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Bildnachweis im Literaturverzeichnis.

Die Darstellung beruht auf einer Begebenheit zu Zeiten des Kaisers Wendi 375 der Han (reg. 179-155 v. Chr.). Wendi
unternahm mit seiner Kaiserin und den Konkubinen einen Ausflug. Seine Lieblingskonkubine Shen {E wiinschte er anstelle
der Kaiserin neben sich zu plazieren. Yuan Ang Z#% wies ihn auf seinen VerstoB gegen die Riten hin, Wendi horte auf die
Ermahnung und Yuan Ang wurde von der Konkubine mit Gold belohnt. Siehe Shiji, 49:1974 und 101:2740.



I wished to tell the truth, for truth always conveys its own
moral to those who are able to receive it. But as the priceless
treasure too frequently hides at the bottom of a well, it needs
some courage to dive for it, especially as he that does so will be
likely to incur more scorn and obloquy for the mud and water
into which he has ventured to plunge, than thanks for the jewel
he procures; as, in like manner, she who undertakes the
cleansing of a careless bachelor’s apartment will be liable to
more abuse for the dust she raises, than commendation for the
clearance she effects. Let it not be imagined, however, that I
consider myself competent to reform the errors and abuses of
society, but only that I would fain contribute my humble quota
towards so good an aim, and if I can gain the public ear at all, I
would rather whisper a few wholesome truths therein than
much soft nonsense.

Anne Bronté, Vorwort zu ,,The Tenant of Wildfell Hall“

1. Einleitung

L, R GBI AR — o

,.Loyalitiit ist eine der grundlegendsten Normen in der chinesischen Uberlieferung ethischer
und moralischer Vorstellungen.*

Dies ist eine Aussage, die sich so oder dhnlich bei den meisten chinesischen und westlichen
Geisteswissenschaftlern findet, die sich mit diesem Thema beschiftigen.”> Doch was bedeutet
der Begriff zhong genau?

Beschiftigt man sich mit dem Begriff, dann st68t man schnell auf ein kleines Biichlein mit

dem bezeichnenden Namen Zhongjing Hi%, ,,Klassiker der Loyalitit®. Dieses Werk erldutert

nicht nur die Pflichten des Untertanen, wie man meinen konnte, es geht zu einem mindestens

genauso groflen Teil auf die Pflichten des Fiirsten ein, und bezeichnet diese gar als ,,Loyalitit

! Zhang Qizhi 3k.2, 1988, im Vorwort zu Wang Zijin, 1988, S. 1.

% Lee, 1990, S. 114: ,,Loyalitit (zhong) und kindliche Ehrfurcht (xiao) sind die beiden bedeutendsten Konzepte
der iiberlieferten chinesischen Moral.“ Yu, 1994, S. 61: ,, -FEIEFHXALMEMN, BLIFEIANL, DL R .
2« R%ORY [...]. ,,Betrachtet man die in der chinesischen Kultur iiberlieferten Wertvorstellungen, so werden
die Familien fiir deren Grundlage, und Loyalitdt und Kindespietat fiir deren Kern gehalten.”” Ning & Ke, 1994, S.
79: R BENAE, (ERL4N SRS AN EENS, Wit e OB ST SR T
FORB{iz. ,,Loyalitit, Kindespietit, Menschlichkeit, Liebe, Vertrauenswiirdigkeit, Rechtschaffenheit, Harmonie
und Ausgewogenheit werden als Eckpfeiler der Vorstellung eines loyalen Untertanen unter einer absolutistischen
kaiserlichen Regierung betrachtet, und nehmen auch innerhalb der feudalistischen Moralvorstellungen eine
fiihrende Stellung ein.“ Pines (2), 2002, S. 35: ,,Loyalty (zhong £) is widely recognized as one of the pivotal
ethical norms in Chinese political culture.” und dergl.



des Fiirsten“.> Wie kommt es dazu, daB der Fiirst mit der Eigenschaft zhong & belegt

werden kann?

Schon in den ersten Zeilen des Zhongjing fallt auf, wie sehr sich das Werk mit Zitaten aus den
fiinf kanonischen Klassikern und philosphischen Schriften verschiedener Schulen schmiickt.
Diesen Bezug auf klassische chinesische Texte habe ich zum Anlal genommen, die vom
Zhongjng am hiufigsten zitierten Werke heranzuziehen, um darin zu {iberpriifen, was dort mit
dem Begriff vermittelt werden soll. Dabei kam es zu einem iiberraschenden Ergebnis: Es
zeichneten sich zwei hauptsdchliche Bedeutungsstrange ab: der eine davon wird durch zhong
ausgedriickt, und der Kontext 1dBt in vielen Féllen darauf schlieBen, daB tatsdchlich ein
Loyalititsverhiltnis im herkdmmlichen Sinne® beschrieben wird. Die zweite Bedeutungs-

richtung ergibt sich, wenn das Kompositum zhongxin {5 benutzt wird, das auch als zhong

und xin in zwei getrennten Sédtzen stehen kann; in beiden Fillen bezieht sich der Begriff

haufig auf den Herrscher bzw. den Edlen, junzi FE-f-, weshalb man hier nicht von einem

herkdmmlichen Loyalitdtsverhiltnis ausgehen kann, da der Herrscher niemanden loyal sein
muB, und der Edle als moralisches Vorbild zwar in einem Untertanenverhéaltnis stehen kann,
aber nicht notwendigerweise muf3, sondern vielmehr als Berater oder im Idealfall sogar als
Herrscher agiert. Es stellt sich jedenfalls heraus, dal in diesen Fillen zhongxin meist die
Pflichten des Fiirsten gegeniiber seinem Volk beschreibt: die Beschreibung legt nahe, daf3 es
sich hier um die viele Jahrhunderte spéter im Zhongjing nur noch durch zhong ausgedriickten
Eigenschaften handelt. Hier wie dort beinhalten die Pflichten des Fiirsten moralisches und
autoritdres Verhalten, die Fihigkeit, die richtigen Leute fiir die Regierung auszuwihlen,
diesen Personen auch zuzuhoren und zu folgen, wenn sie etwas flir den Staat Niitzliches
vorzubringen haben, um so die Menschen und das Volk reformieren zu koénnen, die
Staatsaltdre zu bewahren und den Segen der Goétter zu erlangen. Erst die Erfiillung dieser
Fiirstenpflichten ist sowohl in den Quellentexten als auch im Zhongjing die unabdingbare
Voraussetzung fiir die Loyalitit des Untertanen.’

Wie kann man die Begriffe zhongxin und zhong nun wiedergeben? Betrachten wir zunéchst
wie andere sinologische Wissenschaftler in ihren Ubersetzungen an das Problem

herangegangen sind:

3 Zhongjing 2: 25837 1., Dies ist nun die Loyalitéit des weisen Fiirsten.*

* Zum Loyalititsbegriff im westlichen Sinne siche Kap. 5.

> Pines (1), 2002, S. 142.



So findet sich beispielsweise bei James Legge ,,self-devotion* fiir zhongxin und ,,faithful,
loyal®“ fiir zhong, aber auch ,true-hearted; sincerity” bzw. ,,leal-heartedness“;6 Richard
Wilhelm tibersetzt mit ,,Treu und Glauben®, aber auch ,,Gewissen; gewissenhaft™ fiir zhongxin
und ,,Treue* fiir zhong;7 Koster gebraucht ,,loyal und zuverldssig®™ fiir zhongxin,8 wiahrend
Knoblock dafiir ,loyal and faithful (trustworthy; honest; good faith)* verwendet, und
einheitlich ,loyal“ fiir zhong;” W.K. Liao nimmt ,honestly and faithful; loyalty and
faithfulness (auch: sincerity)“ fiir zhongxin und ,loyal* fiir zhong;'® Pines hat ,loyal and
trustworthy* fiir zhongxin und ,loyal“ fiir zhong;'' Wing-Tsit Chan, der mehrere neo-
konfuzianische Werke iibersetzt hat, gebraucht ,,loyalty and faithfulness*;'* Lee Cheuk-yin
verwendet ,,aufrichtig und vertrauenswiirdig® fiir zhongxin, sowie ,treu, getreulich® fiir
zhong."

Diese Beispiele zeigen deutlich, da3 die Bedeutung von zhong relativ wenig Probleme zu
bereiten scheint, und in den meisten Féllen mit ,loyal” iibersetzt wird, wéhrend die von
zhongxin je nach Kontext variiert,' so daB ich in der folgenden Untersuchung besonderen
Wert auf den Kontext der Textstellen legen mochte. Ich werde deshalb fiir zhong nach
Mbglichkeit durchgehend die Ubersetzung ,,loyal* verwenden, fiir zhongxin die Ubersetzung

. v q- 1
»Zewissenhaft und vertrauenswiirdig®. >

6 Legge, beispielsweise Vol. I, S. 468 und Vol 11, S. 541, sowie Li chi, Vol. II, S. 403.

7 Wilhelm, 2000, S. 205. Das ,,Gewissen“ findet sich beispielsweise auf S. 55 und ,,gewissenhaft auf S. 69 und
an vielen anderen Stellen.

§ Koster, 1967, beispielsweise S. 15 und 67 ,,Loyalitidt und Glaubwiirdigkeit™, S. 72 ,,Treue und Zuverlissig-
keit®.

? Knoblock, 1988, Vol. I, beispielsweise S. 154, 190 sowie S. 131, 249.

"% Liao, 1939, beispielsweise Vol. I, S. 118, 151; Vol. II, S. 315.

" Pines (2), 2002, S. 47.

"> Chan, 1967, beispielsweise S. 219 und 225 und 1986, S. 85.

" Lee, 1990, S. 116.

" Nivison, 1996, S. 66: ,.Zhong, then is the quality of reliably following one’s duties, toward superiors or
equals. [...] The early Confucian texts [...] frequently conjoin zhong and xin as a moral compound, zhongxin; xin,
,»good faith,* | being true to one’s word,* is to hold oneself to responsibilities generated by one’s own personal
commitments and promises; zzong is to hold oneself to responsibilities implied by public morality.*

> D.C. Lau, 1979, benutzt fiir zhongxin in seiner Mengzi-Ubersetzung das englische Aquivalent: ,,conscientious
and faithful/truthful“. S. 239 bzw. 279.

Es gibt Stellen, an denen diese Ubertragungen nicht passend sind. Darauf werde ich gegebenenfalls gesondert
hinweisen.



Die Feststellung, da, um die Loyalitdit des Untertanen zu erlangen, Féhigkeiten des
Herrschers vorausgesetzt werden, zu denen in der Zeit der untersuchten Quellentexte das
Kompositum zhongxin gehorte, bestétigt mich in der Annahme, dafl es sich allgemein bei
Loyalitédtsverhiltnissen in dieser Periode und bis zum Entstehen des Zhongjing zumindest in
der Theorie um eine wechselseitige Beziehung hitte handeln sollen, bei der der Herrscher
eine aktive Rolle inne hatte. Im frithen europdischen Mittelalter waren derartige
Loyalitédtsverhiltnisse ebenfalls gang und gébe. Wer loyale Ritter am Hofe haben wollte,
mulBte beispielweise Riistung und Pferde stellen, die Leute in Friedenszeiten bei Laune halten
und beschiftigen, Kost und Logis bereitstellen und dergleichen mehr.'® Nicht umsonst leitet
sich der Begriff ,loyal“ vom lateinischen ,lex“, , Gesetz* ab,17 und das deutsche Wort
,Ireue” vom altdeutschen Wort ,,triuwe* oder angelsdachsischen Pendant ,,treow®, das u.a.
Ehevertrag bedeutete.'® Es handelte sich also nicht nur um eine ideelle Bindung, sondern

mindestens im gleichen Malle um eine vertragliche. Diese Art eines vertraglichen

16 Siehe Gardiner-Stallart, 1988, S. 34: , Just as the whole kin group shares one common honour — so that an
insult to one of the members is an insult to the whole kindred — the comitatus also shares one common honour:
the glory of the chief is the glory of the comitatus members. The bigger the retinue is, the more likely it is to win
a warlike expedition and therefore glory; assembling a large retinue is itself a sign of glory. The cementing force
of such an association is loyalty. The Germanic lord and his retainers depend upon the loyalty of one another in
order to achieve their common goal. The retainer loyally serves his lord, and the lord loyally cares for his
retainer. [...] The system imposed obligations upon both parties and inspired mutual devotion of chief and
retainer.” (Hervorhebungen im Text durch Gardiner-Stallart). Die Pflicht des Kriegers umfafite vollige Unter-
ordnung unter seinen Herrn in der Schlacht und dessen Verteidigung bis zum Tode; war es fiir den Krieger nicht
moglich fiir oder mit seinem Herrn zu sterben, dann war er zur Rache verpflichtet. Dafiir hatte der Herr die
Pflicht, den Krieger mit allem Notwendigen zu versorgen: der Hof sollte groBartig sein und haufig Bankette
veranstalten. Geschenke aller Art, Beute, edle Waffen und Pferde muBten freigiebig verteilt werden; der
Reichtum, der die Stirke und den Einflu des Herrn ausdriickte, muflte groBziigig ausgegeben werden, damit
dieser seine Gefihrten halten konnte, da er sonst seinen Feinden auf Gnade ausgeliefert war. In Kriegsziigen
spielte der Herr eine eher untergeordnete Rolle, er durfte aber kein Feigling sein. S. 42-3 und 217. Siehe hierzu
auch Jorge Luis Borges, Die Kenningar, in: Essays 2, Geschichte der Ewigkeit, 2005, C. Hanser Verlag,
Miinchen, S. 41: die Kenningar sind eine Art feststehender Metaphern der nordischen Sagen, speziell der Edda.
Borges fiihrt ein Verzeichnis dieser Metaphern auf, bei denen der Konig die Bezeichnungen ,,Armspangenherr®,
»Schatzverteiler, ,,Schwertverteiler* oder, wenn er sich besonders freigiebig zeigte, ,,Verabscheuer des Silbers*
tragt.

"7 Der Begriff ,,Loyalitit* ist lateinisch-franzosischer Herkunft. Im Altfranzosischen finden sich die Ausdriicke
Sloialté”, ,leialté” und ,lealté”, die sich zum mittelfranzosischen ,loialté“ und schlieBlich zu dem Wort
Hloyauté“ im modernen Franzosisch entwickelten. Ganz urspriinglich stammen die Worter vom lateinischen
Adjektiv ,legalis* (gesetzlich) ab, das sich wiederum von dem lateinischen Substantiv ,,lex” (Vertrag, Kontrakt;
Gesetz; Regel, Norm) ableitet. Siche Gardiner-Stallart, 1988, S. 12-3 fiir eine Herleitung des Wortes.

'8 Siehe Gardiner-Stallart, 1988, S. 14-5: ,,The notion of personal loyalty, a pact — either created or recognised —
binding two parties (not necessarily a leader and his follower) and imposing duties and obligations on both sides,
is best designated by the Old German word triuwe, or its Anglo-Saxon derivate treow, “an oath, promise or
contract,” [...].” Siehe dazu auch Grammatisch-kritisches Worterbuch der hochdeutschen Mundart von J.C.
Adelung in der Ausgabe von 1811, Online-Ausgabe der Bayrischen Staatsbibliothek unter http://mdz.bib-
bvb.de/digbib/lexika/adelung/. (Zugriff, August 2006): Unter dem Eintrag ,,Treue*: ,,[...] welches daselbst aber
auch eine Eheversprechung, ein Verlobnif3, ingleichen ein Brautgeschenk bezeichnet.*

4



Loyalitatsverhédltnisses begegnet im Alten China in der Form der personlichen Loyalitit von

Gefolgsleuten an ihre Herren, worauf ich weiter unten noch ndher eingehen werde.

Grundsitzlich findet sich der Begriff zhong im klassischen China nur in wenigen frithen
Quellen; eine der frithesten davon ist das Zuozhuan, dessen Entstehungszeit umstritten ist, der
grofite Teil davon ist wahrscheinlich erst in der Zhanguo-Zeit entstanden. Da wir nichts iiber
die Quellen dieses Werks wissen, miissen wir annehmen, dafl es damit in erster Linie
zhanguo-zeitliches Gedankengut wiedergibt, wenngleich sich chunqiu-zeitliches Material und
Ideen darunter befinden modgen. Dies ist der Zeitraum, in dem sich ein erstes, hdufigeres
Aufkommen von zhong nachweisen 148t. Yuri Pines stellt in seiner Studie ,,Friends or foes —
changing concepts of ruler-minister relations and the notion of loyalty in pre-imperial China“
fest, daB3 Loyalititsverhéltnisse in der Chunqiu-Zeit hauptsidchlich zwischen Ministern und
Staatsaltdren, den Symbolen fiir den Staat, bestanden, und weniger als personliche Bindungen
zwischen Ministern und ihren Fiirsten.'"” Wenn die Loyalitit des Ministers nun eine Bindung
an den Staat bedeutet und nicht eine Bindung an eine Person, dann wird sie weniger durch
personliche Ehrerbietigkeit oder Unterwiirfigkeit ausgedriickt, sondern vielmehr durch
Pflichterfiillung. Gleichzeitig und unabhédngig davon entstanden aber personliche

Loyalitdtsbindungen zwischen Edel- und Gefolgsleuten, den shi —I-, und machtigen Adligen

oder Verwandten des Fiirstenhauses, die zundchst hohe Posten in der Regierung inne hatten.
Die Biindnisse zwischen den Gefolgsleuten und ihren Herren basierten wiederum auf
Vertrigen und galten in den meisten Fillen lebenslang.”® Von einigen shi wird im Zuozhuan
berichtet, da3 sie selbst beim Tode ihres Herrn oder dessen Verbannung nicht gewillt waren,

*! Diese shi iibernahmen in der spiteren Zhanguo-Zeit die

thren Vertrag zu l16sen.
Ministerstellen und andere hochrangige Posten an den Fiirstenhofen® und damit verénderte
sich das Minister-Fiirsten-Verhéltnis dahingehend, daf die neuen Minister, die nun grofteils
der shi-Schicht entsprangen, aufgrund fehlender familidrer Bande mit dem Herrscherhaus

nicht mit einer lebenslangen oder gar erblichen Position rechnen konnten. Die Zeit der

" Pines (2), 2002, S. 42-9; Pines (1), 2002, S. 136-53.
% Pines (2), 2002, S. 49, EN. 42.

' Zuozhuan, Xi, 23.4:402-3 iiber die Sohne des Hu Tu J[Z€, der sich weigert, seine S6hne Mao = und Yan
{E aus des verbannten Chong’ers EEF Dienst zuriickzurufen; Herzog Xiang, 23.3:1073-4 iiber Herzog Ping
von Jin &7/, der Xin Yu =gy begnadigt und dessen Beteuerung akzeptiert, der rebellische Luan Ying %#
&1 sei sein einziger Herr, und nicht der Herzog von Jin.

2 Chan, 1996, S. 28, 31-9; Pines (2), 2002, S. 49-52; Pines (1), 2002, S. 154-158.



»Wanderminister begann, die von Hof zu Hof zogen, in der Hoffnung auf eine Anstellung.
Loyalitdt den Staatsaltdren gegeniiber wurde unter solchen Bedingungen nicht mehr
angestrebt, Loyalitdt dem Fiirsten gegeniiber war zumindest mdglich. Wichtiger wurde die
Loyalitit den eigenen Prinzipien und der Moral gegeniiber, die der junzi Verkiirper‘[e,23
weswegen man in den Quellen dieser Zeit eine zunehmende Verlagerung des Begriffes
zhongxin auf den Edlen festmachen kann.** Mit der festen Etablierung eines Kaiserhauses in
der Han-Zeit dnderten sich die Verhéltnisse abermals. Loyalititsbeziehungen entstanden nun
zwischen Ministern und Kaisern bzw. dem Staat.”> Aber auch hier scheint eine Prioritit
dahingehend zu bestehen, dafl der wirklich loyale Untertan nicht dem Kaiser personlich,
sondern vielmehr den Staatsaltiren verpflichtet war, da eine seiner wesentlichen
Loyalititspflichten darin bestand, den Kaiser von schlechtem Verhalten abzuhalten und dem
Staat und Gemeinwohl dienliche Pldne vorzulegen. Loyalitdt war immer ein Thema an den
Kaiserhofen, denn speziell in Krisenzeiten war es essentiell, sich der Loyalitdt der Untertanen
und besonders der Generdle und der Armee zu versichern. So finden sich in allen Zeiten

Throneingaben oder kaiserliche Erlasse, die auf dieses Thema eingehen.

Das folgende Kapitel beschiftigt sich mit der Frage der Bedeutung des Begriffes zhong, so
wie er uns in den Quellentexten begegnet. Wie oben bereits angedeutet wird schnell klar, daf3
der Begriff nicht leicht zu definieren ist und sich zumindest in zwei grofle Bereiche trennen
1aBt: in den Gebrauch des Kompositums zhongxin, das oftmals im Zusammenhang mit dem
Herrscher oder dem Edlen genannt wird, und in den Gebrauch des Begriffes zhong allein, der

meist mit dem Untertan, chen [, in Verbindung gebracht wird. Diese beiden

unterschiedlichen Gebrauchsweisen werde ich ausfiihrlich erldutern und mit Beispielen aus
unterschiedlichen Texten belegen. Die Auswahl der Texte ergibt sich dabei aus den Vorgaben
des Zhongjing. Das Zhongjing zitiert ausgesprochen ausgiebig aus allen konfuzianischen, aber
auch aus daoistischen, legalistischen und moglicherweise aus buddhistischen Texten. Deshalb
lag es nahe, sich besonders die sehr hiufig zitierten Texte anzusehen. Die ersten beiden Teile

des folgenden Kapitels beschiftigen sich zunachst mit den Begriffen zhongxin und zhong; im

» Pines (2), 2002, S. 53-62.

** Bauer, 1989, S. 47, spricht von der ,,Umwertung aller Werte®. Pines (1), 2002, S. 184 schluBfolgert aus der
Transformation des Begriffes der moralischen Autoritit, de {&: ,[it] reflects the overall pattern of Chungiu
ethical development in which aristocrats, searching for a new self-image, appropriated attributes of the ruler’s
behaviour.*

* Pines (2), 2002, S. 71-3.



dritten Teil werden die FErgebnisse zusammengefallit und die Begriffsentwicklung
geschichtlich eingeordnet.

Daraufhin werde ich mich dem Zhongjing zuwenden. Ich beginne mit einer Besprechung der
sparlichen Hinweise, die sich in den chinesischen Literaturkatalogen und entsprechender
Sekundairliteratur zu diesem Werk und seinem Autor finden. Traditionell wird es dem

hanzeitlichen Ma Rong f& i als Verfasser und Zheng Xuan £3( als Kommentator

zugeordnet, eine Zuordnung, die von vielen Autoren angezweifelt wird. Mit dem Ausschluf3
einer Entstehung wiéhrend der Han-Zeit kann weder die Autorschaft Ma Rongs noch die
Zuschreibung des Kommentars an Zheng Xuan aufrecht erhalten werden, so dal} diese beiden
Angaben letztlich verworfen werden konnen. Anhand der mageren und komplizierten
Quellenlage und mithilfe der Ideen einiger qingzeitlicher Gelehrten 148t sich einschrinken, in
welchem ungefdhren Zeitraum das Werk dann wohl geschrieben worden sein mag. Einige
eigene Uberlegungen, die Existenz eines nordsongzeitlichen Vorworts zu einer Druckausgabe,
sowie die Unterstlitzung moderner Datenbanktechniken lassen die vorsichtige Spekulation zu,
daB es wihrend eines Zeitraums ab der spdteren Tang-Dynastie nach der An Lushan-
Rebellion bis zur frithen nérdlichen Song-Zeit verfalit worden sein konnte. Es 146t sich aber
nichts weiter dariiber sagen, wer der Autor gewesen sein mag.

Das darauf folgende Kapitel soll das Zhongjing inhaltlich ndher bringen: das Werk wird
zunidchst auf das Verhiltnis zwischen Text und Kommentar hin betrachtet, strukturell
analysiert und schlieBlich inhaltlich unter Einbeziehung der wenigen westlichen und
chinesischen Studien, die meist nur einige kurze Abschnitte umfassen, untersucht. Das
System der Loyalititsbeziehungen, das dem Leser im Zhongjing prasentiert wird, richtet sich
nicht allein auf den Untertanen; die wichtigere und zentrale Rolle im Wechselverhéltnis
zwischen Oben und Unten spielt der Fiirst, von ihm hédngen Qualitit und Intensitdt der
Bindungen der ihm untergeordneten Personen ab. Den Abschluf dieses Kapitels bildet die
Gegeniiberstellung mit dem Xiaojing, zu dem sich das Zhongjing, zumindest strukturell und
duBerlich betrachtet, fast wie ein Zwilling verhélt. Inhaltlich gesehen wird wiederum schnell
deutlich, daB das Zhongjing auf das Xiaojing aufbaut, es an vielen Stellen erweitert und ihm
sogar in manchen Punkten widerspricht. Die reine Ausrichtung des Xiaojing auf die
Kindespietit, die sich bei richtiger Ausiibung von selbst zur Loyalitdt erweitern soll, ist dem
Zhongjing nicht genug. Selbstbewul3t behauptet es, Loyalitit sei die Basis aller Tugenden, die
Kindespietit mit eingeschlossen.

Den Abschluf dieser Studie soll eine kurze Untersuchung und Zusammenfassung bilden, die

sich mit den Thesen des Zhongjing im Vergleich zu den klassischen Quellentexten



beschiftigt, auf die sich das Zhongjing so deutlich bezieht. Die im zweiten Kapitel
vorgenommene Definition des Begriffes zhong wird hier herangezogen und der des Zhongjing
gegeniibergestellt, um herauszufinden, was an neuen Ideen und Einfliissen hinzugekommen
ist. Dartiberhinaus soll der Begriff zhong darauthin untersucht werden, ob und inwiefern er

unseren westlichen Definitionen von Loyalitét entspricht.



Die Lektiire literarischer Werke zwingt uns, bei aller Freiheit
des Interpretierens Treue und Respekt zu iiben. Es gibt eine
gefahrliche Kritikermeinung, die typisch fiir unsere Tage ist,
nach der man mit literarischen Werken machen kann, was man
will, indem man alles aus ihnen herausliest, was unsere tiefsten
Triebe uns nahelegen. Das ist falsch. Literarische Werke laden
uns ein, sie frei zu interpretieren, insofern sie uns einen Diskurs
mit mehr als nur einer Lesart vorsetzen und uns mit den
Mehrdeutigkeiten sowohl der Sprache als auch des Lebens
konfrontieren. Doch um in diesem Spiel weiterzukommen, in
dem jede Generation die literarischen Werke anders liest, muf3
man von einem tiefen Respekt vor dem erfiillt sein, was ich
anderswo die Intention des Textes genannt habe.

Umberto Eco, Die Biicher und das Paradies

2. Untersuchung iiber den Gebrauch des Begriffs zhong £ in klassischen Quellentexten

Die Auswahl aller hier untersuchten Texte entspricht den Texten, aus denen der Verfasser des
Zhongjing am hdufigsten zitiert. Die im Zhongjing zitierten Texte umfassen sowohl die fiinf
kanonischen Klassiker und fast den gesamten konfuzianischen Kanon, als auch zwei der
beriihmtesten daoistischen Texte des Altertums sowie einen der legalistischen Schule. Diese
Texte scheinen fiir den Autor die kanonische Grundlage seines Buches zu bilden, weshalb ich
mich auf ihre Untersuchung beschrinken mdchte, um Gebrauch und Bedeutung des Wortes
zhong zu untersuchen. Natiirlich gibe es noch viele andere hochst interessante Texte, die fiir
eine begriffliche Untersuchung von zhong sehr lohnenswert wéren, aber es ist nicht
Hauptanliegen dieser Arbeit, eine umfassende und endgiiltige Begriffsgeschichte zu verfassen.
Mein Anliegen ist es, den Begriff in dem Textspektrum zu untersuchen, das fiir den Autor des
Zhongjing als maligebliche Quelle diente, so daf} ich hinterher wiederum den Inhalt des
Zhongjing in Vergleich zu diesen Texten stellen kann.

Es sei eingangs erwihnt, dal der Begriff zhong in vier der fiinf kanonischen Klassiker,
namlich im Shijing 5558, Shujing E4K, Yijing Z5#& und Chungiu FFK, als eigenstidndiges
Konzept oder als Wertkodex kaum eine Rolle spielt; er wird erst in der diese Klassiker
kommentierenden und begleitenden Literatur bzw. in den Teilen der Klassiker, von denen

einen spitere Entstehungszeit belegbar ist, verwendet.' Der Begriff wird nur in einer Inschrift

"' Im Shijing wird zhong nur im kleinen Vorwort, Xiao xu /]\f, verwendet, im Shujing nur in den Alttextkapiteln,
Yijing nennt es einmal im Kommentarteil Wen yan 35, Chungiu gar nicht. Die Chungiu-Kommentare
Gongyang /N und Guliang 7% gebrauchen es nicht bzw. an zwei Stellen. Zhouli [&ijig und Yili {#iie
verzeichnen es je einmal. Die Stellen im Shijing und Shujing sowie im Laozi werde ich im Folgenden aufgrund
der wenigen Textstellen nicht explizit untersuchen, aber in die Tabelle der Zusammenfassung mit einbezichen.
Dariiberhinaus finden sie sich in der Ubersetzung der Textstellen in Appendix 1, ab S. 155.
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der Bronzeinschriften der westlichen Zhou-Zeit gebraucht. > Fiir die detaillierte Untersuchung

ziehe ich Textstellen aus dem Zuozhuan /:{%, Lunyu Gk, Mengzi &1, Xunzi Hj-1,
Zhuangzi $£F-, Han Feizi ©3EF und Liji %20 heran®. Das Xiaojing Z44% werde ich

gesondert in Kapitel 4.4. behandeln.

Wenn man alle Textstellen, an denen zhong verwendet wird, betrachtet, dann féllt bereits nach
kurzer Untersuchung auf, daf sich der Begriff in zwei Hauptverwendungsbereiche aufteilt:
Zum einen ist das der Gebrauch von zhong in Kombination mit xin {5, vertrauenswiirdig.
Dieses Kompositum wird vielfach im Kontext mit Herrschern, dem Edlen, junzi, einer
iibergeordneten oder moralisch hochstehenden Person, oder im Verhéltnis zu anderen Staaten
gebraucht. Dabei beschreibt es eine positive moralische Eigenschaft dieser Bezugspersonen.

Zum anderen steht zhong allein hdufig im Zusammenhang mit dem Wort chen |1, Untertan,

oder mit Personen, bei denen der Kontext eine untergeordnete Stellung der beschriebenen

Person deutlich macht.

2 Siehe Lee, 1990, S. 115, Ning & Jiang, 1994, S. 79 und Pines (2), 2002, S. 42. Bei den Bronzeinschriften
stammt die fritheste Nennung von zwei Bronzen aus der Zhanguo E§[5-Zeit, die beide derselben Person namens
Ko6nig Cuo von Zhongshan 1| 1] verlichen wurden, und auf denen zhong immer je zweimal genannt wird. Siche
CHANT, Jinwen <337 -Verzeichnis, # 2840 und # 9735, bzw. Jinwen yinde, Chungiu zhanguo juan, 2002,
Eintrag # 6245 und # 6522. Fiir eine teilweise Ubersetzung der Inschrift siche Mattos, 1997, S. 104f. Das
Schriftzeichen fiir Kénig Cuo wird bei Mattos und im Jinwen yinde auf zwei verschiedene Weisen wieder-
gegeben, beide finden sich nicht im iiblichen Zeichensatz.

Erwihnenswert sind in diesem Zusammenhang auch die Texte aus den Guodian Z[')5-Funden, die dem spiten 4.
Jh. v. Chr. zugeordnet werden: In fast jedem davon wird auf das Herrscher-Untertanen Verhéltnis Bezug genom-
men und der Begriff zhong wird oftmals gebraucht. Fiir eine detaillierte Untersuchung der Texte in Bezug darauf
siche Pines (2), 2002, S. 38-42. Interessant ist insbesondere ein Text, der den bezeichnenden Titel Zhongxin zhi
dao {5238 trigt. Sieche dazu Allan, 2002: Li Xueqin Z224#} ordnet den Text als zeitgleich mit Mengzi ein (8.
179) und klassifiziert den Text als zur Schule der Strategen gehorig (zongheng jia ¥t %), da er sich
groBtenteils mit Abdankung beschéftige (S. 107). Chen Guying [#i&% € hingegen sagt, sein erster Eindruck sei
daoistisch gewesen und nennt Ahnlichkeiten mit Laozi und Zhuangzi (S. 181). Wieder andere ordnen den Text
Schiilern Konfuzius’ zu (S. 252). Den Text einer genaueren Untersuchung zu unterziehen wiirde aber eine eigene
Studie erfordern. Siehe hierzu den Artikel von Luo Haiying Z'¥§5%, Guodian chujian ,zhongxin zhi dao’ yanjiu
SRERET (S 208 52, in: Cang sang 133%, 2005 No. 5, S. 6-7. Wang, 1999, S. 47-50 untersucht speziell
die Bedeutung von zhong in diesem Text und kommt zu dem Schluf}, daB der Begriff hier ,, 21— MAISEFRBN,
B BRISERN G, B ErsLfr&R Pl ,die konkrete Wirkung menschlichen Handelns, die konkrete
Bedeutung menschlicher Regierung und die konkrete Auswirkung menschlicher Moral* beschreibe (S. 50).

’ Die hier vorgenommenen Ubersetzungen der Klassikertexte orientieren sich an den folgenden Werken:
Zuozhuan: Legge, 1960, Vol. V; Schaberg, 2001; Lunyu: Legge, 1960, Vol. I; Wilhelm, 2000; Mengzi: Legge,
1960, Vol. II; Lau, 1979; Xunzi: Koster, 1967; Knoblock, 1988; Laozi: Wilhelm, 1998; Zhuangzi: Graham, 1981;
Mair, 1998; Wilhelm, 2002; Han Feizi: Liao, 1939; Liji: Legge, 1967, Li Chi; Shijing: Waley, 1996; Legge,
1960, Vol. 1V; Shujing: Legge, 1960, Vol. III. Appendix 1, ab S. 155, fiihrt alle iibersetzten Textstellen noch
einmal gemeinsam auf.
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Deshalb mochte ich beide Bereiche getrennt voneinander untersuchen, um die Unterschiede
im Gebrauch zu verdeutlichen. *

Es wird schnell klar, da das Kompositum zhongxin nicht gut mit ,Loyalitit und
Vertrauenswiirdigkeit* iibersetzt werden kann, und daB westliche Ubersetzer, wie in der
Einleitung bereits erwéhnt, ihre Schwierigkeiten mit dem Begriff haben. Deshalb will ich
zuerst die Verwendung dieses Begriffes untersuchen und ihn im Folgenden mit
,,Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit wiedergeben.” Der Gebrauch des Wortes
zhong allein stellt uns nicht vor so groBe Schwierigkeiten. Die Ubersetzung , Loyalitit;
Treue® verdeutlicht in den meisten Féllen die Intention des Textes, aber man sollte an einigen
Stellen ein erweitertes Bedeutungsfeld in Betracht ziehen, das Eigenschaften wie

,Aufrichtigkeit; Uneigenniitzigkeit; PflichtbewuBtsein; Aufopferungswille umfaBt.’

* Die Ansicht, daB8 zhongxin eine anders gelagerte Bedeutung habe als zhong allein, wird von anderen Sinologen
wenngleich nicht ausfiihrlich untersucht, so doch erwéhnt: Schaberg, 2001, S. 157: ,,Closely linked to xin in the
vocabulary of historiography is the term zhong, ,,loyalty.” The two words frequently appear in the same speeches,
often in the compound zhongxin. Speakers in the Zuozhuan tend to differentiate the terms clearly when using
them together; one owes xin to the spirits or to the ruler above and zhong to the people below.* Pines (1), 2002, S.
149-50; Pines (2), 2002, S. 44-5, FN 27: ,In the early Zuo, the meaning of zhong differs from the later usage of
this term.* Pines nennt Zuozhuan, Huan 6.2 und Zhuang 10.1 als Beispiele, schriankt aber ein: ,,This [Huan 6.2]
is the first occurrence of the term zhong in the Zuo and in received ancient Chinese texts in general, and it is the
only case which refers to the ruler’s obligations towards the people. In another early speech we learn that zhong
might have had reciprocal implications as well [... Zhuang 10.1]. Yet, these usages disappeared from later
Chungqiu discourse.*

> Wie schwierig die Bedeutung von zhongxin zu definieren ist, erfahren wir aus einem songzeitlichen Werk, dem
Beixi ziyi L2 F % von Chen Chun iy (1159-1223), S. 26-8 im Abschnitt iiber zhongxin: ,,JE{5 —F, fe A&
B NGB EFGRIE, HARDEENE S, RAEERENEK, MU EAAT. [.] EEETH:
FOZHE, DIEZAHE. JTREHEE. [ EEFEPIAR Y. FEA IS, NSl SR, & oH
2 [-] BEFFEERE, MEEmASHE. W, SRR LDEE. BAFCE, IREE
2L AGEE . , Niemals hat jemand in der Vergangenheit Loyalitit und Gewissenhaftigkeit deutlich
erklart. Verschiedene Denker haben Loyalitit ausschlieBlich als ,,dem Herrscher ehrlich dienen* erklart.
Natiirlich kann Loyalitit Ehrlichkeit sein, aber es wére nicht richtig, Ehrlichkeit mit Loyalitét gleichzusetzen. [...]
Erst als Meister Cheng [Hao] erklirte, daB ,,Loyalitit heiBe, sich selbst bis zum AuBersten erschopfen und
Gewissenhaftigkeit heile, die Dinge wahr zu machen®, wurde schlulendlich eine Definition geschaffen. [...]
Loyalitdt und Gewissenhaftigkeit sind nicht zwei voneinander getrennte Dinge. Was aus dem Inneren hervortritt
und alles bis zum AuBersten erschopft, das ist Loyalitit. Was von auBen kommt und alles wahr macht, das ist
Gewissenhaftigkeit. [...] Geht man der genauen [Bedeutung] der Worte ,Loyalitdt und Gewissenhaftigkeit’ auf
den Grund, dann wird man sie [einfach] in jeder Hinsicht verstehen. Die Loyalitit im Dienste am Fiirsten
beispielweise ist auch nur das Erschopfen der eigenen Gesinnung im Dienste am Fiirsten. Die Loyalitdt im
Planen fiir die Menschen ist auch nur das Erschopfen der eigenen Gesinnung im Planen fiir die
Menschen!* Siehe auch die Ubersetzung von Chan, 1986, S. 86-8.

