etwas anders ausdriicken kénnen — und es
folgt eine lange, witzige Tirade in Alexandrinerversen: eine laus membrorum auf
die Nase. Seinen Makel kompensiert Cyrano durch Esprit und souveridn gefiihrte
Degenstreiche. Aber er ist auch ein melancholischer Mensch, der bis in den Tod
seine unerfillte Liebe zu Roxane lebt.

So kennen wohl alle den Cyrano de Bergerac aus Edmond Rostands Drama:
1897 erstmals aufgefiihrt — und zuletzt von Rapenau mit Gérard Depardieu erfolg-
reich verfilmt. Der Cyrano Rostands hat, auBer der immensen Nase, so gut wie
nichts gemein mit seinem historischen Vorbild, dem 1619 in Paris geborenen Savi-
nien de Cyrano de Bergerac. Dieser stammte aus einer biirgerlichen Kaufmanns-
familie, die sich mit Spekulationen um ihr Vermogen gebracht hatte. Der Adels-
titel »de Bergerac« bezog sich auf einen Familienbesitz in der Gascogne, der mit der
Pleite verloren gegangen war, und wurde niemals durch ein offizielles Patent be-
stitigt. Der junge Cyrano schlug zunichst eine Karriere beim Militir ein. Doch
schon 1640 musste er wegen Kriegsverletzungen auf diese Laufbahn verzichten.
Die Stationen seines weiteren Werdegangs sind nur lickenhaft belegt. Er galt als
ein mit dem Degen gewandter Raufbold, der sich als Hauslehrer verdingte und
sich auch — wohl um Anschluss an mondine Zirkel zu finden — als Tanzlehrer ver-
suchte.

Schon bald stief der Autodidakt Cyrano zu dem Kreis um den kritischen Philo-
sophen Pierre Gassendi, der am Collége Royal lehrte. Zu diesem illustren Freundes-
kreis gehorten unter anderen Gabriel Naudé, La Mothe le Vayer, Saint-Evremond
und — vermutlich — der junge Moliére (Baader, 31). Die Schuldner im Nacken und
von einer »maladie secréte« — wahrscheinlich Syphilis — befallen schlug er sich
durchs Leben. Dennoch gelangte er als Autor, der sprachliche Brillanz und cheva-
lereske Kiihnheit vereinte, zu einem gewissen Ruhm, als er seine satirischen Brie-
fe, Les Lettres satiriques, und seine Komdodie, Le Pedant joué, veroffentlichte. Bei
Ausbruch des ersten der beiden Fronde genannten Aufstinde gegen die durch Ma-
zarin reprisentierte Zentralgewalt (1649-1653), an deren Ausgang sich der Absolu-
tismus endgiiltig durchsetzen sollte, schloss sich Cyrano zunichst der Partei der
Frondeure an und schrieb Schmihschriften gegen den Kardinal, die Mazarinades,




44 Till R. Kuhnle

um kurz darauf (noch wihrend der ersten Fronde?) die Seite zu wechseln. Nach
dem Tod seines Vaters und angesichts eines definitiv dahingeschmolzenen Vermo-

skripten rekonstruiert.

In Cyranos roman/bistoire comique einer phantastischen Reise ins All finden
viele literarische Einfliisse zusammen. Oft wird Z’Autre Monde €twa mit den in Ra-
belais’ Le quart livre und Le cinquiesme livre berichteten Abenteuer des Pantagruel

se Philosophie und Mythen der Antike. Zugleich steht sie mit am Ausgang einer li-
terarischen Tradition: Zes Voyages imaginaires. Wegen der auffilligen Parallelen zu
L’Autre Monde kommen drej weitere Schriften als mogliche Quellen in Betracht: die
von Plutarch inspirierte und mit vielen wissenschaftlichen Anmerkungen versehene
Traumerzihlung Sommnium Seu opus postbumum de astronomi Lunarivon Johannes
Kepler (Frankfurt 1634), die Abhandlung 7pe Discovery of a World in the Moone
or a Discourse tending to prove that'tis probable there may be another habitable
World in that Planet von John Wilikins (London 1638), und die satirische Erzihlung
The Man in the Moone or a Disourse of a Voyage thither by Domingo Gonsales the
speedy Messenger (London 1638) von Francis Godwin.2

Cyranos L'Autre Monde beginnt damit, dass eine Gruppe von Zechern auf dem
Nachhauseweg tiber den Vollmond philosophiert. Dabej behauptet einer der Sauf-

' So der Titel eines fast 40 Binde umfassenden Editionsprojekts des Verlegers Garnier aus
dem ausgehenden 18. Jahrhundert, das Werke von Apuleius tiber Defoe und Cyrano bis
Voltaire umfasst.

Eine ['_'Ibcrsetzung von Godwins Satire ins Franzésische erschien 10 Jahre spiter:

L'Homme dans la lune, ou le Voyage chimérique Jait au monde de la lune nouvellement
découvert, par Dominique Gonzales. Mis en notre langue par J.B.D. Jean Baudoin.], Pa-
ris 1648 (NB: Ein Exemplar der Ausgabe von 1654 befindet sich in den Bestinden der
Sammlung Oettingen-Wallerstein). Die franzosische Dbersetzung von Wilkins’ Abhand-
lung erschien zwar erst im Todesjahr Cyranos (Ze Monde dans lu Lune, Rouen 1655),
doch der Vergleich mit L'Autre Monde zeigt einige Parallelen. Von groBer Bedeutung fiir
die Astronomie des 17. Jahrhunderts war das kartographische Erfassen des Mondes durch

Johannes Hevelius (Selenographia: sive, Lunae Descriptio, Danzig 1947).
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ne lautliche Ahnlichkeit mit Keplers Protagonisten Duracotus aufweist), dass das
Himmelsgestirn eine Welt sei:

»Ainsi peut-€tre, leur dis-je, se moque-t-on maintenant dans la Lune de quelqu’autre qui
soutient que ce globe-ci est un monde.« Mais j'eus beau leur alléguer que Pythagore, Epi-
cure, Démocrite et, de notre dge, Copernic et Kepler avaient été de cette opinion, je ne
les obligeai qu’a s’égosiller de plus belle (AM, 903).

»Gerade so, sagte ich, »lacht man jetzt vielleicht auf dem Mond einen aus, der behauptet
diese Kugel sei eine Welt.. Aber ich mochte, soviel ich wollte, anfiihren, daf Pythagoras,
Epikur, Demokrit, und heutzutage Kopernikus und Kepler der gleichen Ansicht gewesen
seien, ich brachte sie zu nichts anderem, als daR sie sich heiser schrien. (dt. 19).

Zuriick in seiner Stube findet Dyrcona ein aufgeschlagenes Werk des italienischen
Mathematikers und Philosophen Girolamo Cardano vor, das von einer Begegnung
mit Mondbewohnern berichtet.> Dyrcona beschlieft, auf den Mond zu reisen. Um
seinen Korper gebundene Flischchen, die mit Tau gefiillt sind, fangen die Sonnen-
strahlen ein. So wird er senkrecht in den Himmel getragen, aber nicht hoch genug.
Sein Sinkflug fihrt ihn entlang derselben Achse wieder auf die Erde zuriick. Doch
zu seinem Erstaunen muss er feststellen, dass er in Kanada gelandet ist — die Erde
hat sich inzwischen gedreht. Mit Hilfe eines selbstkonstruierten Flugapparates, ver-
starkt durch Feuerwerkskorper, verlisst er nach einer Reihe skurriler Abenteuer
wieder die franzosische Kolonie. In grofer Hohe fillt die Maschine regelrecht von
ihm ab, wihrend er weiter aufsteigt. Nach einer lingeren Flugzeit gerit er unter
den Einfluss der Schwerkraft, um schlielich in zauberhaften Gefilden zu landen.
Erst als er dort einen schonen Jingling trifft, erfihrt er, dass er sich auf dem Mond
befindet — und mehr noch:

[..] ce lieu-ci ot vous marchez est le paradis, mais cest le paradis terrestre ol n'ont ja-
mais entré que six personnes: Adam, Eve, Enoch, moi qui suis le vieil Hélie, saint Jean
I'Evangéliste, et vous. Vous savez bien comme les deux premiers en furent bannis, mais
vous ne savez pas comme ils arrivérent en votre monde (AM 916).

[..] der Ort, wo du wandelst, ist das Paradies; aber es ist das irdische Paradies, in das nur
sechs Personen jemals hineingelangten: Adam, Eva, Henoch, ich, der ich Elias bin, der
Evangelist Johannes und du. Du weift, wie die beiden ersten daraus verbannt wurden,
aber du weifdt nicht, wie sie auf eure Erde kamen (dt. 36).

Der erste Mensch — so die Erzihlung des Elias in L’Autre Monde — sei nach dem
Stundenfall auf seinen Mond — unsere Erde — geflohen und habe sich dort angesie-
delt:

Les Hébreux I'ont connu sous le nom d’Adam, et les idolatres sous le nom de Prométhée
[...] (AM 916).

Die Israeliten kannten ihn unter dem Namen Adam und die Heiden unter dem Namen
Prometheus [..] (dt. 36).

Wenige Jahrhunderte spiter floh Henoch mit Hilfe eines von Rauch getriebenen
Flugapparates gen Himmel — und landete auf dem Mond. Dort lebte er als Einsied-

> Die Begebenheit lisst sich nicht eindeutig einem der tiberlieferten Werke Cardanos zu-
ordnen.
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ler, bis — hochgespiilt von der Sintflut — Ahab, die Tochter Noahs auf den Mond
kam und die Gemahlin des Henoch wurde. Doch die Verderbtheit seiner Frau und
seiner Kinder trieben ihn wieder in die Wildnis, bis er auf wundersame Weise ei-
nen Apfel vom Baum des Wissens fand und aR. So gelangte er ins Paradies. Spiter
folgte Elias mit einer magnetischen Flugmaschine auf den Mond, wo auch er auf
Geheif3 eines Seraphen vom Baum af.

Elias und Henoch machen durch mahnende Reden Dyrcona den Baum des Le-
bens und der Erkenntnis schmackhaft, doch dieser spottet wider Gott und die wah-
re Erkenntnis. Mit anderen Worten: Er begeht den philosophischen Siindenfall.
Keck raubt er einen der Apfel und auf seiner weiteren Wanderung beifdt er aus Ver-
sehen in die Frucht der Erkenntnis. Es geschieht mit ihm eine wundersame Ver-
wandlung, und er gelangt in eine Welt, in der die ihm bekannte auf den Kopf ge-
stellt ist. So gibt es dort Tiermenschen, die in einer eigenen Gesellschaft leben. Die
Gemeinschaften auf dem Mond funktionieren vorbildlich, obwohl sie mitunter die
fur die Erdbewohner giiltigen moralischen Prinzipien in ihr Gegenteil verkehren
und nach eigenen Formen der Kommunikation leben. So haben sie etwa eine Spra-
che entwickelt, die nicht den bekannten phonologischen Gesetzen folgt, sondern
auf der Modulation von Pfeifténen beruht.