® Siehe dazu Wang, 1999, S. 1-12, der zhong £ aus zhong 1 und zhongxin .0, ableitet. Dafiir verwendet er
aber ausschlielich Beispiele und Kommentare, die frithestens hanzeitlich sind. Das Bedeutungsspektrum, das er
daraus festmacht, gliedert er wie folgt: ,.[...] SAHY & BIESRE LD ERAE: 1. WA B0E” SUgF
OHIRM 2. WERH] BOE” IENSRIEE 3. W L BOE AFHNAIHIK. L[] zu dieser Zeit
beinhaltet [der Begriff] zhong diese hier in einigen Punkten aufgegliederten Bedeutungen: 1. gegeniiber der
Autoritiat der ,Regierung’ der fritheren Zeit vollen Gehorsam [an den Tag legen] 2. die Auffassung von
Gerechtigkeit der ,Regierung’ der fritheren Zeit gutheiflen 3. auf gerechte und ausgewogene Verordnungen der
,Regierung’ der fritheren Zeit hoffen.“ Es ist nicht klar, welche Regierung der fritheren Zeit Wang Zijin hier
meint, denn Untersuchungen zu den Dynastien Xia, Shang, Zhou etc. folgen erst nach dieser Zusammenfassung.
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Ziel der folgenden Untersuchung ist es, herauszufinden, welche Definitionen die Texte des
Altertums fiir das Wort zhong liefern, und in welchen Kontexten es verwendet wird. Im 5.
Kapitel werde ich vergleichen, ob der Autor des Zhongjing in seinem Werk zhong in der

gleichen Bedeutung verwendet.

2.1. Zhongxin }&{5

Wenn man die Stellen, an denen zhongxin gebraucht wird, im kontextuellen Zusammenhang
betrachtet, dann werden dort meist Eigenschaften einer iibergeordneten im Verhéltnis zu
untergeordneten Personen beschrieben, also Eigenschaften, die der Herrscher an den Tag

legen sollte. An vielen Stellen wird zhongxin auch dem junzi 7 f-, dem moralisch

hochstehenden Edlen, zugeschrieben. Eine zweite Auffalligkeit ist, daf die Eigenschaft hiufig
im Zusammenhang mit diplomatischen Missionen oder, ganz allgemein gesagt, zwischen-
staatlichen Beziehungen steht. Nur selten jedoch werden mit zhongxin Untertanen oder
Personen in untergeordneter Position beschrieben. Hier bildet der junzi eine Zwischenstellung,
da er moralisch gesehen dem Herrscher gleichwertig oder tlibergeordnet sein kann, wenn er
beispielsweise in beratender Funktion titig ist, als Amtstrdger ihm aber de facto untergeordnet
ist. Fir alle Verwendungsweisen liefern die untersuchten Texte ausreichend Beispiele. Ich
mochte in der folgenden Untersuchung die Texte in einer ungefdhren chronologischen
Reihenfolge belassen, die sich aus der Entstehungszeit der Quellen ergibt. Diese Zeit genau zu
bestimmen, ist kaum moglich, da die meisten Texte nicht aus einem Guf sind, sondern aus
Textschichten bestehen.’

Beim zeitlich von allen hier untersuchten Texten wahrscheinlich am frithesten einzu-

ordnenden Zuozhuan® finden wir die meisten auf den Herrscher bezogenen zhongxin-Stellen,

" Die ungefihre chronologische Einordnung der Texte spiegelt sich in der tabellarischen Zusammenfassung in
Kap. 2.3. wider. Eine kurze Textgeschichte zu den einzelnen Texten findet sich als FuBnote jeweils bei den
Texten.

¥ Das Zuozhuan galt als Kommentar zum Chungiu, den ,,Friihlings- und Herbstannalen des Staates Lu &, die
traditionell Konfuzius zugeschrieben werden. Dieses Werk behandelt die Geschichte des Staates Lu im
gleichnamigen Zeitraum von 722 bis 479 v. Chr. in kurzen chronologischen Eintragungen. Da der Stil des
Chungiu sehr trocken gehalten ist, wurde schon bald vermutet, da3 Konfuzius moralische Bewertungen in der
Formulierung der Ereignisse verborgen hitte, z.B. indem er seine Wortwahl leicht verdnderte oder
ungewohnliche Redewendungen benutzte. Mengzi 3B9:5898a sagt: ,. L. 7 &EFk, MELEHL T1#.« ,,Konfuzius
vollendete das Chungiu und aufriihrerische Untertanen und verbrecherische S6hne fiirchteten sich.* Inhaltlich
reicher als das Chungiu selbst sind die exegetischen Kommentare, die zu seiner Erlduterung verfafit wurden: Von
diesen Kommentaren glaubte man, daB sie von Konfuzius selbst initiiert wurden, da er die Erkldrungen zum
Chungiu miindlich an einige ausgewihlte Schiiler weitergegeben habe, die sie dann in den jeweiligen
Kommentaren zusammenstellten. Das Zuozhuan soll von Zuo Qiuming /7 frHH stammen. Urspriinglich gab es
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wihrend spétere Texte zhongxin zunehmend in den Zusammenhang mit dem junzi, dem Edlen,
riicken. Der Kontext legt nahe, daB die Tugend zhongxin im weitesten Sinne mit
Gewissenhaftigkeit zu tun hat — Gewissenhaftigkeit des Herrschers in der Ausiibung der Riten,
gegeniiber den Traditionen, aber auch gegeniiber seinem Volk, sowie die Gewissenhaftigkeit
des junzi gegeniiber seinen Idealen, seiner Moral, seinen Werten, und gegeniiber den
Menschen, denen er als Vorbild dient. Auch in Bezug auf zwischenstaatliche Verhéltnisse und
diplomatische Missionen spielt Gewissenhaftigkeit eine Rolle. Es ist hier die Gewissen-
haftigkeit in der Ausiibung der Riten und Gebrauche gegeniiber dem Staat, den man vertritt,
aber auch gegeniiber Abmachungen und Allianzen. Die Idee, die dieser Gewissenhaftigkeit
zugrundeliegt, scheint der Nutzen zu sein, den sie den Staatsaltiren bringt. Als hochstes Ziel
gilt die Bewahrung des Staates durch den Fiirsten und seine Vertreter: dazu zdhlt die
Erfiillung der Verpflichtungen gegeniiber dem Volk.

Betrachten wir zunéchst einige Stellen aus dem Zuozhuan:

Zuozhuan, Huan 6.2:111: ,Fi[E/INZRERICAA, /INEARGE. FradiE, MR RMmER . ERAR, &
h; Wit IEEE, S

,Ich habe gehort, dafl [die Bedingung, unter der] ein kleiner einem grof3en [Staat] gleichwertig ist, die ist,
daf} der kleine dem Weg folgt, [wihrend] der grofle Exzesse pflegt. Was ich den Weg nenne, heift, dem
Volk gegeniiber gewissenhaft sein und den Gottern gegeniiber vertrauenswiirdig. Wenn der Herrscher an
den Nutzen des Volkes denkt, dann ist das Gewissenhaftigkeit; wenn die Opferpriester aufrechte Worte
finden, dann ist das Vertrauenswiirdigkeit.

Hier beziehen sich die beiden Begriffe auf den Herrscher. Er soll dem Volk gegeniiber
gewissenhaft sein — das spricht dafiir, daB3 der Herrscher Pflichten zu erfiillen hat. Welche das
sind, erfahrt man im weiteren Verlauf der Anekdote: ob der Herrscher ndmlich erfolgreich (in
der Schlacht) sein wird, ist fraglich, da das Volk hungert, der Fiirst sich nur seinen eigenen
Geliisten hingibt, und die Priester sich iiberdies heuchlerisch bei den Opferhandlungen
benehmen. Man kann schlieen, daB3 zhong hier das tugendhafte Verhalten des Fiirsten
gegeniiber seinen Untergebenen beschreibt und damit gemeint ist, dal der Fiirst fiir deren

Wohlergehen sorgen und sich nicht eigenen Vergniigungen widmen soll. Vereinfacht gesagt

vom Zuozhuan zwei Versionen: Eine, die wihrend der frithen Han-Zeit zirkulierte, und eine weitere Version
zusammen mit dem Chungiu in alter Schrift in den kaiserlichen Archiven (Hanshu 30:1967). Uberlebt hat aber
nur die Version aus den kaiserlichen Archiven, die urspriinglich eventuell ein eigenstindiges Werk war und erst
von Liu Xin £/ (46 v. Chr.-23 n. Chr.) mit dem Chungiu zusammengebracht worden sein soll. Allerdings hat
auch der jinzeitliche Kommentator Du Yu F:7H (222-84) editierende Tétigkeiten daran vorgenommen und
manche Anekdoten des Zuozhuan, die iiber mehrere Jahre hinweg andauerten, aufgeteilt. Fiir eine friithere
Eigenstindigkeit des Zuozhuan spricht, daB} es als Kommentar nicht wirklich zum Chungiu palit, da es viele
Eintrdge im Chungiu ohne Kommentar gibt und umgekehrt viele Eintrdge im Zuozhuan ohne Referenz zum
Chungiu. Uber eine Datierung wurde bereits und wird noch an vielen Stellen gestritten und die Einstufung reicht
vom 5. bis zum 1. vorchristlichen Jahrhundert. Wahrscheinlich ist das Zuozhuan zu Anfang des 4. Jh. v. Chr.
kompiliert worden; eine feststehende Version, die nicht mehr weiter bearbeitet oder verschonert wurde, existiert
aber erst seit dem 1. nachchristlichen Jahrhundert. Siche Hsu, 1965, S. 184-5; Henderson, 1991, S. 68; Cheng, in:
Loewe (Hg.), 1993, S. 69-71; Schaberg, 2001, S. 174-5 u. 315-24; Nylan, 2001, S. 258-9.
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wird mit zhong seine innenpolitische Pflicht bezeichnet, wihrend xin hier sein Verhalten nach
oben gegeniiber den Gottern und Ahnen charakterisiert.

Zuozhuan, Zhuang 10. 1-182 3 NEDL BRYE, 8, dhEUt, WEME. HE: /IMERS, MibEt. &

El: NG SR, BENRESE, AALUIR. ¥ G2 g, mTLL—Hk. 8k, HEETRe.
,Der Fiirst sprach: ,Bei den Tieropfern, der Jade und Seide wage ich es nicht, etwas hinzuzufiigen,
[hierbei] bin ich gewil vertrauenswiirdig.” [Cao Gui] antwortete: ,Das ist nur eine kleine
Vertrauenswiirdigkeit und noch nicht aufrichtig [genug], die Gotter werden ihren Segen nicht geben.’
Der First sprach: ,Bei allen kleinen und groBen Prozessen, auch wenn ich sie nicht im Detail
untersuchen kann, [urteile] ich gewil gemiB des Sachverhalts.” Er antwortete: ,Das ist eine Art von
Gewissen()haftigkeit, damit kann man eine Schlacht schlagen. Wenn ihr kdmpft, erlaubt mir euch zu
folgen.”™

Wiederum bezieht sich xin auf Opferhandlungen, zhong auf das Verhéltnis zu den

Untertanen. '° Cao Gui B %], ein Mann aus dem Volk, berit seinen Fiirsten in der

Kriegsfithrung und erkundigt sich in diesem Zusammenhang, womit er denn zu kdmpfen
gedenke (,,[t9{r] DLEE): Der Furst erkldrt darauthin, wie er selbst die Qualitét seiner Tugenden

xin und zhong einschitzt, und offenbar ist erst die Ausiibung von zhong gut genug, um damit
eine (1) Schlacht zu schlagen, die er schlieBlich gewinnt.

Ohne die Pflichterfiillung des Fiirsten bei den Opferhandlungen, gegeniiber den Gottern nach
oben, und gegeniiber dem Volk nach unten, beispielsweise durch faire Rechtssprechung, hitte

es keinen Sinn in den Krieg zu zichen, und der Fiirst bliebe erfolglos."'

DaB} sich xin nicht nur auf das Verhéltnis zu den Gottern bezieht, sondern als Gegensatz zu

zhong aulenpolitische Verhéltnisse beschreiben kann, zeigt folgende Stelle:

Zuozhuan, Xiang 22.3:1068: ,/NFTLLFA, (G, A5, AL [.] BABE, EAZIL 1, 15, J&, 4%,
ETAZ, RiziEth. HEZE, e

»vertrauenswiirdigkeit ist, wie der kleine dem groflen [Staat] dient. Ist die Vertrauenswiirdigkeit
verloren, kann er nicht bestehen. [...] Fiirsten sollten an der Vertrauenswiirdigkeit festhalten und die
Untertanen am Respekt. Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit, Ehrlichkeit und Ehrerbietigkeit,

? Zu Huan 6.2:111 und zu Zhuang 10.1:182-3 siehe Hsiao, 1966, S. 506; Ning & Jiang, 1994, S. 79; Schaberg,
2001, S. 129-30 u. die dazugehorige FN 22, S. 186-8; Pines (2), 2002, S. 44, FN 27 und dieses Kapitel FN 4.

19 Ebenso Zuozhuan, Zhao 20.6:1416.

" An die Pﬂichterﬁillung des Fiirsten im zwischenstaatlichen Verhéiltnis wird ebenfalls in Zuozhuan, Xi
24.2:425 appelliert: ,,[...] WUABHER /N, DREERL. 5 KT/ N, ARG, HA 24 [ ]ETEEEM
TIFS IR, ETEUE@ZE%%, OARRIPER AR E, DANEREZ %% KERLZ, MR
obwohl Briider kleine Streitereien untereinander austragen, verwerfen sie nicht ihre verwandtschaftliche Llebe.
Wenn Ihr nun, Majestét, eine kleine Streiterei nicht ertragen konnt und die Liebe Zhengs verwerft, was soll man
dazu sagen? [...] Wessen Ohr nicht die Harmonie der fiinf Tone hort, ist taub; wessen Auge nicht die Schonheit
der fiinf Farben unterscheidet, ist blind; wessen Geist sich nicht den Standard von moralischer Autoritit und
Rechtschaffenheit zur Regel nimmt, ist starrsinnig; wessen Mund nicht gewissenhafte und vertrauenswiirdige
Worte spricht, ist dumm. Die Di-[Barbaren] machen sich dies alles zur Regel, und ihre vier Vergehen sind
komplett.” Zum kulturellen Verstdndnis der Barbaren im Zuozhuan siehe Schaberg, 2001, S 131-5.
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das gilt nach oben und unten gleich, das ist der Weg des Himmels. Der Fiirst wirft sich selbst weg, er
wird nicht lange tiberdauern kénnen.“'

So wie zhong nach innen oder unten, zum Volk hin deutet, so weist xin nach oben zu den
Gottern, aber auch nach auflen, nimlich im Umgang mit anderen Staaten, wobei hier ebenfalls
eine VerhdltnismaBigkeit festzustellen ist: der kleinere Staat dient dem groferen mit
Vertrauenswiirdigkeit, so dall dieses Vertrauensverhéltnis wie das zu den Goéttern ebenso mit

,,hnach oben‘ beschrieben werden konnte.

Fiir das Verhiltnis zwischen Staaten wird die Wahrung ritueller Formen als grundlegend
beschrieben. Der Staat, der Fiirst und der Gesandte diirfen die eigene Position im
Staatengefiige nicht vergessen. Die Tugenden zhong und xin werden auf die Abgesandten als
Vertreter ihrer Fiirsten tibertragen. Zuozhuan, Zhao 16.3" nennt die Gesandten als Bewahrer
der Riten bei zwischenstaatlichen Beziehungen. In der Anekdote wird berichtet, da3 Xuanzi
‘Ei T~ als Vertreter des Staates Jin £ sich in Zheng £} einen Ring erbittet, der einem dortigen
Kaufmann gehort. Da es sich nur um eine Kleinigkeit handelt, sind einige Hoflinge bereit,
ihm den Wunsch zu erfiillen, aber Zi Chan f-j& als Vertreter von Zheng verweigert ihm den

Ring und verweist auf die Regeln zwischenstaatlicher Beziehungen: Auch wenn es sich nur
um eine kleine Bitte handle, so verstofle sie doch gegen die Riten. Deshalb beweise er, Zi
Chan, hier Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit gegeniiber Jin, indem er, um Jin vor

Verstoflen im Verhiltnis zu Zheng zu bewahren, den Wunsch Xuanzis ablehne.

Zuozhuan, Wen 1.8 erzdhlt ebenfalls von einer diplomatischen Mission, hier zum Anlal3 der

Thronbesteigung des eigenen Fiirsten:

Zuozhuan, Wen 1.8:512: ,, L RML, JHIIE, BREEE LY, BAEIMER. 1P HARE, Digmitie, 1L, 13, 5
ik Eth. S TR IR, 13, TR b, PR, T B

»Zum AnlaBl der Thronbesteigung von Fiirsten, sollten die Minister alle auf [diplomatische] Mission
gehen, alte Freundschaften bewahren und pflegen, und Hilfs-[Allianzen] nach auflen hin kniipfen.
Benachbarten Staaten gut zu dienen, um die [eigenen] Staatsaltire zu schiitzen, das ist der Weg der
Gewissenhaftigkeit, der  Vertrauenswiirdigkeit und der  unterwiirfigen  Nachgiebigkeit.
Gewissenhaftigkeit ist das Aufrechte an der moralischen Autoritit; Vertrauenswiirdigkeit ist die
Festigkeit an der moralischen Autoritdt; Unterwiirfigkeit und Nachgiebigkeit sind die Basis der
moralischen Autoritit.« '

12 L egge iibersetzt: It is by good faith that a small State serves a large one.“ Legge, Vol. V, S. 495. Er bezieht
das Untergebenenverhéltnis auf die weiter oben erwihnten Staaten Chu %% und Qi 7%, der Text spricht spéter
aber nur allgemein von ,.klein* und ,,grof3*.

B Zuozhuan, Zhao 16.3:1378-9: , E-IEMGIEA —0, BHEE 2, BDIFRHL (.« Ich schitze Jin nicht
gering, noch mdchte ich Uneinigkeit erzeugen. Ich wiinsche ihm immer zu dienen und deshalb gebe ich [den
Ring] nicht, der Grund sind Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit.*

" Siehe dazu auch Zuozhuan, Zhao 2.3:1229: Dort werden dieselben Tugenden als Gefifie und Essenzen der
Riten beschrieben, was an dieser Stelle bedeutet, da3 der Gesandte dem Auftrag seines Fiirsten, ndmlich in
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Die diplomatische Mission sollte auB3enpolitische Bande festigen, indem alte Freundschaften
gepflegt und neue gewonnen wiirden. Ziel war es fiir die Minister wie fiir den Herrscher, der
sie gesandt hatte, die eigenen Staatsaltire zu bewahren, also die Herrschaft zu sichern. Hier
steht zhong und xin ebenfalls im Zusammenhang mit Auflenpolitik und Umgang mit anderen
Staaten.

Somit finden sich im Zuozhuan einige Stellen, an denen zhongxin als Eigenschaft eines
Herrschers genannt wird: zhong beschreibt die Pflicht, die er gegeniiber seinem Volk
auszuiiben hat: an den Nutzen des Volkes soll er denken und in Strafprozessen gewissenhaft
entscheiden. Xin wiederum soll er gegeniiber den Gottern sein. So hat der Fiirst Pflichten nach
oben und nach unten und ,,dies ist gilt nach (oder fiir?) oben und unten gleich* (Xiang

22.3:1068: ,, [ N[A]Z.). Einige Stellen riicken zhongxin auch in einen auBenpolitischen

Kontext. Speziell xin scheint eine im Verhéltnis zu anderen Staaten wichtige Eigenschaft zu
sein. Dabei wird zhongxin auf herrscherliche Abgesandte im diplomatischen Dienst
iibertragen. Man kann deshalb vermuten, daB3 bei solch diplomatischen Missionen die
Abgesandten dhnlich wie in der heutigen Zeit weitergehende Vollmachten besallen, mit denen
sie im Interesse ithres Herrschers und Staates handeln und vor allem ihren Staat nach auflen

hin wiirdig und in Ubereinstimmung mit den Riten vertreten sollten."

rituellen Fragen die Unterwiirfigkeit seines Staates zu demonstrieren und sich auf keine Ehrbezeugungen
einzulassen, Folge leistet.

> Es gibt auch Stellen im Zuozhuan, die zhongxin anders als in den oben untersuchten Stellen verwenden:
Zuozhuan, Zhao 6.3:1274-5 nennt ,,} 8/ .2 =, ,.gewissenhafte und vertrauenswiirdige Altere, Zhao 12.10:
1337 verwendet es innerhalb einer lingeren Yi-Auslegung, eine insgesamt schwer zu interpretierende Stelle: ,, 5
BBtz B{5225An].“ Ich habe gelernt, daB wenn man sich mit Gewissenhaftigkeit und Vertrauens-
wirdigkeit ans Werk macht, dann ist es moglich.“ Siehe dazu Pines (1), 2002, S. 86. Auch die Bedeutung von
zhong (ohne xin) in Zhao 28.3:1496 ist unklar: ,.{HEEIEE T2 2:th, DIEE, H: %Tﬁi%ﬁ ijﬁi%?% nEEE
% N EHaE A, USRS, (GF) Bl kS, BREZE, S o8t Hartil, ARAERNE
&[5~ ,,Als [Zhongni] von den Amtsernennungen durch Wei [Xian] Zi horte, hielt er sie fiir rechtschaffen, und
sagte: ,In der Niihe vergaB er nicht seine Verwandten, in der Ferne vergaB er nicht [Leute] in Amter zu ernennen,
das kann man rechtschaffen nennen.” Als er wiederum von dem Befehl an Jia Xin horte, hielt er ihn fiir
gewissenhaft. Ein Lied sagt: ,Suche fiir immer in Ubereinstimmung mit dem Willen [des Himmels] zu handeln
und du wirst fiir Dich selbst viel Gliick finden.” Das ist Gewissenhaftigkeit. Wei [Xian] Zis Amtsernennungen
zeugten von seiner Rechtschaffenheit, seine Befehle waren gewissenhaft — seine Nachfahren wiirden lange im
Staate Jin fortfahren!* Auffillig ist, daB sich die drei Stellen alle wiahrend der Herrschaft Herzog Zhaos finden.
Zu einer Untersuchung von zhong im Zuozhuan siche Wang, 1999, S. 30-6 und Kap. 2.2. FN 57. Wang trennt
zundchst nicht zwischen zhongxin und zhong, notiert aber zu zhongxin auf S. 36: , it4%, 05 B, & 5 2,
JG [F WG, £ (L) hEASEH, BT G RS RIEABGEETE{E SR 5% . Davon
abgesehen gibt es Zusammenstellungen wie ,zhong’ und jing’, ,zhong’ und ,xiao’ und ,zhong’ und ,xin’; im
Zuozhuan finden sich fiir all diese Bespiele, die sowohl die Bedeutung von ,zhong’ widerspiegeln, als auch
andere Zusammenhinge politisch-ethischer Grundprinzipien.” Wang greift den Begriff zhongxin im Zuozhuan
auf den Seiten 45-50 zusammen mit Stellen aus dem Guoyu wieder auf; dort zahlt er zwar alle Zuozhuan-Stellen
auf, erlautert aber nur die Guoyu-Stellen naher.
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Im Lunyu16 wird zhongxin, im Gegensatz zum Zuozhuan, dem junzi 3 -f-, dem Edlen,

zugeschrieben oder einer allgemein moralisch vorbildhaften Person; in manchen Fillen
Konfuzius selbst bzw. oder einem seiner Schiiler.
Fiir Konfuzius nimmt der Begriff eine wichtige Position ein, denn gleich in drei Abschnitten

= 17

heif3t es, der Edle solle zhong und xin an erste Stelle setzen: ,, 3+ (5.

Abschnitt 1.4 liefert einen vagen Anhaltspunkt, wie die Eigenschaften Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit sich fiir den Edlen genauer definieren:
Lunyu 1.4:5334a: G 1-F: B H =AEH: BAGMAE? EATAZMAME T2 AT
,Zengzi sagte: ,Ich priife mich téglich in drei [Punkten] selbst: ob ich im Planen fiir die Menschen nicht
gewissenhaft war; ob ich im Umgang mit Freunden nicht vertrauenswiirdig war; ob ich [etwas]
unterrichtet habe, das ich [selbst] nicht geiibt habe.”*'*
Zhong bezieht sich auf das Planen fiir andere Menschen, oder vielleicht auf Plédne, die fiir den
Fiirsten unternommen werden, xin auf den Umgang mit Freunden. Die Definition von zhong
und xin, die durch das Zuozhuan geliefert wurde, war, dal der Herrscher innenpolitisch
Gewissenhaftigkeit gegeniiber dem Volk, nach unten, beweisen sollte, aullenpolitisch aber
Vertrauenswiirdigkeit gegeniiber anderen Staaten bzw. nach oben, gegeniiber den Géttern. Im
Lunyu wird hier nun eine dhnliche Idee fiir den junzi vertreten: Gewissenhaftigkeit in der

Planung fiir andere Menschen, Vertrauenswiirdigkeit im Umgang mit Freunden. Aber auch

der auBBenpolitische Zusammenhang wird aufgegriffen, denn dal3 zhongxin eine Eigenschaft ist,

' Das Lunyu besteht groftenteils aus Dialogen zwischen Konfuzius und seinen Schiilern, die unterschiedliche
Themen behandeln, zumeist aber ethischer Natur sind. Hanshu 30:1717 sagt: | ZwzE8, FL T TES R THREA KB
TAHEL S MR T 5B, EIFe T2 aARd. K TBE4, FIAMHELEE TRR T, GEE < aheh. , Was das
Lunyu betrifft, so beinhaltet es die Antworten des Konfuzius an seine Schiiler und Zeitgenossen, was die Schiiler
untereinander sprachen und was sie von den Worten des Konfuzius empfingen und horten. Zu dieser Zeit hatte
jeder der Schiiler seine eigenen Aufzeichnungen. Als Konfuzius dann gestorben war, sammelten seine Schiiler
untereinander alles zusammen und diskutierten und editierten [die Aufzeichnungen]. Folglich wurde es dann
,»Gesprdche® genannt.” Die Datierung ist schwierig: Das erhaltene Material ist duBerst heterogen und scheint von
verschiedenen Verfassern zusammengefiigt worden zu sein. Die Entstehungszeit wird von manchen Sinologen
auf die Zeit zwischen dem Ende der Zhanguo- und dem Beginn der Qin-Zeit gelegt, also bis etwa zum Ende des
3. vorchristlichen Jahrhunderts. Andere schitzen die Fertigstellung auf noch spatere Zeit, es soll wie Teile der
fiinf Klassiker erst in der Han-Zeit unter Kaiser Wu i, (140-88 v. Chr.) editiert worden sein, als Teil einer neuen
Wertschétzung konfuzianischer Ethik. Das Lunyu 1dBt sich nach dem neueren Forschungsstand grob in vier
Schichten aufteilen: Die Kapitel 3-7 enthalten das fritheste Material, Kapitel 1, 2, 8 und 9 scheinen zu einem
spéteren Zeitpunkt um die frithesten Kapitel herum gruppiert worden zu sein, enthalten aber immer noch friithes
Material. Die Kapitel 10-15 bilden die dritte Schicht und die Kapitel 16-20 die vierte und jiingste. Siche dazu
van Zoeren, 1991, S. 26. Creel, 1949, S. 291, teilt drei chronologisch aufeinander folgende Strange ein: Kapitel
1-10, 11-15 und 16-20. Waley, 1949, S. 21, nennt nur die Kapitel 3-9 als die frithesten. Siche auBerdem Cheng,
in: Loewe (Hg.), 1993, S. 314-7.

7 Lunyu 1.8:5335b iiber den Edlen; 9.25:5409a als allgemeine Anweisung; 12.10:5436b als Antwort auf Zi
Zhangs Frage, wie man die moralische Autoritdt erhdhen und Verirrungen unterscheiden konne. Siehe zu Lunyu
1.8 Lee, 1990, S. 116, der hier ,,aufrichtig und vertrauenswiirdig® iibersetzt, und Chan, 1986, S. 88, der ,,Let
loyalty and faithfulness be your host.” libertrégt.

18 Siehe Hsiao, 1966, S. 506. Wilhelm, 2000, S. 38: iibersetzt mit ,,Ich priife taglich dreifach mein Selbst.*
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die bei Reisen oder vielleicht im diplomatischen Dienst von Nutzen sein kann, zeigt Abschnitt
15.6:

Lunyu 15.6:5465b-54660: S5, (7168 MEMTL I, 172, SRR, (TRI6H, BINE, 177
:E%z?“

»Oewissenhafte und vertrauenswiirdige Worte, ehrliches und ehrerbietiges Handeln; auch wenn man
unter die Man- oder Mo-Barbaren gerdt, ist es das [richtige] Handeln. Wenn die Worte nicht
gewissenhaft und vertrauenswiirdig sind, das Handeln nicht ehrlich und ehrerbietig ist, kann man, auch
wenn man in der Nachbarschaft bleibt, [dann] iiberhaupt handeln?« "’

Konfuzius betrachtet sich selbst und manch anderen als im Besitz dieser Eigenschaften, was
in Abschnitt 5.28 deutlich wird:
Lunyu 5.28:5374b: ,, 7-Fl: +2 28, WHEMSMEER, NI e«
,,Der Meister sprach: ,In einem Weiler von zehn Familien gibt es sicher einen, der wie ich gewissenhaft
und vertrauenswiirdig ist, aber keinen, der wie ich das Lernen so schétzt.”*
Wer Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit lernen wollte, war jedenfalls bei
Konfuzius an der richtigen Stelle, denn laut Abschnitt 7.25 gehorten diese beiden Tugenden
zu vier Themen, tiber die Konfuzius lehrte:

Lunyu 7.25:5391b: ,, 7-DAUE: 22, 17, &, 5.
,Der Meister lehrte vier Dinge: Literatur, das Handeln, Gewissenhaftigkeit und Vertrauens-
wiirdigkeit.**

Hier wiirden nun die Definitionen, die sich aus Abschnitt 1.4 und 15.6 ergeben hatten, weiter
unterstiitzt. Wenn Konfuzius in seiner Schule Wissen iiber politische und diplomatische
Fihigkeit vermitteln wollte®!, dann wire ein solches Programm sinnvoll gewesen: Zunichst
einmal Belesenheit, Kenntnis und Verstindnis der Literatur und der Uberlieferung,
insbesondere der Lieder, deren richtiger Gebrauch und passende Rezitation eine wesentliche

Eigenschaft darstellte.”” Das richtige Handeln konnte sich aus einem intensiven Studium der

¥ Lee, 1990, S. 116, iibersetzt: ,,.Die Worte eines Mannes sollen aufrichtig (zhong) und vertrauenswiirdig (xin),
seine Taten ehrenwert und wohldurchdacht sein.“ und kommentiert: ,In diesem Zusammenhang bedeutet
,zhong’ Aufrichtigkeit oder Griindlichkeit, wihrend Ehrlichkeit ,Worttreue’ bedeutet. Wenn beide Begriffe
zusammen verwendet werden, decken sie simtliche Nebenbedeutungen ab. Daraus geht eindeutig hervor, daf in
den Werken von Konfuzius und Menzius ,zhong’ hauptséchlich in der Bedeutung ,Aufrichtigkeit, Griindlichkeit
oder Selbstaufgabe zugunsten der Erfiillung moralischer Pflichten’ vorkommt.“ Siehe zu dieser Stelle auch
Lunyu 13.19:5446b, wo fast der gleiche Wortlaut verwendet wird.

20 Wilhelm, 2000, S. 87 tibersetzt: ,,Der Meister lehrte vier Gegensténde: die Kunst, den Wandel, die Gewissen-
haftigkeit, die Treue.*

! DaB diplomatische Rhetorik in der Schule des Konfuzius unterrichtet wurde, wird hier deutlich: Lunyu
13.5:5444a-b: 7 G (FF) =0, LI, NE; R, NeesE:; %, JRELIR? ,,Der Meister
sprach: ,Wenn einer die dreihundert Lieder meistert, aber [seinen Posten] nicht ausfiillen kann, sobald er in die
Regierung berufen wird, oder nicht selbstindig antworten kann, sobald er in die vier Himmelsrichtungen
geschickt wird, was fiir einen praktischen [Nutzen] hat er dann von seinem vielen [Wissen]?’*

2 Zu Zitaten aus Liedern und Dokumenten im Zuozhuan und deren Gebrauch im politischen Alltag siche
Schaberg, 2001, S. 72-80. ,,Citations brought an unimpeachable authority to bear both because the texts from
which they were taken originated in times of cultural, political, and moral health and because generations of
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Geschichte und deren Prizedenzfillen ableiten lassen; aus Lunyu 7.18 wissen wir, dal3
Konfuzius seine Schiiler im Lesen von Dokumenten unterrichtete.”> Zhong wiirde dann in der
Ausbildung zum Staatsdienst das Verhalten in den innenpolitischen Staatsangelegenheiten
bezeichnen; xin das diplomatische Auftreten nach auflen und gegeniiber Freunden

(mbglicherweise derselben politischen Fraktion).**

Zuozhuan und Lunyu deuten darauf hin, dall in der Bedeutung von zhongxin zhong diejenige
Eigenschaft ist, die nach innen oder unten zielt, also beispielsweise auf das Innere eines
Staates, auf das Verhiltnis des Herrschers gegeniiber seinen Untertanen, aber auch auf das
Verhiéltnis des junzi zu den Menschen und zu seinem Fiirsten, weil der junzi versucht, die
Geschicke des Volkes durch seine Planungen und politischen Ratschldge an den Fiirsten zu
lenken, und somit fiir die Menschen plant. Xin hingegen wire dann die Eigenschaft, die sich
mit den Beziehungen nach auflen im diplomatischen Sinne beschiftigt, ndmlich dem
Verhiltnis des Herrschers zu anderen Staaten oder nach oben zu den Gottern, und schlie8lich
dem Verhiltnis des junzi zu seinen Bekanntschaften und Freunden, mdglicherweise innerhalb

seiner eigenen politischen Gruppierung.

Im Mengzi* findet sich zu zhong und xin keine neue Definition. Der Text gebraucht zhongxin

dreimal als Eigenschaft des junzi, ohne, bis auf den im Folgenden gebrauchten Ausdruck

learned people had applied their lessons to contemporary problems.” (S. 72). Siehe auch Vogelsang, 2007, S.
246-55. In Lunyu 1.15:5336b und 3.8:5354b-5355a erkldart Konfuzius gegeniiber Schiilern, dafl man jetzt
beginnen konne, Lieder mit ihnen zu diskutieren, da sie deren Bedeutung verstanden hétten. In Abschnitt
17.9:5484a nennt Konfuzius Lieder als Grundlage fiir das Erlernen des richtigen Verhaltens gegeniiber dem
Fiirsten, denn von ihnen lerne man ,,in der Nihe dem Vater zu dienen und in der Ferne dem Fiirsten® (,,;8,2 S5 4,

it ).

3 Lunyu 7.18:5390b erwihnt, daB Konfuzius® hiufigste Diskussionsthemen Lieder, Dokumente und Riten gewe-

sen seien (THTHER, (7). () . i, rHE =11,
** Zu zhongxin im Lunyu siche Wang, 1999, S. 51-2.

> Das Buch Mengzi ist eine Sammlung der Ausspriiche von Meng Ke 8 (372-289 v. Chr.) und der Konver-
sationen, die er mit Fiirsten verschiedener Staaten fiihrte, sowie mit anderen Zeitgenossen und seinen Schiilern.
Das Shiji klart uns dariiber auf, da} er Schiiler eines Anhdngers von Zisi T war, eines Enkels des Konfuzius.
Shiji 74:2343: 500, 58 A . 22T EZ2FI A, Meng Ke stammte aus Zou. Er wurde von einem Schiiler des
Zisi unterrichtet.; seine Lehren lassen darauf schlieBen, daB3 er in einer der konfuzianischen Schulen gelernt hat,
wenngleich er durchaus abgewandelte Thesen vertritt. Das Buch besteht heute aus 7 Abschnitten, pian £, die
jeweils in zwei Halften geteilt worden sind. Das Hanshu nennt ein Buch Mengzi mit 11 pian (30:1725). Zhao Qi
IS (gest. 201), einer der Kommentatoren des Mengzi aus dem 2. Jh. n. Chr., vermerkt in seinem Vorwort, fici
BHEE, zum Kommentar, daf das Buch aus 11 Abschnitten bestanden hitte, 7 inneren und 4 duBeren, von denen er
wiederum die duBeren weggelassen habe, da ihnen Breite und Tiefe fehlten und sie wahrscheinlich gefélscht
worden seien. Siche dazu Lau, 1979, S. 322, und Lau, in: Loewe (Hg.), 1993, S. 332. In der heutigen Zeit liegen
kaum Zitate aus dem Mengzi vor, die nicht auch in den inneren Abschnitten zu finden wiren. Das Buch selbst
wurde vermutlich von Schiilern des Meng Ke nach seinem Tod oder von Schiilern seiner Schiiler zusammen-
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,Wiirde des Himmels“, genauer zu erldutern, was damit gemeint sei.”® Ein typisches Beispiel
ist der Abschnitt Mengzi 6A16:

Mengzi 6A16:5984b: . T H: AREH, AANEE. [CFIE, 86516, IEREHD; AR, EA
B 2 NMEERE, AEHee.

»Mengzi sprach: ,Es gibt eine Wiirde des Himmels und es gibt die Wiirden der Menschen. Mensch-
lichkeit, Rechtschaffenheit, Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit, mit nicht nachlassender
Freude am Guten, das ist die Wiirde des Himmels. Fiirsten, Adel, Growiirdentrager, das sind die
Wiirden der Menschen. Die Menschen des Altertums kultivierten die Wiirde des Himmels, und die
Wiirden der Menschen folgten daraus.”**’

So bleibt festzustellen, da3 drei von vier Stellen, an denen zhongxin benutzt wird, den junzi
bzw. die Sohne und jlingeren Briider des Fiirsten, die vom junzi unterrichtet werden,
benennen, wihrend eine Passage die ,,Starken® mit der Eigenschaft belegt™. Im Mengzi gibt

es bis auf ,,Wiirde des Himmels* keine Definition, die zhongxin erkldren wiirde.

gestellt. Es gilt als der am zuverléssigsten iiberlieferte Text unter den Klassikern und an der Authentizitit der
einzelnen Kapitel wird kaum gezweifelt. Das Buch 148t sich etwa auf Mitte bis Ende des 3. Jh. v. Chr. datieren.
Siehe Lau, 1979, S. 321-3; Lau, in: Loewe (Hg.), 1993, S. 331-5; Idema & Haft, 1997, S. 87; Legge, Vol. 11, S.
1-13. Fiir eine inhaltliche Studie tiber Mengzi siche Huang, 2001.

% Mengzi 7A32:6020a sagt, wenn der Edle die fiirstlichen Sohne und jiingeren Briider unterrichte, dann
erlangten diese (im Rahmen ihrer Ausbildung durch den junzi?) Kindespietdt und briiderliche Liebe, sowie
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit (,, H 25782, HIIZZHEHEYE ).

T 7u Mengzi 6A16:5984b siche Wang, 1999, S. 63-4 und zu zhongxin im Mengzi S. 52-3.