Mit den Bewohnern des Mondes, die ihn inzwischen als ein besonderes Tier an-
erkennen, disputiert der wissbegierige Dyrcona eifrig. Seine Initiation in das Den-
ken auf den Mondstaaten begleitet der Dimon des Sokrates — die Personifikation
des Daimonion, jener inneren Stimme, welcher der antike Philosoph seine Einge-
bung verdankt haben soll. Der Name Sokrates war in der abendlindischen Philo-
sophie die Personifikation aller logischen Figuren geworden. Der von Plutarch be-
schriebene Ddmon des Sokrates, der Grund aller Erkenntnis und des Orakels, galt
indes der Kirche als der Inbegriff ketzerischen Gedankengutes. Dieser Dimon er-
kldrt Dyrcona nicht nur die skurrile Welt auf dem Mond, sondern verstrickt ihn in
waghalsige philosophische Spekulationen, die auf syllogistische Weise altherge-
brachte Wahrheiten der Erdenbewohner widerlegen. Als die Disputanten die Frage
nach der Existenz Gottes aufwerfen, werden sie von einem Teufel in die Liifte ent-
fihrt. Nachdem Dyrcona wieder Boden unter den FiiRen gewonnen hat, trifft er auf
Litaneien murmelnde Bauern:

»O! m’écriai-je alors, Dieu soit loué! Jai donc enfin trouvé des chrétiens au monde de la
Lune. Hé! dites-moi mes amis, en quelle province de votre monde Suis-je maintenant? —
en Italie, me répondirent-t-ils« (AM 989).

»Ohl« rief ich da aus, »Gott sei gelobt! Ich habe also endlich Christen in der Welt des Mon-
des gefunden. He, sagt mir Freunde, in welcher Provinz eurer Welt bin ich jetzt?« »In Ita-
lien«, antworteten sie (dt. 125).

Dyrcona ist also wieder auf der Erde — und hat im Kernland des Katholizismus zu-
ndchst auch metaphysisch wieder Boden unter den Fiien gefunden. Mit einer Bot-
schaft im Gepick schifft er sich schlieflich nach Frankreich ein.

Die Reise zu den Sonnenstaaten beginnt mit der Geschichte des gelehrten Dyr-
cona, der in Frankreich seine Erfahrungen verkiindet. Doch bald wird er als Magi-
er verfolgt — ein wohl eindeutiger Seitenhieb auf die Inquisition. Seinem Gonner
Colignac (eine Hommage an den Duc d’Arpajon?) gelingt es, ihm wenigstens or-
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dentliche Haftbedingungen zu verschaffen. Auf dem Dach des Turmes, der als Ge-
fingnis dient, bastelt er einen Flugapparat, mit dem ihm die Flucht gelingt. Doch
er schieft weit ibers Ziel hinaus und landet auf der Sonne. Dort, in den Sonnen-
staaten findet er wieder eine skurrile Welt vor. Die philosophischen Lehrer, auf die
er dort trifft, heifen Campanella und Descartes.

Eine Inhaltsskizze kann nur einen oberflichlichen Eindruck von dem Feuer-
werk an Esprit vermitteln, das Cyrano mit seinem Roman entfacht hat und das den
Topos von der verkehrten Welt in immer neuen Varianten pointiert. Die Andere(n)
Welt(en) sind ein Zerrspiegel jenes Zeitgeschehens, mit dem die Biographie Cyra-
nos aufs engste verkniipft war. Wie gesagt, das von Rostand gezeichnete romanti-
sche Bild vom sensiblen Cyrano steht in krassem Widerspruch zum historischen Sa-
vinien de Cyrano de Bergerac, nur die Nase... Dieser ging in seinem Roman tiiber
die andere, verkehrte Welt mit seinem Makel ironisch in die Offensive. So verfiigen
die Bewohner des Mondes tiber lange Nasen:

C’est une commodité, me dirent-ils, qui leur sert a se passer d’horloge, car de leurs dents
ils font un cadran si juste, qualors qu’ils veulent instruire quelqu’un de I'heure, ils des-
serrent les lévres, et 'ombre de ce nez qui vient tomber dessus marque comme sur un
cadran celle dont le curieux est en peine (AM 979).

»Das ist eine Annehmlichkeit., sagte man, »die ihnen dient, ohne Uhr auszukommen;
denn mit ihren Zihnen bilden die ein so richtiges Ziffernblatt, dass, wenn sie jemand die
Zeit anzeigen wollen, die Lippen 6ffnen und der Schatten der Nase, der darauf fillt, wie
auf einem Zifferblatt das anzeigt, worum der Wibegierige in Sorge ist (dt. 113).

Und Dyrcona erfihrt, dass auf dem Mond Knaben mit kurzer Nase in zartem Alter
kastriert und Frauen mit kurzer Nase zur Keuschheit gezwungen werden — obwohl
dort eigentlich die Jungfernschaft als Verbrechen gegen die Gesellschaft gilt. Die
Begriindung hierfiir klingt entwaffnend:

Sachez que nous le faisons aprés avoir observé depuis trente siécles qu’un grand nez est
i la porte chez nous une enseigne qui dit: »Céans, loge un homme spirituel, prudent,
courtois, affable, généreux et libéral, et qu'un petit est le bouchon des vices opposés
(AM, 980).

So erfahren sie, daf wir es tun, nachdem wir seit dreifig Jahrhunderten beobachtet ha-
ben, daR eine grofe Nase als Aushingeschild ein Merkmal ist, das sagt: hier wohnt ein
geistvoller kluger, hoflicher, freundlicher, hochherziger Mensch mit freiem Sinn; und dag
die kleine das Wahrzeichen der gegenteiligen Laster ist (dt. 113).

Die Nase galt bis in die Neuzeit — und auch noch weit iiber diese hinaus — als Ab-
bild der unter Hosen verborgenen Minnlichkeit (vgl. Bachtin). In der anderen Welt
tragen die Notabeln einen Phallus als Ausweis Ihrer Uberlegenheit — und nicht et-
wa ein Schwert. Der Gesprichspartner des Mondreisenden Dyrcona mokiert sich
tiber die falsche Schamhaftigkeit auf Erden, welche die Frauen beim Anblick des
minnlichen Zeugungsorgans erroten lisst. Auf dem Mondstaat hingegen weise sich
der gentilhomme, der adlige Ehrenmann, statt durch ein Schwert an seiner Hiifte,
durch ein Phallus-Amulett aus. Als Dyrcona in Geldchter ausbricht, entgegnet ihm
sein Gesprichspartner mit der entwaffnenden Logik eines sophistischen Syllogis-
mus:
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O mon petit homme! s'écria-t-il, que les grands de votre monde sont enragés de faire pa-
rade d’un instrument qui désigne un bourreau, qui n’est forgé que pour nous détruire,
enfin I'ennemi juré de tout ce qui vit; et de cacher, au contraire, un membre sans qui
nous serions au rang de ce qui n'est pas, le Prométhée de chaque animal et le répara-
teur infatigable des faiblesses de la Nature! Malheureuse contrée, ol les marques de gé-
nération sont ignominieuses, et o celles d’anéantissement sont honorables. Cependant,
vous appelez ce membre 13 les parties honteuses, comme s'il y avait quelque chose de
plus glorieux que de donner la vie et rien de plus infime que de I'dter! (AM 981).

O kleiner Mann, die Vornehmen Threr Welt sind also darauf aus, mit einem Instrument

rend! Sie nennen jedoch dies Glied den Teil, den zu zeigen man sich gewshnlich schimt,
als ob es Ruhmvolleres gibe, als Leben zu geben, und Schmachvolleres, als es zu neh-

Doch auch makabre Riten herrschen auf dem Mondstaat. So gilt die Beerdigung,
bei welcher der Leichnam den Wirmern tiberlassen bleibt, als ein Entehren des To-

chen. Die anwesenden Freunde und Schiiler laben sich dann an seinem Blut, bis
der Leichnam vollig ausgesogen ist:

Enfin, toute la troupe repue, on introduit 4 chacun au bout de quatre ou cing heures une
fille de seize ou dix-sept ans et pendant trois ou quatre jours qu'ils sont 3 golter les dé-
lices de I'amour, ils ne sont nourris que de la chair du mort quon leur fait manger tou-
te crue, afin que, si de ces embrassements il peut naitre quelque chose, ils soient com-
me assurés que c’est leur ami qui revit (AM 979).

Wenn schliellich dje ganze Gesellschaft befriedigt ist, fithrt man jedem nach vier oder
finf Stunden ein sechzehn bis siebzehnjihriges Midchen zu, und drei oder vier Tage
lang, wihrend sie die Wonnen der Liebe genieflen, werden sie nur mit dem Fleische des
Toten ernihrt, das man sie ganz roh essen lif, damit, wenn aus Umarmungen etwas
zum Leben erweckt wird, sie versichert sind, daR es ihr Freund ist, der wieder auflebt
(dt. 113).

Wortlicher lisst sich der Begriff »Leichenschmaus« woh] nicht mehr fassen. Die Pas-
sage zeigt indes, dass bei Cyrano erotische Frechheit einhergeht mit philosophi-
scher und theologischer Satire: Das philosophische Symposion — und auch die Ey-
charistie — wird hier auf makabre Weise beim Wort genommen und mit der Lehre
von der Metempsychose (»Seelenwandemng«) verkniipft, die nunmehr im Sinne des
Gassendisschen Epikurdismus und Materialismus umgedeutet wird: Der Leib ist Teil
einer Materie, die aus unendlich vielen Atomen besteht. Als Instrument der Seele
bildet der Leib eine unverbriichliche Einheit mit dieser. Eine solche Lehre wider-
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rena) um den Preis der Verleugnung des Selbst den Weg zur wahren Seligkeit in
und mit Gott (civitas Dei) fihre. Damit unterliuft der Epikurdismus Gassendis die
Grundauffassung eines augustinisch gestimmten Zeitalters. Dem -barocken« Lei-
denspathos hielt er das Gliick als den obersten Zweck aller Dinge entgegen — »hoc
est, utlimum, extremum ac summum bonorom« (Gassendi, 615).

Cyrano und Gassendi sind auf dem Hintergrund einer von Kriegen gezeichne-
ten Epoche zu sehen, in welcher der Begriff le tragique die Grunderfahrung des
menschlichen Daseins artikulierte. Die Literatur des Barock antwortete darauf mit
den allgegenwirtigen Motiven des vanitas vanitatum est und des memento mori.
Diese gingen auf die theologische Primisse von der Nichtigkeit des irdischen
Schicksals zuriick, das eine fortwihrende Priifung fiir den Menschen darstelle — und
fur dessen Leid das Heil im Jenseits entschidige. Die beiden Hauptstrémungen der
augustinischen Theologie waren die jesuitische Lehre und der Jansenismus. Auf Be-
treiben der Societas Jesu wurden die Jansenisten in Frankreich verfolgt und schlieR-
lich mit dem piépstlichen Bann belegt. Dessen ungeachtet gaben sich die beiden
einander heftig befehdenden Stromungen der augustinischen Theologie in ihren
Lehren als staatstragend. Unter Berufung auf den Romerbrief des Apostel Paulus
(Rom 13, 1-5) begriffen sie die staatliche Ordnung als eine von Gott gegebene, die
es in seinem Auftrag zu erhalten gelte. Neben die geistliche Autoritit trat somit auch
die politische, die tber die Gultigkeit gesellschaftlicher Normen, aber auch wis-
senschaftlicher Erkenntnisse, zu befinden hatte. Das irdische Leben und die Natur
seien, so die Jansenisten Nicole und Arnauld, von Gott so geordnet, dass sich der
Einzelne nicht darum kiimmern misse, ob er nun eine richtige oder falsche Vor-
stellung von physikalischen Phinomenen wie dem Gesetz der Schwerkraft habe.
Hierin kénne er sich auf die Giite und Weisheit dessen verlassen, der iiber den or-
dre du monde (die Einrichtung der Welt) herrsche (Arnauld/Nicole, 70f.). Die Jan-
senisten sahen sich vor allem wegen ihres Rigorismus, der mit unbedingter Kir-
chentreue einherging, der staatlichen Verfolgung ausgesetzt. Der Absolutismus
bekriftigte dagegen den Gallicanismus, jene Besonderheit des franzosischen Staats-
kirchenrechts, das der pipstlichen Macht in Frankreich enge Grenzen setzte und
die Krone zur obersten Instanz auch in kirchenrechtlichen Fragen erhob. Radikale
Spiritualitit war in einem Staat suspekt, dessen Macht sich auf das Zeremoniell und
die hofischen Kultur stiitzte.