28 Interessant ist insbesondere diese Stelle, an der sich zhongxin auf die ,,Starken®, die zhuangzhe 113, bezieht:
Mengzi 1A5:5794b: i F#E: 05 H Hl Al PAE. AR R, AE, Ha, s % LI
ARG, ADIEHANL, HMHHE b, AIHIRE DISERIE 2 EX R FIIT 2., Mengzi antwortete:
,Mit einem Gebiet von 100 /i kann man die Konigswiirde erlangen. Wenn IThr, Majestdt, eine menschliche
Regierung ausiibt, sparsam mit Korper- und Geldstrafen umgeht, Steuern und Abgaben dem Volk gegeniiber
gering haltet, [wenn die Felder] intensiv gepfliigt werden, und das Heuen leicht gemacht wird; wenn die Starken
an ihren freien Tagen kindliche Pietit, briiderlichen Respekt, Loyalitdt und Vertrauenswiirdigkeit verbessern, um
dadurch daheim ihren Vitern und dlteren Briidern zu dienen, und auBerhalb ihres Zuhauses ihren Alteren und
Oberen zu dienen, dann konnt Thr sie entsenden mit vorbereiteten Stocken, um den mit starken Schilden und
scharfen Waffen [bewehrten Truppen von] Qin und Chu entgegenzutreten.’* Die Ubersetzung folgt Lau, 1979, S.
11, der zhongxin ebenfalls mit ,,Loyalitdt und Vertrauenswiirdigkeit® wiedergibt: ,,[...] and if the able-bodied
men learn, in their spare time, to be good sons and good younger brothers, loyal to their prince and true to their
word [...]. Interessanterweise werden genau dieselben Tugenden in der in FN 26 erwdhnten Stelle Mengzi
7A32:6020a fiir die fiirstlichen S6hne und jlingeren Briider erwéhnt. Das sind auch die zwei einzigen Stellen, an
denen xiao, ti, zhong und xin zusammen genannt werden. Wer die Starken genau sind, erfahren wir nicht: Im
Mengzi kommen sie nur an weiteren zwei Stellen vor: 1B12:5825b und 2B4:5855b. Dort werden sie im jeweils
gleichen Satz als Gegensatz zu den Alten und Schwachen (25%) genannt. Zhongwen da cidian beschreibt die
Starken als ,,7F & 11 158 2% & th«, ,.diejenigen, die im besten Alter stehen und eine blilhende Konstitution
vorweisen®. (5770.37). Legge, Vol. II, S. 135, iibersetzt ,,the strong-bodied*; Lau, 1979, S. 11, ,the able-bodied*.
Liji, Wang zhi 1] 5.39:2893a nennt sie einmal, gibt aber ebenfalls keine Definition.
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. . )
Zhong und xin werden im Xunzi*

als eine der grundlegenden Verhaltensweisen des
Herrschers und des Edlen betrachtet.” Vielfiltige Beispiele zeigen die Wichtigkeit dieser

Eigenschaft auf:

? Xunzi &j¥-, ein weiteres Werk der konfuzianischen Schule, stammt von Xun Qing AjlEl (335?-238? v. Chr.).
Es besteht aus 32 pian, im Hanshu werden unter dem Titel Sun Qingzi Rl 33 pian genannt, was
wahrscheinlich ein Schreibfehler ist (30:1725). Sun wird manchmal anstelle des Nachnamens Xun verwendet,
moglicherweise um das Tabuzeichen Han Xuandis JEE 7 (reg. 74-49 v. Chr.) zu respektieren, da dieser den
Namen Xun i trug. Weiterhin wird dort vermerkt, daB Xuns Vorname Kuang % sei und er aus dem Staate
Zhao #3 stamme. Uber die Authentizitit des Werkes wird gestritten. Manches davon mag von Xun Qing selbst
stammen, Teile werden Schiilern zugeschrieben. Viele Stellen deuten auf Interpolationen spéterer Zeit. Die
Entstehungszeit der einzelnen Kapitel kann somit etwa vom Ende des 3. Jh. v. Chr. bis in die frithere Han-Zeit
im 1. Jh. v. Chr. reichen. Einzelne Kapitel befanden sich bereits vor der Zusammenstellung als unabhéngige
Texte in Umlauf. Kompiliert wurde das Buch erst in der Han-Zeit von Liu Xiang 2] (ca. 77-ca. 6 v. Chr.), der
in der kaiserlichen Bibliothek aus den vielféltigen Manuskripten des Xunzi einen Standardtext zusammenstellte.
Das Buch selbst besteht aus Essays, die beispielsweise mit rationalen Argumenten gegen den Aberglauben
vorgehen, aus nur wenigen Anekdoten und kaum Dialogen. Teile des Textes finden sich fast wortlich im Hanshi
waizhuan EF9ME, Da Dai Liji KEjiSEC und Liji, die moglicherweise Passagen des Xunzi zitieren, die vor der
Redaktion durch Liu Xiang in der Han-Zeit in Umlauf waren. Obwohl Da Dai Liji und Liji selbst erst nach Liu
Xiang in ihrer jetzigen Form zusammengestellt worden sind, kdnnten sie doch éltere Abschnitte enthalten. Die
uns heute zugénglichen Ausgaben basieren bis auf eine &ltere, in Japan wiederentdeckte, auf der Ausgabe von
Yang Liang #5{, der 818 einen Kommentar zum Xunzi herausgab und das Werk dazu umgestellt hatte. Er faBte
Kapitel mit dhnlichen Themen zu Gruppen zusammen und arrangierte die Kapitel am Ende des Werkes, deren
Authentizitdt er am meisten bezweifelte. Seit der Song-Zeit bildet dieses Werk die Standardausgabe des Xunzi.
Die Authentizitét der einzelnen Abschnitte des Xunzi wird sehr unterschiedlich bewertet. Es gibt dazu eine ganze
Bandbreite von Meinungen, die von der Annahme, alles sei gefdlscht, bis zur Aussage, alles sei echt, reicht.
Stilistisch weisen die Abschnitte groBe Unterschiede auf, es finden sich teils wortliche Zitate spiterer Quellen
(oder umgekehrt?), Widerspriichlichkeiten in der Argumentation, unvollstindige Kapitel und offenkundige
Interpolationen. Folgende Zusammenfassung 1dt sich {iber die einzelnen Abschnitte treffen: Die Kapitel 1, 2, 3,
6 und 11 scheinen authentisch zu sein, 7, 9, 10, 14 und 20 werden von verschiedenen Wissenschaftlern
angezweifelt, aber generell ebenfalls als authentisch angesehen. Die Kapitel 4, 5, 12, 13, 17, 18, 19, 21, 22, 23
werden zum grofiten Teil als authentisch betrachtet, haben aber Einschiibe anderer Autoren. Aus der Schule des
Xun Qing stammen die Kapitel 8, 15 und 16, und die restlichen Abschnitte 24-32 stammen mit groBer Wahr-
scheinlichkeit weder von Xun Qing noch von seinen Schiilern, sondern von hanzeitlichen Autoren. Knoblock
weist daraufthin, daB3 fiir die Han-Zeit keine Zitate aus den Kapiteln 4, 7, 11, 14, 18, 21-26 des Xunzi belegt sind,
was darauf hindeuten konnte, dafl die Sammlung zu dieser Zeit diese Kapitel noch nicht enthielt und sie erst von
Liu Xiang aus dessen Materialsammlung hinzugefiigt wurden. Zur Entstehungsgeschichte des Xunzi siche
Homer H. Dubs, Hsiintze, the Moulder of Ancient Confucianism, 1927, Probsthain, London, S. 22-4; Burton
Watson, Hsiin Tzu: Basic Writings, 1963, Columbia University Press, New York, S. 12; Koster, 1967, S. VII-IX;
Knoblock, 1988, Vol. 1, S. 105-27; Loewe, in: Loewe (Hg.), 1993, S. 178-88; zur Lebensgeschichte Xun Qings
siche J.J.L. Duyvendak, The chronology of Xunzi, T’oung Pao 26 (1929), S. 73-95.

% Neben dem hauptsichlichen Bezug auf den Herrscher (ren zhu A\, shang [, xian wang 57F etc. 10.16:190;
10.17:191; 11.10:215; 11.16:224; 12.2:232; 15.28:285-6; 16.8:305; 32.1:547) und den Edlen (4.9:61; 31.2:540)
werden folgende Personengruppen mit dem Attribut belegt: die Gelehrten, ru {3 (8.7:120), die Menschlichen,
ren ren {— A\ (10.21:196; 13.9:256), aber auch die hundert Handwerker, bai gong T 1. (11.19:228-9), die
hundert Beamten, bai li 757 (16.6:303), die pietitvollen Séhne, xiao zi 25T (29.2:529), und diejenigen, die
dem Fiirsten dienen, shi jun 23 (13.5:252). Die Benennung der vier letztgenannten Personengruppen mit
zhongxin ist bemerkenswert; besonders die hundert Handwerker und hundert Beamten werden so nur im Xunzi
bezeichnet, interessanterweise jedesmal mit dem gleichen Wortlaut ,,gewissenhaft und vertrauenswiirdig und nie
nachlissig®, zhongxin er bu ku/hu EAS T

Dariiberhinaus werden zhong, zhongxin und zhonghou EJ5 speziell im 19. Kapitel Li lun 5z, das sich mit den
Riten und dem Ahnenkult befaflt, in Verbindung mit Bestattungsriten genannt. Der Kontext legt nahe, daf} es
sich in diesem Fall bei der Bedeutung von zkong um eine ,,andéchtige” Geisteshaltung handelt, die sich voll und
ganz auf das Gedenken an den Toten konzentriert. Kosters Ubersetzung des Abschnitts 19.22 driickt dies
priignant aus, verwendet aber die Ubersetzung ,Loyalitit’, die ich an dieser Stelle unklar finde: Xunzi 19.22:376:

SREL 5, RS, BEERCER, il iR, AFEEA, BZEEAI. ,Darum sagte
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Xunzi 10.17:191: B EMiRFR LT 2, BEEME A2, MEMREIR ., BHIREE D R E
,Folglich brachten die Konige des Altertums Klarheit in Riten und Rechtschaffenheit, um [das Volk] zu
vereinen; sie wandten Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit an, um es zu lieben; sie erhohten
die Wiirdigen und gebrauchten die Fahigen, um es zu ordnen, und [schufen] Wiirden, Roben,
Danksagungen und Belohnungen, um es zu bestirken.*'

Xunzi 16.8:305: U N L& DEHHIS 2, B5EERR AT B AE ZRAD.

,Folglich miissen diejenigen, die gegeniiber den Menschen eine gehobene Position einnehmen, sorgsam
mit Riten und Rechtschaffenheit umgehen und sich Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit
verschreiben, dann sind sie erfolgreich. Dies ist die groBe Grundlage fiir alle Firsten iiber die
Menschen.“*

Xunzi 32.1:547: EHEL: sh— M6, TTHUAER, "I, R T B 2K~

,»[Shun] antwortete: ,Halte fest an dem Einen und verliere es nicht [aus den Augen], fithre das Geringe
ohne Unterla3 aus, sei gewissenhaft und vertrauenswiirdig ohne Unterlal3, und die Welt wird von selbst
kommen.’*

Neben diesen klaren Beispielen fiir zhongxin als eine Eigenschaft des Herrschers, macht der
Text auch deutlich, da3 der Begriff im Umgang mit den Menschen (und evt. fiir die
Anwendung in der AuBenpolitik) eine wichtige Rolle spielt: Xunzi 2.6 gebraucht den Begriff
in ganz dhnlicher Weise wie Lunyu 15.6, ndmlich in Bezug auf Reisen oder eine
diplomatische Tatigkeit:

Xunzi 2.6:28: FEAAT LIAES, s M IEE A, BITR T, MR, A E.

»Wessen Haltung respektvoll und ehrerbietig ist und wessen Gesinnung gewissenhaft und vertrauens-
wiirdig, wer nur Methoden der Riten und Rechtschaffenheit [anwendet] und [bei wem] Liebe zu den
Menschen die Gefiihle [bestimmt], der [mag] durch das gesamte Land reisen oder bei den vier Barbaren-
stimmen in Not leben, und es gibt unter den Menschen keinen, der ihn nicht schatzt.*

Dartiberhinaus gibt der Text an zwei Stellen wenig aussagekriftige Definitionen des Begriffes:

Neben anderen Eigenschaften ist zhongxin eine ,,Grundeigenschaft des menschlichen

ich oben, die Opferzeremonien haben zu tun mit den Gefiihlen des Erinnerns und sehnsuchtsvollen Gedenkens,
sie sind ein Gipfel der Loyalitit, der Glaubwiirdigkeit, des Riicksichtnehmens und des ehrfiirchtigen
Ernstnehmens. Sie sind die volle Entfaltung der von der Tradition herausgestellten Angelegenheiten und der
kultivierten Formen. Nur weise Méanner konnen sie verstehen.“ Koster, 1967, S. 259.

’! Siehe dazu die Abschnitte Xunzi 11.16:224 und 15.28:285-6, die genau dieselben Worte fiir den Herrscher
gebrauchen. 15.28 ergénzt im Vorfeld: ,,f5 A ¥ E#th, HATLIEE N2 NS, iSOG, BEEHER,
THIET, #03F, FPoE T, EHIpHEME 2.« ,,Wenn ein Herrscher oder Oberer iiber die Menschen, in seinem
Verhiltnis nach unten zu den Menschen oder den hundert Familien hin, nicht Riten, Rechtschaffenheit,
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit [anwendet], [sondern vielmehr] fiir seine Pléne und seine Fithrung
Belohnungen und Danksagungen, Korper- und Geldstrafen, Tricks und Téuschungen benutzt, die seine Unteren
in Bedringnis bringen, dann kann er Erfolge und Nutzen erlangen, aber nichts weiter.” Koster, 1967 iibersetzt
die drei tbereinstimmenden Abschnitte jeweils mit ,[Die fritheren Konige] erwiesen sich als loyal und
glaubwiirdig, um ihr Interesse fiir die Sippen zu zeigen.“ S. 123; ,[...] wende den Menschen seine
riicksichtsvolle Sorge zu, indem er aufs duBerste loyal und glaubwiirdig bleibt, [...].“ S. 147; ,[Die Alten ...]
offenbarten ihre Riicksicht auf das Volk lieber dadurch, daf sie ihm gegeniiber duflerst loyal und glaubwiirdig
erschienen.” S. 198.

32 Koster, 1967, S. 213 iibersetzt: ,,Jene also, die in der Regierung sind, miissen sorgsam auf Wahrung der

Tradition und der Rechtlichkeit achten, sich (ferner) um Loyalitdt und Glaubwiirdigkeit bemiihen, dann ist ihr
Wirken erfolgreich. Das ist der Punkt Nummer eins fiir alle Herrscher.*
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Mannes*, ein Teil dessen ,,was die Menschen mogen* oder ein Teil ,,des Weges®. Sie soll den
Untergebenen gegeniiber ausgeiibt werden.” Der Begriff wird im Xunzi hiufig genannt und
steht viel ofter als im Lunyu oder bei Mengzi im Zusammenhang mit dem Herrscher.
Trotzdem bleibt festzuhalten, dal3 er im Text nicht deutlich beschrieben wird. Es wird aber
klar, daB3 es sich um eine fiir den Herrscher positive Eigenschaft handelt, die dem Volk

Nutzen und dem Herrscher Erfolge bringt.34

Der daoistische Text Zhuangzi>® gebraucht den Begriff zhongxin ebenfalls oft.>® Wiederum

begegnet uns der Begriff im Zusammenhang mit diplomatischen Missionen:

3 Xunzi 13.9:256 (5K E(E [.] B 2B« Es ist die Grundeigenschaft des menschlichen Mannes, daB
er gewissenhaft und vertrauenswiirdig ist.), 16.4:298 (,, \ & AiF-&{nth? H: a3k, FE, B EEth. ] 8t
FHth? ek, gk, {52t ,,Was meine ich mit dem, was Menschen mogen? Ich[, Xunzi,] sage: Riten
und Rechtschaffenheit, hofliche Ablehnung, den Vortritt lassen, Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit
sind das. [...] Was ist dann der Weg? Riten und Rechtschaffenheit, hofliche Ablehnung, den Vortritt lassen,
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit sind das.”), 8.7:120 (,,/E(EZF[HZF .« ,[...] gegeniiber den
Untergebenen treten Gewissenhaftigkeit, Vertrauenswiirdigkeit, Liebe und Nutzen in Erscheinung.©)

* Xunzi 10.16:190; 15.28:285-6; 16.4:298; 16.8:305; 32.1:547.

35 Der Text Zhuangzi wird traditionell Zhuang Zhou #¥JE zugeschrieben, der im 4. Jh. v. Chr. gelebt haben soll
(Shiji 63:2143). Der Text ist allerdings wenig homogen, sondern vielmehr eine Sammlung verschiedenster
Anekdoten, von denen manche mit dem daoistischen Grundton des Buches wenig gemein haben. Die uns heute
erhaltenen 33 pian des Buches sind in drei Abschnitte eingeteilt, sieben innere, nei pian N5, 15 duBere, wai
pian 9}, und elf gemischte Abschnitte, za pian Htf. Die inneren Kapitel werden als das eigentliche Werk
Zhuang Zhous betrachtet, die restlichen von verschiedenen Sinologen unterschiedlich beurteilt. Die Datierung
der verschiedenen Kapitel reicht von der Mitte des 4. Jh. v. Chr. bis zum 2. Jh. v. Chr. Eine endgiiltige Kompi-
lation des Textes fand wahrscheinlich erst zu Beginn der Han-Zeit statt, Harold D. Roth vermutet, dal die
Kompilation erst am Hofe des Konigs von Huainan J£Rg, Liu An Z7%Z, Mitte des 2. Jh. v. Chr. durchgefiihrt
wurde. Teile des Textes lagen aber schon frither vor, da sie in anderen Werken zitiert werden. Urspriinglich
umfaBite das Zhuangzi wahrscheinlich 52 pian, wie das Hanshu verzeichnet (30:1730), die Redaktion des Guo
Xiang F[H (gest. 312) stutzte das Werk um ein Drittel auf 33 pian zusammen. Somit liegt uns eine relativ
sichere Ausgabe des Textes, so wie wir ihn heute kennen, erst ab Ende des 3. Jh. vor. Zhuangzi enthilt
groftenteils Anekdoten und Essays der daoistischen Schule, wobei der Text aufgrund seiner Heterogenitét auch
andere Lehrmeinungen widerspiegelt, beispielsweise synkretistische Ansétze sowie Texte aus der Schule des
Yang Zhu. AuBlerdem werden in den im Text gefiihrten Diskussionen konfuzianische Meinungen anfiihrt, die
dann von Daoisten widerlegt werden. Die einzelnen Abschnitte des Buches Zhuangzi werden nochmals in
Gruppen unterteilt, von denen man annimmt, daf} sie verschiedenen Schulen entstammen. Die inneren Kapitel 1-
7 werden Zhuang Zhou selbst zugeschrieben, die Kapitel 8-11 einer Schule der ,,Primitiven”, die durch
naturalistische Denkart auffallen. Die Kapitel 12-16 und 33 enthalten synkretistisches Material, das den Daoisten
zugeschrieben wird, die das Buch kompiliert haben sollen, und 17-22 Material einer Schule des Zhuang Zhou,
die seinen Stil und seine Themen imitieren. Die Kapitel 23-27 und 32 sind Sammlungen von Fragmenten
unterschiedlicher Herkunft, manches davon soll in die inneren Kapitel gehdren und von Zhuang Zhou selbst
stammen, 28-31 scheinen der Schule des Yang Zhu #5 2k (ca. 440-360 v. Chr.) zu entspringen, eines
hedonistischen, naturalistischen Philosophen. Siehe A.C. Graham, 1981, S. 27-33; H.D. Roth, 1992, S. 25-6;
Roth, in: Loewe (Hg.), 1993, S. 56-66; Mair, 1998, S. 26-40.

%% Ein direkter Bezug des Begriffs fehlt an vielen Stellen: Ein Abschnitt bezieht sich auf das Verhiltnis zwischen
Staaten (4.2:157), weitere auf Shennong #fiZ, den ,,Gottlichen Landmann® (28.15:988) und auf Konfuzius
(31.1:1025). Shennong wird in Abschnitt 28.15:988 von den beiden Epigonen der Loyalitit Bo Yi und Shu Qi
als zhongxin gepriesen. Die Passage erzéhlt, dal Kénig Wu der Zhou den Herzog von Zhou ausschickt, um Bo
Yi /825 und Shu Qi #UZ% anzustellen und einen Vertrag mit ihnen zu schlieBen. Die beiden Ménner betrachten
dieses Ansinnen als merkwiirdig (,,5 %) und bringen Shennong als Beispiel der guten Regierung des Altertums:
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Zhuangzi 4.2:157: ,, Frai 8 LAFRTE]: LAST AL AEBELME, HHILEZ IS, 5 LsdfEe

»lch, Qiu, bitte wiederholen [zu diirfen], was ich gehort habe: im Allgemeinen gilt, da3 nahe bei-

einander liegende [Staaten zur Pflege] der gegenseitigen Beziehungen sich gewifl der Vertrauens-

wirdigkeit [bedienen]; entferntere {iben gewil Gewissenhaftigkeit in [ihren] Worten, und dic Worte

miissen von jemanden iibermittelt werden.’
In dieser aus den inneren Kapiteln stammenden und somit zeitlich friiheren Passage®® sind
zhong und xin eindeutig Eigenschaften, die im Bereich der Diplomatie zwischen Staaten
eingesetzt werden. Nahe beieinander liegende Staaten konnen die Handlungen des jeweils
anderen leicht liberpriifen und verspiiren die Auswirkungen meist direkt. Durch gegenseitiges
Vertrauen lassen sich die Beziehungen pflegen. Bei weiter entfernt liegenden Staaten ist das
nicht mehr so einfach — Neuigkeiten brauchen ihre Zeit und hier hilft die Diplomatie. Wichtig
ist allerdings, da3 die Worte sorgfaltig gewéhlt werden und ein aufrichtiger Mann diese in der
richtigen Weise libermittelt. Die obigen Worte wurden im Zhuangzi Konfuzius in den Mund
gelegt und beinhalten sicherlich praktisches konfuzianisches Gedankengut fiir die
AuBenpolitik. Im weiteren Verlauf des Kapitelabschnitts gibt Konfuzius dem ihn um Rat
bittenden Boten aber Hinweise auf dessen konkretes Verhalten bei der bevorstehenden
Mission und erklart ihm, daf3 er zwar seine Pflicht im Amt tun miisse, dabei aber auf Leib und
Leben achten solle. Er solle bei der Ubermittlung der Botschaft weder iiber- noch untertreiben,
sondern nur das Wesentliche iibermitteln, um seine Unversehrtheit zu bewahren, und sich auf
Tricks und Tduschung derer, die um die Vorherrschaft streiten, gefaBt machen. Konfuzius
wird in diesem Abschnitt ziemlich deutlich. Das oben angefiihrte Zitat stellt den Idealzustand

des Verhiltnisses zwischen Staaten dar — was er dem Boten hinterher erklirt, ist aber die

W B E MR AR N, IERE R AT, HR A, EFIEM AR .« LAls einst der Gottliche
Landmann die Welt besaB3, da brachte er rechtzeitig das Opfer mit duBerster Ehrerbietigkeit dar, aber er bat nicht
um Segen; den Menschen gegeniiber war er gewissenhaft und vertrauenswiirdig und tat sein AuBerstes in der
Regierung, aber er verlangte nichts von ihnen.* Interessant ist an dieser Stelle der noch weitere Riickgriff in die
Vergangenheit — ziehen die Konfuzianer fiir gewohnlich die Zhou-Dynastie und die Griinderkénige Wen und
Wau als glorreiche Beispiele heran, so greift Zhuangzi an dieser Stelle bis auf mythische Zeiten zuriick, um die
Herrschertugend zu beschreiben.

37 Wilhelm, 2002, S. 64-5, iibertragt: ,Darf ich auBerdem Euch meine Erfahrungen mitteilen. Bei der
Vermittlung des Verkehrs zwischen Staaten kommt es darauf an, da3 man dem eigenen Staat gegentiber sich treu
verbunden weil und dem andern Staat die Botschaft gewissenhaft {ibermittelt. Zur Ubermittlung der Botschaft
bedarf es eines Gesandten.* Mair, 1994, S. 97, {ibersetzt: ,,Erlaubt mir, Euch weiterzugeben, was ich gehort habe:
Auf diplomatischem Gebiet miissen Staaten, die nahe beieinander liegen, sich auf Vertrauen verlassen, um ihre
guten Beziehungen zu bewahren. Jene, die weit voneinander entfernt sind, miissen auf Worte zuriickgreifen, um
ihre ehrlichen Absichten zu bekunden, und Worte miissen iibermittelt werden.” Siehe dazu auch den etwas
ambivalenten Abschnitt Zhuangzi 32.9:1054: B T35 2 e E, T2 mEHak [...].« ,,[Konfuzius
sprach:] Folglich wird der Edle einen mit einem Auftrag in die Ferne senden, um die Gewissenhaftigkeit zu
betrachten; er wird einen mit einem Auftrag in die Ndhe senden, um die Ehrerbietigkeit zu betrachten
[...].“ Nimmt diese Stelle die Aussage von oben wieder auf und will die Gewissenhaftigkeit bei der Ubermittlung
einer diplomatischen Botschaft iiberpriifen? Oder will der Edle testen, ob der Untertan seine Loyalitit dem
Fiirsten und dem Staat gegeniiber bewahrt? Mair {ibersetzt ,,um seine Loyalitédt auf die Probe zu stellen; S. 445.

3% Siehe FN 35.
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Realitit dieses Verhiltnisses, bei dem der eine Staat den anderen auszubooten versucht, und

meist der Diplomat darunter zu leiden hat, wenn er sich nicht extrem vorsichtig verhilt.

In den Abschnitten 14.2 und 15.1, werden neben zhong und xin noch eine Reihe weiterer
Tugenden aufgezihlt, aber die Abschnitte sind so allgemein gehalten, da3 nicht deutlich wird,
auf wen sich die Passagen beziehen, wenngleich sie wahrscheinlich als Spitze auf die
Selbstkultivierung des junzi abzielen:

Zhuangzi 14.2:499: , K73, M5 HER, ILE B PILI HIaEt, e St

»[Zhuangzi sprach: ...] Nun sind Kindespietit, Briiderlichkeit, Menschlichkeit, Rechtschaffenheit,
Gewissenhaftigkeit, Vertrauenswiirdigkeit, Bestidndigkeit und Unbestechlichkeit alles Dinge, zu denen
man sich selbst zwingt, um seine moralische Autoritét in Dienst zu nehmen, aber sie lohnen nicht den
Preis.*

Zhuangzi 15.1:535:  GEA-FR S, TMEHER, SEMmEZR."

»Wenn [einer] liber Menschlichkeit, Rechtschaffenheit, Gewissenhaftigkeit, Vertrauenswiirdigkeit,
Respekt, MéBigung, Unterwiirfigkeit und Nachgiebigkeit spricht, so zeigt das alles nur, daB er die
eigene Person kultiviert.*

An beiden Stellen werden in daoistischer Manier die konfuzianischen Tugenden als aufgesetzt
und kiinstlich abgelehnt. Wenngleich die Eigenschaft zhongxin im Zhuangzi oftmals als
unniitz und wertlos abgetan wird, so wird der Begriff im Textzusammenhang jeweils dennoch

so gebraucht, wie es in den vorher besprochenen Texten geschah.

Der Text nennt eine Definition von zhongxin im Zusammenhang mit der Ausilibung
diplomatischer Beziehungen. Zhong wird hier dem Umgang mit den entfernteren Staaten
zugeordnet, wobei im speziellen die Worte, die iiber Diplomaten {iibermittelt werden,
gewissenhaft sein sollen. Xin steht in diesem Zusammenhang fiir die ndheren Staaten und
dient der Pflege der gegenseitigen Beziehungen. Weiterhin wird die Eigenschaft von

Shennong i j= als dem idealen Herrscher in Abschnitt 28.15 ,,den Menschen gegen-

iiber angewandt.”

Der Text Han Feizi*® gebraucht zhongxin nur in fiinf Abschnitten und nur ein einziges Mal im

Zusammenhang mit dem Edlen, dafiir dreimal in Zusammenhang mit Personen in einem

% Zhuangzi 28.15:988.

‘0 Der Text Han Feizi #3EF wurde in der Han-Zeit kompiliert und scheint groBtenteils authentisches Material
zu enthalten. Der Autor ist Han Fei §8JF (ca. 280-ca. 233 v. Chr.), ein Vertreter der legalistischen Schule fajia
152, deren Thesen sich auf das Gesetz fa 3£, politische Methoden siu fiif und autoritires Denken shi 2% berufen.
Der uns heute erhaltene Text umfalit 55 pian, die meisten davon in Essayform, die jeweils ein Thema bearbeiten.
Dabei werden die verschiedenen politischen Stromungen der Zhanguo-Zeit dargestellt und bewertet. Im Shiji
werden 5 Titel von Han Fei genannt, die zusammen 11 pian des heutigen Textes ausmachen. Das Hanshu kennt
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Untergebenenverhiltnis.*' Abschnitt 36 nennt den junzi, den Edlen, als Triger der Eigen-

schaften zhong und xin, und liefert dariiberhinaus eine Definition des Begriffes:

Han Feizi 36:349: ,BjUF " B&igH T RAUEME | &, &, FrRAEE T (5, AR Rl
,DaB Onkel Fan* sagte, ,Der Edle wird im Dickicht der Riten niemals der Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit miide.’, heifit: Gewissenhaftigkeit ist, womit man die Unteren liebt; Vertrauens-
wiirdigkeit ist, womit man sein Volk nicht enttduscht.*

An dieser Stelle steht zhong als ein Mittel zur Liebe an den Unteren, und die
Vertrauenswiirdigkeit als ein Mittel, das Volk nicht zu enttduschen.
Es findet sich eine weitere Stelle, Abschnitt 25, an der der Begriff zhong (ohne xin) auf den

Herrscher bezogen wird:
Han Feizi 25:201: B 38 GE, HRREW0, B2 MiE, 2

,»Der Weg des klaren Herrschers ist dem Gesetz treu, sein Gesetz ist [seiner?] Gesinnung treu, deshalb,
wenn er ihm nahe steht, regelt er [alles] danach, wenn er sich entfernt, denkt er daran.**

Han Feizi benutzt den Begriff zhongxin nur an einer Stelle im Zusammenhang mit dem junzi.
Dafiir findet sich eine Stelle, die den Herrscher als zhong beschreibt. Diese Stelle ist insofern
bemerkenswert, als auch der Autor des Zhongjing in seinem Werk auf die Beschreibung des
Herrschers als zhongxin verzichtet und nur den Ausdruck zhong dafiir verwendet, damit aber
dieselben Eigenschaften des Herrschers beschreibt, die in den hier untersuchten Texten durch

. . 44
zhongxin bestimmt werden.

ein Werk namens Han zi §T-, das bereits die vollen 55 pian umfaBt, und ordnet es in die Kategorie der
Legalisten ein (30:1730). Das Buch war bereits wiahrend der Qin- und Han-Zeit weit verbreitet, da einige der
damaligen Autoren ausgiebig daraus zitieren. Die meisten Sinologen gehen heute davon aus, daf} die Kapitel alle
von Han Feis Hand stammen, obwohl manche davon bearbeitete oder interpolierte Passagen enthalten mdgen.
Sieche A.C. Graham, 1981, S. 27-33; H.D. Roth, 1992, S. 25-6; Roth, in: Loewe (Hg.), 1993, S. 56-66; Mair,
1998, S. 26-40.

! Han Feizi 14:98-9; 18:118; 51:467-8.
Eine weitere Stelle, an der zhongxin gebraucht wird, ist Han Feizi 20:134. Dort findet sich ein Zitat aus Laozi

38:152-3: ,,KjiaE, HEZH, MELL EH.“ ,Was also die Riten betrifft, so sind sie das Diirftige von
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit, und der Anfang der Unordnung.*

2 7i Fan FJF (=Hu Yan JI{Z) von Jin %
® Liao, 1939, Vol. I, S. 265, iibersetzt: ,, The Tao of the intelligent sovereign is true to the law, and his law is true
to the mind. Therefore, when standing close by it, he acts on the law; when going away from it, he thinks of it in

the mind.*

* Siehe dazu Kap. 5.
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Liji* gebraucht zhongxin nur an wenigen Stellen im politischen Zusammenhang mit dem
Herrscher oder dem junzi.*® Abschnitt 4.57 beschreibt, daB der Herrscher sein Volk nur an

sich binden kann, wenn er die folgenden Eigenschaften besitzt:

Liji, 4.57:2840a: , AjfiG 2%, UG, & 0L, BERIRS ., REA -

,,Gdbe es nicht Riten und Rechtschaffenheit, Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit, Ehrlichkeit
und Arglosigkeit, um sie zu regieren, wiirde dann nicht trotz Festigkeit und Vernetzung das [Verhéltnis
zum] Volk aufgeldst?!

Liji 32.16 nennt Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit in einer langen Aufzihlung
positiven Verhaltens des Herrschers gegeniiber seinen Untergebenen als Eigenschaften, die er
speziell gegeniiber den Edelleuten an den Tag legen soll, um diese an sich zu binden. Diese
ausfithrliche Beschreibung von Herrschertugenden verdeutlicht die Idealvorstellung des
Fiirsten, der sich um alle seine Untertanen individuell kiimmert:

Liji 32.16:3535a: , AR NR, FEis By, FrLMe S, K, BBEmEr, filgiEit,. gHAL,
Lk, [FEAFE, ATDUBEORL. BREA, PR . RS ERk, AT, Reisiag, A
DgEett. HA He, BUEMRSE, ArLIEE T, sk, s25Mp5-Tae, FiligeE A, #ia i,
FR3EE, aRELEE, BIHELARS, [EAEMHER, FrilgEEpt.

»Fasten und sich reinigen, volles Ornat tragen und nicht entgegen den Riten handeln, so kultiviert [der
Herrscher] sein Selbst. Die Verleumder verwerfen und der Schonheit fernbleiben, Materielles gering
schitzen und die Tugend hochhalten, so ermutigt er wiirdige Ménner. Sie mit Rdngen ehren und mit
Einkiinften versehen, und ihnen gleich Gutes und Boses [teilen], so ermutigt er seine Verwandten ihn zu
lieben. Den Amtern reichlich Beamten verschaffen, um ihre Auftrige zu versehen, so ermutigt er die
GroBwiirdentrdger. [Thnen] Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit [schenken] und sie mit
Einkiinften versehen: so ermutigt er die Edelleute. Sie nur zur rechten Zeit zur Arbeit heranziehen und
die Abgaben gering halten, so ermutigt er die hundert Familien. Tégliche Untersuchungen und

* Das Liji besteht aus sehr heterogenem Material und eine genaue Datierung der einzelnen Teile ist strittig.
Inhaltlich befa3it es sich mit der theorethischen Basis der Riten. Manches davon dhnelt dem Yili und so kdnnten
die letzten sieben Kapitel des Liji einen erkldrenden Kommentar zu den Zeremonien des Yili darstellen, anderes
erinnert wiederum an die Essays aus dem Xunzi %j1-. Aus diesem ,,Kommentar“-Teil des Liji stammt auch das
Da xue X2, das gemeinsam mit dem Kapitel Zhong yong HJ5§ und den Texten Lunyu iz und Mengzi 71
in der Song-Zeit (960-1279) von Zhu Xi 42 (1130-1200) zu den Vier Biichern sishu PYZ: zusammengestellt
wurde. Traditionell wird erzihlt, daB Dai Sheng #{Z erst im 1. Jh. v. Chr. das Material fiir das Liji der
umfangreicheren Arbeit seines Onkels Dai De #{{% entnommen habe und den iibriggebliebenen Rest zum Da
Dai Liji K#Eijigat zusammenstellte (Suishu 32:924-6), aber das ist eine spite Zuschreibung, die wohl frithestens
auf Zheng Xuan (127-200) zuriickgefiihrt werden kann. Die endgiiltige Zusammenstellung des uns heute
vorliegenden Textkorpus 148t sich vielleicht sogar erst auf das 1. Jh. n. Chr. datieren. Eine genauere Datierung
der einzelnen Textpassagen ist deshalb sehr schwierig. Siehe Riegel, in: Loewe (Hg.), 1993, S. 293-4.

* Ein groBer Teil der zhongxin-Stellen im Liji konzentriert sich auf die Opferzeremonien. Wie schon bei Xunzi
beschreibt hier die Ubersetzung ,,andichtig® wahrscheinlich am besten, was gemeint ist. Siehe dazu Liji,
10.2:3095b, 10.32:3118b, 10.35:3120b, 25.6:3454b, 25.7:3454b-3455a, 26.2:3476b. Diese Stellen werde ich hier
nicht weiter besprechen. Die beriihmte Stelle aus dem Abschnitt Zhong yong 32.8:3529a nennt das Kompositum
zhongshu, worauf ich hier ebenfalls nicht eingehen werde.

Einige Stellen im 42. Abschnitt Ru xing {#{7T belegen die Gelehrten, ru {#, mit dem Attribut. (42.1:3620a,
42.1:3620b, 42.3:3622b, 42.6:3623b), beispielsweise wie in Liji 42.1:3620b: (EEREESE, MEELLE
., Der Gelehrte hilt nicht Gold und Jade fiir wertvoll, sondern schiitzt Gewissenhaftigkeit und Vertrauens-
wirdigkeit.“ Zu den ru bis zur Han-Zeit siche Zufferey, 2003.

" Legge, Li Chi, Vol. I, S. 191-2 iibersetzt: ,If there be not the heart observant of righteousness, self-consecra-

tion, good faith, sincerity, and guilelessness, though a ruler may try to knit the people firmly to him, will not all
bonds between them be dissolved?*
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monatliche Uberpriifungen, und die Zuteilung gemif ihrer Arbeitsleistung bestimmen, so ermutigt er
die hundert Handwerker. Sie bei der Abreise begleiten und beim Kommen willkommen heifien, die
Guten empfehlen und mit den Unfahigen Mitleid haben, so groBziigig verhilt er sich zu den Leuten aus
der Ferne. Unterbrochene Familienstaimme fortsetzen und untergegangene Staaten wiedererstehen lassen,
das Chaos ordnen und bei Gefahrdung helfen, piinktlich Hof halten und sie befragen, sie beim Gehen
mit Geschenken versehen und beim Kommen mit Kleinigkeiten bedenken, so kiimmert er sich um die
Lehnsfiirsten.“**

Hier wird genau beschrieben, was der Fiirst im Einzelnen zu erledigen hat im Umgang mit
den verschiedenen sozialen Gruppierungen in seinem Reich. Zhongxin als Eigenschaft des

Herrschers gebiihrt im hanzeitlichen Liji scheinbar vornehmlich den ski -, den Edelleuten.