* Letzterer radikalisierte die Lehre von den beiden civitates: Allein der Ratschluss eines un-
sichtbaren, das heifit sich nicht in der Welt manifestierenden Gottes (deus absconditus)
vermdbge Uber die Gnade zu bestimmen. Zu dieser einmal erwiesenen Gnade (gratia ef-
Jicax) sci der Einzelne bereits von Geburt an ausersehen, ohne davon zu wissen; er kon-
ne sie nicht durch ein gottesfiirchtiges Leben erlangen, indes aber durch ein siindiges Le-
ben verspielen — was etwa Pascal in seiner berithmten Wette vorgefithrt hat (Pascal,
1212-1216). Gegen diese Lehre stand die Gnadentheologie Ignacios (Ignatius’) von Lo-
yala und seines Schiilers Molina: Gott habe es dem Menschen in die Hinde gelegt, sich
fir die Gnade (gratia sufficiens) zu entscheiden. Die damit gegebene Moglichkeit, ein
Leben in Stinde zu korrigieren hat den Jesuiten vor allem von Seiten der Jansenisten den
Vorwurf eingetragen, eine die Lehre des Augustinus pervertierende Kasuistik zu betrei-
ben. :
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staatlichen Ordnung gemessen wurde und daraus seine Legitimation herleitete; die
raison war also immer auch raison d’Etat (Staatsraison). Insofern kam die augusti-
nische Tradition mit ihrer Akzeptanz der weltlichen Herrschaft und der von dieser
bestimmten Moral dem heraufkommenden Absolutismus durchaus entgegen: Die
Neuorganisation des Staates sollte durch keinen ethisch motivierten Einspruch
unterlaufen werden. (Ther dem Staat stand einzig der Ko6nig von Gottes Gnaden,
der die Normen der Gesellschaft zu totalisieren und damit ein fiir alle Mg] zu legi-
timieren hatte,

Die offizielle und offizisse Sprach- und Literaturpolitik zeichnete sich seit Riche-
lieu vor allem dadurch aus, Literatur zu jenem Ort zy machen, an dem das Selbst-
verstindnis der neuen absolutistischen Ordnung zu zelebrieren sei. Hierzu gehor-
te eine rigide Auslegung des literarischen Gattungssystems, innerhalb dessen die
Tragodie als Kénigsgattung den obersten Rang einnahm. Sie hatte den vorbildli-

te. Somit war sie *KOnigsgattung. im doppelten Sinne des Wortes. Entsprechend
dem Tugendideal der honnéteté verstand sie sich als eine Ablenkung von der kon-

[..] les piteux desastres aduenues naguerres en |a France par nos Guerres civiles, fussent
st grads [...] qu'il ne faudroit ia d’autre chose que pour faire des Tragedies: ce neadmoins
pour n’en estre du tout le propre subject, pour ne remuer nos vieilles & nouvelles dou-
leurs, voléntiers je m’en deporte, aimant trop mieux descrire le malheur d'autruy que le
nostre [...] (La Taille, ij).

[..] die erbarmungswtirdigen Katastrophen, die einst durch unsere Blirgerkriege Frank-
reich heimsuchten, waren 80 gro8 [...], dass man dem bereits nichts mehr hinzufiigen
musste, um Tragédien zy schreiben. Und dennoch, um nicht unsere alten und neuen
Schmerzen aufzuriihren, weiche ich dem gerne aus, denn ich schildere viel lieber das Un-
gliick anderer als das unsere.

Diese Strategie der Ablenkung und Sublimierung wurde im Zeichen der von Riche-
lieu in den 30er Jahren begonnenen und das gesamte 17, Jahrhundert bestimmen-
den Kulturpolitik zur offiziellen Doktrin. Gewaltdarstellungen und »Action« waren
nunmehr auf der Biithne des Theaters verpont. Die durch eine offizitse Literatur-
kritik — nicht zuletzt an den die gesamte Entwicklung des Absolutismus reflektie-
renden Dramen Pierre Corneilles - formulierte doctrine classigue, die Doktrin des
franzésischen Klassizismus, sollte unter Kénig Louis X1V mit dem Werk Racines in
der Theaterpraxis ihren Hohepunkt erreichen. Der rein weltliche Charakter des
klassizistischen Dramas wurde auch dahingehend betont, dass nur in Ausnahmefil-
len christliche Helden und Mirtyrer aufraten. Das neue Ideal wurde vielmehr in
Herrschergestalten aus der Geschichte und Mythologie der paganen Antike hinein-
projiziert, in denen man dje typologische Vorwegnahme des vollendeten absolutis-
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tischen Konigs erkannte. Dabei hatten sich die Autoren und ihre Kritiker der alle-
gorischen Interpretation eines Dramas zu enthalten (Balzac, 184f.). Theologische
und philosophische Spekulation sollten dem Klerus vorbehalten bleiben, das welt-
liche Leben hingegen sich ganz der neuen politischen Ordnung unterwerfen. Die
civitas terrena hatte also ihren eigenen Gesetzen zu folgen.

Ungeachtet des offiziellen Literaturbetriebs entwickelte sich eine literarische Ge-
genkultur weiter, die sich auBerhalb des von der doctrine classique bestimmten
Gattungssystems bewegte. Dazu zihlt der roman comique, der in der Tradition des
spanischen Picaroromans, aber auch eines Rabelais — ohne indes zu seiner stilisti-
schen Kiihnheit zu gelangen — steht. Die erste Ausgabe von L’Autre Monde trigt
den Titel Histoire comique, der auf den roman comique eines Sorel oder eines Scar-
ron verweist.”

Die seit den 30er Jahren verfeinerte Salonkultur hatte die Herausbildung eines
neuen Menschenbildes, das sich an der Verwirklichung eines sprachlichen Ideals
maf, zunichst angestofen, um es dann durch eine manierierte Sprache zu unter-
laufen. Dies galt vor allem fiir die Salons der précieuses, in der die letztlich auch
fiir das hofische divertissement vorbildliche Kunst des concetto bzw. der pointe ge-
pflegt wurde. Es handelt sich hierbei um ein rhetorisches Verfahren, das durch wit-
zige Kombinationen und »ein Verdringen der Sache und Sachrichtigkeit« (Friedrich,
636) iiberraschende Effekte erzeugt. Cyrano selbst verfasste eine Eloge auf die
pointe in der Vorrede zu seinen Entretiens pointus (vgl. Goldin):

La pointe n’est pas d’accord avec la raison; c’est 'agréable jeu de l'esprit, et merveilleux

en ce point qu'il réduit toutes choses sur le pied nécessaire a ses agréments, sans avoir

égard a leur propre substance (OC II, 295).

5 Von diesen Autoren sind auch Anleihen bei Cyrano zu finden. In ihren Romanen Sorels,
Scarrons und Furetiéres spiegelt sich die Entwicklung der hofisch-absolutistischen Gesell-
schaft in Frankreich wider. In Sorels Histoire comique de Francion (1622-1633) muss der
aus der niederen Provinzaristokratie stammende Titelheld erfahren, dass sein Adel allen
keine herausragende Position in der Gesellschaft garantiert. In seiner Préface greift Sorel
die an Aristoteles ausgerichtete poetolgische Diskussion seiner Zeit sarkastisch auf und
erklirt das Komische zu einem universalen Phinomen: In le comique sieht er ein Prinzip
Heilung gegen die Ubel seiner Zeit — ein Seitenhieb gegen den Begriff der katharsis in
der aristotelischen Tragodientheorie. Scarrons Roman comique (1651/57) schildert die Er-
lebnisse einer fahrenden Schauspieltruppe und verkehrt das barocke Motiv des theatrum
mundi in ein Panoptikum, das die Briiche in der sich herausbildenden absolutistischen
Gesellschaft bloRstellt. Dabei parodiert die verschiedensten literarischen Gattungen und
Motive. Wihrend die Romane Sorels und Scarrons vor allem die geographische und so-
ziale Peripherie thematisieren, indem sie ihre depossedierten, mittellosen Helden durch
die Provinz irren lassen, lenkt der 1666 veroffentlichte anti-roman Furetieéres, Le Roman
bourgeois, den Blick auf la ville, die neben la cour als die weitere Siule der absolutisti-
schen Gesellschaft galt. Er ist dezidiert gegen die galante Romane der Mlle. de Scudéry
gerichtet. Die Gattung Roman hat fiir Furetiere nunmehr einen festen sozialen Ort: das
Biirgertum. Dem entspricht eine Erzihlform, welche die fable gegeniiber den Beschrei-
bungen der Sitten in den Hintergrund riickt. Das bei Furetiere geschilderte Birgertum
hat, obwohl es selbst in seinen Salons »Hof hilt«, nur aus der Schlissellochperspektive
am hofischen Leben teil: Die Angehorigen seines Standes bleibt der Zugang zum Hof ver-
wehrt, dessen Normen eine geschlossene gesellschaftliche Gruppe konstituieren.
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Die Pointe stimmt nicht mit der Vernunft tiberein; sie ist das erfreuliche Spiel des Geis-
tes und wundervoll, weil sie alle Dinge, ohne auf deren Substanz zu achten, auf das zu-
riickstutzt, was fir die Annehmlichkeiten dieses Spiels notwendig ist.

Die Dialoge, die der Protagonist von I’Autre Monde mit den Bewohnern der ande-
ren Welten fiihrt, sind gespickt mit apercus und zeugen vom esprit des Autors, des-
sen burlesque audace (burleske Kithnheit) auch Boileau (Boileau Ch. IV v. 39,
110), der theoretische Kopf der etablierten doctrine classique, schitzte. Das Burles-
ke bewahrt das Groteske vor dem Abgleiten ins Grausame oder Ekelhafte und fiig-
te sich so durchaus in die Strategie der Ablenkung, welche die franzdsischen Poe-
tiken des 17. Jahrhunderts vertraten. Guéret gewdhrte der burlesken Komik in
seinem Parnasse réformé (1671) unter bestimmten Voraussetzungen das Biirger-
recht:

[...] je veux que la Muse Burlesque anime toutes les grimaces d’un air railleur qui ne soit

apperceu que des beaux esprits (Guéret, 29).

[...J ich will, dass die burleske Muse alle scheugliche Fratzen mit einem spottischen Zug
belebt, dessen nur die Schongeister gewahr werden.

Die geistreiche Burleske hatte die Lebenswirklichkeit mit einem Augenzwinkern zu
transzendieren und war mitnichten Teil einer ebenso archaischen wie brachialen,
durchaus dem Skatologischen zugewandten volkstimlichen Lachkultur, wie sie bei
Rabelais zu finden ist.

Indes steht L’Autre Monde eindeutig gegen eine weltabgewandte Frommigkeit.
Der Epikureismus eines Gassendi oder Cyrano war Teil einer heterodoxen Stro-
mung, die wegen ihrer dezidierten Ablehnung einer rigoristisch aufgefassten christ-
lichen Moral und ihrer Hinwendung zu irdischen Geniissen jegliche Autoritdt und
damit das ideologische Gebdude der sich etablierenden absolutistischen Ordnung
zu unterlaufen drohte: der Libertinismus. Cyrano de Bergeracs zweiteiliger Roman
L’Autre Monde hat Eingang gefunden in die 1998 erschienene Anthologie Libertins
du XVIléme siecle / Libertins des 17. Jabrbunderts der Editions de la Pléiade. Ftwa
zeitgleich erschien in derselben fiir Frankreich kanonbildenden Klassikeredition die
Sammlung Romans libertins du XVIlleme siécle / Libertine Romane des 18. Jabrbun-
derts. Die beiden Anthologien spiegeln die Bedeutungsbreite des Begriffs libertin
wieder. Im Werk de Sades etwa bezeichnet /libertin einen hemmungslos kopulie-
renden Wiistling. Mit Blick auf die Literatur des 18. Jahrhunderts steht das Attribut
libertin iiberwiegend fur Werke, die einhindig rezipiert werden. Die oft mit ein-
deutigen Stichen versehenen Romane der Anthologie zu diesem Jahrhundert ent-
stammen zu einem grofRen Teil dem Enfer de la Biliotheque Nationale, also dem
Giftschrank der franzosischen Nationalbibliothek. Aber auch ein Meisterwerk wie
die Liaisons dangereuses von Laclos kann zu den romans libertins gerechnet wer-
den.

Mitnichten meint das Wort libertin (adj./subst.) bloff »Wiistling« oder -geiler
Bocke, sondern bezeichnet zuallererst einen »Freigeist«. Das zundchst nur als Adjek-
tiv, spiter auch als Substantiv gebrauchte Wort ist seit dem 15. Jahrhundert belegt.
Im 16. Jahrhundert meinte es zunichst eine Gruppe radikaler Wiedertdufer, um
dann fiir religiose Abweichler zu stehen. Im 17. Jahrhunderts kam es zu einer Be-
deutungserweiterung: Als libertins wurden kirchenkritische Denker und Atheisten
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bezichtigt, aber auch — ganz allgemein — nach Freiheit von Normen und Bindung
strebende Menschen. Im theologisch-philosophischen Diskurs stand /ibertin fir He-
terodoxie, im gesellschaftlichen Diskurs fiir einen esprit fort, fiir jemanden, der sich
in seinem Denken und Handeln tiber die Normen der (hofisch-absolutistischen) Ge-
sellschaft hinwegsetzte. Nicht zuletzt der durch die Niederschlagung der Fronde de-
finitiv entmachtete Adel, zu dem sich wohl auch der Herr von Bergerac zihlte, sah
sich wegen seines Stolzes (orgueil) dem Vorwurf des Libertinismus ausgesetzt, ei-
nes Stolzes, der sich auf die Formel »Die konnen mir nichts...« bringen ldsst.

Der Begiff libertin bezeichnete im 17. Jahrhundert folglich kein geschlossenes
philosophisches System, sondern jede Form des Denkens oder der Lebensfiihrung,
die in Opposition zu einer weltabgewandten Frommigkeit stand, die aber auch ge-
gen die alle Lebensbereiche durchdringende absolutistischen Ideologie, oder gegen
jede politische (Zentral-) Macht iberhaupt, gerichtet sein konnte. Schon im Kreise
der Aufklirer besann man sich auf den im 17. Jahrhundert verbreiteten Gebrauch
des Attributs libertin — hatte dieses doch vorrangig dazu gedient, kritische Denker
zu brandmarken. Die verhaltene Aufwertung solcher Denker durch die franzosi-
sche Aufklirung hat dazu gefiihrt, dass libertin nicht blof ein Schimpfwort bleiben
sollte. Libertin steht seither auch — vereinfacht gesprochen — fiir eine Gruppe von
Querdenkern des 17. Jahrhunderts. Der bisher erschienene erste Band der genann-
ten Anthologie Libertins du XVIIéme Siécle vereint Texte unterschiedlichster Gattun-
gen von Théophile de Viau, Gabriel Naudé, Tristan I'Hermite, Charles Dassoucy,
Pierre Gassendi — und — Cyrano. Ein fithrender Kopf der libertins philosophiques
war zweifelsohne Pierre Gassendi.

Doch die versuchte Rehabilitierung dieser libertins inderte nichts am Bedeu-
tungswandel des Begriffs im allgemeinen Sprachbewusstsein. Haltungen wie »die
koénnen mir nichtse oder »uns bleibt nichts anderes tibrig« fiihrten dazu, dass im 18.
Jahrhundert vor allem Angehorige des Adels das Etikett /ibertin angeheftet beka-
men. Der vielkritisierten adligen »Ziigellosigkeit« stand der biirgerliche Tugendkata-
log gegeniiber, der zuallererst der Selbstbehauptung des — burgerlichen — Individu-
ums gegen herrschaftliche Willkiir dienen sollte. Das Wort /ibertin war nunmehr in
seiner Bedeutung auf die eines Synonyms fiir »ausschweifends, »listern« oder »zl-
gellos« reduziert.

Der sLibertinismus« in Cyranos L’Autre Monde ist zuallererst ein rhetorischer.
Sein Protagonist wird immerfort iiber Dialoge in die neue Welt eingefiihrt, so dass
die eigentliche Narration eher von nachrangiger Bedeutung ist. Die dort gefiihrten
Dialoge wenden jedoch den althergebrachten wissenschaftlichen Disput ins Skurri-
le. Auch die Beschreibung technischer Apparate folgt bei Cyrano einer primir rhe-
torischen Strategie. Das Funktionieren der Apparaturen, mit denen Dyrcona zum
Mond und zur Sonne reist, mag dem zeitgenossischen Leser vielleicht wahrschein-
lich vorgekommen sein, weil Cyranos Beschreibung die im 17. Jahrhundert aner-
kannten oder diskutierten Erkenntnisse der experimentellen Physik evoziert. Indes
geht es hier nicht darum, diese selbst zu vermitteln; vielmehr sind sie Teil einer
Strategie der Plausiblilisierung, wie sie sich auch in der Beschreibung technischer
Apparate bei Jules Verne oder iiberhaupt in der SF-Literatur findet. Kein Ingenieur
konnte nach ihren Angaben je ein funktionierendes Gerit konstruieren, was Ner-
val wohl geahnt haben diirfte:
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Cet humoriste si spirituel et si inventif aimait les conceptions de la physique, dans un
Voyage a la Lune écrit dans le style dit macaronnique, a l'imitation des Italiens, il décrit
ainsi la machine dont il a l'idée.

Dieser so geist- und erfindungsreiche Humorist liebte die Begriffe der Physik; in einer
Mondlreise, verfasst in dem die Italiener nachahmenden Macaronismus, beschreibt er die
Maschine, die er sich vorstellt.

Und er fihrt fort:

Dans sa Relation des Etats du soleil, etc. il décrit une autre machine qu'il appelle un
oiseau en bois (Nerval, 1248).

In seiner Erzdblung von den Sonnestaaten usw. beschreibt er eine andere Maschine, die
er einen Vogel aus Holz nennt.

Allerdings dirfen das nach Pointen heischende Disputieren und das skurrile Pri-
sentieren naturwissenschaftlicher Erkenntnisse nicht nur als harmloses rhetorische
Spiel abgetan werden. Durch das Verindern der jeweiligen Primissen, die in ihrer
Evidenz ebenso unleugbar sind wie die Behauptung des Gegenteils — so etwa die
gegen die herrschenden Moralvorstellungen erfolgende Ostentation des Zeugungs-
organs an Stelle des Schwertes als Ausweis der M:nnlichkeit —, relativiert Cyrano
zugleich jede Autoritit. Hans Blumenberg hat die Subversivitit solch rhetorischer
Schlussfolgerungen hervorgehoben:

Aber auch das, was man so abschitzig als »bloRe Rhetorike bezeichnet, enthilt seine Spe-
kulation auf die durchaus realen Vorgegebenheiten beim Publikum, das entweder fiir die
Zuverlissigkeit seines Standorts von Angsten oder fiir die Kiihnheit des Artisten mit Be-
wunderung erfiillt ist oder werden kann (Blumenberg, 312).

Blumenberg meint damit die Genesis der kopernikanischen Welt, die sich erst tiber
die Umwege eines sophistischen Vexierspiels rhetorisch zu etablieren vermochte.
In der Tat war zur Zeit von Dyrconas Reise die kopernikanische Wende rbetorisch
bereits vollzogen. Da aber von der Kirche vehement bekidmpft, war sie noch nicht
als wissenschaftliche Gewissheit beim Publikum angekommen. Davon zeugt etwa
die Ungldubigkeit der Zechkumpanen Dyrconas. Gallileis Widerruf ist ebenso noch
in Erinnerung wie das Ende Giordano Brunos, des Verfassers von Dell ‘infinito, auf
dem Scheiterhaufen. Doch ihre Erkenntnisse waren bereits unwiderruflich ins kol-
lektive Gedichtnis eingebrannt, schon weil die Entdeckung der neuen Welt gezeigt
hatte, dass die Moglichkeiten menschlicher Erkenntnis lingst nicht ausgeschopft
waren — was die Annahme einer Vielzahl von Welten im Universum durchaus plau-
sibel erscheinen lieR (vgl. Guthke; Gipper 90-114):

Ist es also gut, daR diese Welt hat werden kénnen und geworden ist, so ist es nicht min-
der gut, daR wie sie auch unzihlige andere Welten sein kénnen. (Bruno, 36).

Die diesem Satz aus Brunos Dell'infinito zugrundeliegende theologische Argumen-

tation findet sich in Cyranos Roman L’Autre Monde wieder, der auch als eine Hom-

mage an den italienischen Mirtyrer des Geistes gelesen wird (vgl. Rocchi, 161):
N’en doutez point [...]; comme Dieu a pu faire 'ame immortelle, il a pu faire le monde
infini, s’il est vrai que I'éternité n’est autre chose quune durée sans bornes, et I'infini une
étendue sans limites. Et puis Dieu serait fini lui-méme, supposé que le monde ne fat pas
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infini, puisqu’il ne pourrait pas étre ou il n’y aurait rien, et qu'il ne pourrait accroitre la
grandeur du monde qu'il n'ajoutdt quelque chose a sa propre étendue, commencant
d'étre ou il métait pas auparavant. Il faut donc croire, que comme nous voyons d’ici Sa-
turne et Jupiter, si nous étions d’'un I'un ou dans l'autre, nous découvririons beaucoup de
mondes que nous n'apercevons pas d’ici, et que I'Univers est éternellement construit de
cette sorte (AM 909f.).

7weifeln sie daran nicht [....] wie Gott die Seele hat unsterblich machen kénnen, so hat
er auch die Welt unendlich machen kénnen, wenn es wahr ist, daB die Ewigkeit nichts
anderes ist als eine Dauer ohne Aufhoren, und die Unendlichkeit eine Ausdehnung oh-
ne Grenzen. Und dann wire Gott selber endlich, vorausgesetzt, daf8 die Welt nicht un-
endlich ist, denn er konnte nicht sein, wo nichts ist, und er kénnte die Welt nicht ver-
groRern, wenn er nicht seiner eigenen Ausdehnung etwas hinzufiigte und also anfinge
zu sein, wo er vorher nicht war. man muf3 demnach glauben, daf, wie wir von hier Sa-
turn und Jupiter sehen, wer, wenn wir auf dem einen oder anderen wiren, wir viel Wel-
ten entdecken wiirden, die wir von hier aus nicht wahrnehmen kénnen, und daf das
Universum in dieser Weise ins Unendliche gebaut ist (dt. 27f.).