Im folgenden Abschnitt 49.11 werden die Eigenschaften, moralischen Tugenden und
Kultivierungsmethoden des Edlen und das kosmische Gefiige im Allgemeinen in einen
bildhaften Vergleich mit den Eigenschaften der Jade gestellt, da die Edlen der fritheren Zeiten
die Zusammenhédnge so betrachtet hitten. Die Aufzdhlung faflt diese positiven Begriffe zu
passenden Gruppen zusammen.*’ Was zhong betrifft, wird folgendes Bild der Jade gezeichnet:
Ein Jadestein, der einen Makel aufweist, wertet die Qualitit der Jade insgesamt nicht ab, im
Gegenteil: fiigt sich der Makel harmonisch in die Bearbeitung des Steins mit ein, dann wird
der Wert des Objekts sogar noch steigen. Ubertragen auf den junzi bedeutet dies, wenn der
Edle einen charakterlichen oder moralischen Fehler aufweist, schadet dieser der Bewertung
seiner gesamten Tugenden nicht; der wahre Edle wird den Fehler nicht zu verbergen suchen,
sondern ithn vielmehr zur Bearbeitung offenlegen, und sich damit eine Moglichkeit zur
Verbesserung und Kultivierung schaffen. Xin hingegen wird als Klarheit und Durchschau-

barkeit beschrieben.

Liji 49.11:3677a: , K EHFE T LN TS, IRIEMEE, Hh,; #8 DASE, 0t FRm-AEl, #t; #g
AR, nigth; ATz HEFEMULR, HAEGHIER, 45th; IR, i iai, [, 2200555, (B S
FL, Kot R LT L, Mt =6, Bk, fth. K EAES, Eth.

,»Nun verglichen die Edlen frither die Tugenden mit der Jade: Warm, glatt und befeuchtend, das ist die
Menschlichkeit; fein, dicht und fest, das ist die Weisheit; eckig, aber nicht schneidend, das ist die
Rechtschaffenheit; herabhidngend wie eine Kette, das sind die Riten; geschlagen ertont ein reiner und
iiberaus langanhaltender Laut, der schlieBlich ausklingt, das ist die Musik; ein Makel verdeckt die
Qualitdt nicht und die Qualitdt verdeckt den Makel nicht, das ist die Gewissenhaftigkeit; Klarheit und
Durchsichtigkeit scheint durch alle Seiten, das ist die Vertrauenswiirdigkeit; Ausstrahlung wie ein gleis-
sender Regenbogen, das ist der Himmel; energetisch und belebt, erscheinend zwischen Bergen und

* Dieser Paragraph des Abschnitt 32.16:3535a aus dem Zhong yong ist eine Fortsetzung des dort im Vorfeld
Gesagten, das neun Regeln, jiu jing J1L.#€, aufzdhlt, und die Auswirkungen dieser neun Regeln auf die Regierung
beschreibt. Die neun Regeln konstituieren die Regierungsweise der Konige Wen und Wu der Zhou-Dynastie.
Siehe dazu Legge, Vol. I, S. 408-9, Anmerkungen zu Paragraph 12 und 13. Somit bezieht sich dieser Abschnitt
auf den idealen Herrscher. Legge, Vol. I, S. 410 iibersetzt: ,,[...] According to them a generous confidence, and
making their emoluments large: - this is the way to encourage the body of officers. [...].

* Zu den ersten drei Eigenschaften siche Zhongjing 14, FN 236, wo dieselbe Aufzihlung zitiert wird, die aus Liji,

Zhong yong 32.14:3534a: stammt: Ren ... zhi ... yong {"HI15E: A, 1=, FB, =&, K NZEEM.“ , Knowledge,
magnanimity, and energy, these three, are the virtues universally binding.” Legge, Vol. I, S. 406-7.
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Stromen, das ist die Erde; Jadestab und Siegel [als Zeichen] spezieller Wiirden, das ist die moralische
Autoritit; auf der ganzen Welt gibt es nichts, das mehr geschitzt wiirde, das ist der Weg.**°

Zusammenfassend 146t sich zum Liji festhalten, da3 zhongxin in vielen Féllen die Eigenschaft
einer ibergeordneten Person wie dem Herrscher oder dem Edlen, junzi, ist, aber auch fiir den
Gelehrten, ru, benutzt wird. Eine getrennte Definition von zhong und xin liefert das Liji in
dem Vergleich mit der Jade, in dem zhong eine Qualitit beschreibt, die Méngel andernorts
iiberdecken kann, und xin eine Vertrauenswiirdigkeit, die nichts verbirgt. Zhongxin als
Eigenschaft des Herrschers bei der Regierung dient dazu, das Volk an den Herrscher zu
binden.”' Weiterhin, obwohl hier nicht detailliert besprochen, wird zhongxin in zunehmendem
Malle zu einer wichtigen Eigenschaft bei Ausiibung der Opferhandlungen und Riten durch

den Fiirsten.>”

2.2. Zhong

Textstellen, an denen zhong alleine gebraucht wird, nennen zhong groftenteils im
Zusammenhang mit Untertanenverhiltnissen: ,Loyal“ oder ,Loyalitit“ sind mogliche
Ubersetzungen, wenn man dabei ein weiteres Bedeutungsspektrum gelten ldBt, das
Eigenschaften wie Aufrichtigkeit, Uneigenniitzigkeit, PflichtbewuBtsein und Aufopferungs-
wille des Untertanen mit einschlieB3t. Die Bedeutung des Wortes zhong wird in den folgenden

Beispielen aus den Quellentexten in diese Richtung hin definiert.

Einige beschreibende Definitionen von zhong finden sich im Zuozhuan. An den meisten
davon beschrinken sich der oder die Autoren auf simple Feststellungen wie ,,Soundso war

loyal.“>® Die deutlicheren AuBerungen lesen sich wie folgt:

*% Legge, Li Chi, Vol. II, S. 464 iibersetzt: ,,[...] its flaws not concealing its beauty, nor its beauty concealing its
flaws, - like loyalty; with an internal radiance issuing from it on every side, - like good faith; [...]*. Siehe auch
Kongzi jiayu T K58, Wen yu [F1E 36:209, dort findet sich bis auf wenige Zeichenvarianten dieselbe
Textstelle. Wilhelm iibersetzt: ,,Meister Kung sprach: [...] Er gleicht der Treue, indem seine Flecken seinen
Vorziigen keinen Eintrag tun und seine Vorziige seine Fehler nicht verdecken. Er gleicht der Zuverlissigkeit,
weil er von innen heraus klar und durchscheinend ist. [...].“ Wilhelm, 1997, S. 136.

> Liji, 4.57:2840a.
52 7u zhongxin im Liji siche Wang, 1999, S. 54-6.
53 Zuozhuan, Xi 23.6:409; Xi 28.8:472; Wen 3.4:530; Wen 18.7:637+639; Cheng 8.6:839; Cheng 17.6:899;

Xiang 9.4:967; Xiang 25.2:1099; Xiang 28.11:1050; Xiang 30.11:1181; Xiang 31.12:1193; Zhao 10.4:1319-20;
Ding 9.2:1572; Ai 20.2:1716.
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Zuozhuan, Xi 9.4:328: , /N Z K], FIER S, .«
»Loyalitit ist, gemdB meines Wissens alles zu tun, was zum Nutzen des Fiirstenhauses gereicht.” =
Pflichterfiillung

Zuozhuan, Wen 6.8:552-3: | DIFLZELN, FEE L.
»~Durch Eigennutz dem Allgemeinwohl zu schaden, ist nicht loyal.“ - Uneigenniitzigkeit

Zuozhuan, Cheng 2.6:805: i, it A8  [EH 1.«
»Loyalitit ist die Festigkeit der Staatsaltére.” = Pflichterfiillung

Zuozhuan, Cheng 9.9:845: EF/,, .«
,»Nicht eigenniitzig sein, das ist Loyalitéit.“ - Uneigenniitzigkeit

Zuozhuan, Cheng 16.11:894: ZRK R, BRESE, Al NHEE 7
»Seine Konkubinen haben niemals Seide getragen, seine Pferde niemals Getreide gefressen, kann man
das etwa nicht als loyal bezeichnen?“ = Uneigenniitzigkeit

Zuozhuan, Xiang 5.10:944-5: MEA 77 22, fERSEC 1S, g T, MEELE [ H=H2, ML
B, AR T

,,Es gab keine Konkubine, die Seide trug und kein Pferd, das Getreide fraB3, keine Horte voller Gold und
Jade und keine wertvollen Utensilien waren bereitgestellt. [...] er war Minister unter drei Fiirsten, aber er

héufte nichts fiir sich selbst an, wie konnte man ihn nicht loyal nennen?“ - Uneigenniitzigkeit;
Ehrlichkeit

Zuozhuan, Xiang 14.11:1019-20: &, E. 7 B4
,,Loyalitét ist, worauf die Leute blicken.” = Vorbildfunktion

Zuozhuan, Xiang 28:12:1152: , = [E4, 4.«
»Wer weitreichende Plane schmiedet, der ist loyal.“ = Pflichterfiillung

Zuozhuan, Zhao 1.2:1205: , & B AR SH, &«
,Jm Ungliick sein Land nicht vergessen, das ist Loyalitét.“ = Pflichterfiillung

Hieraus wird deutlich, dal zhong als positive Eigenschaft eine Beispielfunktion gegeniiber
anderen innehat, da die Leute sich den loyalen Beamten zum Vorbild nehmen. Loyalitit
bedeutet, dem Fiirstenhaus und den Staatsaltiren auch unter ungliicklichen Umstédnden zu
dienen, dem Fiirsten niitzliche Pline vorzulegen, uneigenniitzig und zum Wohle der Allge-

meinheit und der Staatsaltdre zu handeln, und sich nicht im Staatsdienst zu bereichern.”* Der

> Siehe zu der oberen Aufzihlung der Textstellen Wang, 1999, S. 30-1, der eine dhnliche Aufzihlung zum
Zuozhuan bietet, aber dort nicht zwischen zhongxin und zhong trennt (Eine separate Untersuchung von zhongxin
unternimmt Wang etwas spéter auf den Seiten 44-50). Wang hat zwei sehr interessante Tabellen erstellt: Zum
einen trennt er die Textstellen nach regionalen Aspekten und kommt zu dem Ergebnis, daf3 sich ein Grofiteil der
Stellen auf die Staaten Jin & bzw. Lu £ beziehen (seiner Auflistung nach mindestens 21 bzw. 15 von 52
zuzuordnenden). Die zweite Tabelle trennt zwischen den Bezugspersonen. Hier nennt Wang 4 Stellen fiir den
Herrscher, 10 flir den junzi, 46 fiir Beamten und 10 fiir sonstige (von insgesamt 70 Textstellen, die zhong
beinhalten). Ich habe bewul}t auf eine solche Aufstellung verzichtet, weil ein deutlicher Bezug eben nicht immer
gegeben ist, sondern oft aus vorangehenden Abschnitten geschlossen werden muf3. Man kann nicht genau sagen,
ob ein allgemein gehaltener moralischer Appell sich nun an einen imaginéren junzi richtet, sich auf den vorher
erwdhnten Herrscher oder eine andere Person bezieht oder iiberhaupt einen neuen (mdglicherweise inter-
polierten) Abschnitt bildet, der mit dem vorangegangenen nichts zu tun hat. Dasselbe gilt fiir die anderen hier
untersuchten Texte. Trotzdem wird aus Wangs Tabelle deutlich, dafl sich immerhin 14 Stellen (der Grofteil
davon gebraucht wahrscheinlich zkhongxin) auf den Herrscher bzw. junzi beziehen.

Zu zhong im Zuozhuan siche aulerdem Niu, 1996, S. 29+31.
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wirklich loyale Untertan denkt niemals an sich, sondern ausschlielich an das Wohl des
Staates — im Dienst denkt er nur an seine Pflichterfiillung, auBBerhalb nur daran, wie er an sich

arbeiten konnte: kurz, er ist eine Sdule des Staates:
Zuozhuan, Xuan 12.5:746-7: , pRA02 53, HERA SR, R RS, iR fgth, 35 2 iz 2«

,Lin Fu hat seinem Fiirsten so gedient, dal er im Dienst daran dachte, seine Loyalitdt zu erschopfen,
und beim Verlassen [des Dienstes] daran dachte, seine Fehler zu verbessern. Er ist ein Verteidiger der
Staatsaltire, wie konnte man ihn toten?**

Daf3 die Pflichterfiillung den Untertanen in grofe Konflikte stiirzen kann, wird ebenfalls
thematisiert:

Zuozhuan, Xi 5.2:304: ,SFE g, AL B O, AL S SEEAEL, ] DA

»Wenn ein Amtsinhaber den Befehl vernachléssigt, dann ist er nicht ehrerbietig; wenn er eine Stadt
fortifiziert, damit sie [spdter] von Feinden gehalten wird, dann ist er nicht loyal. Sind Ehrerbietigkeit
und Loyalitiit verloren, wie kann er seinem Fiirsten dienen?>®

Zhong als einzeln stehende Tugend bezieht sich also auf eine Person in einem
untergeordneten Verhiltnis und steht fiir die Pflicht, die der Untergeordnete gegeniiber dem
Herrscher, dem Land oder den Staatsaltdren ausiiben soll. Wer zhong ist, soll seinem Fiirsten
und dem Allgemeinwohl niitzen, in dem er weitreichende Plidne vorlegt; er soll nicht
eigenniitzig sein und sich nicht bereichern; und er darf die Staatsaltire auch in

Krisensituationen nicht vergessen.’’

Im Lunyu gibt es einige Stellen, die zhong im Zusammenhang mit min [ oder chen [

nennen. Wir erfahren wenig iiber das Wesen der Loyalitdt und die Pflichten, die sie mit sich
bringt, aber etwas dariiber, wie man sie bewirkt, ndmlich durch Pietdt und Giite, durch gutes
Beispiel also:

Lunyu 2.20:5346b-5347a: , Z=FE1- [ (1 WAL, "ELUBD, 2024702 5~ Bz DU, RilHs; 223, I 28
FMZARE, AL

,J1 Kangzi fragte: ,Die Leute durch Ermutigungen veranlassen, ehrerbietig und loyal zu sein, wie [kann]
man das [erreichen]?” Der Meister sprach: ,Sich ihnen mit Wiirde néhern, dann werden sie ehrerbietig;
pietdtvoll und giitig sein, dann werden sie loyal; die Guten erheben und die Unfdhigen lehren, dann
werden sie ermutigt.”***

5 Legge iibersetzt: ,,Lin-foo’s service of his ruler has been of this character, that, in an advance, his thought has
been how to display his loyalty, and, when obliged to withdraw, his thought has been how to retrieve his errors; -
he is a bulwark to the altars of Tsin, and on what ground can you put him to death?* Legge, Vol. V, S. 321.

*% Zu Loyalititskonflikten siehe auch Zuozhuan, Herzog Min 2.7:272; Xuan 2.3:658. Zur letzteren Stelle siehe
Schaberg, 2001, S. 384, FN 118.

" Wang, 1999, S 31 kommt fiir das Zuozhuan zu folgendem SchluB: ,,[...] , &, #5EVESEME [..], #&ETE 2
FOUEN [...], 8 B, BEFEERZE [..], BAL .1, ﬂJ%IEﬁ[ 1, BRERAS ], AETEA [

&« Zhong wird als herausragende Tugend und als Kriterium der Tugend betrachtet und sein Bedeutungsgehalt
umfalit es, den Fiirsten zu ehren, den Staat zu lieben, pflichtbewuf3t zu sein und uneigenniitzig, stark, mutig und

rechtschaffen, sowie ehrlich, aufrichtig und sparsam, gerecht, aufrecht und nachsichtig und dergleichen.

%% Zu Lunyu 2.20:5346b-5347a siche Hsiao, 1966, S. 506.
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Die zwei einzigen ndheren Erkldrungen zu zhong, die sich im Lunyu finden, lassen sich kurz
zusammenfassen: Abschnitt 5.19 nennt einen Minister loyal, der dreimal diente und dreimal
abgesetzt wurde, dabei aber weder Freude noch Enttduschung zeigte und seine Nachfolger
einarbeitete. Abschnitt 14.7 sagt, wer loyal sei, miisse ermahnen, wobei an dieser Stelle nicht
klar wird, ob mit dem zu Ermahnenden der Fiirst gemeint ist.”

Daraus 148t sich nicht viel ableiten; zu den bereits im Zuozhuan benannten Pflichten kommt
aus dem oberen Abschnitt ein Aspekt der Pflichterfiillung hinzu, der sich durch ausgeglichene
Geisteshaltung bei der Berufung auf einen Posten ausdriickt, was bedeutet, dal der Minister
sich ganz auf das Wohl des Staates konzentrieren soll, ohne sein persénliches Schicksal ernst

. . 60
zu nehmen; aus dem unteren, dal3 er den Fiirsten (oder Freunde?) ermahnen moge.

Mengzi gebraucht zhong an keiner Stelle in eindeutiger Weise. 4B31 erzéhlt eine Anekdote
von Zengzi %4 f-, als dieser in Wucheng p{ 3 eine Schule unterhielt. Als Pliinderer

auftauchten, verlieB3 er den Ort als erster, als sie wieder verschwunden waren, kehrte er zuriick.
Seine Schiiler wunderten sich iiber so wenig Mut und fragten nach einer Erklarung, vor allem

da der Konfuziusschiiler Zisi - sich in einer dhnlichen Situation entgegengesetzt verhalten

hatte. Die Erldu-terung mutet etwas merkwiirdig an:

Mengzi 4B31:5935a-b: &4 J& , ki, B0El: EE, mAFE? Bl ME A=, BIGHHA. 2R,
HUEL: iR, Foke. a8, &1 2 E: RRe R AN HUE Bk, &, Qe RDIBRYE, i
R, QIR FRFAANAT. DA T IR At ] € rAlth, 25t R, #th, 1758, 5
MR AR,

,»Als Zengzi in Wucheng lebte, kamen Banditen von Yue. Jemand sagte: ,Banditen kommen, [soll] man
von hier fortgehen?’ [Zengzi] sagte: ,Beherberge keine Leute in meinem Haus, [damit] sie nicht die
Pflanzen und Baume beschidigen.” Als die Banditen sich zuriickgezogen hatten, sagte er: ,Repariert die
Wiénde des Hauses, ich will zuriickkehren.” Die Banditen hatten sich zuriickgezogen und Zengzi kehrte
zuriick. Seine Schiiler sagten: ,Der Herr wurde mit soviel Respekt und Ehrerbietigkeit behandelt, [doch]
als die Banditen kamen, da zog er sich als erster zuriick und die Leute beobachteten es; als die Banditen
sich zurlickzogen, kehrte er zuriick, [es scheint] uns fast ungebiihrlich.” Shenyou Xing sagte: ,Ihr wif3t
nicht, was richtig und falsch ist. [...]” [Menzius sagte: ,...] Zengzi war Lehrer, [in der Position] eines

¥ Lunyu, 5.19:5372b: A FFLEABAT, MEG: Z002, RO, AT ZE, BLEHAF [0 7
Fl: 22« Der Minister Zi Wen diente dreimal als Minister, und hatte keine freudige Miene; dreimal wurde er
abgesetzt, und hatte keine milgestimmte Miene. Wie er als alter Minister regiert hatte, das berichtete er
gewiBllich dem [jeweils] neuen Minister. Was ist iber ihn [zu sagen]?’ Der Meister sprach: ,Er war loyal.” und
14.7:5452a: ., T-F: B2, e85 2 B, e 2 ,,Der Meister sprach: ,Wenn man einen liebt, wiire es
moglich, sich nicht zu bemiithen? Wenn einer loyal ist, ware es moglich, nicht zu ermahnen?’* Wilhelm, 2000, S.
141 ibersetzt: ,,Wenn einer gewissenhaft ist, wie wére es dann moglich, (seinen Fiirsten) nicht zu belehren.* und

geht davon aus, dafl an dieser Stelle der Fiirst gemeint ist. Lunyu 12.23:5438b fordert die Ermahnung unter
Freunden: ,, 7 E K. TH: E&mEEe, Aok, HEEE.“,.Zi Gong fragte nach der Freundschaft. Der
Meister sprach: ,Aufrichtig ermahnen und zum Guten fiihren, und, wenn es nicht geht, innehalten. Man soll sich
nicht selbst beschimen.’* Hier paBt die Ubersetzung ,aufrichtig besser als ,,loyal“ Ebenso in Lunyu
16.10:5477b, wo der Edle in seinen Worten zhong beachten soll (,, & G LE: [...] & EE [...].9).

0 74 zhong im Lunyu siehe Ning & Jiang, 1994, S. 80; Niu, 1996, S. 29-30; Wang, 1999, S. 51-2 + 57-8, 61, 65.
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Vaters oder dlteren Bruders. Zisi war Untertan, ein niedrigerer [Status]. Wenn Zengzi und Zisi ihren
Platz vertauscht hitten, dann hitten sie jeweils gleich gehandelt.”*!

Zengzi nimmt als Lehrer den Rang eines Vaters oder dlteren Bruders ein und steht damit {iber
dem gewohnlichen Untertan. Ein Vater wird normalerweise mit Kindespietit behandelt.
Zengzi ist aber kein leiblicher Vater, sondern Lehrer seiner Schiiler, deshalb kann er
sicherlich Ehrerbietigkeit, moglicherweise Kindespietdt erwarten, aber zhong? Treue und
Loyalitat schlieBen ein gewisses Mall an Respekt und Verehrung mit ein, der Gebrauch von
zhong an dieser Stelle des Mengzi stellt eine Ausnahme unter den untersuchten Texten dar.
Die beiden anderen Passagen nennen Yao und Shun 62 bzw. den junzi als Triager der
Eigenschaft zhong, und in beiden Fillen bleibt die Bedeutung ebenfalls unklar:
Mengzi 3A4:5878a-b: .73 NLATEHIZ B, B LLER A, RR IS ANFRH 2.

,»Seinen Reichtum mit den Leuten teilen, nennt man Freundlichkeit; die Menschen Gutes lehren, nennt
man Gewissenhaftigkeit; fiir das Reich Leute finden, nennt man Menschlichkeit.“*

Mengzi 4B28:5933b: ,, & FFl: HFATLARMATE, DEA M. BEFLUAED, Disfei. —HEA,
Big BN BAE, NEEZ; BAE, NESZ. B, HAFRDEY, [ B0 E K,
DAL B iz, Hfsr g, B 7 E: Rz AthEz.e

»-Mengzi sprach: ,Das, worin sich der Edle von anderen unterscheidet, ist, wie er sein Herz bewahrt: Der
Edle bewahrt sein Herz durch Menschlichkeit und Riten. Der Menschliche liebt den Menschen,
derjenige, der die Riten bewahrt, respektiert den Menschen. Wer den Menschen liebt, wird von den
Menschen dauerhaft geliebt; wer den Menschen respektiert, wird von den Menschen dauerhaft
respektiert. ,Hier ist ein Mensch, der mich schlecht und unbillig behandelt’ [... da] wendet sich der Edle
zu sich selbst [und sagt]: ,Ich mufl ohne Gewissenhaftigkeit [gehandelt haben].” Wenn er sich zu sich
selbst wendet [und feststellt], daB3 er mit Gewissenhaftigkeit gehandelt hat und [dieser Mensch ihn
dennoch] schlecht und unbillig behandelt hat, [da] sagt der Edle: ,Der muf3 [selbst] ein verworfener
Mensch sein!”*%*

ol Legge, Vol. II, S. 340 tbersetzt: ,,Tsang was a teacher; - in the place of a father or elder brother. Tsze-sze was
a minister: - in a meaner place.* und bemerkt lapidar dazu: ,,The reader can judge how far the defence of Tsang’s
conduct is satisfactory.” Lau, 1979, S. 175, iibersetzt: ,,Tzu-ssu was a subject in an insignificant position.*

62 Es ist nicht eindeutig, ob Yao und Shun hier wirklich gemeint sind; die zitierte Passage bildet einen
moralischen Einschub im Text, der sich nicht unbedingt direkt auf die beiden beziehen muf3, sondern auch als
allgemeingiiltige Weisheit stehen kann: , 32 DI S5 C&, ZRUNMSERAEECE. RUEHMZAGEBC
BE, R 2 ANDMEECE, BALER Y, BRTITRAZEHEILC. BUCIKTHAS, BRXTHRA
.« ,)Yao machte sich Sorgen dariiber, da er Shun nicht bekommen konnte; Shun machte sich Sorgen dariiber,
daBl er Yu und Gao Yao nicht bekommen konnte. Derjenige aber, der sich dariiber Sorgen macht, daf3 seine 100
Mu nicht bestellt werden, der ist ein Landmann. Seinen Reichtum mit den Leuten teilen, nennt man Freund-
lichkeit; die Menschen Gutes lehren, nennt man Gewissenhaftigkeit; fiir das Reich Leute finden, nennt man
Menschlichkeit. Es ist deshalb leicht, das Reich [irgendeinem] Mann zu geben, [aber] schwer, flir das Reich
Leute zu finden.

63 Lee, 1990, S. 116 iibersetzt: ,Freigiebigkeit bedeutet, den eigenen Reichtum mit anderen zu teilen; Treue
(zhong) bedeutet, richtiges Verhalten zu lehren; Wohlwollen bedeutet, den richtigen Mann fiir das Reich zu
finden.” Legge, Vol. 11, S. 253 verwendet ,the exercise of fidelity; Lau, 1979, S. 107 nimmt ,,conscientious-
ness‘.

64 Legge, Vol. II, S. 334 {ibersetzt ,,to do his utmost®. Lau, 1979, S. 171 verwendet ,,to do my best“. Es ist aus
dem Kontext heraus nicht ersichtlich, ob sich zhong eventuell auf den junzi im Dienst am Fiirsten bezieht, also
der Fiirst derjenige ist, der den junzi unbillig behandelt, und zhong hier doch im Sinne von ,loyal* iibersetzt
werden konnte.
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Wahrscheinlich mu3 man den Begriff in beiden Féllen als zhong im Sinne von zhongxin
verstehen. Dann wiirde zhong fiir das Verhiltnis des Herrschers oder des jumzi zum
Untertanen stehen, also fiir die Beziehung, die der junzi in seiner offiziellen Staatsfunktion
innenpolitisch zum Volk hat.

Menzius’ Verwendungsweise des Begriffes zhong bereitet Probleme bei der genauen Bedeu-
tungsfestlegung, da er auBler als ,,die Menschen Gutes lehren* nicht weiter definiert wird. Es
gibt nur diese drei Stellen im Mengzi, und an allen ist eine Ubersetzung mit ,loyal* nur

schwer vorstellbar.®

Im Xunzi wird zhong zum grofiten Teil fiir eine Beschreibung des Untertanen, chen, gebraucht.

Zehn Stellen beziehen sich direkt auf den Untertan oder die Unteren, xia F,66 aber auch die

anderen Stellen beschreiben Untergebenenverhiltnisse, bei denen dem Fiirsten gegeniiber

Loyalitét ausgedriickt wird.

Wie wird der loyale Untertan bei Xunzi im Idealfall definiert? Abschnitt 5.17 zeigt, daB3 die

Loyalitdt sich beispielsweise in guten Pldnen und Hilfestellungen fiir die Oberen ausdriickt:
Xunzi 5.17:87: JMUZFRZ. R L, FrLBERRT, B2t fRT, ArLUER b, SEE .

,Folglich sind Worte, die Menschlichkeit [férdern] groB. Kommen sie von den Oberen, dann fiihren sie
die Unteren: dies sind [beispielsweise] Regierungsanordnungen und Anweisungen. Kommen sie von
den Unteren, dann driicken sie die Loyalitit gegeniiber den Oberen aus: dies sind [beispielsweise gute]
Pléne und Hilfestellungen.*

Der loyale Untertan wagt es erst dann ein Amt zu akzeptieren, wenn er vorher bei sich
iiberpriift hat, ob er den Anforderungen auch gewachsen ist. Voraussetzung dafiir ist zunéchst
ein verniinftiger Herrscher, der seine Regierung so geordnet hat, daB3 sich diese Frage
praktisch gar nicht stellt und kein Streit {iber die Amterverteilung entsteht, denn jedes Amt
wird im Idealfall von dem passendsten Kandidaten besetzt werden:

Xunzi 8.16:129: VA E SHEMIRF(L, FROAS RELUL FETRAEREECZIE, FTOUS Rt 2R
JAE, BEAEIHN T, iRk At

,Folglich untersucht der klare Herrscher die moralische Autoritit und ordnet die Rangfolge, damit keine
Unordnung entsteht; der loyale Untertan wagt erst dann ein Amt zu akzeptieren, wenn er seine
Fahigkeiten bewiesen hat, damit er sich nicht erschopft. Es ist das Hochste an Urteilskraft der Regierung,
[solchermafBlen] zu unterteilen, dafl keine Unordnung von oben [entsteht], und die Fahigkeiten
[abzuschitzen], daB keine Erschépfung von unten [entsteht].«¢’

% Wahrscheinlich werden deshalb die Mengzi-Stellen, die zhong enthalten, von Wang Zijin nicht behandelt; auf
den Seiten 61-5 geht er aber auf Herrscher-Untertan-Beziehungen im Text ein. Sieche dazu Han Feizi 25:201 in
Kap. 2.1. — dort wurde zhong alleine als Eigenschaft des Herrschers gebraucht.

5 Xunzi 5.17:87; 8.16:129; 11.11:217; 13.1:247; 19.10:360; 19.11:361-2; 19.22:376; 21.3:388; 25.4:458;
26.7:482.

87 Koster, 1967, S. 78 iibersetzt: ,,[...] Ein loyaler Beamter wird erst dann wagen, ein Amt anzunehmen, wenn er
wirklich die Féhigkeiten dazu hat; nur so entgeht er vielen Bedriangnissen [...].
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Die verdienstvollen Untertanen werden als loyal gegeniiber ihrem Fiirsten, in Liebe den
hundert Familien verbunden und unermidlich in ihren Bemiihungen geschildert.®® Wird dem
Untertanen eine Aufgabe iibertragen, dann kann er sie auf drei Weisen ausfiihren: befolgt er
die Anweisungen zum Nutzen des Herrschers, dann ist das Folgsamkeit; weicht er davon ab,
niitzt damit aber dem Herrscher, dann ist das Loyalitit; befolgt er sie nicht und schadet dem
Herrscher, dann ist das rebellisch.®”’

In Abschnitt 13.7 teilt Xunzi die Loyalitét in Grade ein:

Xunzi 13.7:254: AGREE, GREE, G NEH, GEEE. DUsERMe, KEd; DEHET
fH, 8L DUBSRIEM AR, M. NIIE 55, PR B, ez, DL ki 22 m
ELH, Bt

»Es gibt die duBerst Loyalen, die mittelméBig Loyalen, die wenig Loyalen und die Staatsfeinde. Mit
moralischer Autoritdt den Fiirsten wiederherstellen und ihn wandeln, das ist duflerst loyal. Mit mora-
lischer Autoritédt den Fiirsten harmonisieren und ihn bessern, das ist mittelméBig loyal. Mit der Wahrheit
gegen das Falsche ermahnen und ihn drgern, das ist am wenigsten loyal. Wer uninteressiert ist an Ehre
oder Schmach des Fiirsten, wer uninteressiert ist an Wohl oder Leid des Staates, wer heimlich sich
zusammentut und leichtherzig nachgibt, und dadurch sein Gehalt einsteckt und seine Kontakte pflegt,
der ist ein Staatsfeind.*

Die Ermahnung steht in dieser hierarchischen Auflistung der Loyalitit an letzter Stelle.” Als
wichtigste Eigenschaft gilt im Xunzi die moralische Gesinnung des Untertans. Oben wurde
bereits besprochen, da3 im Xunzi an vielen Stellen erwdhnt wird, der ideale Herrscher miisse
iiber diverse Tugenden verfiigen, um den Staat zum Erfolg zu fiihren, weil er nur so in der
Lage sei, fdhige Untertanen auszuwihlen, die die Regierungsgeschéfte mit ihm ausiiben
konnen. Hier, wie an weiteren Stellen im Text, wird deutlich, da3 das angestrebte Idealbild

eines Herrschers zur Zeit des Xunzi kaum anzutreffen gewesen war. Folglich wird der

% Xunzi 13.1:247: ,, FECEE, NEEEMAH.“ ,[Der verdiente Untertan] ist nach oben hin seinem Fiirsten
gegeniiber loyal, nach unten liebt er die hundert Familien und wird dessen nicht miide.*

® Xunzi 13.2:249: (e dnimi FIF3E.2 NE, Feami A AIFHE .58, WanimFlEE s 8, Wi A FEHEL
%, Dem Befehl gehorchen und dem Fiirsten niitzen, wird folgsam genannt. Dem Befehl gehorchen, und dem
Fiirsten nicht niitzen, wird schmeichlerisch genannt. Dem Befehl nicht zu gehorchen, und dem Fiirsten niitzen,
wird loyal genannt. Dem Befehl nicht zu gehorchen, und dem Fiirsten nicht niitzen, wird aufriihrerisch
genannt.“ Lee, 1990, S. 117-8 merkt an: ,,Fiir Xun Zi ist es sogar Pflicht eines jeden ,loyalen’ Beamten, nicht die
Befehle des Monarchen, sondern das Schicksal des Landes allem anderen voranzustellen. [...] Wer jedoch die
Interessen seines Vaterlandes hintanstellt, nur seinen eigenen Reichtum im Sinn hat und die Befehle seines
Monarchen blind befolgt, der ist ein ,Verriter’. Xun Zi unterteilt den Begriff ,Loyalitdt’ in drei Kategorien [...].
Nach Meinung Xun Zis ist ein loyaler Beamter in der Lage, den Herrscher sowohl bei seiner Regierungstitigkeit
als auch in seiner moralischen Haltung leitend zu beeinflussen. ,Loyalitit’ bezeichnet also keineswegs blinden
Gehorsam gegeniiber dem Herrscher. Xun Zis Ansichten iiber die Loyalitit sind nichts weiter als eine Weiter-
entwicklung der Ansichten seiner Zeitgenossen: Die Macht (shi) schldgt das Prinzip (dao); die Position (wei)
schlédgt die Tugend (de).

" Siche dagegen Xunzi 14.1:259: O S, fizh, Mg, e s sl BOREASE, AEEDLSEE2.“ , Die loyalen
Worte, loyalen Uberzeugungen, loyalen Dienste, loyalen Pline, das loyale Lob und die loyalen Beschwerden
[des Edlen] werden alles klar durchdringen, und, wo immer sie aufkommen, volle Wertschitzung [erfah-
ren].”“ Dieser Abschnitt belegt, dal im Xunzi die Ermahnungen und Worte des Untertanen trotzdem hoch
geschitzt werden.
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Untertan aufgefordert mit gutem, tugendvollem Beispiel voranzugehen und wiederum durch
seine moralische Ausstrahlung den Herrscher zu wandeln. Da aber die wenigsten Untertanen
diese Befdhigung mitbrachten, war sicherlich die mittelmiBige Loyalitidt das realistischste
Ziel, wobei der Untertan zumindest versuchte, den Herrscher zu harmonisieren und zu bessern.
Viele beispielhafte Erziahlungen aus den Texten dieser und spiterer Zeiten lassen hingegen
vermuten, daf} die dritte Stufe die in der Realitdt am héufigsten zutreffende war: der Herrscher
fiihlte sich durch die unliebsame Ermahnung hochstens verdrgert. Ein Zustand, der im Xunzi
mehrfach erwdhnt wird: Die loyalen Untertanen sind nicht gefragt, an ihrer Stelle stehen
Verleumder, Intriganten und Schonredner. Sie werden unterdriickt und kommen gar nicht erst
in Kontakt mit dem Fiirsten. Schaffen sie es dennoch Ermahnungen anzubringen, dann wird

ihnen Leid zugefiigt und sie schweben in konstanter Gefahr.”'

Viele Stellen im Zhuangzi, an denen zhong gebraucht wird, beziehen sich auf den Dienst am
Fiirsten.”> Obwohl sich an der grundlegenden Bedeutung der Tugend nichts dndert, wird sie
doch an einigen Stellen nicht positiv bewertet, sondern vielmehr als iiberfliissig abgetan.
Trotzdem erhalten wir aus dem Zhuangzi verschiedene Aussagen iiber die Loyalitdt, die es
erleichtern, die Bedeutung des Begriffes genauer einzuschétzen. Zunéchst einige konfu-

zianisch gestimmte Aussagen zur Loyalitit:

Zhuangzi 12.10:430: , RIS, Pt T e L, RS

»[Jianglii Mian sprach zu Ji Che:] Ich sagte zum Fiirsten von Lu: Thr miiit Euch Respekt und MéBigung
zu eigen machen, [alle] Arten von Gerechtigkeit und Loyalitdt fordern und nicht eigenniitzig sein; wer
aus dem Volk wiirde dann wagen nicht [mit Euch] iibereinzustimmen?*”’

Der Abschnitt 31.1 gibt noch einen weiteren konkreten Hinweis auf das Wesen der Loyalitét:

Zhuangzi 31.1:1032: , LRI B, FHAEEE, SERE S, gOFHIEEE, miefliie. BELITh
RO, 8PS R, R AR, SBLLE R £

" Xunzi 25.4:458; 25.36:465; 25.42:467; 26.7:482; 27.109:518; 28.8:526. Zu zhong im Xunzi sieche Wang, 1999,
S.84-91. Wang erwidhnt auf S. 90-1, daB3 die Bedeutung von zhong im Xunzi vielfach kritisiert worden sei, da sie
sich auf ,,flJF*, ,,den Nutzen fir den Fiirsten* beschrianke und ,,GF.L“, die ,,Uneigenniitzigkeit®, nicht mehr
berticksichtige, die im Zuozhuan und Lunyu eine gro3e Rolle gespielt habe. Xunzi-Stellen wie 5.17:87, an der der
Untertan sich durch die Vorlage guter Plane auszeichnet, und 13.1:247, an der die Liebe zu den hundert Familien
ein Kriterium des verdienten Untertanen ist, widerlegen diese einseitige Einschitzung.

2 Auf den Dienst am Fiirsten (,,Shi jun ) beziehen sich Zhuangzi 4.2:155; 12.10:430; 26.1:920; 31.1:1025;
31.1:1032; auf den Untertanen, chen Fi: 12.14:447; 31.1:1027; auf den Edelmann, shi +:: 30.1:1022; Beispiele
fiir loyale Untertanen aus dem Altertum finden sich in 29.1:998; 29.1:999; 29.2:1007.