Mit Blick auf Bruno und sein Verhiltnis zur Kopernikanischen Wende dufert Blu-
menberg die Hypothese, dass die neue naturwissenschaftlichen Erkenntnisse letzt-
lich den Ausgang einer Korrektur der Metaphysik bilden, um dann innerhalb einer
neuen, erweiterten Metaphysik ihre Evidenz zu behaupten:

Bruno ist daher auch der Mangel an Fundierung gleichgiiltig, den die kopernikanische
Theorie tatsichlich an sich hatte; er hielt sie einer neuen Metaphysik fiir beduirftig, wih-
rend es ihr doch an einer neuen Physik gebrach (Blumenberg 430).

Anders formuliert: Der Satz des heiligen Cyprianus Nibil innovetur nisi quod tradi-
tum est — keine Neuerung auRerhalb der Tradition — besitzt noch immer seine Gul-
tigkeit. Jedoch gilt es die Tradition auf ein neues, erweitertes Fundament zu stel-
len. Insbesondere Campanella, der herausragende Kopf am Ende von Cyranos
Fragment zu den Sonnenstaaten, spricht sich fiir eine Rettung und Neubegrindung
der Metaphysik als die alles erklirende »Uberwissenschaft« aus, wenn er den »Me-
taphysikus« zum Oberhaupt seines utopischen Sonnenstaates erhebt, zum »Ober-
haupt in allen weltlichen und geistlichen Dingen, das »gleich einem Baumeister
{iber alle Wissenschaften herrscht« (Campanella, 119f. u. 150). Auch im Frankreich
des 17. Jahrhunderts hatte die theoretische Physik gegeniiber der Tradition noch
das Nachsehen — ein Umstand, den das cartesianische Weltbild noch festigte. Fir
die Wissenschaften forderte Campanella eine fiir alle Vertreter der einzelnen Diszi-
plinen verbindliche Summa — dhnlich einer traditionsstiftenden summa theologica
oder auch nur einer rbetorica: »Und sie besitzen nur ein einziges Buch, das sie ‘Die
Weisheit nennen, in dem alle Wissenschaften bewundernswert leicht und fasslich
dargestellt sind; dieses lesen sie dem Volke nach der Art der Pythagorier vor« (Cam-
panella, 120). Und Campanella ist einer der beiden Lehrer Dyrconas in Les états et
empires du soleil.

Cyranos zweiteiliger Roman L’Autre Monde spiegelt die ideologischen Verwer-
fungen in dem von der Fronde erschiitterten Frankreich wider: Die alte feudale
Ordnung wich endgiiltig dem Staatswesen, dessen Grundlagen Richelieu gelegt
hatte. Die Veroffentlichung des Romans fiel in eine Zeit, die sowohl von der Hoff-
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fihlen ihre soziale Identitit bedroht. (Habermas, 12). In den Worten der Daseins-
analyse lisst sich die Krise als »ontologische Verunsicherung.« des Individuums be-
greifen, das nach der Sicherheit der Tradition verlangt. Doch auf welche Tradition
sollte sich die franzésische Gesellschaft berufen? Die kopernikanische Wende, die
zundchst in Gestalt einer kritische Rhetorik mehr die Metaphysik bertihrte als dje
Wissenschaften als solche, war dem Umbau der staatlichen Ordnung in Frankreich
vorausgegangen. Die absolutistische Monarchie, die sich definitiv gegen den Feu-
dalismus alter Prigung durchgesetzt hatte, strebte nach einer Legitimation durch

Im Zeichen der ideologischen Widerspriiche, die auch mit dem Ende der Fronde
nicht beseitigt waren, hatten sich seit dem ersten Drittel des 17. Jahrhunderts immer-
fort philosophische und literarische libertins zu Wort gemeldet. Selbst dort, wo sie

radezu aufgefangen, blieb aber fir das Frankreich des 17. Jahrhunderts bedeutungs-
los — anders dagegen der als subversiy empfundene Sonnenstaat von Campanella.

Vor diesem Hintergrund ist Cyranos satirisches Vexierspiel in L’Autre Monde zZu
sehen, und nachstehende Passsage aus Lukians Wubrer Geschichte, die hier nach
der Ubersetzung von Chrsitoph Martin Wieland zitiert sei, kann durchaus als das
Programm Cyranos gelesen werden:

Das anziehende, was sie [die gegenwirtigen Aufsitze] fiir den Leser haben werden, liegt
nicht bloR in der Abenteuerlichkeit des Inhalts, oder in den drolligen Einfillen und in
dem traulichen Ton der Wahrheit, womit ich eine so grofe Mannichfaltigkeit von Liigen
vorbringe: sondern auch darin, daR jede der unglaublichen Begebenheiten, die ich als
Thatsachen erzihle, eine komische Anspielung auf diesen oder jenen unserer alten Dich-
ter, Geschichtsschreiber und Philosophen enthilt, die uns cine Menge ihnlicher Mihr-
chen und Wunderdinge vorgelogen haben; und die ich blog deSwegen zu nennen unter-
lasse, weil sie dir unserm Lesen von selbst einfallen werden (Lukian, 629).

Der Dimon des Sokrates, der Dyrcona unterweist, zihlt einige der Denker auf, die
er heimgesucht habe:

Un jour, entre autres, japparus a Cardan comme i tudiait; je l'instuisis de quantité de
choses, et en récompense il me promit qu’il témoignerait i la postérité de qui il tenait les
miracles qu'il attendait d'écrire. Jy vis Agrippa, I'abbé Trittme, le docteur Faust, La
Brosse, César, et une certaine cabale de jeunes gens que le vulgaire a connu sous Je nom
de »chevaliers de la Rose-Croix, 4 qui jenseignai quantité de souplesses et de secrets na-
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turels, qui sans doute les auront fait passer chez le peuple pour des grand magiciens. Je
connus aussi Campanella; ce fut moi qui lavisai, pendant qu’il était a I'Inquisition 2
Rome, de styler son visage et son corps aux grimaces €t aux postures ordinaires de ceux
qui avait besoin de connaitre l'intérieur afin d’exciter chez soi par une méme assiette les
pensées que cette méme situation avait appelées dans ses adversaires, parce qu'ainsi il
ménagerait mieux leur ame quand il la connaitrait; il commenca a ma priére un livre que
nous intituldmes De sensu rerum. J'ai fréquenté pareillement en France La Mothe le Va-
yer et Gassendi. Ce second est un homme qui écrit autant en philosophe que ce premier
y vit (AM 928).

So erschien ich unter anderen eines Tages Cardanus, als er arbeitete; ich lehrte ihn viele
Dinge, und als Dank dafiir versprach er mir, daR er der Nachwelt offenbaren werde, wWo-
her er die wunderbaren Dinge wisse, von denen er zu schreiben gedenke. Ich besuchte

- Agrippa, den Abt Tritheim, den Doktor Faustus, La Brosse, Cisar und eine gewisse Ge-
heimverbindung von jungen Leuten, welche die Allgemeinheit unter dem Namen der Rit-
ter vom Rosenkreuz gekannt hat und die ich eine Menge Kunstgriffe und natirlich Ge-
heimnisse lehrte, die sie jedenfalls beim Volke in den Geruch brachten, grofse Magiere
su sein. Ich kannte auch Campanella. Ich war’s der ihm riet, als er in Rom in den Hin-
den der Inquisition war, seine Gesichtziige und seinen Korper auf die gewohnlichen Gri-
massen und Stellungen derer abzurichten, deren Inneres zu kennen ihm notig war, da-
mit er in sich durch die gleiche duRere Zurichtung die Gedanken errege, die diese selbe
Stellung in seinen Gegnern erzeugt habe, denn so konne er besser ihre Seele lenken,
wenn er sie kenne. Er fing auf meine Bitte ein Buch an, das wir »de sensu rerum« beti-
telten. Ebenso besuchte ich in nachher in Frankreich La Mothe le Vayer und Gassendi.
Dieser letztere ist ein Mensch, der ebenso viel Philosophie schreibt wie der erstere darin
lebt (dt. 5D).

Es ist bezeichnend, dass Cyrano in Les états et les empires de la lune aufier Gassen-
di keinen der genannten Denker eindeutig zum Vorbild erhebt. Allerdings propa-
giert er auch kein konkretes philosophisches oder politisches Modell. Der Autodi-
dakt Cyrano, der immer auch den Anschluss an die mondine Welt suchte, fihrt hier
den Leser durch das Kabinett eines — im besten Sinne des Worten — Dilettanten:
Wie der Name Sokrates zu einer Individualvariablen des abendlindischen Denkens
geworden ist, so stehen bei Cyrano die meisten Namen durchaus fir recht unter-
schiedlich bewertete Gedankengebiude. Viele der vom Ddamon aufgezihlten Den-
ker haben sich bezeichnenderweise auch mit den Grenzwissenschaften und der
Kabbala befasst: Der Dimon des Sokrates schlieRlich bringt die seit der Renais-
sance verbreiteten philosophischen Ansitze auf einen Nenner. Doch besonders auf-
schlussreich ist hier der Passus zu Campanella. Dieser entging nach einem politi-
schen Komplott der Verurteilung zum Tode, indem er unter anderem Wahnsinn
vortiuschte. Gemimter Wahnsinn und listige concessiones — Zugestindnisse, bei de-
nen die eigene Position nicht ginzlich verleugnet wird — waren die probaten Mit-
tel der Philosophen und Wissenschaftler, der Verfolgung zu entgehen. NB: Der vom
Dimon genannte La Mothe le Vayer war Hauslehrer des jungen Ludwig XIV und
Verfasser einer Rhetorik ad usum Delphini.

Das alles iberragende Element in Cyranos Satire ist die Neu-Begriindung der
Tradition, was — wie schon gesagt — nicht gleichbedeutend ist mit deren Subversi-
on. Vielmehr soll sich die Tradition aus den Aporien falscher Begriindungszusam-
menhinge 16sen, die mit sophistischen Argumenten verteidigt werden. Solche Ar-
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gumente stellt der Topos von der verkehrten Welt auf besondere Weise blog: In der
absurden - d.h. der raison widerstreitenden — Zuspitzung, die ihrerseits auf sophis-
tische Syllogismen rekurriert, zielt die Kritik nicht ausschlieBlich auf den durch den
Topos persiflierten Sachverhalt. So etwa in folgendem Fall, in dem sich Dyrcona
wieder einmal von den Mondbewohnern belehren lassen muss, weil ihn der man-
gelnde Respekt vor dem Alter wundert:

Mais, direz-vous, toutes les lois de notre monde font retentir avec soin ce respect qu’on
doit aux vieillards? 11 est vrai; mais aussi tous ceux qui ont introduit des lois ont été des
vieillards qui craignaient que les jeunes ne les dépossédassent justement de lautorité
qu'ils avaient extorquée et ont fajt comme les législateurs aux fausses religions un mys-
tére de ce qu'ils ont pu trouver (AM 956).

man den Greisen schulde. Das ist wahr. Aber es sind auch alle die, welche diese Geset-
ze eingefiihrt haben, Grejse gewesen, die fiirchteten, die Jungen kénnten sie mit Recht
aus dem Besitz der Oberhoheit verdringen, die sie erzwungen hatten, und sie haben wie
die Gesetzgeber in den falschen Religionen aus dem, was sie nicht beweisen konnten,
ein Mysterium gemacht (dt. 85).

Was hier zunichst als ein witziges Argument der Jungen im Kampf der Generatio-
nen daherkommt, ist in Wahrheit die programmatische Forderung nach einer Re-
naissance, nach dem, was hier eine Neu-Begriindung der Tradition genannt wor-
den ist. Und Cyrano tragt mit L’Autre Monde in der Tat seine Querelle des anciens
et modernes aus (vgl. Guéret).

Einen direkten Angriff auf die kirchliche traditio ist die Nacherzihlung der Ge-
schichte vom Paradies, die als eine Replik auf Augustinus gelesen werden kann. Zu
diesem Zweck sei kurz ein Blick in De Civitate Dei geworfen. Dort schrieb Augus-
tinus liber die Vorstellung von einer anderen Welt:

Was die Legenden iiber die Antipoden betrifft, iber die Menschen auf der entgegenge-
setzten Seite der Erde, wo die Sonne aufgeht, wenn sie fiir uns untergeht, jene Menschen
also, die ihre FiiRe den unseren entgegenstrecken — so gibt es keinen Grund diese Le-
genden zu glauben (XVI, ix).

Unter der Annahme ihrer Unwahrscheinlichkeit konzedierte Augustinus die Mog-
lichkeit, dass es eine andere Welt, nimlich die an den »Antipodens, geben kénnte,
Doch er beharrte auf seiner theologischen Feststellung:

In der Tat berichtet aber die Heilige Schrift keine derartigen Liigen; sie rechtfertigt alle
von ihren Propheten verbiirgte Tatsachen. Es wire zu absurd, wollte man behaupten,
dass einige Menschen mit dem Schiff Giber die Weite des Ozeans von diesem Teil der Welt
in den anderen gefahren wiren. Aber sollte dies der Fall gewesen sein, dann hitte auch
das Menschengeschlecht jener Gefilde seinen Ursprung im ersten Menschen (XVI. viii).

Gegen Augustinus und andere Kirchengelehrte argumentierte John Wilkins in 7pe
Discovery of the World in the Moone (Wilkins, 7ff.) und gelangte zu dem Schluss,
»That a plurality of worlds doth not contradict any priciple of reason and faith« (Wil-
kins, 24). Denn in der Heiligen Schrift finde sich kein Beleg fiir die Existenz nur ei-
ner einzigen Welt: »Neither can this opinion derogate from the divine Wisdome (as
Aquina thinks) but rather advance it, showing a compendium of providence, that
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could make the same body a world, and a Moone; a world for habitation, and a
Moone for the use of others, and the ornaments of the whole frame of Nature« (Wil-
kins, 42f.). Diese These bekriftigen Dyrconas Abenteuer in L'’Autre Monde. Aller-
dings greift Cyrano die Lehre des Augustinus mit einer List an — mutatis mutandis
mit jener List, die der Ddmon des Sokrates Campanella angeraten hat. Er wider-
spricht nicht dessen Auffassung, dass Adam der erste Mensch war; vielmehr — so
die besondere Pointe — spielt er die Moglichkeit einer biblischen Paralleltradition
gegen die herrschende kirchliche Lehrmeinung aus. Augustinus habe tbrigens, so
Cyranos Dyrcona, noch nicht iiber die Kenntnisse der Neuzeit verfiigt, sonst hitte
er anders geurteilt (AM 911; dt. 29).

Cyranos satirischer Text erweckt den Anschein, auf zum Teil verlorene oder ver-
gessene apokryphe Bibeltexte eschatologischen Inhalts zurickzugehen — allen vo-
ran die apokalyptischen Henochbiicher oder Texte zu den Prophetien des Elias.
Der Elias aus L’Autre Monde rechnet tibrigens auch noch Johannes den Evangelis-
ten, der hier der Tradition folgend mit dem Verfasser der Jobannesapokalypse iden-
tifiziert wird, zu den sechs Menschen, die das irdische Paradies je betreten haben.
Mit anderen Worten: Es ist eine Liste der Chiffren eschatologischer Theologie. Uber-
haupt sind die Gestalten des Henoch und des Elias wegen der unsicheren Quellen-
lage Gegenstand zahlloser heilsgeschichtlicher Spekulationen. So finden sich unter
den vom Dimon des Sokrates inspirierten Denkern auch die Rosenkreuzer, die sich
explizit auf Henoch beriefen. Cyrano nutzt hier eine (zum Teil fiktive) apokryphe
Paralleltradition aus, um implizit die Forderung nach einer breiteren Tradition in
Kosmologie und Metaphysik vorzutragen. Eine solche neubegriindete Metaphysik
nimmt bei ihm die Gestalt eines Eschatons an.

Doch bevor den in ihrer Quintessenz eminent eschatologischen Gedanken Cy-
ranos nachgegangen wird, seien noch einmal Cyranos Persiflagen auf die Metem-
psychose und die daran ankniipfende Auseinandersetzung mit der Philosophie des
17. Jahrhunderts angefiihrt. Cyrano wirft wiederholt die Frage nach der Einheit von
Leib und Seele auf, denn nur die Beantwortung dieser Frage — fiir ihn die Grund-
frage jeder Anthropologie — kann tiber die Verantwortung des Menschen entschei-
den. Dabei geht er von einem weiteren kiithnen Beispiel aus, das die Parodie von
Auferstehung und Eucharistie fortfiihrt:

Pour commencer donc, je suppose que vous mangiez un mahométan; vous le convertis-
sez, par conséquent, en votre substance, n’est-il pas vrai? Ce mahométan digéré, se chan-
ge partie en chair, partie en sang, partie en sperme? Vous embrasserez votre femme et
de la semence. tirée toute entiére du cadavre mahométan, vous jetez en moule un beau
petit chrétien; je demande: le mahométan aura-t-il son corps? Si la terre lui rend, le petit
chrétien n’aura pas le sien. Si vous me dites que le petit chrétien aura le sien, Dieu dér-
obera donc au mahométan ce que le petit chrétien n’a re¢u que de celui du mahomeétan
(AM 986).

Um also anzufangen, setze ich zunichst voraus, da Sie einen Mohammedaner verspei-
sen. Sie wandeln ihn infolgedessen in Thre Substanz um. Ist das nicht wahr? Der verdau-
te Mohammedaner geht zum Teil in Fleisch, zum Teil in Blut, zum Teil in Samen tber.
Sie umarmen Ihre Frau, und aus dem Samen, der ganz aus dem mohammedanischen
Korper gezogen ist, werfen Sie einen netten kleinen Christen in die Form. Ich frage: wird
der Mohammedaner seinen Kérper bekommen? Wenn die Erde ihm ihn wiedergibt, wird
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Cyrano treibt die Spekulation noch weiter, um schlielich zu der alles entscheiden-
den Schwierigkeit vorzustofsen: Wem soll Gott seine Gnade erweisen?

Oui, mais une autre difficulté nous arréte, c’est que le mahométan damné ressuscitant, et
Dieu lui fournissant un Corps tout neuf a cause du sien que le chrétien luj a volé, comme

Penfer [...]. 1l faut donc, s'il veut étre €quitable, qu’il damne et sauve é€ternellement cet
homme-1a (AM 987).

Ja, aber da hilt uns eine andere Schwierigkeit auf: der verdammte Mohammedaner steht
wieder auf, und Gott gibt ihm einen 8anz neuen Korper, weil der kleine Christ ihm seij-
nen gestohlen hat, da nur der Korper allein wie die Seele allein den Menschen nicht aus-
macht, sondern nur beide zusammen zu einem einzigen Subjekt vereinigt, und da der
Korper und die Seele wesentliche Bestandteile des Menschen sind, einer wie der ande-
re, so ist das, wenn Gott dem Mohammedaner einen anderen Kérper als seinen knetet,
nicht mehr das gleiche Individuum. So verdammt Gott einen anderen Menschen als den,
der die Holle verdient hat [...]). Er mug also, wenn er billig sein will, diesen Menschen
ewig verdammen und retten (de. 122f).

Geist und Korper erhebt dieses zum erkennenden — und damit Verantwortung
Ubernehmenden — Subjekt. Fiir Descartes ist Uber die »eingeborenen Ideen« Gott
der Urheber des Zusammenspiels von Leib und Seele, woraus er den Beweis fiir
dessen Existenz ableitet, Bilden aber unter dieser Voraussetzung Leib und Seele
wieder eine Einheit, dann wdre — so der Einwand Cyranos - der Gedanke vom
gerechten Gott als Richter hinfillig. Aus diesem Dilemma vermochte dje cartesiani-
sche Lehre nicht herauszufiihren. Cyrano spitzt die von Descartes nicht vollig auf-
geloste Aporie des Leib-Seele-Verhiltnisses zu, indem er letztlich den Mohamme-
daner und den Christen auf eine Stufe stellt.

Die skurrile Passage kann zwar als ein Appell an die Toleranz verstanden wer-
den, aber sie ist in erster Linie Kritik an der als unzureichend empfundenen carte-
sianischen Methode der rationalen Deduktion, Cyranos durchaus anthropologisch
motivierter Einwand fiihrt den Grundgedanken der Metaphysik nach Descartes an
einem entscheidenden Punkt ad absurdum: Aus Descartes’ Beweis fiir die Existenz
Gottes leitet er keck den fiir die Nicht-Existenz des Individuums ab. Anders formu-
liert: Existiert Gott im Sinne des cartesianischen Gottesbeweises, dann existiert wo-
moglich der Mensch nicht.. und damit auch nicht das cartesianische cogito ergo
sum. Angesprochen wird schlieRlich der Zweifel an der Existenz Gottes — doch hier
werden die Disputanten unterbrochen!

Unausgesprochen bleibt hingegen der Gedanke, der sich als Umkehrschluss
aufdringt: Die Allmacht Gottes setzt den Menschen voraus. Eine in Ansitzen mate-
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rialistische »Anthropologie« im Sinne Gassendis wird bei Cyrano zur conditio sine
qua non von Kosmologie und Metaphysik. Und diese gilt es nicht nur zu begrei-
fen, sondern zu erfabren. Gassendi hob Uuber die rationale Deduktion das natur-
wissenschaftliche Experiment. Der Mensch verfiigt nach seiner Lehre tber eine
weltbildende Potenz, die dort ihre Grenzen findet, wo sie auf Gott — oder die Me-
taphysik — stoBt. Doch, die Existenz Gottes vorausgesetzt, kann diese weltbildende
Potenz sich in mehr als einer Welt entfalten — und die Welt, der wir angehoren, ist
nur ein Produkt zufillig zusammentreffender Atome. Folglich bleibt der Mensch oh-
ne die Zurustung einer Metaphysik zur Ohnmacht verurteilt.

Dieser Widerspruch hat im Siindenfall seinen Ausgang genommen. Cyranos Eli-
as hingegen hat auf dem Mond zum zweiten Mal vom Baum gegessen — und den
Weg zuritick ins Paradies gefunden: Erst jetzt ist er als Mensch zu seiner Bestim-
mung gelangt. Solange die hohere Erkenntnis nicht erreicht ist, so lange muss auch
die Frage nach der letztgiltigen Wahrheit unbeantwortet bleiben. Jede Moral — wie
auch jede Metaphysik — bleibt daher das Ergebnis einer Kette von syllogistischen
Schlussfolgerungen.