7 Siehe dazu Zhuangzi 12.14:447: | Z£F-AHHE, HERBEE, B2 8.« ,Der pietitvolle Sohn, der
seinen Eltern nicht schontut, und der loyale Untertan, der seinem Fiirsten nicht schmeichelt, sind die Bliite der
Untertanen und Sohne.” In Zhuangzi 30.1:1022 vergleicht Zhuangzi selbst die Edelleute mit dem Schwert eines
Lehnsfiirsten, das ,,als Spitze wissende und tapfere Edelleute, als Schneide reine und unbestechliche Edelleute,
als Riicken wiirdige und gute Edelleute, als Heft loyale und weise Edelleute und als Knauf draufgingerische und

heldenhafte Edelleute” habe. (,LUKIEE +-F38%, DUBRRE- R385, DI R RFy, DUREE L i, DISE4E - Rei).
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,»Was die Anwendung [der Wahrhaftigkeit, zhen E.] auf die menschliche Ordnung angeht, [sprach der
Gast zu Konfuzius,] so ruft sie im Dienst an den Eltern Milde und Pietit, im Dienst am Fiirsten Loyalitét
und Bestindigkeit hervor, beim Weintrinken ruft sie Frohlichkeit und Freude, bei Trauerfillen
Traurigkeit und Kummer hervor. Bei Loyalitdt und Bestdndigkeit steht Verdienst an erster Stelle, beim
Weintrinken die Freude, bei Trauerféllen der Kummer und im Dienst an den Eltern die Anpassung.*
Wer aufrichtig ist, der verhilt sich im Dienst am Fiirsten loyal und erwirbt durch Loyalitét
und Bestdndigkeit Verdienste.
Diese zwei Textstellen enthalten konfuzianisches Gedankengut, das im Zhuangzi relativ
héufig ausgefiihrt, meist dann aber von Vertretern der daoistischen Schule ins Gegenteil

verkehrt wird. Beispielsweise wird der Rat des Jianglii Mian an den Fiirsten von Lu £ in
Abschnitt 12.10 von seinem Gespréichspartner Ji Che Z={fl in dessen Antwort vehement

abgelehnt und als geféhrlich fiir den Herrscher eingestuft. Im darauffolgenden Beispiel wird

zwar an konfuzianische Tugenden wie xiao =%, zhong und dergleichen appelliert, aber sie

sollen nur ausgelibt werden, wenn sie nicht den menschengemachten Riten entspringen,
sondern der wahren Natur des Menschen, die vom Himmel gegeben ist.”*

Abschnitt 18.1 hilt ebenfalls eine eher daoistische Weisheit fiir den loyalen Untertan bereit,
die die Vorstellung eines Konfuzianers ins genaue Gegenteil verkehrt:

Zhuangzi 18.1:610: i(El: HE R, BAE/)F.
»Deshalb heifit es: Wenn loyale Ermahnungen nicht gehort werden, dann halte dich zuriick und streite
nicht.«”

Um die Nutzlosigkeit von Loyalitit zu beweisen, werden die Epigonen der Herrschertreue als

Beispiele herangezogen. In Abschnitt 29.1 wird von Jie Zitui 4}, Bi Gan L und Wu
Zixu {fi- 5 berichtet, die alle fiir ihre Loyalitét letztlich biilBen muBten, so daB die Welt

schlieBlich iiber sie lachte.”® Ganz #hnlich werden in der folgenden Passage anhand einer
Aufzdhlung die Nachteile der konfuzianischen Tugenden an den Beispielen dieser und

anderer wiirdiger Vertreter deutlich gemacht:

Zhuangzi 29.2:1007: , FEHHI0, THHUR, Ruzith, ES9RE5, RABI, (52 8t M 11752, H
THE, B EW; AT AREL ET AR, #zkt. 1 Bl frd, T el DS L IER
B, WHAT, Bk HR, B S

»Bi Gan schnitt man das Herz heraus, [Wu] Zixu wurden die Augen ausgestochen, das ist das Ungliick
der Loyalitdt. Zhi Gong bezeugte [gegen] seinen Vater, Wei Sheng ertrank, das ist das Ubel der

™ Zur Wahrhaftigkeit, zhen B, sieche Zhuangzi 31.1.1032.

> Mair, 1998, S. 251 {iibersetzt: ,,Will niemand auf Deine loyalen Ratschlige horen, dann solltest du dich
zurlickziehen und nicht insistieren.” Wilhelm, 2002, S. 194: | Bleibt treue Warnung ungehort, so sitze still und
la3 den Dingen ihren Lauf, ohne zu streiten.” Diese Stelle erinnert ein wenig an die Erklarung in Xunzi 13.7:254,
der diejenigen am wenigsten loyal nannte, die den Fiirsten zwar mit der Wahrheit gegen das Falsche ermahnten,
ihn aber dadurch argerten.

76 Zhuangzi 29.1:998 und 29.1:999.

37



Vertrauenswiirdigkeit. Bao Zi trocknete stehend aus, Shen Zi vergrub sich selbst, solchen Schaden zieht
man sich durch Unbestechlichkeit zu. Kong Zi sah seine Mutter nicht mehr, Kuang Zi sah seinen Vater
nicht mehr, solcher Verlust entsteht durch Rechtschaffenheit. Dies ist alles aus fritheren Zeiten iiber-
liefert worden und dariiber wird in spéterer Zeit noch gesprochen werden. Es macht [deutlich], dal
Edelleute, die ihre Worte geraderichten und ihr Handeln zwingen, sich deshalb der Vergeltung preis-
geben und von Ungliick heimgesucht werden.*

Ebenso ambivalent wie der Text selbst, sind dementsprechend auch die Aussagen, die er liber
Loyalitdt trifft: Man solle dem Fiirsten verldBlich dienen, gleich unter welchen Umsténden,
ihm nicht schmeicheln, nur ermahnen, wenn dann darauf gehort wird, aber vor allen Dingen
sich auf keinen Fall wie die Epigonen der Loyalitit im Altertum fiir seine Ideale aufopfern.”’
Diese Darstellung von zhong unterscheidet sich aber nur insoweit von der konfuzianischen als
die Bewertung unterschiedlich ausfillt: zhong bedeutet auch hier dem Fiirsten zu dienen, ihn
mahnen, sich aufzuopfern,; nur werden diese Eigenschaften bei Zhuangzi als aufgezwungen

betrachtet.”®

Das Buch Han Feizi gebraucht den Begriff zhong so hdufig, dall ich nur wenige Abschnitte

davon besprechen méchte.”

" Zhuangzi, 4.2:155: R HHFEE, NEEmMLS, B2 M.« ,[...] wer nun seinem Fiirsten dient, dabei
verlaBlich ist, gleich unter welchen Umsténden, der hat die Bliite der Loyalitit [erreicht].; 12.14:447: JEFER
FAELFE ,[...] der loyale Untertan, der seinem Fiirsten nicht schmeichelt, [...].*; 18.1:610; 29.1.998; 29.1.999;
29.2:1007. Véllig unklar ist hingegen Zhuangzi 16.1:548: , ZHAMY7#E, .« Wilhelm, 2002, S. 174 iibersetzt:
,Ist die Pflicht klar, und man liebt die Welt: das ist Treue.” Mair, 1998, S. 231: ,,Wo Rechtschaffenheit sich
manifestiert und die Dinge Liebe fiihlen, da herrscht Loyalitit. Der Kommentar weist darauf hin, daB3 hier
moglicherweise einmal {1 anstelle von £ gestanden habe (Zhuangzi 16.1:550).

8 Zu zhong im Zhuangzi siehe Wang, 1999, S. 67-9.

" In 29 verschiedenen Kapiteln wird an insgesamt 83 Stellen der Begriff zhong gebraucht. Die zhong-Stellen,
die ich in der Diskussion nicht besprechen werde, beziehen sich alle auf den Untertan chen =, und an diesen
Stellen folgt chen entweder direkt auf zhong, oder chen steht in unmittelbarer Nédhe, so da3 der Bezug vollig
eindeutig ist. Diese Stellen kdnnen problemlos mit ,,der loyale Untertan“ iibersetzt werden und sind nicht in
Appendix 1 aufgefiihrt. Die restlichen hier besprochenen Stellen beziehen sich ebenfalls alle auf den Untertan,
bieten aber zusétzliche Informationen im Hinblick auf die Bedeutung des Begriffes. Abschnitt Han Feizi 25:201,
der sich auf den Herrscher bezog, habe ich bereits in Kap. 2.1. besprochen. Eine weitere Ausnahme ist Han Feizi
2:17: , B EE e, HICHEE, ] AJNSE, A K. ,[Sobald] die Neuigkeiten die Lehnsfiirsten [erreicht
haben], wird dem Clan der Zhao die Galle platzen [= sic werden gro3e Angst haben], die Jing werden alleine
[gelassen] zweifeln und gewil3 loyale Plane [fiir Qin hegen].” Hier werden die moglichen Pliane Jings gegeniiber
Qin mit dem Attribut zhong belegt. Zu diesem Bezug auf Loyalititsverhéltnisse zwischen Staaten siehe auch den
unklaren Abschnitt Han Feizi 49.452: fitE . SOMEH, FRE e &, IIETUREZ L, S rRE
1. ,,Folglich ist es so, daB die Worte all der Untertanen iiber auBen[politische] Angelegenheiten entweder Par-
tei fiir die Parteien der horizontalen oder vertikalen [Allianzen] nehmen oder sie beweisen eine feindliche Loya-
litdt, aber [in jedem Fall wollen] sie die Kraft des Staates ausnutzen.” Liao, 1939, S. 291 iibersetzt mit ,,It is so
particularly because the ministers who speak on foreign affairs either side with the advocates of the
Perpendicular Union or the Horizontal Alliance, or have personal hatred for foreign states and want to utilize the
forces of the native state. Weder Kommentar noch Kontext leisten ndheren Aufschlufl zur genauen Bedeutung
von zhong in diesem Zusammenhang.
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Abschnitt 10 gibt ein Beispiel fiir die Bedeutung des Begriffes in Han Feizi und ist aufgrund
der beispielhaften Anekdote wert, genauer betrachtet zu werden. In diesem Abschnitt werden
zehn Fehler, shi guo {#, aufgelistet, die um jeden Preis vermieden werden sollten.® Der erste
Fehler behandelt die Loyalitdt und eine Erkldrung dazu folgt im nichsten Absatz:

Han Feizi 10:59: ,,—FIT/NE, HIRAEGZ it

,Der erste [Fehler] ist, wenn man nach kleiner Loyalitit handelt, dann ist das Diebstahl an der groB3en
Loyalitét.

Han Feizi 10:59-60: ,,Z85H/NE? H8 28 4L T BB NG BRI, TRl ik EEHH. B,
AR T SO KR, ERIRAG A TE: I, 3R . 250 JRth. FRozmee. +
[z B A, BT H iz, PhEEREAY T, M. BRERE, L THERE, S AH R T, " T 5@
DR, R EE, AHES, ENRME, B 45 H 28, N85 i, "5, eSS0
gk, AR iR A E R A, AREEEZR. FORSEANT R, #r RS T PARR S B
W, HEY, A DURE DA, Ho L8R, e e AR . ] 117N, RIPR R Sl

»Was ist mit ,kleiner Loyalitdt’ gemeint? Einst kimpften Konig Gong von Chu und Fiirst Li von Jin bei
Yanling. Die Truppen von Chu wurden geschlagen und Konig Gong wurde am Auge verletzt. Wahrend
der blutigen Schlacht bekam Marschall Zi Fan Durst und verlangte zu trinken. Sein Diener Shu Yanggu
griff nach einem Becher Wein und reichte ihn ihm. Zi Fan sagte: ,,He, geh weg! Das ist Wein.* [Shu]
Yanggu sagte: ,,Nein, das ist kein Wein.”, und Zi Fan nahm und trank ihn. Zi Fan liebte es, Wein zu
trinken und fand diesen so schmackhaft, daf} er ihn nicht vom Munde absetzen konnte und betrunken
wurde. Als die Schlacht vorbei war, wollte Konig Gong eine weitere Schlacht schlagen und befahl
einem Mann Marschall Zi Fan herbei zu holen. Marschall Zi Fan entschuldigte sich wegen
Herzproblemen. K6nig Gong nahm seinen Wagen und ging selbst hin. Als er das Zelt betrat, roch er den
Wein und kehrte um. Er sagte: ,,In der heutigen Schlacht wurde ich, der K6nig, verwundet. Worauf ich
mich verlie3, das war der Marschall. Aber der Marschall ist dariiberhinaus so betrunken, daB} er die
Staatsaltire von Chu vergessen und kein Mitgefiihl mit unseren Leuten hat. Ich, der Konig, werde keine
weitere Schlacht haben.* Darauthin wandte er die Truppen nach Hause und zog sich zuriick. Er lie§3
Marschall Zi Fan enthaupten, weil er es als groe Beleidigung auffafSte. Folglich war Shu Yanggus
Angebot des Weins nicht etwa Rache an Zi Fan; [sondern] sein Herz liebte ihn mit Loyalitdt, gerade
genug, um ihn zu toten. Folglich heifit es: Wenn man nach kleiner Loyalitit handelt, dann ist das
Diebstahl an der gro3en Loyalitit.*

Die Differenzierung, die Han Feizi hier trifft, ist bemerkenswert, da eine Abstufung der
Loyalitét aufgrund der daraus resultierenden Konsequenzen in kleine und groBle Loyalitét
bisher noch nicht getroffen wurde. Xunzi erwihnte in Abschnitt 13.7 eine Trennung in
duBerste, mittelméBige und geringe Loyalitdt, die im Dienst am Fiirsten sich jeweils nach
dessen Charaktereigenschaften richtete.® Han Feizi will aber nicht nur darauf hinaus, wie
man als Staatsdiener bestmoglichst seine Pflicht erfiillt, sondern er bemerkt als Erster etwas,
das man vielleicht mit dem Begriff ,,blinde Loyalitit* umschreiben konnte. Bisher wurde die
Loyalitét in den untersuchten Texten als ausschlieBlich positive Eigenschaft betrachtet, die im
richtigen Verhéltnis von Oben und Unten zu hdchster Harmonie fiihrte, abgesehen von den

daoistischen Texten, die die Loyalitit und alle anderen moralischen Werte per se als Illusion

% Diese Auflistung scheint fiir Lehnsfiirsten bzw. den Herrscher gedacht zu sein, darauf deuten alle weiteren
neun Punkte. Der hier besprochene erste Fehler scheint sich aber mehr auf eine Person in einem untergeordneten
Verhiéltnis zu beziehen, wie aus der dazugehorigen Anekdote hervorgeht.

8 Xunzi 13.7:254.
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ablehnten und Beispiele nannten, bei denen loyale Personen aufgrund ihres Pflichtbewult-
seins zu Schaden kamen. Hier finden wir ein Beispiel der negativen Konsequenzen, die
positiv gemeinte Loyalitdt fiir die damit bedachte Person nach sich ziehen kann. Die Liige des
Shu Yanggu®?, begangen aus Liebe zu seinem Herrn Zi Fan, ist letztlich Schuld an dem
Verhédngnis, das dadurch iiber diesen hereinbricht. Aber das ist nicht die ausschlieBliche
Ursache: Schwerwiegender ist, daB Zi Fan seine Loyalititspflicht gegeniiber seinem
Herrscher miflachtet, weil er sich in seiner Liebe zum Wein nicht beschrianken kann. Auf
diese Weise hat die kleine Loyalitdt des Dieners zu Zi Fan die gro3e Loyalitit des Zi Fan zu
seinem Fiirsten besiegt. Das bedeutet, daB3 in der Loyalititsausiibung Priorititen gesetzt
werden miissen, und in jedem Falle haben Fiirst und Staat die erste Prioritét.

Dies ist nicht die einzige Stelle, an der Han Feizi Kritik am iiblichen Verstindnis von
Loyalitit iibt. Ahnlich wie im Zhuangzi sind fiir ihn sind die Taten mancher der loyalen
Ikonen der Vergangenheit nur nutzlose Zurschaustellungen eines vordergriindigen

Aktionismus:

Han Feizi 14:106: 0 L, SMERE 2 &, WIERLELC &, RZAKT, MAEE M, Fradilk
th. HREELEEEN, EARER A ST B B EE e /&, TR REsE R DL
HiE. FFEToR8EMath, SR EER, MEPA, DREEERE T 2. BRI URA
T2 4, ME RSN EMEE KRR, JhE A M, it LA e«

,.Gibt es folglich loyale Untertanen, dann gibt es von auflen nicht das Ungemach feindlicher Staaten und
von innen nicht die Sorge iiber aufstindische Untertanen. Es herrscht langanhaltender Frieden auf der
Welt und [der Ruhm] der Namen reicht bis zu den nachfolgenden Generationen, das bezeichnet man als
loyale Untertanen. Yu Rang beispielweise, als er Untertan des Fiirsten Zhi war, konnte nach oben den
Herrscher der Menschen weder iiberzeugen, ein klares Gesetz und eine Methode, noch die Ordnung der
Regeln und der Mafle anzuwenden, um damit Katastrophen zu vermeiden und Ungemach zu erschweren,
nach unten hin konnte er die Massen nicht lenken, um den Staat zu befrieden. Als Xiang Zi den Fiirsten
Zhi totete, da brandmarkte sich Yu Rang selbst und schnitt sich dic Nase ab; er entstellte seine
Gesichtsziige, weil er es fiir Rache an der Feindschaft des Xiang Zi zum Fiirsten Zhi hielt. Obwohl er
sich durch die Entstellung der Gesichtsziige und das Opfer seines Lebens fiir den Herrscher der
Menschen einen Namen machte, so brachte er in Wirklichkeit dem Firsten Zhi nicht einmal soviel
Nutzen, wie die Spitze einer Herbstdaune [= der Flaum von Pflanzen, eine Winzigkeit]. Darauf schaue
ich herab, aber die Herrscher der Zeitalter halten das fiir loyal und groBartig.*

Han Feizi vertritt das Ideal des tugendhaften Herrschers und seines loyalen Untertanen, aber
er weiB, daB das nur selten der Realitét entspricht. Bei der Untersuchung der Uberlieferungen
iiber Ikonen der Loyalitdt bemerkt er die Sinnlosigkeit ihrer Taten. Loyal wire es gewesen,
den Herrscher von Anfang an auf den rechten Weg zu bringen, um damit Unzufriedenheit im
Staate zu verhindern. Sich nach Eintreten der vorhersehbaren Katastrophe aus Verzweiflung
oder welchen Motiven auch immer das Gesicht zu entstellen und sich das Leben zu nehmen,

ist nach seiner Auffassung sinnlos, da der Untertan seinem Fiirsten besser zu dessen Lebzeiten

%2 Hier steht im Original Shu Guyang 245, Liao hat eine FuBinote, die besagt, daB der Name im Shiji Shu
Yanggu 2555 laute, weswegen er sich darauf beziehe. Siche Shiji 39:1680.
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mit voller Loyalitit gedient hitte. Daf3 dies aber nur selten moglich ist, wird im Text an vielen
Stellen moniert:

Han Feizi 14:98-9: B ¥ 2, HIFE FAEFHE DD, B8 CEMEREDBHDR.
ﬂLl%Z" KREMERZ, BEFERZ, AZED. SREFILED), W LIEEE, Ha R
RyBEHE, BafLBAE, T ELSEEEC RS, BEXE, K THE AGREEL
*UZ@WWEF%ZF@%?“
»Wenn ein Staat Untertanen hat, die dem Herrscher die Autoritit untergraben, dann schaffen es all die
Untergebenen nicht, ihre Weisheit und Kraft zu erschdpfen und ihre Loyalitét auszubreiten, die Beamten
der hundert Amter schaffen es nicht, das Gesetz hochzuhalten, um damit ihre Verdienste zu erlangen.
Wodurch kann man das erkldaren? Nun, Frieden und Vorteile zu suchen und Gefahr und Verletzung zu
meiden, ist ein Bediirfnis der Menschen. Wenn heute diejenigen, die als Untertanen [dienen], ihre Kraft
erschopfen, um Verdienste zu erlangen und ihre Weisheit anstrengen, um ihre Loyalitit auszubreiten,
und dabei sich selbst in die Enge treiben und ihre Familie in Armut stiirzen, leiden Vater und S6hne
unter ihren Schwierigkeiten, wenn [hingegen] die Untertanen, die fiir abscheuliche Vorteile den
Herrscher der Menschen korrumpieren, und mit Bestechungen durch Geld und Waren den Adligen und
Maichtigen dienen, fiir die eigene Person Ehren [erwerben] und die Familie bereichern, werden Viter

und Soéhne NutznieBer ihres Reichtums; warum sollten dann die Menschen den Weg zu Frieden und

Vorteilen verlassen und einen Ort der Gefahren und Verletzungen aufsuchen?*®

An solchen Stellen wird klar, dal Han Feizi die Probleme im Staat genauso sieht, wie sie
bereits im Xunzi an mehreren Stellen angesprochen wurden. Die Qualitét der Staatsregierung
steht und fallt mit der Fahigkeit des Herrschers, sich mit den richtigen Leuten zu umgeben.
Wenn der Herrscher nicht die ndtige moralische Autoritdt besitzt und die von ihm
ausgewdhlten Untertanen keine guten Charaktereigenschaften haben, dann ist der Staat

letztlich zum Untergang verdammt. Denn es gilt:

Han Feizi 39.383: ,Fi.2 SEFF, fER A Tt B B REE L, BRI EEE.

,,Ob der Untertan loyal oder falsch ist, liegt im Handeln des Fiirsten begriindet. Ist der Fiirst klar und

streng, dann sind all die Untertanen loyal, ist der Fiirst schwach und umnachtet, dann sind all die

Untertanen falsch.*
Zhong bezeichnet bei Han Feizi fast ausschlielich ein untergeordnetes Verhéltnis und eine
Eigenschaft, die in den meisten Passagen dem Herrscher vom Untertanen entgegengebracht
wird. Wer Loyalitit iibt, soll ,,seine Kraft erschopfen, Verdienst erlangen und seine Weisheit
anstrengen®. Gibt es deshalb geniigend loyale Untertanen im Staat, so droht weder von auflen
Gefahr durch Feinde, noch von innen durch Aufrithrer, es kann ,langanhaltender
Friede* bewirkt werden und ,die Namen konnen an spidtere Generationen weiterge-

reicht werden. Der loyale Untertan soll uneigenniitzig sein, sich nicht in Parteienbildung

verstricken und an das &ffentliche Wohl denken.®*

Liji gebraucht zhong ebenfalls hiufig. An den meisten Stellen wird zhong von einer in ihrer

Stellung untergeordneten Person in Richtung einer iibergeordneten Person ausgeiibt, aber es

8 Weitere MiBstinde derselben Kategorie werden in Han Feizi 6:32, 10:59, 10:73-4 und 16:114 beklagt.

8 Han Feizi, 14:98-9; 14:106; 16:114. Zu zhong im Han Feizi sieche Wang, 1999, S. 91-102.
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werden hier ganz unterschiedliche Loyalititsverhiltnisse genannt.® Dabei wird der Begriff
zhong kaum ndher erldutert. Die wenigen konkreten Aussagen lassen sich kurz

zusammenfassen:

Liji 1.32:2699a-b: . & T AFNEK, Mgl Dlazet.«
,,Der Edle erschopft nicht die Freude der Menschen, noch ermiidet er ihre Loyalitét, und so erhélt er ihre
Beziehung als Ganzes.*

Liji 31.8:3513a: ,BHIFRE, @HIFEC, AIRMEE. (BB H: AR ASHETA, Z50E
Z TN, B BLERILER, HERGE 1R

| Der Meister sagt:] Wenn man das Gute dem Fiirsten zuschreibt und das Falsche sich selbst, dann wird
das Volk loyal. Das ,Jun chen’%sagt: »Wenn du gute Pldne und gute Ratschldge hast, dann lege sie

deinem Fiirsten bei Hofe vor; wenn du diese auBerhalb befolgst, dann sage: ,Jene Plédne, jene Ratschlédge
[entspringen alle] nur der moralischen Autoritdt unseres Fiirsten.

Liji 33.24:3565b: ,, 7-F: FTALIEA, HIRIER. #oE RN, JIRKZ; FAZEL HlR;
AN, HlEge.-

,,Der Meister sagte: ,Der Edle beschriankt sich nicht darauf, Menschen mit dem Munde zu loben, und so
sind die Menschen ihm gegeniiber loyal. Wenn deshalb der Edle sich nach der Menschen Frieren
erkundigt, dann kleidet er sie; wenn er sich nach der Menschen Hunger erkundigt, dann nahrt er sie;
wenn er die Qualitdt eines Menschen benennt, dann erhebt er ihn in einen Rang.*

Diese drei Passagen erldutern wie Loyalitdt hervorgebracht werden kann, und beschreiben
nicht die Pflichten des Untertanen. Die Menschen nicht ausnutzen, gute Pldne dem Fiirsten
zuschreiben und so dem Volk vermitteln, wie tugendhaft der Fiirst ist, die Menschen durch
Kleidung, Nahrung und Rangerhebung zufriedenstellen — das alles 16st Loyalitit beim Volk
aus. Nichts erfahren wir allerdings dariiber, auf welche Weise der Untertan oder das Volk
loyal handeln kénnen.

Dafiir beschreibt das Liji den Ursprung von zhong. Wie im Xiaojing®” entspringt es der

Kindespietit xiao =, denn beide haben die gleiche Wurzel, und wer im Dienste am Fiirsten

nicht loyal ist, der ist auch nicht pietitvoll.*®

Zhong 1ist lediglich ein Bestandteil des richtigen moralischen Verhalten innerhalb der

menschlichen Beziehungen:

% Zwei Stellen beschreiben zhong als das Verhiltnis vom Menschen zum junzi (Liji 1.32:2699a-b; 33.24:3565b);
drei als das der Menschen des Altertums im Verhidltnis zu ihrer jeweiligen Dynastie (33.12:3561a-b;
33.13:3562a; 33.15:3562b); zwei als das des pietédtvollen Sohnes gegeniiber den Eltern (12.34:3177b; 44:3644b);
eine nennt zhong als die Beziechung des Volkes zum Fiirsten (31.8:3513a) und nur zwei Stellen beschreiben es
als Verhéltnis zwischen Untertan und Fiirst (9.23:3077b; 26.2:3476a).

% Dieses Kapitel aus dem Shujing ist ein jinzeitliches Alttext-Kapitel. Der im Liji zitierte Satz findet sich aber
sehr dhnlich auch im Chungiu fanlu und im Shangshu yiwen, so dafl diese Stelle bereits aus fritheren Texten
vorliegt.

87 Zum Xiaojing siehe Kap. 4.4.

8 Liji 26.2:3476a: ;L DIEHF, 27 DIsEHE], HA—H1.“  Der Dienst des loyalen Untertanen an seinem
Fiirsten und der Dienst des pietdtvollen Sohnes an seinen Eltern haben die gleiche Wurzel.” Siehe auch Liji
25.35:3467a; 12.34:3177b; 44:3644b.

42



Liji 9.23:3077b: 5054, 12, WL, oB56, R, s, KA, S, B, B, T3, 2 AR~

,Die Milde des Vaters, die Pictdt des Sohnes, die Giite des dlteren Bruders, die Briiderlichkeit des
jingeren Bruders, die Rechtschaffenheit des Ehegatten, das Zuhdren der Ehegattin, die Freundlichkeit
der Alteren, die Folgsamkeit der Kinder, die Menschlichkeit des Fiirsten, die Loyalitéit des Untertanen —
diese zehn nennt man das menschliche Verhalten.*

So kann fiir das Liji festgestellt werden, dal3 der Begriff zhong, wie dort schon zhongxin, im
Hinblick auf die damit bedachten Personengruppen im Gebrauch immer mehr erweitert wurde,

wihrend gleichzeitig keinerlei Aussagen {iber seine Bedeutung gemacht wurden.

2.3. Zusammenfassung — Der Gebrauch von zhong von den Anfangen bis zur frithen Han-Zeit

Wie oben bereits festgestellt, spielt der Begriff zhong in den frithen Teilen der flinf
kanonischen Klassiker keine Rolle, sondern begegnet uns in den untersuchten Texten zuerst
im Zuozhuan und frithen politisch-ethischen Texten wie Lunyu, Mengzi, Xunzi und
dergleichen. ® Diese Texte konnen AufschluB iiber ein vorhanzeitliches Verstindnis des
Gebrauchs von zhong geben. Den Begriff ,,vorhanzeitlich® muB3 man aber mit Vorsicht
genielen, solange nicht sicher ist, welche Teile der untersuchten Texte zu welcher Zeit
entstanden sind,”® denn méglicherweise wurde hanzeitliches Gedankengut in die Texte
interpoliert, um politische Probleme der Han-Zeit mit ,klassischen® Aussagen belegen zu

konnen — das aber bleibt Spekulation, solange uns nicht eindeutige Belege vorliegen.

% Es ist mdglich, daB manche der untersuchten Texte Passagen enthalten, die élter als zhanguozeitlich sind, was
sich aber leider im Einzelnen bis jetzt kaum nachweisen 1a8t. Lee, 1990, S. 115, zitiert Liu Jiyao, 1982, Gong yu
si — zhong de lunli neihan, aus Liu Dai (Hg.), Zhongguo wenhua xinlun, Tiandao yu rendao, Taibei (der Autor
verwendet keine Zeichen), S. 171-207, mit der Feststellung, daB ,.die Verbreitung des Begriffs und die
Popularitit des Konzepts gegen Ende der westlichen Zhou-Dynastie [begann ...]. Aber erst zu Anfang der
Frithling-Herbst-Periode [...] tritt das Konzept hdufiger auf und gewinnt an Gewicht. Es muf} darauf
hingewiesen werden, daf fiir diese Behauptung keine schriftlichen, nachweislich aus dieser Zeit stammenden,
Zeugnisse vorliegen.

% Man kann spekulieren, daB es sich bei einigen dieser Passagen um spitere Interpolationen handelt, und
beispielsweise Teile der moralischen Diskussionen im Zuozhuan erst in der Han-Zeit dorthinein gelangt sind.
Grundsétzlich sind wohl alle Festlegungen beziiglich einer exakten Datierung einzelner Abschnitte im Zuozhuan
und den anderen Texten mit Vorsicht zu genieBen und bediirfen genauer Uberpriifung. Siehe hierzu Hsu, 1965,
der auf S. 185 iiber das Zuozhuan schreibt: It is relatively easy, however, to invent passages dealing with moral
teachings, for which reason caution must be exercised in using such passages as, for example, the sayings
attributed in the Tso Chuan to Tsang Hsi-po. There are passages that are usually attributed to such spokesmen of
moral teachings as Shih Mo, Shu-hsiang, and Tzu-ch’an. Any moral discussion that appears to have no intimate
connection with the development of a particular historical event should be regarded with reasonable skepticism.
Also passages beginning ,The chiin tzu said’ or with words to that effect should be treated with caution. The
authenticity of this phrase was doubted as early as the Sung dynasty; it has been considered to date from the Han
dynasty. Today no critical scholar holds that the 7so Chuan was written to supplement the Ck’un Ch’iu and to
answer the riddles supposedly contained in that work, such as whether it is meant as praise or censure of the
actions of the rulers of Lu.” Gleiches gilt ebenfalls fiir die anderen untersuchten Texte.
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Zum besseren Uberblick der Ergebnisse aus den untersuchten Texten fiige ich an dieser Stelle

eine zusammenfassende Tabelle ein. Die Auflistungen der Texte in dieser Reihenfolge stellt

gleichzeitig eine sehr ungefdhre Einordnung in die wahrscheinliche Entstehungszeit dar. Sie

soll helfen, eine mogliche Entwicklung der Begriffe zhongxin und zhong chronologisch

festzumachen:
zeitl. Chungqiu + Zhanguo Zhanguo-Zeit
Einordnung | 770-476, 481-221 v. 481-221 v. Chr. (und spiter)
der Texte Chr. (und spéter)
Text Zuozhuan Lunyu Mengzi Xunzi Laozi
zhongxin Herrscher/Staat-> Jjunzi-> junzi Herrscher, der Obere, Jjunzi >
Herrscher/Staat Menschen frithere Konige Ausiibung der
Jjunzi > Riten
Herrscher—> Jjunzi als Diplomat Herrscher Jjunzi, der Menschliche, der
Untertan (-s6hnen) Gelehrte (ru)
Diplomat-> Staat Konfuzius, Zengzi die Starken Diplomat
(zhuangzhe)
Herrscher beim Opfer pietétvoller Sohn,
hundert Handwerker,
Jjunzi, Altere hundert Beamte,
Minister/Untertan
zhong: dem Volk zhong: gegeniiber
nutzen, Genauigkeit den Menschen; zhong: Wunsch, damit
bei Prozessen; auflen | Pléane fiir die Liebe der Menschen zu
Starke, innen Milde; Menschen erwerben
auflen u. innen
harmonisch xin: Wunsch, damit
Vertrauen der Menschen zu
xin: zu den Goéttern, xin: zu Freunden; erwerben
Staaten, Diplomatie Diplomatie,
zhongxin: nach unten zhongxin: steht
zhongxin: Gefdlle der | zhongxin: richtige zhongxin: Wiirde gegeniiber Menschen u. iiber den Riten
Riten; benachbarten Worte wihlen des Himmels hundert Familien u.
Staaten gut dienen, Untergebenen; Opfer;
um die Staatsaltére Gesinnung (in diplom.
zu schiitzen Mission); Rede; was die
Menschen mdgen; Weg;
Grundeigenschaft des
Menschlichen; um (das
Volk) zu lieben
zhong Untertan—> Untertan—> Schiiler-> Untertan/Untere/junzi—> Untertan—>
Herrscher Herrscher Respekt Herrscher Staat
gegeniiber Zengzi
zhong: Frst/Staat zhong: als Lehrer zhong: Trennung: dulerste,

niitzen;
uneigenniitzig sein;
Pléne vorlegen

Ermahnungen (an
Freunde; Fiirsten);
dem Staat loyal
sein; Worte

zhong: Menschen
Gutes lehren,;
Handeln

mittlere, geringe Loyalitét;
gute Hilfen u. Pléne; das
Beste fiir den Herrscher;
Fiirst ermahnen, wandeln,
harmonisieren u.
verbessern; nicht
eigenniitzig sein
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zeitl. Einordnung Zhanguo-Zeit Han-Zeit Jin-Zeit
der Texte 481-221 v. Chr. (und spiter) 206 v. Chr.-220 n. Chr. 221-316
Text Zhuangzi Han Feizi Liji Shijing Shujing
nur: nur:
Kleines Alttext-Kapitel
Vorwort
zhongxin Diplomat-> Staat Jjunzi >Untere und Herrscher->Volk Diplomat -
Volk Herrscher>Edel-
Konfuzius leute (shi)
Diener (zuoyou) Herrscher> Opfer
Shennong—>
Menschen Untertan Jjunzi
Mensch Gelehrter (ru)
zhong: Worte an zhong: Liebe zu den zhong: Makel
entfernte Staaten, von | Unteren verdecken die
Diplomaten Qualitét nicht u. die
iibermittelt; ehrlich Qualitét verdeckt
den Makel nicht
xin: Pflege der xin: das Volk nicht xin: Klarheit und
Beziehung zu nahen enttduschen Durchschaubarkeit
Staaten; passend
zhongxin: bei der zhongxin: bindet
zhongxin: Menschen | Regierung der Volk an den
gegeniiber Menschen Herrscher; Wurzel
der Riten; Riten;
Opferhandlungen;
,Riistung u. Helm’
des Gelehrten (ru)
zhong Untertan; Edelleute=> | Untertan—> Untertan, Volk=> Untertan—> Untertan—>
Herrscher Herrscher Fiirst Herrscher Herrscher
Konfuzius als untergeordneter Menschen—> junzi
Untertan Staat->
iibergeordneter Staat pietéitvoller
Sohn—>Eltern
Herrscher-> Gesetz
Gesetz—>Gesinnung Menschen des
Altertums—>Xia,
zhong: zhong: Trennung: Zhou
Rechtschaffenheit ist | kleine Loyalitét — Jjunzi—>Shun

klar u. die Dinge
fiihlen Liebe; unter
allen Umstédnden
dienen: nicht
schmeicheln; nur
mahnen, wenn darauf
gehort wird; sich
nicht bis zum Tode
aufopfern

grofB3e Loyalitét; Kraft
erschopfen, Verdienst
erlangen, Weisheit
anstrengen; keine
Gefahr von auflen, kein
Aufruhr von innen;
langanhaltender
Frieden, Namen an
spétere Generationen
weiterreichen;
Uneigenniitzigkeit

Um den Wandel im Gebrauch des Ausdrucks zu verstehen, muf} man den historischen

Hintergrund betrachten, vor dem er benutzt wird. Diese Untersuchung kann keine umfassende

Begriffsgeschichte ersetzen, dazu fehlen wesentliche Texte wie beispielweise Guoyu [5G,
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Guanzi '&F-, Huainanzi YEFGT-, Liishi chungiu = JKEFK, Chungiu fanlu FFKE#" und

dergleichen, die hier vollig unberiicksichtigt geblieben sind, aber die Thematik behandeln,

und sicherlich noch mehr Licht auf den einen oder anderen Aspekt werfen konnten.

Das Ergebnis der Untersuchung der hier nach Vorgabe des Zhongjing ausgewéhlten Texte

148t sich in zwei Hauptfelder einteilen’*:

Wird der Begriff zhong allein gebraucht, so geschieht dies zumeist in Verhéltnissen, die von
einer untergeordneten Person auf eine iibergeordnete Person gerichtet sind. An einem Grofteil
der Stellen findet sich die Einheit zhong chen £, der loyale Untertan. Zhong kann aber
auch von anderen Personen in einem untergeordneten Verhiltnis ausgehen, Beispiele dafiir
sind der Edle, junzi oder gar Konfuzius selbst, solange sie im Dienst an einem Fiirsten stehen,
aber auch Schiiler gegeniiber ihrem Lehrer, pietidtvolle S6hne gegeniiber den Eltern, sowie die

Menschen im allgemeinen gegeniiber dem Edlen, dem Fiirsten oder ganzen Dynastien wie den

*! Untersuchungen iiber den Begriff zhong im Guoyu finden sich bei Wang, 1999, S. 36-44 und iiber zhongxin, S.
45-47; iiber zhong im Liishi chunqiu: Wang, 1999, S. 114-23; Chungiu fanlu: Ning & Jiang, 1994, S. 87-8; Niu,
1996, S. 29; Jin, 2001, S. 125. Dong Zhongshu & {}{F (ca. 179-ca. 104 v. Chr.) wird eine Theorie zur Loyalitt
zugeschrieben, auf die ich hier nur am Rande hinweisen kann:

Shiji 8:393-4: B .7 BUE. R Ml /INEAEY, T N DU W0 i, /NP, B AR DS 302
AINKDIPE, SCBPERE DR, = T8GR, #EMAELE. Az, nIRE iR, ZRBCReL, ST, 81
B, WOEEL, R, B AR, B2« ,,Die Regierung der Xia-Dynastie war von Loyalitit geprigt.
Als die Loyalitidt niederging, wurden die gemeinen Leute vulgir. Folglich stieg die Yin-Dynastie durch
Ehrerbietigkeit auf. Als die Ehrerbietigkeit niederging, wurden die gemeinen Leute abergldubisch. Folglich stieg
die Zhou-Dynastie durch kulturelle Verfeinerung auf. Als die kulturelle Verfeinerung nierderging, wurden die
gemeinen Leute unehrlich. Gegen Unehrlichkeit gibt es nun [aber] nicht Besseres als Loyalitdt. Der Weg der drei
Konige ist wie ein Kreis: er endet und beginnt von Neuem. In der Zeit zwischen der Zhou- und der Qin-Dynastie
ging die kulturelle Verfeinerung nieder. Die Qin-Dynastie &nderte daran nichts, sie wandte sich grausamen
Strafen und Gesetzen zu. Wie haben sie sich darin geirrt! Die Han-Dynastie erhob sich aus dem Niedergang und
begann Reformen. Sie wies die Leute an, nicht miide zu werden, den Weg des Himmels zu verfolgen.” (Eine
etwas andere Ubersetzung findet sich bei Nienhauser, 1994, The Grand Scribe’s Records Vol. II, S. 90.) Im
Hanshu (56:2518-9) steht diese Theorie in stark gekiirzter Form in Dong Zhongshus Biographie und wird ihm
zugeschrieben. Die Theorie beschreibt, dal wer immer den Zhou nachfolgt, Wert darauf legen sollte, ein
Zeitalter der Loyalitdt zu begriinden. Sarah Queen erwahnt diese Theorie in ihrer umfassenden Arbeit iiber Dong
Zhongshu und sein Werk. Sie beschreibt, wie der Dreier-Zyklus-Gedanke als abstrakte Theorie, giiltig fiir alle
bisherigen historischen Zeitalter bis zum Ende der Han-Zeit, an Macht gewinnt. Die Theorie steht in dieser
Explizitit nicht im Chungiu fanlu, es gibt aber einen dhnlich gelagerten Denkansatz in Kapitel 23 =R =2
(,,Die sich von Urspriinglichkeit zu Verfeinerung dndernden Regulierungen der drei Dynastien®, Chungiu fanlu
23:183-213), das Sarah Queen Schiilern Dong Zhongshus zuschreibt. Queen, 1996, S. 81 und Chungiu fanlu
23:198-200.

%2 Ich lasse an dieser Stelle den Gebrauch des Wortes zhong in Verbindung mit shu 28 beiseite, auch wenn dieses
Kompositum in spéterer Zeit einen zentralen Begriff des Konfuzianismus ausmacht. In den von mir untersuchten
Texten gibt es nur zwei Belegstellen dafiir. Siche dazu Chan, 1986, S. 88-94; Niu, 1996, S. 32; Nivison, 1996,
S.63-76; Wang, 1999, S. 58-61. Ebenso mochte ich das Bedeutungsfeld im Zusammenhang mit Opferriten und
Ahnenkulten beiseite lassen, bei dem zhong entweder allein steht, oder aber ofters mit hou JE oder jing #§
verkniipft wird. Wie schon oben erwéhnt, paBt hierfiir am besten die Bezeichnung ,,andichtig®, der Bereich
spielt aber fiir die Untersuchung des Zhongjing keine Rolle.
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Xia oder Zhou. Wesentlich fiir zhong alleine ist, daB3 die Beziehung von unten nach oben
verlduft. In einigen Texten wurden wesentliche Eigenschaften des loyalen Untertanen
herausgestellt:

Dem Staat und dem Fiirsten niitzen, indem Pléne und Ratschldge vorgelegt werden, die dem
Gemeinwohl dienen; den Fiirsten ermahnen und ihn zur Besserung anhalten; auf keinen Fall
schmeichlerisch sein, uneigenniitzig handeln und sich selbst nicht bereichern — zusammen-
fassen 148t sich die Vorstellung von zhong am besten als absolute Pflichterfiillung im Dienst
am Staat oder am Fiirsten.”

Die Ubersetzung ,,loyal“ oder ,,Loyalitit* paBt deshalb gut, da sich hierin das untergeordnete
Verhidltnis und die Idee der Pflichterfiillung nach unserem Verstindnis am besten
widerspiegeln.

Das zweite und komplexere Bedeutungsfeld ist das des Begriffs zhongxin. Zhong und xin
werden gelegentlich einzeln in aufeinanderfolgenden Sitzen benutzt, bilden in den meisten
Féllen aber ein Kompositum. Da die Untersuchung der Texte so weit wie mdglich chrono-
logisch verlief, wird eines schnell deutlich: Im Laufe der Zeit verwéssert die Bedeutung des
Begriffs zhongxin. Im Zuozhuan ist zhongxin als Eigenschaft noch auf den Herrscher bzw. den
Diplomaten beschriinkt, nur zwei Stellen nennen den Begriff fiir den Edlen bzw. die Alteren.
Zhong als Eigenschaft des Herrschers wird als ,,dem Volk nutzen* oder ,,Gewissenhaftigkeit
bei Strafprozessen* definiert, xin als eine Eigenschaft, die gegeniiber Staaten, Gottern oder in
der Diplomatie gebraucht werden sollte. Zhongxin wird Ofters in einen auBlenpolitischen
Zusammenhang geriickt, es scheint eine Eigenschaft zu sein, die der Diplomat stellvertretend
fiir seinen Fiirsten an fremden Fiirstenhofen ausilibt. Zhongxin kann sich also in mehrere
Richtungen bewegen: Zhong geht dabei nach unten zum Volk und xin nach oben zu den
Gottern, bzw. nach innen in den eigenen Staat oder nach aullen in einen anderen. In der Mitte
steht dabei diejenige Person, die die Eigenschaft innehat, der Fiirst oder sein diplomatischer
Abgesandter. Die Grundidee, die sich aus den Textstellen des Zuozhuan ergibt, ndmlich dal3
es sich bei dem Begriff zhongxin um eine politische Qualifikation handelt, die auch im
diplomatischen Zusammenhang verwendet werden kann, wird von den Textstellen der
zhanguo-zeitlichen Philosophen bestitigt, wenngleich der Trager der Eigenschaft sich wandelt.
Nach wie vor wird der Herrscher genannt, aber in zunehmenden Malle auch der Edle, junzi,

und bei Xunzi scheint bereits jede nur irgendwie moralisch hochstehende Person mit dem

” Ge, 1990, S. 108 definiert das Prinzip von zhong im Dienst am Fiirsten als: ,,[...] J7F B 3 W 2 2 ARG,
g, RULIBJT, N ERL. L,[...] wer als Untertan ein Amt ausiibt, der muB dem Fiirsten gegeniiber ehrerbietig
und folgsam, ehrlich und vertrauenswiirdig, aufopferungsvoll und zupackend, unparteiisch und uneigenniitzig
sein. Siehe auch Wang, 1999, S. 31, wo sich eine fast gleichlautende Zusammenstellung findet.
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Attribut belegt werden zu kénnen, bis hin zu Personen des alltiglichen Lebens.”* Dabei bleibt
der Begriff auf den Menschen gerichtet — man mdchte Plidne fiir die Menschen vorlegen, die
Liebe zu ihnen wird damit ausgedriickt, man kann im Gegenzug ihre Liebe damit erwerben.

Xin ist wiederum auf Freunde (pengyou HHJ& bzw. you J<)°° gerichtet, man kann das

Vertrauen der Menschen damit erwerben, mit xin enttduscht man sie nicht. Daneben bleibt
weiterhin der Gebrauch der Eigenschaft im diplomatischen Sinne bestehen, vor allem auf eine

Rhetorik oder Wortwahl (yan 5), die zhongxin ist, wird groiten Wert gelegt. Dies wird

zusitzlich bei Zhuangzi bestitigt, der Konfuzius sagen 1dBt, dal zhong firr die ,,von
Diplomaten {ibermittelten Worte an entfernte Staaten® stehe und xin fiir ,,Pflege der
Beziehung zu nahen Staaten“. Im Ubergang von der Chunqiu- und frithen Zhanguo-Zeit zur
mittleren und spiten Zhanguo-Zeit findet langsam ein Wechsel der Bezugsperson statt: der
Begriff wird im zwischenstaatlichen und diplomatischen Bereich und als Eigenschaft des
Herrschers gegeniiber dem Volk benutzt, aber in zunehmenden Malle auch fiir die
Klassifizierung des moralisch iibergeordneten Menschen verwendet, im Umgang mit Volk
und Menschen. Im Zusammenhang mit dem junzi findet sich die Ausrichtung der Eigenschaft
besonders nach unten hin zum Wohle der Allgemeinheit; in den spiteren Texten beschreibt
zhongxin Personen wie die Gelehrten, ru, den Untertan und andere Personen in
untergeordneten Verhéltnissen.

Die Ubersetzung ,,gewissenhaft und vertrauenswiirdig* paBt insofern, um herauszustellen, daf
zhongxin in den fritheren Texten nichts mit Loyalitdt in unserem Verstdndnis zu tun hat,
sondern die Pflichten des Fiirsten beschreibt, und in den spiteren zu einer allgemeingiiltigen

Tugend wird, deren Hauptaugenmerk sich auf das Wohl der Menschen richtet.”®

% In noch spiteren Texten ab der Han-Zeit wird der Begriff nicht nur grundsitzlich seltener gebraucht, das
Spektrum der Bezugspersonen geht zunehmend auf Personen in Untergebenenverhéltnissen iiber, was sicherlich
mit der Staatsform des Kaiserreichs zusammenhéngt. Siehe dazu auch Niu, 1996, S. 30.

% Pines (2), 2002, S. 41, FN 17, schreibt: ,,In the Western Zhou discourse the term you referred primarily if not
exclusively to relatives, particularly brothers, and not friends; hence, it implied hierarchy rather than equality [...].
In the Zhanguo period, however, you / acquired its current meaning as ,.friends,” persons who share common
desires, that is equals [...].

% Niu, 1996, S. 30 schreibt: ,,[...] HUE(ES/E N ELZ /5. | Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit sind
politische Tugenden.* Wang, 1999, S. 56 fait seine Auffassung von zhongxin wie folgt zusammen: .,/ E{ZH I
WEE D NEFRZFHIEARTIIR [...] IS ER L AR GERE T 1A, B FHREERE (] A LSS
g iaE LA Elln TRBRARRETEID S [.] AN XUWENDL N E ERTTARE [.] AU S B Rse i 5 E
R B AR BOE S R M E A I B Y L], Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit’ werden
manchmal als geistige Grundlage der Kultivierung und Erziehung eines jeden betrachtet; manchmal als
moralische Ausrichtung der Edelleute oder moralisches Kennzeichen des junzi; manchmal wird [der Begriff]
auch benutzt, um die Regierenden zu schmiicken, als Abbild des moralischen Prinzips, wie die Oberen den
Unteren begegnen; manchmal wird er als das Prinzip betrachtet, wie die Unteren den Oberen dienen; und wieder
manchmal wird deutlich betont, dafi es sich um die fundamentale Grundlage der kompletten konfuzianischen
politischen Ethik handelt.” Siehe auch dieses Kapitel FN 4.
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Eine kurze Zusammenfassung des historischen Hintergrunds kann verdeutlichen, warum sich
die Bezugsperson der Eigenschaft zhongxin vom Herrscher zum junzi und zu anderen
moralischen Vorbildern hin gedndert hat und zhongxin schlieflich zu einem Attribut wurde,

mit dem fast jedermann belegt werden konnte.”’

Die Chunqiu- und Zhanguo-Zeit war bis zur Einigung Chinas unter Qin Shi Huangdi 455
7 im Jahre 221 v. Chr. von andauernden Konflikten und Kriegen geprigt. Eine Studie von

Hsu Cho-yun belegt, daB wéhrend der Chunqiu-Zeit innerhalb von 259 Jahren 1.211
Kriegskampagnen durchgefiihrt wurden, in der 242 Jahre wéhrenden Zhanguo-Zeit 468
Kampagnen, bei denen aber Intensitdt, Dauer und die Zahl der involvierten Personen die
Kampagnen der Chungiu-Zeit um ein Vielfaches iibertrafen.”® Wihrend dieser Zeit dnderten
sich die Machtverhiltnisse stindig. Zu Beginn der Friihlings- und Herbstperiode funktionierte
die spiter hiufig verklirte Ordnung der Zhou-Kénige noch. Im Ubergang zur Zhanguo-
Periode war es eher die Regel als die Ausnahme, dal die de facto Regierung von den
nominellen Kénigen und Herzogen in die Hinde der Minister bzw. hochstehender Beamter
mit ihren Familienclans iiberging. Zundchst lag die Regierungsaufgabe bei der Adelsklasse,
wurde aber nach Ausbruch heftiger Machtkdmpfe, bei denen sich ein Grofteil der adligen
Familien gegenseitig ausloschte, aus einer neuen Klasse von Militdrs, Aufsteigern und
Kriegsgewinnlern gebildet.”

War die Chungqiu-Zeit in ihrer Endphase schon von stindigen Kémpfen geprégt, so scheint die

Zhanguo-Zeit noch mehr Opfer gefordert zu haben. Menzius selbst sagt dartiber, dafl im Krieg

°7 Zum folgenden Abschnitt siehe im Hinblick auf Loyalititsverhiltnisse wihrend der Chungiu- und Zhanguo-
Zeit die umfassenden Studien von Ning & Jiang, 1994, S. 79-83; Chan, 1996, S. 25-99; Wang, 1999, S. 27-102,
speziell S. 76-84; Pines (1), 2002, S. 138-204; Pines (2), 2002, S. 42-71.

% Hsu, 1965, S. 53-77. Die Bewertung der Kriegsziige regelt Hsu Cho-yun wie folgt: Die Beteiligung eines der
13 groflen Staaten der Chunqiu-Zeit an einem Feldzug ergibt 1 Punkt, die Beteiligung eines der kleineren Staaten
0,5 Punkte. In der Zhanguo-Zeit gibt es nur noch 7 grofle Staaten, die bei Kriegsbeteiligung jeweils 1 Punkt
erhalten, die kleineren wiederum nur 0,5.

Auseinandersetzungen wurden wihrend der Chungqiu-Zeit auf einer ritterlichen Basis durchgefiihrt. Oft trugen
nur wenige Adlige cher ritualisierte Kédmpfe gegeneinander aus, die vor allem mit dem Streitwagen gefiihrt
wurden. Dies dnderte sich gravierend mit Einfilhrung grofer Infanterie-Heere, weil dadurch die Zahl der
Gefallenen betréchtlich stieg. Siehe dazu auch Kolb, 1991, S. 187, der ebenso die Ritterlichkeit der Kriegfiihrung
zwischen Kampfwagenbesatzungen in der Chunqiu-Zeit betont und gleichzeitig darauf hinweist, dafl die
Infanterieschlachten weitaus grausamer und ohne Riicksicht auf Verluste gefiihrt wurden. Ebenso Kierman, 1974,
S. 43-5.

% Siehe hierzu Fairbank, 1974, S. 4-5; Mote (Hsiao), 1979, S. 120-1; Schwartz, 1985, S. 56-9; Kolb, 1991; S.
169-84; Hsu, 1999, S. 570-5 u. 583-4; Pines (1), 2002, S. 136-53; Pines (2), 2002, S. 43-4. Kolb, 1991, S. 271:
,Militdrische Fithrung wurde zu einem Beruf, Manner unbekannter Herkunft gelangten durch Auszeichnung im
Kampfe in hochste Rénge. Die Idee, zivile Karrieren ungeachtet des sozialen Standes der Person als Funktion
militdrischer Tapferkeit zu gestalten, wird voriibergehend durchgesetzt.
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um Landgewinn, die Toten die Ebenen, und im Krieg um Stddte, die Toten die Stidte

fiillten.'®

In dieser Zeit permanenter Kriege hatte sich die soziale Struktur im Gegensatz zur
Chungqiu-Zeit erheblich gewandelt. Nichtadlige Ménner konnten sich durch neue Kampf-
methoden wie die Einfiihrung der Infanterie anstelle der frither vorherrschenden Streitwagen,
die in groBen Mengen zu teuer und zu wenig effektiv geworden waren'®', oder intensive
strategische Planungen in der Armee Rang und Ansehen verschaffen und beispielsweise als
Generéle oder Diplomaten politischen EinfluB nehmen. So entstand ein militdrisches

12 pie Tatsache,

Expertenwesen, das sich bald zu einem politischen Expertenwesen erweiterte.
daB nun auch Ménner allein durch Talent und Engagement sich hocharbeiten konnten, brachte
ebenfalls eine neue Art der Ausbildung zutage: Schulen bildeten sich, in denen junge Méanner
fiir den Staatsdienst und die Regierung herangezogen wurden. Als Leiter dieser Schulen,
deren Ausbildung sich iliber mehrere Jahre erstreckte, aber oft Garant fiir eine zumindest
zeitweise Anstellung war, fungierten Personen wie Konfuzius, Menzius, Xun Qing oder

103

spéter deren Schiiler.”” DaB} in diesen Schulen neben moralischen auch praktische politische

% Mengzi, 4A14:59 14a: FHILELY, BB & 2, BRI TE L, DURES 2502 FHULIE, B
By, AR, BEAZI, FLATRER LA A A, FEAZHAYE. Looking at the subject from this case, we
perceive that when a prince was not practising benevolent government, all Ais ministers who enriched him were
rejected by Confucius: - how much more would he have rejected those who are vehement to fight for their prince!
When contentions about territory are the ground on which they fight, they slaughter men till the fields are filled
with them. When some struggle for a city is the ground on which they fight, they slaughter men till the city is
filled with them. This is what is called ,leading on the land to devour human flesh.” Death is not enough for such
a crime.” Legge, Vol. II, S. 305.

"' Fiir eine grundlegende Untersuchung des Militirwesens von der Shang-Yin bis zur Chungiu-Zeit unter
besonderer Beriicksichtigung der Verwendung von Kampfwagen und des Einsatzes der Infanterie siche Kolb,
1991. Kolb nennt verschiedene Griinde, die den Einsatz von Kampfwagen erschwerten: Zum einen war der
Gebrauch eines Kampfwagens wegen der langwierigen Ausbildung der Wagenlenker und der Pferde und wegen
des kostspieligen Unterhalts der Zugtiere und der Pflege des Materials nur der aristokratischen Schicht
vorbehalten und somit ein Statussymbol. Zum anderen war ein mdglicher Einsatz des Wagens stark von den
territorialen Bedingungen wie grundsitzlicher Bodenbeschaffenheit, Bewaldung, Bergen, Fliissen, Wetter und
dergleichen abhingig. Auch logistische Probleme spielten eine Rolle — selbst wenn der Kampfschauplatz fiir
Wagen geeignet war, die Transportwege dorthin zehrten an Material und Tieren. Ein letzter schwieriger Punkt
war die Versorgung der Zugtiere, die ausreichend Futternachschub benétigten. (S. 21-6, S. 126-32 u. S. 185-7)
Der Einsatz des Kampfwagens in der Schlacht ist belegt, iiber die Haufigkeit derartiger Einsdtze wissen wir aber
noch nicht genug. Kolb beschreibt die Chunqiu-Zeit als Hauptzeit fiir den Einsatz des Kampfwagens in der Hand
einer ritterlichen Aristokratie (S. 185-7): ,Im Gegensatz zur vorangegangenen Epoche waren nun selbst die
Wagenlenker aristokratischer Herkunft und der Wagenkampf somit eine ausschlieBlich dieser gesellschaftlichen
Elite vorbehaltene militdrische Aktivitdit geworden. In zahlreichen Anekdoten riihmt das ZZ [Zuozhuan] die
Ritterlichkeit der Wagenbesatzungen in der Schlacht. [... Die Kampfwagen] und ihre Besatzung zum Malstab
der Beurteilung fiir das allgemeine kriegerische Verhalten zu wihlen, mufl zwangsldufig zu einer verzerrten
Darstellung der historischen Wirklichkeit fiihren. Dennoch — niemals fiel dem Kampfwagen in der chinesischen
Geschichte eine bedeutendere Rolle zu als in der CQ [Chungqiu]-Zeit.* S. 186-7.

12 Siehe Hsu, 1965, S. 77 zur Apderung der Methoden in der Kriegsfiilhrung und S. 78-106 fiir den
grundlegenden sozialen Wandel im Ubergang von der ausgehenden Chungiu- zur Zhanguo-Zeit. Ebenso Hsu,
1999, S. 570-5 u. 583-4.

1% Hsu, 1965, S. 105-6: ,,At the start of the Chan Kuo period a new type of state appeared — a state in which the
ruler wielded despotic power and ministers could be brought into and discharged from a bureaucratic system that

50



Grundlagen vermittelt wurden, geht aus den verbliebenen Texten klar hervor. '™ Die
entscheidende Wende in der Auffassung, wie der Staat nach Ansicht der politischen Schulen
idealerweise funktionieren sollte, betrifft die Auswahl der Personen fiir die Administration.
Kamen die Minister und Beamten zu Beginn der Chunqiu-Zeit groBtenteils aus der Schicht
der Adelsklasse bzw. aus der Herrscherfamilie, so stammte in der Zhanguo-Zeit der GrofSteil
der Beamten aus den unteren Adelsrdngen oder anderen sozialen Schichten und wurde im
Idealfall nach Talent und Féhigkeiten ausgewdhlt.

Die Idealperson der Philosophen fiir die Regierung verkorperte der junzi,'® der Edle, der dem
Herrscher in Rang und Ansehen mindestens gleichgestellt, und moralisch sogar iibergeordnet
war. Im besten Falle war der Herrscher ein junzi, eine moralisch autoritative Person, die die
vorbildlichen Prinzipien der Zhou-Dynastie verkorpern sollte. Im zweitbesten Falle ibernahm
der junzi Aufgaben der Staatslenkung, beispielsweise in der Funktion des Ministers oder des

fiirstlichen Beraters.'” Der junzi kann deshalb eine Doppelrolle einnehmen: Einerseits vertritt

selected and promoted competent men and rejected the unqualified. The much greater complication of state
affairs required the services of a group of experts in statecraft instead of courtly mannered gentlemen. The
necessary training, either by study under a master or by self-education, took many years to acquire. There
emerged a new elite class that formed a great supply of government officers and candidates for higher social
grades.*

1% Siehe hierzu beispielsweise Lunyu 12 und 13. In beiden Kapiteln fragen verschiedene Personen nach den
Methoden der Regierungsfithrung. Wichtiger als ausreichend Kriegsgerit oder Nahrung ist fiir Konfuzius die
Tatsache, da3 das Volk Vertrauen in den Fiirsten hat (12.7:5435a: ,, [RffE(Z 77 ,,[The Master answered, ,Part
with the food. From of old, death has been the lot of all men;] but if the people have no faith in their rulers, there
is no standing for the State.”* Legge, Vol. 11, S. 254). Ebenso wichtig sind die Vorbildfunktion und Bereitschaft
des Fiirsten, sich um sein Volk zu kiimmern, sowie die richtige Auswahl seiner Beamten (13.1-2:5443a: ,, - }% ]

B FH, S, 252 [.] B[] AT, Bui, 228 < | Tsze-10 asked about government. The Master
said, ,Go before the people with your example, and be laborious in their affairs. [...] Be not weary (in these
things).” [...] ,Employ first the services of your various officers, pardon small faults, and raise to office men of
virtue and talents.”* Legge, Vol. II, S. 262-3).

' Hsu Cho-yun weist nach, daB der Begriff des junzi eine Wandlung durchmachte von der Bezeichnung einer
Person hohen Ranges aus dem Erbadel hin zu einer Person von hohem moralischen Standard. Diese
Verschiebung 146t sich bereits im Zuozhuan feststellen, in dem der Begriff junzi noch in beiden Bedeutungs-
varianten benutzt wird; in Werken aus der spéteren Zhanguo-Zeit wie dem Lunyu, Mengzi, Xunzi oder Han Feizi
ist die Wandlung zur moralisch und intellektuell tiberragenden Person bereits abgeschlossen. Hsu, 1965, S. 158-
74. Siche auch Pines (1), 2002, S. 165-80. Pines weist diese Verschiebung ebenfalls fiir das Zuozhuan nach und
sagt: ,,[...] by the late Chunqiu the term ,junzi’ had become primarily a moral category with only loose ties to
social status.” Fairbank, 1974, S. 7, schreibt {iber die moralischen Standards des junzi: ,,The superior man (chiin-
tzu), extolled in the classics as the highest product of self-cultivation, should be able to attain his ends without
violence. This was because of the optimistic belief that virtuous and proper conduct exerted such an edifying
attraction upon the beholder that he accorded moral prestige to the actor. Right conduct thus gave one moral
authority, a kind of power.*

1% Siehe dazu Motes (Hsiaos) Einschitzung: ,[...] Confucius’ ideal was one of a ruler who acted in the capacity
of a teacher, whereas Mencius wanted to be the ruler’s teacher.” Mote (Hsiao), 1979, S. 163. Knoblock schreibt,
dal weder Konfuzius noch Mengzi oder Xun Qing ein Amt am Zhou-Hof anstrebten, deren Konige vollig
entmachtet waren, obwohl sie sich alle als Zhou-Getreue darstellten. Sie suchten Anstellung an den Hofen der
Feudalherren, weil sie sich erhofften, hier einen Mann zu finden, der ein ,,wahrer Konig“ werden konnte.
Knoblock, Vol. II, S. 139.
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er in den untersuchten philosophischen Texten zum groflten Teil die Herrschereigenschaft
zhongxin, an einigen wenigen Stellen wird aber andererseits erwdhnt, dafl er im Dienst am

107

Fiirsten zhong, loyal, sein kann.”' Im Unterschied dazu steht der ski I, der Edelmann oder

Ritter. Die neuen Beamten der Zhanguo-Zeit entstammen zwar der Schicht der shi, also derer,
die nicht nur durch Geburt sich Rang und Namen verschafft haben, sondern auch durch

1% Das bedeutet aber nicht, daB jeder shi ein junzi ist. Der junzi

Fahigkeiten und Talent.
unterscheidet sich durch seine Selbstkultivierung vom shi, seine Pflichterfiillung liegt nicht im
loyalen Dienst an einer Person, sondern in der Sache der Moral, der Riten und des Weges.]09
Es scheint deshalb so zu sein, daf} die Philosophen der Zhanguo-Zeit sich selbst nicht als shi
bezeichnet, sondern sich vielmehr als junzi betrachtet haben.

Im Staatsdienst finden sich verschiedene Beschéftigungsverhiltnisse: Auf der einen Seite gibt
es die Idealisten, die wie die Philosophen den Weg des Edlen anstreben und sich aus diesem
Grunde als dem Herrscher gleichgestellt oder iibergeordnet verstehen. Thr Ziel ist es, entweder
den wahren Herrscher zu finden oder in dem jeweiligen Staat den Weg zu verwirklichen.'"
Weiterhin gibt es shi, die sich keinerlei moralische Prinzipien zugrundelegen, sondern aus
dem Grunde heraus sich dem Herrscher gleichgestellt oder {ibergeordnet verstehen, weil sie
keinerlei staatliche Bindung mehr nétig haben — einzig und allein ihr personliches Wohler-
gehen und der Profit zéhlen; wenn sie andernorts ein besseres Angebot erhalten, wechseln sie

den Posten. Diese Gruppe von Staatsbeamten diirfte die grofBere von beiden gebildet haben.

Eine dritte Schicht von Untergebenen bilden die personlichen ,,Géste, bin ke %, lokaler

7 An diesen Stellen wird explizit darauf hingewiesen, daB er sich in einem Dienstverhéltnis zum Fiirsten
befindet (siche Xunzi 12.3:232-4; Xunzi 14.1:259, Zhuangzi 31.1:1025); moglicherweise wurde unterschieden
zwischen dem junzi als Berater der Regierung und dem junzi im Dienst am Fiirsten, denn die Passagen mit
zhongxin erwéhnen nicht explizit ein Dienstverhéltnis.

108 Kolb schreibt iiber die shi: ,»Wir haben uns unter ihnen Personen des niederen Adels vorzustellen, die anfangs
iberwiegend den Soldatenberuf ausiibten [...] und eine entsprechend elitire Erziehung genossen. Ein gewisser
Teil von ihnen mag dabei seinen Unterhalt aus den Einkiinften eines kleinen Unterlehens bestritten haben [...].
Andere dienten in Haushalten der hohen Aristokratie oder in niederen Regierungsdmtern. Die shi lebten
innerhalb der Stidte und bildeten das Riickgrat der Armeen in den Staaten. Eine mafigebende Verdnderung
erfuhr die Gruppe der shi mit dem Erscheinen von Konfuzius und seiner Lehre. Von da an wurden aus den
Soldaten mehr und mehr erudierte Personen, die als Lehrer, Berater von Fiirsten oder Beamte Dienst taten
[...].“ Kolb, 1991, S. 179.

199 Chan, 1996, S. 28: ,As we know, Confucius’ ultimate aspiration in life was to assume office as a great
minister and put into practice the Way that he considered to be the ideal ethico-ritual and sociopolitical order for
human society. In order to equip himself for this responsibility, Confucius devoted his entire life to the
unremitting pursuit of true knowledge and self-cultivation.*

"0 Lunyu 11.24:5428a: a8 K% DSEEF, AalH(E.“ ,Derjenige wird ,.ein groBer Untertan® genannt,
der dem Fiirsten mit dem Weg dient, und wenn das nicht moéglich ist, [damit] aufhort.” Wilhelm, 2000, S. 23
iibersetzt: ,,Wer den Namen eines bedeutenden Staatsmannes verdient, der dient seinem Fiirsten gemal der
Wahrheit; wenn das nicht geht, so tritt er zuriick.*
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Machthaber und Militdrs. Diese sind oftmals durch Vertrdge an ihren Herrn gebunden und
erfiillen ihre Aufgaben mit groBer persénlicher Loyalitit.'"!

Yuri Pines erldutert, dal der Edle sich bis zum Ende der Chunqgiu-Periode die Eigenschaften
und moralischen Tugenden des Herrscher angeeignet hatte, weil er wie der Herrscher agieren
wollte, dal3 dies letztlich aber dazu fiihrte, daB3 sich auch die shi bei ihrem sozialen Aufstieg
diese Eigenschaften zu eigen machten.''? Hierin liegt also moglicherweise der Grund dafir,
daf} eine Eigenschaft wie zhongxin vom Herrscher auf den junzi und moralisch hochstehende

Personen, auf die sAi und schlieBlich auf iberhaupt jedermann {ibertragen werden konnte.

Der Unterschied zum friiheren Minister der Chunqiu-Zeit, der meist aus dem Clan des
Herrschers stammte und dem der Zhanguo-Zeit, der nach Talent und Féhigkeiten ausgewdhlt
wurde oder selbst Anstellung suchte, wird bei Mengzi erldutert: Ein Minister der alten Zeit,
der aus der Familie des Fursten stammte, mufite seinen Fiirsten wiederholte Male ermahnen
und ihn, wenn er damit erfolglos blieb, schlieBlich entmachten. Der Minister der neuen Zeit
konnte, wenn die Ermahnung erfolglos blieb, den Staat einfach verlassen.'"> Das bedeutet,

daB der Posten des Ministers in der Zhanguo-Zeit nicht mit einem loyalen Verhéltnis zur

" Siehe Pines (1), 2002, S. 138-58, (2), 2002, S. 54-64, der die Unterschiede zwischen den Gruppen ausfiihrlich
behandelt, und Chan, 1996, S. 31-9, Hsu, 1999, S. 570-5 u. 583-4; Lewis (2), 1999, S. 603-16 iiber die shi.

"2 Pines (1), 2002; S. 180: ,[...] emulating the ruler’s archetype was the major method of creating the
gentleman’s self-image. The superior man should behave like the ruler [...but] acquiring the ruler’s self-image
was a complicated process that required reevaluation of certain moral categories [...].“ und weiter auf S. 204:
,»The evolution of the ethical self-image of the elite had unintended consequences for the hereditary aristocrats.
They developed an ethical self-image to provide further legitimization for their dominant position, but this paved
the way for the upward mobility of the shi stratum. The rising shi began emulating the behaviour of superior men,
thereby laying claim to their eligibility to junzi status.*

"> Mengzi 5B9:5968b-5969a: , 75 E TR & F-Hl: AL RI? EE: BARRETR? H: R, A S,
AR EF: GHERERGCIE. Bl BRI K mATE, MGG [L..] ARSI H:
FAEHEE, KEZ AT, B2« The king Hsiian of Ch’1 asked about the office of high ministers. Mencius
said, ,Which high ministers is your Majesty asking about?’ ,Are there differences among them?’ inquired the
king. ,There are,” was the reply. ,There are the high ministers who are noble and relatives of the prince, and
there are those who are of a different surname.” The king said, ,I beg to ask about the high ministers who are
noble and relatives of the prince.” Mencius answered, ,If the prince have great faults, they ought to remonstrate
with him, and if he do not listen to them after they have done so again and again, they ought to dethrone him.” [...
The king] then begged to ask about high ministers who were of a different surname from the prince. Mencius
said, ,When the prince has faults, they ought to remonstrate with him; and if he do not listen to them after they
have done this again and again, they ought to leave the State.’* Legge, Vol. II, S. 392-3. Siche dazu auch de
Bary, 1960, S. 87, und Liu, 1971-2, S. 294, der den Konflikt zwischen Loyalitit dem Kaiser oder dem Staat
gegeniiber beschreibt: ,,Ancient Confucianism resolved this contradiction by identifying the emperor to be of the
ideal type. Loyalty would no longer be required, if the opposite was the case. [...] But such ancient theories were
not quite applicable to the political reality of later empires. Under absolutist emperors, the officials had three
options. The first was a submissive personal loyalty. The second was withdrawal from government. In between
these two options, the third one was the institution of remonstrance for the expression of conscientious loyalty.*
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Person des Fiirsten verbunden war, sondern vielmehr eine davon unabhingige Aufgabe
darstellte, die sich den oben genannten héheren moralischen Zielen verpflichtet fiihlen sollte.
Das Idealbild, das der junzi verkorpern sollte, wurde von den Philosophen aus den verklirten
Anfiangen der Zhou-Zeit herausgebildet, speziell aus dem Beispiel, das die idealen Konige
Wu und Wen bzw. der Herzog Dan von Zhou abgaben. Die in der Chunqiu- und Zhanguo-
Zeit zu Marionetten mit marginaler Entscheidungsbefugnis herabgesunkenen Fiirsten und
Konige wurden diesem Ideal meist nicht gerecht; den Philosophen blieb nur die Hoffnung,
daB} an einem der Hofe ein junzi die Macht iibernehmen oder in einer Beraterfunktion den
Herrscher in entscheidendem MaBle positiv beinflussen wiirde. Xunzi macht seine
Einschitzung des Zeitalters in Abschnitt 16.4 deutlich:

Xunzi 16.4:298: JEHEMITS, 2E, fFEEE NZITE, 5, & BRI, NP mt?
Fl:vFg, F&, afliet. NZFmr&h? B g, Rk SEEM. 58 A, R HIsE
A5, B, FHFTLAMZ, RIEEDISERREE, &, SRkAS, Bizth#, T3 BOUSHE, LA,
NN, pELGE. EHEAHR? B e, fR, SEEm.

,»Es gab keinen anderen Grund als den, daf3 Jie und Zhou gut darin waren, das zu tun, was Menschen
hassen, wihrend Tang und Wu gut darin waren, das zu tun, was die Menschen mogen. Was meine ich
mit dem, was Menschen hassen? Ich[, Xunzi,] sage: Gemeinheit und MaBlosigkeit, Feindseligkeiten und
Diebstahl, und Gier nach Gewinn sind das. Was meine ich mit dem, was Menschen mégen? Ich sage:
Riten und Rechtschaffenheit, hofliche Ablehnung, den Vortritt lassen, Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit sind das. Die heutigen Fiirsten, wenn man vergleichen wiirde, mochten alle
gemeinsam mit Tang und Wu [eingereiht werden], wenn man [aber] ihre Leitlinien vergleicht, dann sind
sie nicht verschieden von Jie und Zhou. Wie kdnnen sie dann nach den Erfolgen und dem Ruhm eines
Tang und Wu streben? Deshalb gilt allgemein, dal wer einen Sieg erringen will, der mufl mit den
Menschen sein; [weiterhin gilt] allgemein, da3 wer die Menschen gewinnen will, der mufl mit dem Weg
sein. Was ist dann der Weg? Riten und Rechtschaffenheit, hofliche Ablehnung, den Vortritt lassen,
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit sind das.“''*

Der Edle stand durch die Verkorperung der Tugenden und des Weges in moralischer Hinsicht
iiber dem Herrscher. Durch diese Verschiebung in der Hierarchie wurde es mdglich, daf3 die
Eigenschaft zhongxin, die vormals noch dem Herrscher und seinen diplomatischen Vertretern
aus Adelskreisen zustand, jetzt zusitzlich dem moralischen hochstehenden Menschen
zugeordnet wurde, dessen Geburtsstatus keine Rolle spielte. Was die diplomatischen

Beziehungen betrifft, so wurde im Zuozhuan''" beispielweise darauf hingewiesen, daB der

"% Jie und Zhou waren die letzten Herrscher der Xia bzw. Shang-Dynastie, die traditionell als grausame

Tyrannen betrachtet werden. Deswegen war es fiir Tang, den Griinder der Nachfolgedynastic Shang bzw. Wu,
den Griinder der Nachfolgedynastie Zhou legitim, sie zu stiirzen und eine neue Dynastie anzufangen. Tang und
Wu gelten als Sinnbilder vorbildlicher Herrscher.

'S Zuozhuan, Zhao 2.3:1229 beschreibt den Besuch Shu Gongs {5 in Jin &, der dort im Aufirag seines
Fiirsten die Freundschaft zwischen den beiden Staaten vertiefen mochte. Thm werden verschiedentliche
Annehmlichkeiten angeboten, die er alle mit dem Verweis auf den Auftrag seines Herrn ablehnt. Das bringt ihm
groBes Lob ein: ,, R F-Aligak! EEZE: 5, isdath, PEE, 9.2 7. BEASE, G, LBk,
B4R .« | Zi Shu Zi weiB um die Riten! Ich habe gehort: Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit sind die
Gefidlle der Riten; Unterwiirfigkeit und Nachgiebigkeit sind herausragende Merkmale der Riten. Im Ablehnen
[angebotener Ehren] sein Land nicht vergessen, das ist Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit. Zuerst das

54



Gesandte in diplomatischer Mission Ehren ablehnen sollte, die nur seinem Fiirsten selbst, aber
nicht seinem eigenen Rang zustanden, oder daB umgekehrt Wiinsche des Abgesandten
abgelehnt wurden, um die Prinzipien von Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit nicht
zu verletzen. Die rituellen Regeln, die den Umgang mit anderen Staaten in den Anfangszeiten
der Chunqiu-Periode bestimmten (zumindest soweit uns das in idealisierter Form von den
Historiographen {iiberliefert wurde), verloren im Verlauf der Jahrhunderte bis zur Zhanguo-
Periode an Stellenwert. Im Lunyu heifit es noch, der Edle moge bei den Worten
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit an erste Stelle setzen und, auch wenn er unter
die Barbaren gerate, stets danach handeln.''

Bei Han Feizi sind Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit fiir diplomatische
Beziehungen nicht mehr grundlegend. Es findet sich eine Anekdote, in der eine

Kriegsstrategie Zi Fans F-J2'!"