Von seiner Reise auf den Mond zuriickgekehrt stellt Cyranos Protagonist fest:

J’admirai mille fois la providence de Dieu, qui avait reculé ces hommes naturellement im-
pies, en un lieu ou ils ne pussent corrompre ses bien-aimés, et les avait punis de leur or-
gueil en les abandonnant a leur propre suffisance. Aussi je ne doute point qu’il n’ait dif-
féré jusqu'ici d’envoyer leur précher I'Evangile parce qu'il savait qu’ils en abuseraient et
que cette résistance ne servirait qu’a leur faire mériter une plus rude punition en l'autre
monde (AM 990).

Ich bewunderte tausendmal die Vorsehung Gottes, der jene von Natur gottlosen Men-
schen an einen Ort weggertickt hatte, wo sie seine Lieblinge nicht verderben konnten,
und sie fur ihren Hochmut gestraft hatte, indem er sie ihrem Eigendiinkel tiberlieR. Ich
zweifle auch nicht daran, dafd er bis jetzt aufgeschoben hat, ihnen das Evangelium pre-
digen zu lassen, weil er wufdte, daf§ sie es missbrauche wiirden und da dieser Wider-
stand nur dazu gereichen wiirde, sie eine viel strengere Bestrafung verdienen zu lassen
in der anderen Welt (dt. 126f.).

Es ist also Gottes Figung, dass der Mensch auf eine einzige Welt verwiesen bleibt,
eine Figung, die ihn zwar von der Erlosung fernhilt, aber auch vor groRerer Stin-
de und damit groferer Strafe bewahrt — und sei es nur durch ein Vergehen an dem
schelmischen Propheten eines neuen (apokryphen) Evangeliums. Cyranos Feststel-
lung enthilt also eine Verdikt ante rem gegen Leibnizens Monadologie sowie des-
sen Lehre von der Rechtfertigung des Bosen in der Welt, der Theodizee. Mit dem
Leibnizschen Gedanken von einem geschlossenen Kosmos mit seinen Monaden ist
Gassendis Auffassung von der Kontinuitidt der Materie, die sich in unendlich viele
Atome aufgliedert, unvereinbar: Sie zeitigt ein anderes Bild vom Menschen. Folg-
lich musste Leibniz Cyrano heftig widersprechen:

Auch hindert nichts, dass es in dem Universum lebende Wesen giebt, welche denen glei-
chen, die Cyrano de Bergerae in der Sonne antraf, deren Korper eine Art Flussigkeit war,
die aus unzihligen kleinen Thieren bestand, die sich nach den Wiinschen des grossen
Thieres ordnen konnten. Letzteres verwandelte sich dadurch momentan, wie es ihm be-
liebte und die Auflésung des Zusammenhanges schadete ihm so wenig, als ein Ruder-
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schlag dem Meere. Aber zuletzt sind diese Geschoépfe keine Menschen und in unserem
Jahrhundert nicht auf unserer Erde und nach dem Plane Gottes konnte hienieden ein ver-
niinftiges Geschépf mit Fleisch und Knochen nicht fehlen, dessen Bau es fir den
Schmerz empfinglich macht (Leibniz, 369).

Leibniz wollte die Wesen, die Cyranos andere Welten bevélkern, nicht als Men-
schen anerkennen. Fiir ihn war die korperliche Begrenztheit — und damit Leidens-
fahigkeit — unhintergehbares Signum des Menschen. Cyranos freche Satire mit ih-
ren Zwitterwesen und sein Postulat von der Genussfihigkeit des Menschen als
dessen differentia specifica drohten letztlich, die Annahme von der pristablisierten

konnen. Der ins Sophistische gewendete Syllogismus ist das eigentliche Instrument
von Cyranos Pointen. Er richtet sich gegen ein in seiner »Substanz« nicht minder SO-
phistisch begriindetes Weltbild. Gemeint sind Vorstellungen, die eigentlich keinen
Anspruch auf Allgemeinheit haben, diesen aber innerhalb einer bestimmten Topik
erheben. Unter Topik sei hier — vereinfachend — ein als gegeben hingenommenes
Geflige von philosophischen Allgemeinplitzen verstanden.

Eine solche Topik begriindet eine ideologisch gefilterte Wahrnehmung von
Welt. Und diese durch vorgebliches Herrschaftswissen gelenkte Wahrnehmung
wird von ihren philosophischen Vordenkern mit einer perfiden Argumentations-
technik verteidigt: Es ist die das Unwissen des Gegners geschickt nutzende Dispu-
tationspraxis der Eristik, die schon Cyranos Vorbild Lukian satirisch auf die Spitze
getrieben hat (Dietz, 1394). Wenn nun Cyrano zum Topos von der verkehrten Welt
greift, so ordnet er diese nach eben dem geschilderten Prinzip: Von der Umkehr
her erscheinen alle seine Deduktionen als plausibel. Die ideologiekritische Spitze
von Cyranos Komik besteht also darin, dass sie durch Syllogismen andere Syllogis-
men als solche entlarvt und damit dje Guiltigkeit von Welterklirungsmodellen au-
Ber Kraft setzt — womit er das von Hegel so hoch geschitzte Verfahren Voltaires zur
polemischen Subversion einer triiben Metaphysik vorwegnimmt. Davon zeugt
Candide ebenso wie der kleine philosophische Roman Micromégas, mit dem Vol-
taire direkt an die Tradition der voyages imaginaires von Lukian tber Cyrano bis
Swift ankniipft.

Cyrano entlarvt — wie oben gezeigt — die von ihm rhetorisch vorgefiihrte Rela-
tivitit aller Phiinomene letztlich auch als die Folge sophistischer Syllogistik und
wirft somit die Frage nach einer allumfassenden Tradition auf, die der Hort jener
Wahrheit sein soll, nach der die Philosophen suchen, von denen sie sich aber durch
eine auf das eigene System bezogene Argumentation entfernen. Das Absolute und
das Gericht tiber den Menschen bleiben einem abwesenden Gott vorbehalten; die
Folge ist, dass die Prinzipien der Moral das Residuum der von der Gesellschaft be-
stimmten — syllogistischen — Begrtindungszusammenhﬁnge bleiben. Geradezu kon-
sequent erscheint es dann, dass Leibniz, der Cyrano ja zu widerlegen sucht, den
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Syllogismus — wenn auch nunmehr unter anderen Vorzeichen — zur Grundlage sei-
ner Welterklirung macht. Cyrano hingegen spricht post rem iber die cartesianische
Ethik® und ante rem Uber Leibnizens Monadologie ein hartes Urteil. Mit anderen
Worten: Er entlarvt die Relativitit einer einzig auf das Bestehende ausgerichteten
ethischen und wissenschaftlichen Welterklirung als unzureichend sowie die groRen
kosmologischen und metaphysischen Systeme als sophistische Strategien gegen ei-
ne »ontologischer Verunsicherung« des Menschen. Somit ist ihm alles aktuelle Phi-
losophieren Trug.

In einer Passage aus Les états et les empires du soleil thematisiert Cyrano die »on-
tologische Verunsicherung«, wobei er eine Anleihe bei Aristophanes macht. Die V-
gel auf der Sonne haben ihre eigene Republik. Dyrcona, der in ihre Hinde gefal-
len ist, soll eines qualvollen Todes sterben. Sie verteidigen ihren Hass auf den
Menschen damit, dass er sich ihnen tiberlegen wihne, nur weil sie von anderer Ge-
stalt seien; doch seien manche Vogel dem Menschen an Kraft tiberlegen. Und die
Tatsache, dass man innerhalb einer Gattung auf Riesen und Zwerge treffe, erlaube
es nicht, einen Unterschied zwischen Gattungen mit einer anderen Verfassung der
GliedmaRe zu begriinden. Paradoxerweise argumentieren diese Bewohner einer
Republik dabei ausgerechnet gegen ihre Staatsform. Deren Grundlage namlich sei
die Gleichheit, die auf Dauer keiner ertragen konne:

[...] ils sont au contraire si enclins a la servitude, que de peur de manquer 2 servir, ils se
vendent les uns aux autres leur liberté. C'est ainsi que les jeunes sont esclaves des vieux,
les pauvres des riches, les paysans des gentilshommes, les princes des monarques, et les
monarques des lois qu’ils ont établies. Mais avec tout cela ces pauvres serfs ont si peur
de manquer de maitre, que comme s’ils appréhendaient que la liberté ne leur vint de
quelque endroit non attendu, ils se forgent des dieux de toutes parts, dans I'eua, dans
l'air, dans le feu, sous la terre; ils en feront plutét de bois, qu'ils n’en aient [...] (AM 1053).

[...] sie neigen im Gegenteil zur Knechtschaft, so dafd sie aus Angst, sie konnten nicht zu
Dienen kommen, einander ihre Freiheit verkaufen. So sind die Jungen die Sklaven der
Alten, die Armen der Reichen, die Bauern die der Edelleute, die Fiirsten die der Herr-
scher und die Herrscher selber die der Gesetze, die sie aufgestellt haben. Bei alledem ha-
ben diese armen Horigen aber noch solche Angst, es konnte ihnen an Herren fehlen, daf
sie, als furchteten sie, die Freiheit konne ihnen von irgendeiner nicht erwarteten Seite
herkommen, allenthalben Goétter sich machen, im Wasser, in der Luft, im Feuer, unter der
Erde; eher wiirden sei aus Holz welche machen, als keine zu haben [...] (dt. 209).

Die Vogel wollen Dyrcona toten, nur weil er ein Mensch ist. Hinter diesem Wunsch
steht ein beschrinkter Horizont, vor dem der Einzelne Sicherheit findet. Damit ein-
her geht der nicht minder starke Wunsch nach Unterwerfung — oder, um es frei mit
Kant zu formulieren: Die selbstverschuldete Unmiindigkeit ist in Wirklichkeit eine
gewollte. Die Unterwerfung wird zu einer anthropologischen Konstante erklirt, die
letztlich auch den Vogeln eigen ist. Hier pointiert Cyrano einen Gedanken von La

¢ Descartes postuliert eine »morale par provisione, die vom Individuum die Anpassung an
die Gesetze und Traditionen der jeweiligen Gesellschaft, Entschlossenheit des Handelns
und schlie8lich Selbstiiberwindung statt des Anspruchs auf Weltverinderung fordert
(Descartes, 141-142).
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Boétie, einem Freund von Montaigne. In seinem Discours de la servitude humaine
(1576) vertrat Etienne de La Boétie die Auffassung, dass der Mensch immer nach
Knechtschaft strebe, gleichgiiltig, ob eine legitime Autoritit oder reine Tyrannei
herrsche. Ein Untertanengeist bringe zwar tapfere Krieger hervor, aber nur wahre
Freiheit vermoge Grofes zu bewirken (La Boétie, 31).