Han Feizi 36:347: B0 F: Bl B 1, NRVE(S. Bk 2], ARREFS. B HFEomEZR"
,-Onkel Fan sprach: ,Ich habe gehort, daB3 der Edle im Dickicht der Riten niemals der Gewissenhaftigkeit

und Vertrauenswiirdigkeit miide wird. Im Kampf gegen eine Armee [aber] wird er niemals der Falsch-
heit und Tiicke miide. Mdge der Fiirst sie alle tduschen!*

von Jin £ gelobt wird:

Hier wird vom Schlachtfeld geredet, auf dem sicherlich andere Regeln gelten als in der
Diplomatie. Interessant ist aber Han Feizis Bewertung des Ratschlags. Er erzihlt, dal Zi Fan

Bb,

trotz des erfolgreichen Rates von Herzog Wen 3 von Jin ¥ ecine geringere Belohnung
erhalten hatte, als Yong Ji %2>, der eigentlich keinen Ratschlag vorgebracht hatte und nur Zi
Fans Vorschlag der Tiicke damit abtat, dal man sie nur ein einziges Mal wiirde anwenden
konnen. SchlieBlich war Yong Ji dennoch nach Zi Fans Methode vorgegangen und erfolgreich
gewesen — er hatte also als reiner Ausfiihrender nur Rang zwei erhalten diirfen. Nun moniert
Han Feizi, dal Konfuzius wiederum den Herzog Wen fiir seine erfolgreiche Herrschaft (und
damit fiir sein System der Belohnungen) lobte 18, und stellt fest: ,,Zhongni hatte keine Ahnung,
wie man [Leute] richtig belohnt.* (,,{ftJ& N 13 E t1,.“) Natiirlich hat Han Feizi aus

Land, dann man selbst, das ist Unterwiirfigkeit und Nachgiebigkeit.“ Siehe auch Zhao 16.3:1378-9 und Kapitel
2.1.

16 1 Lunyu 1.8:5335b, 9.25:5409a, 12.10:5436b heiBit es, man solle zhong und xin an erste Stelle setzen, in
Lunyu 13.9:5446a und 15.6:5465b-5466a wird auf gewissenhafte und vertrauenswiirdige Wortwahl gedrungen.

"7 7u Zi Fan siche auch Zhongjing 8 und die dazugehdrige FN 141. Die Anekdote oben findet sich nicht im
Zuozhuan.

"8 Han Feizi zitiert Konfuzius zweimal mit den Worten ,, 57\ 2 351, H5k!“ bzw. &N 5, TIRE T2,
eine Aussage, die sich so nur in Han Feizi 36:348 und 349 findet. In Lunyu 14.15:5454a steht vielmehr: ,,Fl:
BANTRIMANIE, AN E M AN« . Der Meister sprach: ,Herzog Wen von Jin war listig und nicht aufrecht,
Herzog Huan von Qi war aufrecht und nicht listig.’*
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realpolitischer Sicht recht: die erfolgreiche Strategie sollte entsprechend belohnt werden.
Konfuzius aber hitte so nie bewerten konnen, da seine moralische Einstellung es nicht
zugelassen hitte, einen Edlen herauszustellen, der, wenn auch auf dem Schlachtfeld, der
Falschheit und Tiicke fahig war, wihrend Han Feizi die Angelegenheit rein vom Standpunkt
des Erfolges her betrachtet.
Eine letzte Passage aus dem ,,Kleinen Vorwort™ zu Lied # 177 des Shijing, die einzige, in der
dort ,,Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit™ erwidhnt werden, verdeutlicht nochmals
den Wandel in der Bewertung von zhongxin:

Shijing # 177, Xiao xu:907a: ,, ( 2 E2EIE) &, N EfG5H 2.

[Als das, was in] Huang huang zhi hua (Lied # 163 ,Prichtig sind die Bliiten“) [gepriesen wurde],

niedergegangen war, da fehlte Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit.
Tatsdchlich handelt es sich bei Lied # 163 um eines, von dem traditionell gesagt wird, die
Gesandten, die zu einer diplomatischen Mission aufbrachen, hétten es gesungen, oder es wére
in Zeremonien zu ihrer Verabschiedung verwendet worden.'" Das Vorwort zu Lied # 177
sagt aus, daB3 es zhongxin nicht mehr gab, als das, was im Lied # 163 noch gepriesen wurde,
untergegangen war. Diese Aussage bestitigt den Schlufl, der bereits aus der gesamten
Untersuchung des Begriffes zhongxin gezogen worden ist: Die Zeit der Zhou war
unwiederbringlich Vergangenheit, und damit auch die vermeintlich glorreichen Tugenden und
Eigenschaften ihrer Konige.
Der Begriff zhong, im Gegensatz zu zhongxin, durchlduft keinen derartigen Wandel in der
Bezugsperson — der Ausdruck zhong chen FE.F1 bleibt in allen folgenden Jahrhunderten
unverindert erhalten. '*° Im néchsten Abschnitt méchte ich zur Geschichte des Zhongjing
iibergehen und untersuchen, zu welcher Zeit und unter welchen Umsténden es entstanden sein

mag.

" Waley schreibt in seiner Ubersetzung des Liedes als abschlieBende Bemerkung: ,,This song is nominally a
song of envoys, about to embark on a diplomatic mission.” Waley, 1996, S. 135. Diese Einschitzung diirfte auf
dem kleinen Vorwort Xiao xu:868b zu diesem Lied beruhen: ,, 5 B33, FiE (. B2 DIiSgs, SiEMmA
StIE. In the Hwang-hwang chay hwa we have a ruler sending off an officer on some commission. It
describes the sending him away with ceremonies and music, and shows how, when at a distance, he might make
himself distinguished.“ Legge, Vol. IV, S. 63. Siehe auch Ma Ruichen [E¥i =, Maoshi zhuanjian tongshi T35
{HEESHRE, 1989, Zhonghua shuju FIEE G, Beijing JL5T, S. 499-500, wo diese traditionelle Auslegung
bestétigt wird.

120 Studien zur hanzeitlichen Auffassung von Loyalitit und Loyalititsverhiltnissen finden sich bei Wang, 1999,
S. 136-60; Jin, 2001, S. 124-7; Pines (2), 2002, S. 71-3; Lu, 2006, S. 49-53. Fiir die Sanguo- und Nanchao-Zeit
siche Liu, 2004, S. 107-13 bzw. Kuang, 2001, S. 78-81.
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»Sein Buch heifit Sandbuch, sagte er, weil weder das Buch
noch der Sand Anfang oder Ende haben.*
Er forderte mich auf, das erste Blatt zu suchen.
Ich driickte die linke Hand auf das Titelblatt und schlug das
Buch auf, den Daumen fest an den Zeigefinger gepref3t. Alles
war zwecklos: Immer schoben sich einige Blitter zwischen
Titelblatt und Hand. Es war, als briachte das Buch sie hervor.
,,Nun suchen Sie das Ende.*
Auch das gelang mir nicht; mit einer Stimme, die mir nicht
gehorte, konnte ich gerade stammeln:
,,Das kann doch nicht sein.*
Mit immer noch gesenkter Stimme sagte der Bibelverkaufer:
,,BEs kann nicht sein, aber es ist so. Dieses Buch hat ndmlich
eine unendliche Zahl von Seiten. Keine ist die erste, keine die
letzte.*

Jorge Luis Borges, Das Sandbuch

3. Geschichte des Zhongjing

3.1. Textiiberlieferung

Sowohl Autorschaft als auch Entstehungszeit sind fiir das Zhongjing noch nicht hinreichend
geklart.

Traditionell werden die Autorschaft des Textes Ma Rong fE &l (79-166 n.Chr.) und der
Kommentar dazu Zheng Xuan 537 (127-200) zugeschrieben. Eine Entstehung des Werkes in
der Han-Zeit ist aber unwahrscheinlich. Weder bei den aus der spiteren Han-Zeit
iiberlieferten Werken oder Kommentaren Ma Rongs noch bei denen Zheng Xuans wird je ein
Zhongjing aufgefiihrt. Erst spdtere Kompilatoren, die sich auf die Eintrige in den
Literaturkatalogen verlassen haben, haben das Zhongjing dann in entsprechende
Werkausgaben dazugenommen, so z.B. Zhang Pu 35 (1602-41) in seine Sammlung Han
Wei Liuchao baisan jia jiti cizhu VEER/SHAT = EEHEHY." Gelehrte der Qing-Zeit haben
den Sachverhalt anhand der existierenden Literaturkataloge untersucht, aber die Aussagen

dieser Quellen sind an vielen Stellen uneinheitlich.

' Zhang Pu 3Ey# (Hg.), Han Wei Liuchao baisan jia jiti cizhu FEBR/SEAE =22 SEREEE T, Kapitel Ma Jichang ji
EZELE, S. 44, in: Zhongguo xueshu mingzhu FF 245443, Band 597, 1963, Shijie shuju {5 ZE[E, Taibei.

? Siche die Ausgabe des Zhongjing im Baibu congshu jicheng T Li#5E £ Dort befinden sich am Ende des
Zhongjing-Textes mehrere Nachworte, die von den Herausgebern aus anderen Werken entnommen und an dieser
Stelle zusammengestellt wurden. Das erste der Nachworte stammt von Wang Mo F-Z% (= Wang Rushang 74
F), der 1791-2 das Han Wei congshu {#5i55Z kompiliert hat, in das auch das Zhongjing mitaufgenommen
wurde. An zweiter Stelle folgt die ,,Inhaltsangabe zum Siku quanshu®, Siku quanshu tiyao $XEVUEEHEEE.
Der dritte Text stammt aus dem Siku tiyao bianzheng VU[E$EE#EEE, der ,,Umfassenden Untersuchung zur
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Die erste Erwdhnung des Zhongjing findet sich im Chongwen zongmu =3 #8H und dieser
Eintrag wirft Probleme auf: Das Chongwen zongmu, der ,,Katalog der kaiserlichen Bibliothek
am Chongwen-Tor*, wurde von Wang Yaochen +-2ZF1 (1001-56) und anderen Gelehrten in
der Song-Zeit unter Kaiser Renzong {— 5% (reg. 1023-64) zwischen 1034-38 zusammen-
gestellt und 1041 verdffentlicht. Er enthielt eine Ubersicht iiber den Bestand der kaiserlichen
Bibliothek in Kaifeng pd#], die im Jahre 1126 von den Jurchen zerstért wurde. Unter dem
gleichen Namen wurde 1142 ein Kurz-Katalog an Lokalbeamte herausgegeben, der nur die
Titel der gesammelten Werke verzeichnete, in der Hoffnung, die in der Zwischenzeit
zerstorten und verlorengegangenen Schriften wieder aufzuspiiren. Der urspriingliche,
ausfiihrliche Katalog ging ebenfalls verloren, ein Exemplar des verkiirzten Kataloges
iiberdauerte aber in der Tian yi ge X—[4 —Bibliothek.’ Das Zhongjing wird in der verkiirzten
Fassung des Chongwen zongmu im 28. Kapitel Xiaoshuo lei xia /IN§iJE | erwihnt.* Dort
findet sich nur der Eintrag ,,Zhongjing, 1 Rolle®, ohne einen weiteren Hinweis auf die
Autorschaft oder Entstehungsgeschichte. 1799 fand Qian Tong $£{il eine Kopie dieses
verkiirzten Kataloges in seiner Familienbibliothek, die wahrscheinlich von seinem Onkel Qian
Daxin §EKHT (1728-1804) stammte, der die Tian yi ge-Bibliothek mehrmals besucht hatte,
um dort seltene Werke abzuschreiben und auf diese Weise an die Kurzfassung des Chongwen
zongmu gelangte. Yu Jiaxi 53545 (1883-1955), der zum Zhongjing das Siku tiyao bianzheng
VU 2 EEE verfaBit hat, erklirt, daBB das Chongwen zongmu urspriinglich so gut wie keine
Autorennamen enthalten habe, sondern diese erst in der Qing-Zeit von Mitgliedern der
Familie Qian, namlich von Qian Dongyuan ££5JH und Qian Tong, den beiden Neffen des

Qian Daxin, hinzugefiigt worden seien. Das Vorwort von Qian Tong bestitigt dies. In dieser

Inhaltsangabe zum Siku quanshu“, und wurde von Yu Jiaxi 435555 verfaBt. Das vierte und letzte Nachwort
stammt von Hu Yujin #HE%S und wurde den ,,Verbesserungen und Richtigstellungen zur Inhaltsangabe zum
Siku quanshu®, Siku (quanshu zongmu) tiyao buzheng VY[ (ZEH& FEEZHH E, entnommen. Daneben gibt es
weitere wertvolle Hinweise auf Autor und Entstehungszeit des Zhongjing bei Zhang Xincheng 58/ 8, 1954,
Weishu tongkao {55238 >%, S. 640-1, (Zheng Liangshu 3 F 1, 1984, Xu weishu tongkao FE{5E 5,
verzeichnet das Zhongjing nicht), Hsiao, 1966, S. 506-7 und Wang, 1999, S. 215-7.

* Die Tian yi ge-Bibliothek wurde um 1560 von Fan Qin 3% in Ningbo fji7 als Privatbibliothek gegriindet
und existiert heute noch. Die Bibliothek hat selbst Drucke seltener Werke hergestellt bzw. bei Bedarf auch
kopieren oder abschreiben lassen. Einigen wenigen Gelehrten war es gestattet, die Bibliothek zu besuchen und
dort Kopien anzufertigen, dazu gehorte Qian Daxin §§ AHT. Zur Geschichte der Bibliothek siehe Ulrich
Stackmann, Die Geschichte der chinesischen Bibliothek Tian Yi Ge vom 16. Jahrhundert bis in die Gegenwart,
1990, Miinchner Ostasiatische Studien, Band 54, Franz Steiner Verlag, Stuttgart.

* Es bleibt unklar, warum das Buch unter dieser Rubrik verzeichnet ist: eigentlich gehort es in die Kategorie

,»Philosophen®, zi ¥, und , konfuzianische Schule®, rujia {#5%; dort wird es in den heutigen Katalogen meist
eingeordnet.
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restaurierten Fassung des Chongwen zongmu, die aus dem verkiirzten Katalog heraus
entstanden ist, befindet sich ein ldngerer erkldrender Eintrag, der sich auf das erst spiter
erschienene Yuhai }§ beruft.” Der oben geschilderte Sachverhalt zeigt zwar auf, daB der
Eintrag im Chongwen zongmu der wahrscheinlich friiheste uns erhaltene ist und dort das
Zhongjing erwihnt wird, aber in der liberlieferten verkiirzten Fassung nur ohne den Namen
des Autors. Dem Eintrag im heute gebriduchlichen Chongwen zongmu wurden Autor und
Kommentator erst in der Qing-Zeit beigefligt. Diese Information wurde dazu aus dem

Appendix des Yuhai iibernommen.

Das Yuhai, ,Jademeer*, wurde von Wang Yinglin Tk (1223-96) kompiliert. Es enthélt

reichlich geschichtliches Material der Song-Dynastie, darunter auch Zitate aus deren

verlorenen Shilu HE%, den ,,Wahrhaftigen Aufzeichnungen*, in enzyklopadischer Form. Im
Yuhai ist in der Rubrik Xiaojing 2 #& (juan 41) ein “Zhongjing aus der Han-

Zeit“ verzeichnet.® Der anschlieBende Appendix fir [fif wird mit shumu 2 eingeleitet und

> Die Fassung des Chongwen zongmu, die von Qian Tong $%{[i und Qian Dongyuan $%5H zu Beginn des 19.
Jh. mithilfe der Eintriige in anderen Quellen iiberarbeitet wurde, findet sich im Congshu jicheng &%= £ Dort
heiBt das Werk Chongwen zongmu: fu buyi, fulu 2278 H: Hi##HE, 1§k, und enthilt im Kapitel Xiaoshuo lei
xia /INSHEY den folgenden Eintrag: 8¢ & %, KBz FmlEE, G0, S H/NR, g, A&
HYsEEE—%. SA N EREE, o B, Zhongjing, 1 Rolle. [Ich, Qian] Tong, merke an: Das Yuhai
sagt: Von Ma Rong verfafit, von Zheng Xuan kommentiert. Chongwen mu xiaoshuo, Tongzhi [yiwen] liie und
Song[shi yiwen]zhi haben ein von Hai Peng verfalltes [Zhongjing] in 1 Rolle. Die heutigen Ausgaben titeln auch
mit [Ma] Rong als Verfasser und [Zheng Xuan=] Yuan als Kommentator. Sie alle stiitzen sich darauf.” In der
verkiirzten Fassung des Chongwen zongmu, die nur im Siku quanshu zu finden ist, steht (ebenfalls im Kapitel
Xiaoshuo lei xia /NGFE )., EE—B .«

Qian Tongs Vorwort zu seiner iiberarbeiteten Ausgabe des Chongwen zongmu enthélt einen ldngeren Abschnitt
dariiber, dafl Qian Tongs Familie in ihrer Bibliothek eine Kopie eines Exemplars des Chongwen zongmu aus der
mingzeitlichen Tian yi ge-Bibliothek bewahrt habe. Dieses habe so gut wie keine Autoren aufgefiihrt, weswegen
Qian Tong sich an die Arbeit gemacht und diese mithilfe der vorhandenen Literaturkataloge ergénzt habe. ,.{[dZ%
B[] R FSA. (s ReE A ARIERSE T — . HERNBARE . il
[..] /s Wi A ,In dem alten Lagerraum meiner Familie lag eine Kopie des Buches aus der
Tian yi ge-Bibliothek, in der nur die Anzahl der Rollen verzeichnet war. Damals hatte manchmal jemand den
Verfasser notiert, aber nur in der Kategorie der Klassiker, und auch da nur in ein oder zwei von zehn Fillen. Die
Ubrigen konnte man aber nur anhand der Buchtitel miteinander vergleichen und man hatte angefangen, die
Kommentare hinzuzufiigen, um sie dadurch zu unterscheiden. [Ich] tberpriifte umfassend die Monographien-
kapitel in den Geschichtswerken und erginzte die Verfasser.“ Chongwen zongmu jishi xiao yin S=3H8 H 5/
51, S. 2.

® Der Eintrag im Yuhai lautet: ,JEEAS. [, FH. (FR 5. BRI, 03070, RO Z, FEAL, BREH
L ILE. IGRNIAERE Y. P/ SEACH/INS, I, e EEAS.  Han Zhongjing. Appendix: Shumu:
[Abteilung] Ru jia, 1 Rolle. Von Ma Rong verfat, von Zheng Xuan kommentiert. Den Sinn des Xiaojing
iiberliefernd schuf [Ma] Rong das Zhongjing und legte darin dar, daf der zentrale Weg, dem Fiirsten zu dienen,
damit beginnt, die moralische Autoritit zu errichten und damit endet, Erfolge zu erzielen. Insgesamt hat es 18
Kapitel. [Kommentar:] Chongwen mu xiaoshuo und die beiden Monographien der Dynastie [aus Tongzhi 3B
und Songshi Z#51] haben ein Haipeng Zhongjing.“ (juan 41, S. 819a). Der unklare Verweis ,,figHE* muBl
deshalb auf die beiden Werke Tongzhi und Songshi deuten, da es die einzigen sind, die ein Hai Peng Zhongjing
beinhalten und beide aus der Song-Zeit stammen.
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nennt Autor und Kommentator. Es ist nicht sicher, ob diese Nennung von Wang Yinglin
selbst stammt, der explizite Verweis, daf} es sich um einen Appendix fu handelt, 146t einen
spéteren Einschub vermuten.

Der mit Sicherheit spéter hinzugefiigte Kommentar in kleinerem Schriftsatz verweist darauf,

daB im Chongwenmu 225 H, im Tongzhi3fE und im Songshi K5 ein Werk unter dem
Namen ,,Hai Peng ¥illlE Zhongjing* verzeichnet ist. Es ist nicht klar, ob es sich hier um

dasselbe Zhongjing handelt, das nur zwei unterschiedlichen Autoren zugewiesen wird, oder
ob es zwei verschiedene Werke sind. Von wem und von wann der Kommentar stammt, ist
ebenfalls unklar. Da er auf Songshi und Tongzhi verweist, mull es sich um einen spiter
eingefligten Eintrag handeln, denn das Songshi, ,.Die Geschichte der Song-Dynastie®, st erst
1343-45 von dem Mongolen Toghto (Tuotuo fiifit) kompiliert worden.

Obwohl der Eintrag erklért, daB im Chongwen mu ein Hai Peng Zhongjing erwdhnt sei, 1483t
sich weder im verkiirzten Chongwen zongmu, das im nur Siku quanshu zu finden ist, noch in
der iiberarbeiteten Ausgabe von Qian Tong urspriinglich ein solcher Eintrag finden.’
Moglicherweise bezieht sich die Erwdhnung auf die ausfiihrliche und verlorengegangene
Originalfassung des Chongwen zongmu. Im Tongzhi und im Songshi finden sich allerdings

Eintridge zu einem Hai Peng Zhongjing.

Das frithere Tongzhi wurde von Zheng Qiao £ (1104-62) verfafit. Es deckt in den

Monographienkapiteln die Zeit bis zum Ende der Tang-Dynastie, also bis zum 10. Jh., ab. Der
Eintrag im Tongzhi nennt das Hai Peng Zhongjing. Uber die Bedeutung des Namens Hai
Peng 146t sich nichts weiter herausfinden, und weder die song- noch die qgingzeitlichen
Gelehrten konnen Aufkldarung leisten. Es ist nicht zu kldren, ob es sich hier um einen

Personen- oder mdglicherweise sogar um einen Ortsnamen handelt.® Wahrscheinlich handelt

" Der einzige Hinweis in der durch Qian Tong restaurierten Fassung des Chongwen zongmu findet sich unter
dem Eintrag zum Zhongjing als ebendieses Zitat aus dem Yuhai, das wiederum ein Chongwen mu als Quelle
angibt!

8Aus der Ming-Zeit ist im Siku quanshu die Enzyklopidie Wanxing tongpu EEA#EE von Ling Dizhi #3d1%]
erhalten. Das Vorwort des Werkes stammt aus dem Jahre 1579, es muB} also einige Zeit vorher fertiggestellt
worden sein. Es enthélt Kaiserbiographien und kurze Biographien wichtiger Personlichkeiten von frithesten
Zeiten bis zum Jahre 1573. Darin heiBt es: ,, AV ERE 7€ 4 “ Hier wird ein Autor des Namens Hai Peng aus
der Tang-Zeit genannt, der allerdings ein Caojing verfalt hat, und kein Zhongjing. Moglicherweise handelt es
sich hier (oder bei den Angaben fiir das Zhongjing) um einen Uberlieferungsfehler. Zhongguo renming da cidian
Fr®] N 44 K E¢HL verzeichnet denselben Eintrag. Zhongguo gujin diming da cidian & 54 44 K EEHE
verzeichnet nichts. Siehe hierzu auch Forke (1), 1964, Geschichte der mittelalterlichen chinesischen Philosophie,
S. 146: ,,Es wire auch nicht ausgeschlossen, dal Hai P’eng ein anderes Tschung-tching geschrieben hitte, das
mit demjenigen des Ma Jung nichts gemein hat. Aber eine andere Losung erscheint mir wahrscheinlicher. Die
beiden biographischen Werke Shang-yu lu und Li-tai ming-hsien lieh-nii schi-hsing p 'u enthalten iiber Hai P’eng

60



es sich bei Hai Peng um einen Mannesnamen zi = oder ein schriftstellerisches Pseudonym,

dessen Triger in Vergessenheit geraten ist. Die Notiz zur Eintragung im Tongzhi deutet

daraufhin, da der Autor schreibt, daB Nach- und Rufname verlorengegangen seien. ’

Im Songshi hatten sich die Kompilatoren offenbar entschlossen, die verschiedenen Eintrige
als unterschiedliche Werke anzusehen und haben sie deshalb getrennt aufgenommen. Yiwen
zhi 4 (205:5172) nennt das Zhongjing von Ma Rong und Yiwen zhi 5 (206:5224) erwihnt das
Hai Peng Zhongjing. '° Leider wissen wir nicht, ob den Verfassern beide Werke auch
vorlagen, oder ob sie aus den Auflistungen der fritheren Literaturkataloge nur darauf

geschlossen haben, daB es sich um zwei Werke handeln konnte.

Ein weiterer Literaturkatalog, der einen Eintrag zum Zhongjing enthilt, ist das in der Qing-
Zeit von Zhu Yizun 45822 (1629-1709) verfaBte Jing yi kao #%3%%", eine ausfiihrliche

Bibliographie aller Klassikerkommentare und -studien. Zhu Yizun'? vermutet eine Verwechs-

denselben Satz, daB er in der T ang-Zeit lebte und einen ,Klassiker der Pflanzen’ T's ‘ao-tching in einem Buche
schrieb. Von einem Klassiker der Loyalitit wissen sie nichts. Sollte nicht einfach eine Verwechslung von
Tschung und Ts’ao vorliegen, so dall Ma Jung der Klassiker der Loyalitiat bliebe und Hai P’eng nur der
Verfasser des Pflanzen-Klassikers wére? Das kleine Werk ist gut geschrieben und wiirde des Ma Jung durchaus
nicht unwiirdig sein. Bis zum Beweise des Gegenteils mochten wir noch an seiner Autorschaft festhalten.” Die
beiden Angaben Forkes zu einem Shangyou lu 5 $% und Lidai mingxian lienii shixing pu FELEF 2L Ik

i lieBen sich nicht verifizieren, da ich Werke gleichen Namens nirgends ausmachen konnte.

? Der Eintrag im Tongzhi SE7E, Yiwen lie 870, Zhuzi lei 3%F4H, Rushu (Bl ,HUK—48. YlEsE, Sk
£, Zhongjing, 1 Rolle. Von Hai Peng verfaBit; sein Nach- und Rufname sind verlorengegangen.* (juan 66, S.
786).

' Die beiden Eintrige im Songshi lauten:

WERIEAR—43., Ma Rong Zhongjing, 1 Rolle. (Yiwen zhi B57E 4, 205:5172).

e RAR—22 | Hai Peng Zhongjing, 1 Rolle.“ (Yiwen zhi B35 5, 206:5224).

AuBerdem erscheint im Songshi, Yiwen zhi 4, 205:5176 noch ein Zhongjing eines Wang Xiang in 3 Rollen. ,, -
1A AR = 48« Uber dieses Werk kann ich nichts aussagen, da es keine weiteren Anhaltspunkte dazu gibt. Wang
Xiang hat seinen jinshi #£-+- -Grad zwischen 1056-64 erworben, gute 20 Jahre nach dem Eintrag im Chongwen
zongmu, so daf} dieser Eintrag wahrscheinlich nichts mit dem uns vorliegenden Zhongjing zu tun hat. Leider ist
sein Werk nicht erhalten. Das Songshi enthélt keine Biographie {iber ihn.

" Der gesamte Eintrag im Jing yi kao, Ni jing 12 #¢£% lautet: ,, 5 [C, fill, T4, 17, 2. RSB 24T (E
2. FE AR SRR #, R R FEERES [N . Herr Ma, Rong, Zhongjing, 1 Rolle. Existent.
Kommentar: Das Zhongjing dhnelt also dem Xiaojing und wurde zur Vervollstindigung verfaf3t. Die Biblio-
graphien und Literaturmonographien der Sui- und Tang-Zeit verzeichnen es alle nicht. Ich fiirchte, es ist
falschlicherweise dem Herrn Ma [Rong] aus Fufeng zugeschrieben worden.* Erhalten ist das Jing yi kao im Sibu
beiyao, Bd. 55 bzw. in einer modernen Ausgabe mit dem Titel Dianxiao buzheng jing yi kao BEFZHH IFAR %,
1997, Zhongying yanjiuyuan chubanshe, Taibei "PRFFF2EEH T, S. 386-7.

"2 Eben dieser Zhu Yizun wird noch in einigen weiteren Studien zum Zhongjing erwihnt, wie weiter unten
deutlich wird. Dort wird er mit dem Namen Jin Xichang aus Tongxiang Hal%<$%2! bezeichnet. Dieser Name
ist schwer aufzuschliisseln und so kann man nur vermuten, daf} es sich hier um Zhu Yizun handelt. Tong Xiang
HA% war in der Qing-Zeit ein Verwaltungsbezirk in der heutigen Provinz Zhejiang #i7T.. Zhu Yizun stammt aus
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lung: ,Ich fiirchte, es ist filschlicherweise Herrn Ma [Rong] aus Fufeng'’ zugeschrieben

worden.

Die oben beschriebenen Eintrdge sind alles, was zur Textgeschichte des Zhongjing in den
Literaturkatalogen zu finden ist, und die spéteren Eintrdge haben die friiheren meist einfach
iibernommen. Viel Verwirrung entstand in den diversen Inhaltsangaben zum Siku quanshu
dadurch, da3 die Autoren nur in der modernen qingzeitlichen Ausgabe des Chongwen zongmu
nachgesehen haben und den dortigen Eintrag ohne weitere Priifung libernahmen. Wie aus der
unten angehédngten Tabelle ersichtlich wird, hingt die vermeintliche Autorschaft des Ma Rong
an der Frage, wer im Yuhai auf welcher Grundlage den Appendix, fu, hinzugefiigt hat, und ob
der Eintrag schon immer ,,Han Zhongjing* lautete. Bezieht sich die Angabe ,,ein Buchkatalog
(Shumu) sagt* auf das originale Chongwen zongmu, dann wére hier die friiheste Nennung des
Namens Ma Rong zu finden gewesen. Ansonsten wire die unsichere Zuschreibung des Yuhai
die erste erhaltene Stelle in einem Buchkatalog, die Ma Rong als Autor und Zheng Xuan als

Kommentator nennt, und das Zhongjing als hanzeitlich einstutft.

Zum besseren Uberblick der Aussagen in den Literaturkatalogen hier eine zusammenfassende

Tabelle:

dem Ort Xiushui 357K, der in eben diesem Verwaltungsbezirk liegt. Das Zeichen jin 4> konnte moglicherweise
auf einen seiner Spitznamen deuten: Jinfeng tingchang 4 i, ,,Dorfvorsteher Herbstwind“. Zhu Yizuns
Mannesname zi = wiederum war Xichang $5!. Xichang oder Jin Xichang taucht 6fters als Kommentator in der
iiberarbeiteten Chongwen zongmu-Ausgabe von Qian Tong auf. In seinem Vorwort zum Chongwen zongmu
nennt Qian Tong Zhu Xichang als Verfasser des Jingyi kao, so daB an dieser Stelle kein Zweifel besteht, daBl es
sich um Zhu Yizun handelt. ,, K85 B EEREE TN [...].“Chongwen zongmu jishi xiao yin 5=~ §8 HiigfE/\5 [, S. 1.

" Fufeng $:J: in der heutigen Provinz Shaanxi [#5, ostlich von Xianyang J5[5.
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Titel Chongwen Chongwen Tongzhi Yuhai Songshi Jingyi kao Chongwen
zongmu zongmu zongmu
Original Kurzfassung restaurierte
Fassung
Erscheinungs- | 1041 1142 1149 1330-40 1343-45 ca. 1700 ca. 1800
jahr
Name des ? Zhongjing Zhongjing Zhongjing Zhongjing Zhongjing Zhongjing
verzeichneten aus der Han-
Werkes Zeit
Autor ? - Hai Peng - Ma Rong Ma Rong -
Hai Peng
Kategorie ? Kapitel 28, Yiwen liie 8% | juan 41, Yiwen zhi 4 | Nijing 12 Kapitel 28,
Xiaoshuo lei | #ri& Zhuzi Xiaojing (Kap. 205) b0 Xiaoshuo lei
xia MR | franram | EHS xia /) 5
T Rushu (5 Yiwen zhi 5 T
(Kap. 206)
Kommentare - - - Appendix fit weist auf eine | Kommentar
+ Appendices Fff: Ma mogliche zum Eintrag
Rong, Zheng Verwechslung | im Yuhai, der
Xuan des Namens Ma Rong
Kommentar: Ma Rong hin | und Zheng
Hai Peng Xuan nennt
Zhongjing in und auf
Chongwen Haipeng
mu, Tongzhi, Zhongjing in
Songshi Chongwen
mu, Tongzhi,
Songshi
verweist

Zu dieser Ubersicht der Literaturkataloge kommt noch ein weiteres Schriftzeugnis hinzu, das

die Sachlage zusitzlich verkompliziert:

Der Katalog seltener Druckausgaben der nationalen taiwanesischen Zentralbibliothek

verzeichnet als ersten erhaltenen Druck des Zhongjing eine Ausgabe aus der spiten siidlichen

Song-Dynastie (ohne genauere Zeitangabe) und vermerkt dazu, dal auf dem urspriinglichen

Titel der hanzeitliche Ma Rong als Verfasser angegeben worden sei. Auch die angefiihrten

songzeitlichen Vor- und Nachworte, sowie eines der Kolophone glauben an Ma Rong als
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Verfasser.'* Diese Ausgabe wirft neue Probleme auf. Das Vorwort stammt von einem Huang
Zhen {7, der laut seiner Biographie im Songshi wahrscheinlich wihrend der nordlichen

Song-Zeit zur Zeit des Kaisers Zhenzong B 57 (reg. 998-1022) gelebt hat.'” Wir wissen nicht,

' Guoli zhongyang tushuguan shanben xuba jilu B 37 P [E EAE B A F R ESE, Zi bu 115, Bd. 1, 1994,
Zhongyang tushuguan o[BI ZEAE, Taibei 2], S. 45-51. Der Titel des Werkes wird mit ,,/Ef&ZEF 4}
“ . Zhongjing zhuanzhu in einer Rolle, in einem Band* (Signatur 05440) angegeben, gedruckt gegen Ende der
siidlichen Song-Zeit (,,F AR ARHITIA ). In der Qing-Zeit wurde die Angabe der Autorschaft Ma Rongs ersetzt
durch diejenige Hai Pengs (,,HVEE). Ein Vorwort (,,/5*) stammt von Huang Zhen £ ZE (um 1020-40;
Biographie im Songshi 303:10045; T. Saeki, in: Franke, 1976, S. 445-6), ein Nachwort (,,f%2%*) von Wang
Anguo FZE (um 1050, Biographie im Songshi 327:10557-8, ein jiingerer Bruder des Wang Anshi F7Z2f5),
das erste Kolophon (,,£k) von Chen Qin [f#X (um 1169, entsprechend der Datierung des Kolophons), das
zweite Kolophon von Zhang Ge 5E#% (um 1213, entsprechend der Datierung des Kolophons). Die beiden
Kolophone sind auf die Regierungsperioden gian dao 5738 (1165-74) bzw. jia ding 5% 5E (1208-24) datiert. Eine
Beschreibung der Druckausgabe findet sich in Guojia tushuguan shanben shuzhi chugao BF [ElEMEEAEE
IR, Zi bu 155, Bd. 1, 1998, Guojia tushuguan [ F [EE fE, Taibei Z]L;, S. 32-3 (Signatur 05440).

1> Songshi 303:10045: ,,E{F B EER S ,[Huang] Zhen diskutierte wihrend der Herrschaft von Kaiser
Zhenzong oftmals iiber Angelegenheiten.” Im Songshi sind zwei Beamten mit dem Namen Huang Zhen erwéhnt:
Songshi, Kap. 303 bzw. 438. Die Biographie des ersteren umfat nur wenige Zeilen, aus denen wir erfahren, daf3
der aus Pucheng i} in der heutigen Provinz Fujian (Tan Qixiang, 6:67-8) stammende Huang Zhen einen jinshi
#E-+ -Grad besaB (ohne Zeitangabe) und diverse Posten innehatte. Saeki, in Franke, 1976, S. 445 schreibt:
,»Nach bestandener chin-shih-Priifung erhielt er seine Anstellung als Assistenzsekretir im Redaktionsbiiro [Z%{F
#/2BF] und Prifekt in Sui-chou [E#3&JM]. In dieser Zeit konnte er Unruhen beilegen, die wegen ungleicher
Soldvergabe entstanden waren. Es ging darum, daB die Soldaten am WestfluB und am OstfluB [J§ bzw. 5)I]]
ihren Sold erhalten sollten, tatsdchlich aber nur die am WestfluB ihre Késchschniire ausgehéndigt bekamen.
Huang Chen beruhigte den verantwortlichen Offizier der rebellischen Soldaten vom WestfluB3, daf3 sie gewil3
nicht vergessen, sondern nur verspétet entlohnt wiirden. In der Zwischenzeit gab er den Soldaten ihren Anteil aus
dem offentlichen Schatzhaus. Die versprochenen Gelder kamen, wie er vorausgesagt hatte, in den nédchsten
Tagen.” Nach einigen weiteren Versetzungen finden wir ihn in die Aufdeckung eines Korruptionsfalles
verwickelt: ,,[...] wurde er mit den besonderen Aufgaben eines Kommissars der Finanzen, Salz und Tee [Z§3& (3]
betraut. Noch bevor er dieses Amt angetreten hatte, iibte er in einer Eingabe scharfe Kritik an der bisherigen
Amtsfiihrung. Es war bekannt, daB L’i P’u [2%3#]], der, nach untergeordneter Tiétigkeit in der Finanzkommission
in dieses wichtige Amt aufgestiegen, wihrend seiner zehnjdhrigen Dienstzeit einige Korruptionsgelder
eingesteckt hatte. Da er die ndtige Riickendeckung durch Ting Wei [ ] 58] bekam, hatte es bisher niemand
gewagt, L’i P’u zu kritisieren. [...] Seine ersten Amtshandlungen bestanden im Aufdecken dieses Korruptions-
skandals um L’i P’u.“ (Zu Ding Wei siche Songshi 283:9566-71, zu Li Pu 299:9938-40) Weiterhin findet sich
die Erwihnung, daB seine an Kaiser Zhenzong E.5% eingereichten Throneingaben oftmals erfolgreich gewesen
seien, woraus sich die Zeitangabe um 1020 ergibt. Saeki hingegen nennt ohne Begriindung 1040 als
Wirkungszeitraum.