Im Freiheitsverstindnis des libertin Cyrano lebt sicherlich der orgueil (Stolz) des
alten gentilbhomme fort; es darf also nicht mit dem des Biirgers verwechselt werden.
Sollte sich die Freiheit einmal verwirklichen, so kann dies nur von einer hoheren
Warte aus erfolgen, die zugleich eine stindische Ordnung bekriftigt. Denn einzig
eine solche Ordnung vermag die Flucht vor der Freiheit in den Aberglauben, zu
den aus Holz geschnitzten Gottern, verhindern. Diese Ordnung zu bestimmen ist
Aufgabe der Metaphysik; sie muss den Weg zur hoheren Erkenntnis weisen, die al-
lein der Hort wahrer Freiheit sein kann. Freiheit ist allerdings nur innerhalb der
Grenzen des jeweiligen Standes moglich, wobei dem /Zibertin unterstellt werden
darf, dass er diese als Adliger (oder Intellektueller) fiir sich besonders weit steckt.

Nur eine Metaphysik als die Summa allen Denkens kann den Rahmen einer
neuen fraditio und auctoritas bestimmen; »Freiheit« ist folglich auch gleichbedeu-
tend mit dem Akzeptieren dieser einzig wahren Lehre, das vom Wissen um ihre
Richtigkeit getragen ist und nicht ein blofes Sich-Unterwerfen unter die Macht des
Faktischen darstellt. Cyrano ist also keineswegs ein Aufklirer im Sinne der philo-
sophischen Aufklirung mit ihrer naturrechtlichen Bestimmung des Individuums.

Von der Vollendung der Metaphysik kiindet das Gleichnis vom Baum des Le-
bens und der Erkenntnis in Cyranos apokrypher Eschatologie, deren Quintessenz
sich mit dem Schluss von Kleists Aufsatz Uber das Marionettentheater resiimieren
ldsst:

Mithin, sagte ich ein wenig zerstreut, mifSten wir wieder von dem Baum der Erkenntnis
essen, um in den Stand der Unschuld zurtickzufallen?

Allerdings, antwortete er; das ist das letzte Kapitel von der Geschichte der Welt. (Kleist,
480) '

Cyrano setzt offensichtlich nicht auf die Kraft der Geschichte, sondern auf die der
von ihm gescholtenen Philosophen: Kosmologie und Metaphysik eilen der Ge-
schichte genauso voraus wie der Physik. Aber das neue, auf traditio und auctori-
tas beruhende Welterklirungsmodell bleibt ein Geheimnis, dem sich Mystik und
Kabbala angenihert hitten. Ohne neue Erkenntnis vorhandener Begriindungszu-
sammenhinge fiir die Tradition ist keine echte Revolution im naturwissenschaftli-
chen oder sozialen Bereich denkbar. Marxistisch gesprochen hat Cyranos Argumen-
tation ausschlieRlich den Uberbau im Visier und scheut in der Regel vor allzu
offenen Attacken gegen die bestehenden Verhiltnisse in Frankreich zuriick. Der
Konflikt des zur Erde zurtickgekehrten Helden mit der Gesellschaft endet rasch mit
dem Aufbruch zur Sonne.

Durch seine »satirische Eschatologie« unterscheidet sich Cyrano auch von Vol-
taire, der am Ende seines an /'Autre Monde erinnernden philosophischen Romans
Micromégas universalen Welterklirungsmodellen eine Absage erteilt. Cyrano hitte
sich nicht mit einem weien Buch begniigt. Am Schluss des Fragments einer Reise
zu den Sonnenreichen fallen sich Campanella und Descartes in die Arme. Wir er-
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fahren nicht, was sie sich zu sagen haben. Campanella, der hier als Philosoph des
Ausgleichs auftritt, setzt an, seinen gelehrigen Schiiler Dyrcona Gber den Dialog mit
Descartes zu unterrichten, in dem es um die Erkenntnis geht — um einen »metaphy-
sischen« Kompromiss swischen den verfeindeten Denkern:

1l s'exhale de tous les corps des espéces, cest-d-dire des images corporelles qui voltigent
en lair. Or ces images conservent toujours, malgré leur agitation, la figure, la couleur et
toutes les autres proportions de l'objet dont ils parlent; mais comme elles sont tres
subtiles et trés déliées, elles passent au travers de nos organes sans y causer aucune sen-
sation; elles vont jusqu’a I'dme, ou elles s'impriment a cause de la délicatesse de sa sub-
stance, et lui font ainsi voir des choses trés éloignées que les sens ne peuvent aper-
cevaoir: ce qui arrive ici ordinairement, ou l'esprit n'est point engagé dans un corps
formé de matiére grossi€re, comme dans ton monde. Nous te dirons comment cela se
fait, lorsque nous aurons eu le loisir de satisfaire pleinement I'ardeur que nous avons mu-
tuellment 2 nous entretenir; car assurément tu mérites bien qu’on ait pour toi la derniére
complaisance (AM 1098)

Von allen Korpern stromen Gestalten aus, das heift korperliche Bilder, die in der Luft
fliegen. Diese Bilder bewahren nun immer trotz ihrer Bewegung die Gestalt, die Farbe
und all die andern Mage der Gegenstinde, von denen sie reden. Da sie aber sehr fein
und sehr zart sind, gehen sie durch unsere Organe hindurch, ohne darin irgendeine Emp-
findung zu erregen. Sie prigen sich dort ein und lassen sie so sehr weit entfernte Dinge
sehen, welche die Sinne nicht wahrmehmen konnen. Und das kommt hier gewOhnlich
vor, wo der Geist nicht in einen Korper gebunden ist, der aus grober Materie besteht, wie
in deiner Welt. Wir werden dir sagen, wie das geschieht, wenn wir Mufe gehabt haben,
vollig die Glut zu befriedigen, die wir gegenseitig haben, uns miteinander zu unterhal-
ten; denn sicherlich bist du es wert, dass man dir die groRte Gefilligkeit erweist (dt. 263).

Doch hier bricht der Text von L'Autre Monde ab — und der Leser ist auf Spekula-
tionen angewiesen. Schaffen es die beiden so gegensitzlichen Philosophen Cam-
panella und Descartes tatsichlich, zueinander zu finden? Stehen sie fiir das »Escha-
tone, das letzte Greifen nach dem Baum der Erkenntnis, fiir die endgiltige
Wahrheit? Gelingt ihnen die Synthese aller vom Dimon des Sokrates inspirierten
Denker zu einer neuen summad, Zu einem umfassenden Welterkldrungsmodell?
Oder bleibt zwischen ihnen ein je ne sais quot Dieser Ausgang diirfte wohl der
wahrscheinlichste sein, denn der Satiriker vermag die von ihm angemahnte Versoh-
nung in einer neuen Metaphysik mit Sicherheit nicht einzuldsen.

Die dem Roman unterlegte »apokryphes, sintellektuelle« oder »philosophische«
Eschatologie ist geeignet, die streitige Frage nach dem Verhiltnis von Cyranos Ro-
mans zur (literarischen) Utopie zu beantworten: Die Utopie ist lediglich ein Mo-
ment jener Denkmodelle, die es nach Cyrano miteinander zu versdhnen gilt,
denn es gibt kein giiltiges Bild vom Eschaton. Das endgiiltige Verdikt tiber die Uto-
pie kann erst von der Warte einer neuen Metaphysik aus erfolgen, nimlich wenn
Campanella, Descartes und die anderen Philosophen ihren Dialog erfolgreich zu
Ende gefiihrt haben. Solange dies nicht der Fall ist, bleibt der Utopist ein Aufen-
seiter. Das Ende des Fragments iiber die Sonnenstaaten deutet also auf eine Ver-
sohnung von Campanella — und anderen penseurs maudits wie Bruno oder Gas-
sendi — mit Descartes hin. Diese Huldigung an Descartes kann zugleich als eine
mehr oder weniger versteckte Huldigung an den sich etablierenden Absolutismus
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gelesen werden, an den der Autor die Hoffnung auf Versbhnung der divergieren-
den philosophischen (und theologischen?) Stromungen herangetragen zu haben
scheint.

Bedeutete fiir Cyrano das anbrechende Zeitalter Ludwigs XIV., der allerdings
erst 1661 definitiv selbst die Regierungsgeschifte iibernehmen sollte, die Erfiillung
seiner hinter dem Skurrilen hervortetenden Eschatologie? Selbst den von ihm zu-
néchst heftig befehdeten Kardinal Mazarin erklirte er noch wihrend der (ersten
oder zweiten?) Fronde zu einem durch den alles iiberragenden Kardinal Richelieu
legitimierten Staatsmann (OC II, 224f.). Mit Richelieu, der die Legitimitit seines auf
ein altes Geschlecht aus dem Poitou zuriickgehenden Adel gegen Neider hatte ver-
teidigen miissen, schien sich Cyrano ja regelrecht zu identifizieren (OC II, 220f.).

Fir eine Lesart von L'Autre Monde im Sinne des Absolutismus sprechen iiber-
dies die Verteidigung Cyranos durch Boileau, die Rechtfertigung des Grotesken bei
Guéret oder auch Jean Guttins wenig beachteter »eschatologischer« Roman Epigone,
histoire du siécle futur aus dem Jahr 1659, der in einer Reihe galanter Abenteuer
die Wertordnung des 17. Jahrhunderts zelebriert.” Richelieu, der das ganze 17. Jahr-
hundert tiber als die Lichtgestalt der Kultur galt, hiitte durchaus am Ende eines voll-
endeten zweiten Bandes von L’Autre Monde in das Geschehen eingreifen und die
Kontrahenten Campanella und Descartes in ihrem Bestreben nach Aussbhnung un-
terstiitzen konnen.

Mit Sicherheit wollte Cyrano keine Utopie, keinen gesellschaftlichen Gegenent-
wurf und auch keine Metaphysik ausformulieren. Als Ersatz fiir den fehlenden
Schluss des Romans mag daher eine Episode aus Lukians Wahrer Geschichte die-
nen. Auf der Insel der Gliickseligen weilen die groen Philosophen versdhnt mit-
einander; unter ihnen geniefen Aristip und Epikur die grofte Verehrung — nur ei-
ner fehlt:

Von den tibrigen Philosophen war Plato allein nicht da: er wohne, sagte man, in seiner
von ihm selbst erfundenen Republik, und lebe unter der Verfassung und den Gesetzen,
die er ihr selbst gegeben (Lukian, 659).

7 Guttin versteht sich als literarischer Amateur, dem Sinn und Zweck des Schreibens ein-
zig das divertissement sei. Sein Begriff von Literatur richtet sich gegen jede Pedanterie der
Kritik in den Salons, deren Mitglieder indessen die offenkundigen Adressaten seines
galanten — und in der Tat wenig brillanten — Romans sind. Er fordert eine von Vorurtei-
len befreite Wahrnehmung (Guttin, 69). Einzig das fiir die Gesellschaft Nitzliche soll die
Erkenntnis leiten (Guttin, 56). Er spielt dabei auch auf das Vorbild der beiden Minister-
Kardinile an (Guttin, 77). Nach dem Vorbild der Antike sei sein Held Epigone (hier iiber-
setzt mit postérorité oder successeur, »Nachfolge« oder »Nachfolger:) derjenige, der die
wirdige Nachfolge des Gottes der Nouvveaure antreten solle, des Gottes, dem die Antike
zwar erschopfend gehuldigt habe, dessen Altar indes wieder nach dem Neuen verlange
(Guttin, 73f). Guttins Schrift weist nicht nur auf die heraufbrechende Querelle des an-
ciens et des modernes hin, sondern sie ist offensichtlich auch getragen von der Hoffnung,
das Frankreich nach der Fronde werde auf dem Weg der aemulatio die Wissenschaften
auf ein neues Fundament stellen — und damit auch Phinomene wie das der Unsichtbar-
keit als von der Natur gegebene begreifen.
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