Der zweite Huang Zhen, der aus Qingyuan BT in der heutigen Provinz Zhejiang stammte, lebte etwa 200 Jahre
spater wihrend der siidlichen Song-Zeit zur Zeit des Kaisers Lizong BE%5Z (reg. 1225-64) (Siehe Songshi
438:12991-4). Es scheint mir unwahrscheinlich, dall das Vorwort von dem spéteren der beiden Beamten stammt,
da das Nachwort Wang Anguo als Verfasser nennt, der um 1050 gelebt hat. Auch die beiden Kolophone wéren
dann aus fritherer Zeit als das Vorwort und es wére unverstidndlich, warum im Vorwort so geheimnisvoll {iber
das Auffinden des Buches berichtet wird. Fiir den spédteren Huang Zhen spriache allerdings die Tatsache, dal3 er
in seiner Biographie mehrfach mit Schriftgelehrsamkeit in Verbindung gebracht und als Kenner alter Texte
herausgestellt wird. Das Vorwort 148t keinerlei Schliisse darauf zu, wer von den beiden Huang Zhens der
Verfasser ist. Es wird darin ein ,,Ouyang Fengquan [#X}52s ¢ erwiihnt, der nicht nachweisbar ist. Zudem endet
es mit einer Ortsangabe: ,, &[G EHEE T IR E.“ ,,Von Huang Zhen aus/in Poyang geschrieben in der
groBartigen Halle.” Der Regierungsbezirk Poyang liegt im heutigen Jiangxi yT.74, (heute: Poyang xian E[[55%;
Tan Qixiang, 6:59-60) und beide Huang Zhens stammen aus dem Siidosten Chinas. Wang Anshi, dessen
jingerer Bruder ein Nachwort zu dieser Ausgabe verfaf3t hat, stammt ebenfalls aus Jiangxi. Selbst wenn es sich
um den spéteren Huang Zhen handeln sollte, so wiirde dies an der Datierung nichts dndern, da das Nachwort des
Wang Anguo wenige Jahre spater um ca. 1050 verfalit wurde.
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ob das Zhongjing vor oder nach dem ersten uns erhaltenen Eintrag im Chongwen zongmu, das
1034-38 kompiliert wurde, von Huang Zhen gefunden wurde, da dieser irgendwann zwischen
1020 und 1040 gelebt hat; das letztere Datum verzeichnet T. Saeki als Anhaltspunkt fiir
dessen Lebenszeitraum.'® Die beigefiigten Vor- und Nachworte deuten darauf hin, da um
diese Zeit die Autoren iiberzeugt waren, dall das Zhongjing ein Werk Ma Rongs sei. Auch das
Vorwort zum Zhongjing, das eine Autorschaft Ma Rongs durch die Selbstbezeichnung
»Rong® im Text und die Unterschrift ,,von Ma Rong verfal3t“ belegen soll, war dem Werk zu
dieser Zeit schon beigefiigt; die beifiigten Vor- und Nachworte nehmen auf die Ahnlichkeit
von Zhongjing und Xiaojing Bezug sowie auf den Titel Ma Rongs — dies alles wird im

Vorwort des Zhongjing erklért. Dariiberhinaus beschreibt Huang Zhen #5EE, wie immens

schwierig es gewesen sei, eine Ausgabe des Werkes zu erlangen und daBl keiner seiner

Freunde und Bekannten je von dem Werk gehort, geschweige denn es gelesen hitte:

AR RIS RS Rl PR EAS, (A, G 1 /\E, BEORK AR AT, [.] —H 28R, M8
TRH, NERHREFRR, KAEREEIR? BH, R, Py, X EaR R Sl
Fag

,»,Das vom Gouverneur der siidlichen Kommandantur der fritheren (!) Han-[Dynastie] Ma Rong verfafite
Zhongjing &hnelt dem Xiaojing und umfaBt auch 18 Kapitel; gegen Ende der Han-[Dynastic]
kommentiert vom Oberlandwirtschaftsminister Zheng Xuan. [...] Als ich eines Tages in die Schule der
Kommandatur ging, fragte ich einige Gelehrte und Freunde danach: ,Die Leute kennen alle das Xiaojing
und lesen es, aber habt ihr einmal ein Zhongjing gesehen?’ Alle sagten: ,Davon haben wir noch nie
gehort.” Ich reiste in alle vier Himmelsrichtungen, und wie gliicklich bin ich jetzt, ein zuvor noch nie
gesehenes Buch erlangt zu haben und zu lesen.*!’

Leider verschweigt er uns, woher er von der Existenz des Buches wuflite und wo er es
schlieBlich erstanden hat. Moglich ist, dal er erst durch das Chongwen zongmu von der
Existenz des Buches erfahren hat, da wir nicht wissen, ob er es vor oder nach dessen
Erscheinen gesucht und entdeckt hat.'®

Deutet das darauf hin, dal Huang Zhen in seinem Eifer das Zhongjing selbst geschrieben hat,
in der Annahme, dall Ma Rong es so gewollt und verfaf3t haben wiirde? Oder hat Huang Zhen
zu intensiv nach diesem Buch gesucht und jemand anders hat es schlieBlich verfa3t, um seine
Suche zu beenden? In der kurzen Biographie des Huang Zhen jedenfalls wird er neben seiner

Tiichtigkeit und seines Mutes explizit als ein loyaler Mann gepriesen, und wortlich zitiert:

T, Saeki, in: Franke, 1976, S. 445.
" Guoli zhongyang tushuguan shanben xuba jilu, 1994, Bd. 1, S. 45, Vorwort von Huang Zhen.

"® Es ist nicht moglich, daB er einen der Kurzkataloge des Chongwen zongmu gesehen hat, da dieser erst 1142
herausgegeben wurde.
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”%E/L}Egn ﬁﬂ_gim.“

,-Ehrlich und rechtschaffen, gerecht und loyal zu sein, das ist meine Amtspﬂich‘[.“19

Die vorliegende Druckausgabe stammt aus der spiten siidlichen Songzeit, Huang Zhen aber
lebte mehr als hundertfiinfzig Jahre frither, was also war in der Zwischenzeit mit dem Buch
geschehen und wie war es in die Hidnde der anderen Leser gelangt? Gab es mehrere
Exemplare davon? Wer hat veranlat, da es in das Chongwen zongmu von 1041
aufgenommen wurde, vor oder nach seiner ,,Entdeckung“? Lag zu dieser Zeit ein Exemplar in
der kaiserlichen Bibliothek von Kaifeng vor oder gab es nur Hinweise auf dessen mogliche
Existenz? Und warum ist im 7ongzhi von 1149 Hai Peng als Verfasser verzeichnet? Das sind
Fragen, die sich nicht beantworten lassen, aber keinesfalls auler Acht gelassen werden diirfen.
Die qgingzeitlichen Gelehrten erwéhnen diese songzeitliche Ausgabe nicht; diejenigen, die sie
gesehen hatten, gingen sicherlich von ihrer Authentizitét aus.”’ Im néchsten Abschnitt will ich

aufzeigen, wer nach Meinung dieser Gelehrten als Autor in welcher Zeit in Frage kommt.

3.2. Qingzeitliche Untersuchungen zum Zhongjing

Zur Frage des moglichen Verfassers und der Entstehungszeit gibt es eine kurze Studie von
Ding Yan | %2 (1794-1875), die in sein Werk Shangshu Yulun®' integriert ist, ein Werk, das
sich mit den Alttextkapiteln des Shujing beschiftigt. In dieser Stellungnahme zur Entstehung
des Zhongjing bringt Ding Yan einen neuen Aspekt ins Spiel. Er sagt, dall das Zhongjing zwar
von einem Ma Rong geschrieben worden sei, der aber nicht der Ma Rong aus der Han-Zeit,

sondern vielmehr eine Person aus der Tang-Zeit sei.

¥ Songshi, 303:10045; T. Saeki, in: Franke, 1976, S. 446.

% Die Beschreibung der Druckausgabe im Guojia tushuguan shanben shuzhi chugao [8|% B E B AE LT,
S.32-3, nennt unter anderem Qian Daxin $% KHT, den Onkel Qian Tongs, ,,Restaurator des Chongwen zongmu,
als einen der Gelehrten, die die Ausgabe betrachtet und ihr Siegel darunter gesetzt hitten (guan kuan ,B{ZK*).

! Ding Yan ] 4 (1794-1875 = Ding Jianqging | &), Shangshu Yulun {38254, Das Buch ist in der
Sammlung Huang qing jing jie xubian 215 5&E5EH von 1889 iiberliefert, die ausfiihrliche Studie Ding Yans
zum Zhongjing und zu Ma Rong, die auch in Yu Jiaxis 535%$#% (1883-1955) Siku tiyao bianzheng VUEEHE B HEEE
komplett zitiert wird, findet sich im Shangshu Yulun unter der zusammenfassenden Uberschrift ,, &gl i &&H [
NEIEEEZTES (,Ma Rong zitiert im Zhongjing das Alttext-Shangshu [= Shujing] und ist nicht der Ma
Jichang [= Ma Rong] aus der Han-Zeit.*). Diese Untersuchung wird auch bei Wang Zijin, 1999, S. 216-7
diskutiert.
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Das erste Argument, das er fiir diese These anbringt, stiitzt sich auf die Existenz eines Buches
namens Jiangnang jing #%3e5%, das in der Abteilung Wu xing 11T des Chongwen zongmu
erwihnt wird und ebenfalls von einem Ma Rong verfa3t worden sein soll. Ding Yan erwéhnt
nun, daf in der Einleitung zum Zhongjing steht: ,,Ich, Rong, bin ein in Héhlen und Wildnis

[lebender] Untertan®?*

, und hilt es fiir moglich, dal ein solcher Ausspruch von einem
Privatgelehrten der Tang-Zeit stammen konnte, wiahrend er fiir den aus einer Beamtenfamilie
stammenden und selbst im Staatsdienst und in der Offentlichkeit stehenden hanzeitlichen Ma
Rong” kaum passend gewesen wire. Das Jiangnang jing taucht allerdings ausschlieBlich im
restaurierten Chongwen zongmu als von Ma Rong verfaBt auf** und die Uberlieferungs-
geschichte des Chongwen zongmu 146t, wie oben dargestellt, viel Raum fiir Verwechslungen
offen. Da das Original verlustig gegangen war, ist es ausgeschlossen, daf} es zur Zeit des Ding
Yan, Mitte des 19. Jahrhunderts, noch zur Verfiigung gestanden hatte. Ein simpler Schreib-

oder Horfehler ist aufgrund der Tatsache, daB3 in allen anderen Quellen das Jiangnang jing als

von einem Ma Xiong JEJff verfaBt angegeben worden ist, sehr wahrscheinlich. Sicherlich

stiitzt sich Ding Yan hier auf den Kommentar des von Qian Tong erginzten Chongwen

2 Vorwort zum Zhongjing: o ARy 2

» Ma Rong war ein GroBneffe des Ma Yuan E$2 (= Ma Wenyuan F53234, 14 v. Chr.-49 n. Chr.): Dessen Toch-
ter, Kaiserin Ma F& 5, Ma Rongs Tante, war die Ehefrau Kaiser Mings HA#5 (reg. 58-76). Somit war Ma Rong
Teil der angeheirateten Kaiserfamilie, wai gi #}E,. Ma Rong (79-166) selbst hatte unter den spiteren Han-
Kaisern An Di %7 (reg. 107-122) und Huan Di 87 (reg. 147-167) verschiedene Amter inne, unter anderem
das eines Gouverneurs der siidlichen Kommandantur FgE[ 5T, Wihrend dieser Zeit leitete er eine Schule, die
zu manchen Zeiten mehr als tausend Schiiler umfaBite. Allerdings gab es in der Zeit vor seiner politischen und
beruflichen Karriere einige Jahre, in denen er aufgrund einer kritischen Throneingabe zuriickgezogen lebte und
sich bedeckt halten muflte. Siehe seine Biographie im Hou Hanshu 60:1953-78; Giles, 1975, No. 1475 + 1490;
siche ebenso FN 68.

* Chongwen zongmu, wu xing lei zhong TATIE: FEUERS 45, FERIE. YR, B 1. JRIEFE AL, &
T ERE. 3. Jiangnang jing, 1 Rolle, von Ma Rong verfaBt. Xichang [= wahrscheinlich Zhu Yizun]
kommentiert: [Ma] Rong war ein Privatgelehrter der Tang-Zeit und nicht der Ma Rong aus der Han-Zeit. Die
Monographie der [Geschichte der] Song-Dynastie schreibt Xiong. Das ist falsch.*

Weiterhin findet sich das Jiangnang jing in folgenden Werken:

Xin Tangshu #HrfEHZE (Kompilation zwischen 1043-60): , /&AL —B. HEMEET-.“ ,,Ma Xiong, Jiangnang
Jjing, 1 Rolle. Xiong, [der sich?] ,,Privatgelehrter* nennt.“ (59:1558)

Songshi: , JEIEf&EER—35.“  Ma Xiong, Jiangnang jing, 1 Rolle.* (206:5247)

Tongzhi: FEFERE—4&, FELEHEHE.  Jiangnang jing, 1 Rolle, von dem Privatgelehrten Ma Xiong aus der
Tang-Zeit verfait.” (juan 68, S. 804)

Yuhai: ,JEER{THEE R —4.“ , Monographie der [Geschichte der] Tang-Dynastie, Abteilung Wu xing:
Ma Xiong, Jiangnang jing, 1 Rolle.” (juan 63, S. 1241)

Das Chongwen zongmu scheint die einzige Quelle zu sein, die ein Jiangnangjing von Ma Rong verzeichnet.
Allerdings findet es sich wiederum nur in der Ausgabe, die von Qian Tong rekonstruiert worden ist. Der
Kurzkatalog, der nur in der Siku Quanshu-Datenbank erhalten ist, verzeichnet das Jiangnangjing nicht. In allen
spéteren Literaturkatalogen wird es als von einem Ma Xiong verfalit angegeben, und es ist wahrscheinlich, daf3
dieser vermeintliche Ma Rong doch ein Ma Xiong ist.
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zongmu, den wahrscheinlich Zhu Yizun verfaBt hat, und den Ding Yan wértlich zitiert.>> Zhu
Yizuns Quellen sind nicht mehr nachvollziehbar und warum er behauptet, da3 der Eintrag im
Songshi falsch sei, 1aBt sich nicht erkldren.”® Es scheint somit klar, daB der Verfasser des
Jiangnangjing Ma Xiong heiit und nicht Ma Rong, weswegen ein tangzeitlicher Verfasser

des Zhongjing namens Ma Rong eher unwahrscheinlich ist.

Der zweite Punkt, den Ding Yan zur Bekréftigung seiner These vorbringt, dall das Zhongjing
ein tangzeitliches Werk sei, bezieht sich auf die Tabu-Zeichen, die ein Untertan der Tang-
Dynastie hétte respektieren miissen. Hier handelt es sich speziell um die personlichen Namen
der beiden ersten Kaiser der Tang-Dynastie Gaozong (5157 (reg. 618-626) und Taizong K57
(reg. 627-649), die Li Zhi 2574 und Li Shimin 2=t | lauteten. Dementsprechend miifiten die
Zeichen zhi ¥, shi i und min [ in tangzeitlichen Texten tabuisiert werden. Ding Yan nennt

Stellen aus dem Zhongjing, an denen seiner Meinung nach diese Zeichen durch die dafiir

vorgesehenen Ersatzzeichen ersetzt wurden. ” Untersucht man die heute bestehenden

* Bei Ding Yan wird Zhu Yizun 455 (1629-1709) mit dem Namen Tongxiang Jin Xichang Fa§i<x$5
eingefiihrt und Ding Yan zitiert: ..l FFfE-T. JEEERID.© ,,[Ma] Rong war ein Privatgelehrter der Tang-Zeit
und nicht der Ma Rong aus der Han-Zeit.*

Das Chongwen zongmu von Qian Tong schreibt zum Jiangnang jing $%3&5&: Chongwen zongmu, wu xing lei
zhong TUATHAH:  FRIERS 48, RomiiE. $58HL. RIEE L. FRERRD. AREIEHE. 3. [Ma] Rong war ein
Privatgelehrter der Tang-Zeit und nicht der Ma Rong aus der Han-Zeit. Die Monographie der [Geschichte der]
Song-Dynastie schreibt Xiong. Das ist falsch.” Siehe FN 24.

*%Yu Jiaxi, der in seinem Vorwort die gesamte Argumentation Ding Yans analysiert, kann sich hierauf auch
keinen Reim machen und schreibt: ,, &7 EE BRI BTZEER. T RKEERE, 3R ERMEATFTAL Jin
Xichang macht daraus Ma Rong und héngt daran {iberdies die erlduternden Worte: ,Es ist falsch, da8 in den
Monographien des Song(shi) (Ma) Xiong geschrieben steht.” Man weil3 nicht wirklich, worauf er sich stiitzt.” Ich
habe den Kommentar des Zhu Yizun bzw. Xichang in keinem anderen Werk gefunden. Im Jingyi kao, seinem
wohl beriihmtesten und umfangreichsten Werk steht weder der Kommentar, noch gibt es einen Eintrag zum
Jiangnang jing. Qian Tong gibt im Chongwen zongmu leider nicht an, woher er die Kommentare Xichangs
genommen hat.

" Ding Yan nennt diese Stellen:

Ren N_anstelle von min &: Zhongjing 3 (,,IEEZZ .« ,,.Den Staat aufrichten und die Menschen befrieden.*),
Zhongjing 6 (,ILIK A2 FEA.« ,Dies ist [nun] die Loyalitit aller Menschen.*) und Zhongjing 8 (,, & 75, DA
BU S, ZE At ,Der Herrschende baut seine Kriegstiichtigkeit auf, um sich in den vier [Himmels]-
richtungen Respekt zu verschaffen und die zehntausend Menschen zu befrieden. ).

Li ¥ anstelle von zhi {&: Zhongjing 1 (,,Ei{ERH.“ ,,Als zu Anfang hochste Ordnung waltete und ,,[5&—HI| &5
A Ist das Land eins, dann sind die zehntausend Menschen geordnet.*) und Zhongjing 7 (,,Ffk. 2 DAfE, 3.2
b [ Sz DAER, Bz . L] B2 DU, B R[] R, BB AR Nun, EinfluB durch
moralische Autoritit [zu gewinnen], ist das oberste [Prinzip] der Ordnung. [...] [Richtiges] Handeln durch
Regierung[sanordnungen herbeizufiihren], ist das mittlere [Prinzip] der Ordnung. [...] Verbesserung durch
Strafen [herbeizufiihren], ist das niedrigste [Prinzip] der Ordnung. [...] Was die moralische Autoritét betrifft, so
ist sie die Grundlage der Ordnung.*).

Zu den Tabuzeichen siche Wang Yankun, 1997, Eintrag 465, S. 314-27, und Eintrag 943, S. 649-61.

Zhu Yixin Z&—3 (um 1900) versuchte diese Theorie weiter zu untermauern, indem er in seiner Schrift
Wuxietang Dawen fEFRE 4 1] notierte, daB das Zhongjing im 12. Kapitel das Wort bang FI5 benutze, das in der
Han-Zeit tabuisiert wurde, da der Name des Griinders der Han-Dynastie Liu Bang Z[F war. Dort trete es
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Ausgaben des Zhongjing, so stellt man schnell fest, da alle sehr oft das Wort ren A

enthalten, und dazu zweimal das Zeichen min: im zweiten Kapitel als ,,BZELJg 5 (,,fur das
gesamte Volk wird umfassend gesorgt®) und im fiinften Kapitel im Endzitat aus dem Shijing:
»EEZ AREC (,,des Volkes Vater und Mutter). An beiden Stellen wére es gut moglich, daB3 ein
spiterer Kompilator aus Griinden der Asthetik und Zitatentreue ein eventuell vorhandenes ren
in ein min zurlickgedndert haben konnte; dies hétte vielleicht bereits durch die Besitzer der
songzeitlichen Dmckausgabe28 oder im Rahmen des Siku Quanshu-Projekts, das 1771 begann,
und in das das Zhongjing aufgenommen wurde, geschehen konnen. Wie schon erwiéhnt, lebte
Ding Yan aber wihrend des 19. Jahrhunderts, von 1794-1875, so dal} es wahrscheinlicher ist,
daf} er schon redigierte Ausgaben des Zhongjing zu Gesicht bekommen hat. Moglicherweise
hat er diese zwei Stellen einfach iibersehen, jedenfalls geht er nicht darauf ein. Ein
tangzeitlicher Autor hétte flir das Endzitat eine andere Shijing-Stelle wihlen konnen, in der
das Wort min nicht vorkommt.

Die beiden anderen Zeichen zAi und shi werden im Zhongjing nicht benutzt, wohingegen /i i
ebenfalls sehr oft vorkommt. Es ist nicht klar, ob Ding Yan die von ihm genannten Stellen nur
als Beispiele anfiihrt und ob er noch mehr Stellen hétte anbringen konnen. Die von ihm
zitierten Stellen an ren ‘% N, zhao ren JE N und wan ren # N, bzw. zhi li 162 und li wan
ren P N sind jedenfalls keine iiberzeugenden Beweise, da sich leicht iiberpriifen 14B8t, daB
die Ausdriicke in vortangzeitlichen Texten durchaus verwendet werden. Davon abgesehen
verwendet der Autor des Zhongjing ren und i sehr haufig, so daBl es nicht einfach zu
bestimmen ist, an welchen Stellen diese Worte als Substitute flir die tangzeitlichen

Tabuzeichen hitten stehen konnten.?’

auflerdem im Zusammenhang mit guo [ auf, und diese beiden Zeichen seien zur damaligen Zeit noch nicht als
zusammengesetztes Wort verwendet worden, womit Ding Yans Worte hinreichend bewiesen worden seien.
Siehe Wuxietang Dawen $EFE S, juan 1, im Dushu zhaji congkan FEEZZC# T von 1963, Band 753, S.
3A. Es gibt allerdings ausgesprochen viele Stellen in hanzeitlichen Texten, in denen bang und guo
hintereinander verwendet werden. Zu diesem Tabuzeichen siche Wang Yankun, 1997, Eintrag 17, S. 11-4.

8 Chen Qin [} $X vermerkt in seinem Kolophon zu der songzeitlichen Druckausgabe, welches im Guoli
zhongyang tushuguan shanben xuba jilu BT P [EEEE B AR FRESE, Zi bu T35, Bd. 1, 1994, S. 46
aufgefiihrt ist, daB seine Kollegen fehlerhafte Stellen bereinigt hitten. (,[G/f5/&E#R EH 44« ,,Kollegen stellten
Fehlerhaftes und Widerspriichliches zusammen und verglichen es.©) Zhang Ge bestitigt im zweiten Kolophon
diese Einschitzung. (,[...] E:[H 5 34t & 2% . ,,[...] darin sind immer noch sehr viele fehlerhafte und
widerspriichliche Stellen.*) Wird hier auf eine Bereinigung tangzeitlicher Tabuzeichen in den Klassikerzitaten
angespielt?

* Ein Artikel von Feng Hejun {2 %77F iiber die tangzeitlichen Tabuzeichen des Li Shimin gibt AufschluB iiber
die Regeln der Beachtung. Demzufolge sieht es so aus, als ob zu Lebzeiten des Tang Kaisers Taizong A5 seine
Zeichen nicht tabuisiert wurden, es sei denn, siec wiren als Paar aufgetreten. Erst nach seinem Tode, mit
Regierungsantritt seines Sohnes Tang Gaozong 5;5%, wurden diese Zeichen auch einzeln tabuisiert. Das Jiu
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Das dritte Argument ist, dafl im Text mehrmals Alttext-Stellen aus dem Shujing zitiert werden.

== 30

Diese Kapitel stammen mit groBer Wahrscheinlichkeit aus der Jin-Zeit -, so daB} es kaum
moglich ist, daB3 es sich bei dem Verfasser des Zhongjing um den Ma Rong der Han-Zeit
handeln kann, da ein hanzeitlicher Gelehrter nicht aus diesen Textpassagen zitiert haben

konnte. !

Tangshu 2:29-30 schreibt ,[...] G RN FAHEE L, 1N HE.“ ,,[...] wenn die beiden Zeichen shi min nicht
aufeinander folgen, dann miissen sie gar nicht tabuisiert werden.“ Feng Hejun, Tang chu biwei er lie [FE#JHEH
¥, in: Wenhua guangjiao sZA¥.] 4, 2005 No.1, S. 99-102.

% In der Folge der Kanonisierung des Shujing tauchten Fragmente und vollstindige Kapitelgruppen auf, die als
Alttext, guwen 15 3, bezeichnet wurden, da sie in alter Schrift verzeichnet waren; sie verschwanden
wahrscheinlich fast vollstindig wihrend der Han-Zeit, zumindest werden sie in den uns erhaltenen Quellen nicht
weiter erwahnt oder zitiert. Etwa 200 Jahre spater wurde eine weitere Sammlung Alttext-Shujing an den Hof des
Kaisers Yuan JT. (r. 317-22) der Jin-Dynastie von einem Herrn Mei Ze ff§i& oder Mei Yi ffgliF {ibergeben. Diese
21 Kapitel, die wegen der Aufsplittung einzelner Kapitel 25 Abschnitte, pian, umfassen, gewannen bald eine
groBBe Reputation unter den Gelehrten und wurden im Jahre 653 in die kaiserliche Fassung Wujing zhengyi Fi5&
1F# aufgenommen. Diese Fassung stellt das uns heute erhaltene Shujing dar. Die moderne Forschung geht
davon aus, daf3 diese 21 Kapitel erst in der Jin-Zeit entstanden sind, also in den Jahren um 300 n. Chr. Folgende
Shujing-Kapitel werden zu den Alttexten gerechnet: Da Yu mo KR, Yi Ji 7588, Wu zi zhi ge L1 2%, Yin
zheng JEUIE, Zhonghui zhi gao B2 3k, Tang gao &a5, Yi xun ), Tai Jia K, Xian you yi de A —1%,
Yue ming #ten, Wu cheng R, Lii ao fif %, Wei zi zhi ming #1127, Cai Zhong zhi ming Z{f,2 @5, Zhou
guan [E'E, Jun chen PR, Bi ming ey, Jun ya F 5, Jiong ming [H#. Ebenfalls angezweifelt werden die
Kapitel Shun dian Z£Bi und Tai shi Z§%Z. Siehe Nylan, S. 133-5.

Zu diesem Thema gibt es unzihlige Studien. Fiir nihere Informationen siehe: Hui Dong 5 ff, Gujin shangshu
kao zhu 5 MEFEE, in: Huang qing jing jie S27EFEH# von 1881; Yan Ruoqu REH53E, Shangshu guwen
shuzheng fE 3R, in: Huang qing jing jie xubian B35 & fifE R von 1889; Legge, Vol. 111, Section II, S.
15-34; Hung, 1957, S. 99-104, FN 5; Elman, 1984, S. 177-80; Jiang Shanguo, 1988, S. 213-23 zum Kapitel
Taishi und S. 264-366 zum Alttext-Shujing; Liu Qiyu, 1989, S.156-215; van Ess, 1993; Nylan, 2001, S. 127-36;
Vogelsang, 2002, S. 139-45. Bei Nylan findet sich auch eine zeitliche Einschédtzung der Entstehungszeit der
einzelnen Shujing-Kapitel.

*! Neben einigen Stellen, die nur aufgrund zweier Zeichen vermuten lassen, daf sie aus Alttext-Kapiteln zitiert
sein konnten, finden sich sechs Stellen, bei denen aufgrund der Lange des Textes kein Zweifel daran bestehen
kann:

Zhongjing 1, SchluBzitat aus dem Shujing, Da Yu mo KEZR: MkEME—, /LK.« ,,Unbeirrt und [mit sich]
eins sein, so kann man ernsthaft am Mittelweg festhalten.*

Zhongjing 3, SchluBzitat aus dem Shujing, Yi ji 7558 ,,JCEHEER, Bl B Ek, EEESR.“ ,,Wenn das Haupt klar
[sieht], dann sind Beine und Arme féhig und alle Dienste werden harmonisch versehen!*

Zhongjing 6, SchluBzitat aus dem Shujing, Tai jia xia KET: ,,— AJCE, #EFLIE.“ ,,Wenn ein einzelner
Mann an der Spitze gut ist, dann werden dadurch zehntausend Lénder aufrichtig.

Zhongjing 14, SchluBzitat aus dem Shujing, Bi ming 5. ,, FEFIHIE .« ,Kennzeichne den Unterschied
zwischen Gut und Bose.*

Zhongjing 15, SchluBzitat aus dem Shujing, Yue ming shang e F:  ARYEHREIE, [51E3RHIEE « | Das Holz
folgt der Schnur und wird gerade, der Konig folgt der Ermahnung und wird weise.*

Zhongjing 16, SchluBzitat aus dem Shujing, Yi xun {F3)l]: fEEREZ EFE, ERER S B ,,Gutes tun und
hundert Segnungen kommen herab, nicht Gutes tun und hundert Vergeltungen kommen herab.*

Siehe Appendix 2, ab S. 189.

Das Zitat aus dem Kapitel Yi ji findet sich auch im Shiji 2:82 und teilweise im Hanshu 57:2601, ansonsten
kommen die Alttextstellen nicht in Texten bis zur Han-Zeit vor bzw. sind uns keine Texte erhalten, in denen sie
zitiert wiirden.
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Deshalb unterstiitzt Hui Dong FEf#f (1697-1758), einer der ersten derjenigen Gelehrten, die

diese Texte anzweifelten, in seiner Studie {iber den Alttext des Shujing, Gujin shangshu kao

zhu 45 E47E, auch Ding Yans Aussage, da3 es sich keinesfalls um den Ma Rong der
Han-Zeit handeln kann: ,,In diesem Buch wird aus Herrn Meis ¥ Alttext zitiert. Da Ma

Jichang FEZ=F: [= Ma Rong] aus der 6stlichen Han-Zeit stammte, wie hitte er von einem

Buch nach der Jin-Zeit wissen konnen? Dies wullte er nicht, also ist er der falsche Autor.**

Die Theorie des Ding Yan, dall der Verfasser des Zhongjing aus der Tang-Zeit stamme, kann
sich somit letztlich nur auf die Tatsache stiitzen, da} der Verfasser Alttextstellen aus dem
Shujing zitiert. Die ersten beiden Argumente, ein tangzeitlicher Ma Rong sei der Verfasser
des Jiangnang jing, und damit auch Autor des Zhongjing, bzw. im Zhongjing wiirden
Tabuzeichen aus der Tangzeit eingehalten, iiberzeugen nicht. Dennoch denke ich, daB3 es sehr
wahrscheinlich ist, daB3 der Text zwischen der Mitte der Tang-Zeit und dem Anfang der Song-
Zeit in einem Zeitrahmen zwischen etwa 760 und 1040 verfalit worden ist, aus Griinden, die

ich im nachsten Abschnitt erldutern werde.

In den erwéhnten Inhaltsangaben zum Siku Quanshu bzw. Nachworten zum Zhongjing finden
sich ansonsten keine weiteren Informationen oder Spekulationen zum Verfasser oder zur
Entstehungszeit des Zhongjing. Einige vermuten, da3 der Name des hanzeitlichen Ma Rong in
der Song-Zeit filschlicherweise zu dem Buchtitel dazu gekommen sein muf} und den
moglicherweise urspriinglichen Verfasser Hai Peng, einen tangzeitlichen Ma Rong oder einen

sonstigen Verfasser verdringt hat.

3.3. Spekulationen zur Entstehungzeit

Den Namen des Autors mit Sicherheit herauszufinden, diirfte unmoglich sein. Dal3 es sich
nicht um den hanzeitlichen Ma Rong handeln kann, ist hinreichend belegt worden. Immerhin
gibt es ein Vorwort des Autors, sofern es nicht komplett gefdlscht ist, in dem dieser sich selbst
mit dem Namen Rong bezeichnet. Der fritheste Eintrag, der den Namen Ma Rongs nennt, ist

die songzeitliche Ausgabe in der nationalen taiwanesischen Zentralbibliothek, die ein Vorwort

P HERS R REFREEAN. ZAELSRE. ISR EIER.” Gujin shangshu kaozhu 5%
=L, in: Huang qing jing jie 15587, 1891, Bd. 8, S. 3A2.
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aus dem Zeitraum um 1020-40 enthidlt, das Ma Rong und Zheng Xuan nennt. Von den
Literaturkatalogen ist der friiheste erhaltene Eintrag eines Autors derjenige im Tongzhi, der in
etwa aus dem Jahr 1149 stammt. Hier wird auf auf den Mannesnamen oder das
Literatenpseudonym Hai Peng verwiesen. Dieser Hai Peng konnte aber aufgrund einer
Verwechslung genannt worden sein, da er, zumindest in einem mingzeitlichen Text,* als
Autor eines Caojing identifiziert wird. Dariiberhinaus gibt es die Moglichkeit, dal Huang
Zhen, der Autor des songzeitlichen Vorworts, oder ein anderer Autor das Zhongjing unter

dem Namen Ma Rongs verfal3t haben.

Bei der zeitlichen Einordnung gibt es einen Rahmen, der die Eckpunkte der Entstehung
markiert: Der Verfasser kann das Zhongjing erst nach der Jin-Zeit geschrieben haben kann, da
das die Zitate aus dem Alttext-Shujing beweisen. Der Text kann also erst in den Jahren nach
ca. 320 entstanden sein und ein Text gleichen Namens mulf} spétestens zu Anfang der Song-
Zeit bekannt gewesen sein oder vorgelegen haben, da er im Chongwen zongmu zwischen

1034-38 erstmals verzeichnet wird.

Der Text selbst und sein Vorwort liefern einige Anhaltspunkte fiir eine mogliche
Entstehungszeit des Zhongjing.

Eine Enstehung vor bzw. wihrend der Tang-Zeit wire moglich, aber das Zhongjing wird
weder im Literaturkatalog des Suishu noch in den beiden Dynastiegeschichten der Tang-
Dynastie erwéhnt.**

Zu Beginn der Sui-Dynastie waren unter dem Griinderkaiser Wen #Z die Klassikerstudien der

konfuzianischen Klassiker wieder verstiarkt aufgenommen worden. Besonderen Wert legte der

erste Sui-Kaiser auf das Xiaojing, das seine Lieblingslektiire war.” In dem uns vorliegenden

%3 Und zusitzlich in den beiden nicht identifizierbaren Quellen Forkes, Shang you lu 3 $% und Lidai ming xian
lie nii shi xing pu FERGEH 2L [k, siehe Kap. 3.1, FN 8.

** Dies muB nicht heifen, daB das Werk keinesfalls in dieser Zeit entstanden sein kann. Es konnte einfach darauf
deuten, daB es zu der Zeit nicht verdffentlicht worden war, nie am Hofe eingereicht wurde oder nur in privaten
Zirkeln kursierte; schlieBBlich weist der Autor selbst darauf hin, dal} er ein ,,in Hohlen und Wildnis lebender
Untertan“ sei, wenngleich es sich hier sicherlich um eine gewollte Herabsetzung der eigenen Person handelt
(Vorwort zum Zhongjing: Bl A5 2 F. ,Ich, Rong, bin ein in Hohlen und Wildnis [lebender] Unter-
tan. Siehe Appendix 2, ab S. 189).

> Wright, 1978, S. 65: ,,Yang Chien’s [= Kaiser Wen] favorite handbook of public and private morality was the
authoritarian Classic of Filial Submission, and he maintained a childlike faith in its efficacy. [...] One suspects
that Yang Chien had been given the same book to memorize when he was a child; its harsh authoritarianism, its
insistence on the absolute submission of inferior to superior in a hierarchized social order, its warning against the
slightest deviations from orthodoxy in thought or deed were all echoed in the policy edicts, the homilies and
exhortations of his years as emperor.“ Zur besonderen Verbreitung von Geschichten iiber Kindespietdt wihrend
der Zeit von etw 100-600 n.Chr. und die Griinde dafiir, siche Knapp, 2005, S. 5-9.
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Vorwort zum Zhongjing weist der Autor explizit darauf hin, da er das Werk im
Zusammenhang mit dem Xiaojing verfaBt habe.*® Es wire also moglich, daB das Zhongjing
als bewuBites Gegenstiick zur Xiaojing-Verehrung des ersten Sui-Kaisers verfasst und deshalb
dessen Inhalt teilweise erweitert und widerlegt worden ist.”” Gegen die Entstehung des
Werkes vor und wéhrend der Sui-Zeit sprechen aber zwei Faktoren:

Der Name des Vaters des Griinderkaisers Wen der Sui-Dynastie, des ehrwiirdigen Ahnen

Taizu KjH lautet Yang Zhong #5iE. 38 Yang Zhong hatte zwar nicht selbst regiert, sein

Vorname zhong hitte aber als Tabuzeichen beachtet werden miissen und somit wére ein Werk
mit dem Titel Zhongjing unglinstig gewesen. Es bleibt die Frage zu kldren, ob und wie streng
dieses Zeichen in der Sui-Dynastie als Tabuzeichen beachtet worden ist.

Der zweite und wesentlichere Faktor sind die Zitate aus dem Alttext-Shujing. Liu Qiyu weist
anhand der Dynastiegeschichten nach, dal es in fast jeder der Dynastien zwischen Han und
Sui staatlich eingerichtete Klassikerstudien gab, *° die sich mit dem Alttext-Shujing
beschiftigten, meistens in zwei konkurrierenden Auslegungstraditionen, von denen eine den
hanzeitlichen Kommentar von Zheng Xuan behandelte und die andere den gefdlschten von
Kong Anguo.* Trotz der Errichtung dieser staatlich unterstiitzten Lehrstiihle scheint wenig
Auslegungsarbeit stattgefunden zu haben, jedenfalls gibt es kaum Aufzeichnungen dariiber
und bis auf wenige Werke kaum Zeugnisse derartiger Arbeiten. Der Literaturkatalog des

Suishu nennt als Kommentare explizit zum Alttext-Shujing nur drei Texte.*! Die Ausschnitte

% Vorwort zum Zhongjing: ,, A&, ZEH AL« | Was das Zhongjing angeht, so ist es aus dem Xiaojing
heraus entstanden.* und ,,ZZERAA R, FHPEERE. HolfpfEz 2, 7EEREE . , Fir die Kindespietit gibt es bereits
ein kanonisches Werk, [wéhrend] es bei der Loyalitit noch ein Defizit [gibt]. Folglich iiberlieferte [ich] das von
Zhongni Gesagte und schuf das Zhongjing.* Siehe Appendix 2, ab S. 189.

*7 Siehe Kap. 4.4. fiir einen Vergleich der beiden Werke.
* Siehe Wang Yankun, 1997, S. 710.
¥ Liu Qiyu, 1989, S. 195-207.

* Der Kommentar des Zheng Xuan wird im Laufe der Zeit immer unbedeutender. Bis zur Sui-Zeit iibernimmt
die Alttext-Fassung mit dem Kommentar von Kong Anguo die fithrende Rolle in der Auslegung. Liu Qiyu, 1989,
S. 201-2; Jiang Shanguo, 1988, S. 369.

! Suishu, Jingji ¥RFE, Jing £& 34:913-5: 30 fE =4 EEIERSFFLLBIE.“ ,Guwen Shangshu in
dreizehn Rollen: In der Han-Zeit vom Gouverneur von Linhuai, Kong Anguo tberliefert.” Das ist das Alttext-
Shujing mit dem gefdlschten Kommentar des Kong Anguo.

SO EGI G, BREASUETE. REMETE, JUEE, (0. ,,Guwen Shangshu Shun dian in einer
Rolle: In der Jin-Zeit vom Gouverneur von Yuzhang, Fan Ning kommentiert. In der Liang-Zeit gab es ein
Shangshu in zehn Rollen, von Fan Ning kommentiert; verloren.” Dieser Text kommentiert ausschlielich das
Kapitel Shun dian und ist nur noch in Fragmenten erhalten.

SEOLAE E S R RAENEELE, LB, 8, 2, RESHE ,Guwen Shangshu yin in einer
Rolle: Von Xu Miao verfafit. In der Liang-Zeit gab es ein Shangshu yin in fiinf Rollen, von Kong Anguo, Zheng
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aus den Kapiteln des Alttext-Shujing, die vom Autor des Zhongjing zitiert worden sind, finden
sich in Texten bis zur Sui-Zeit nur zum Teil, was dafiir spricht, dafl das Shujing in dieser Zeit
entweder aufBlerhalb der staatlichen Gelehrtenzirkel schwer zuginglich war oder generell
kaum zitiert wurde.*” In den Konsolidierungsjahren der Sui-Dynastie wurden konfuzianische
Studien ebenfalls unterstiitzt und staatlich geforderte Lehrstiihle eingerichtet, aber das
Aufleben des Konfuzianismus unter der Sui-Dynastie wihrte nicht allzu lange. Im Jahre 601
wurde die Unterstiitzung des Konfuzianismus zugunsten buddhistischer Lehren stark
zusammengestrichen.* Alles in allem scheint die Periode von der Han- bis zum Beginn der
Tang-Dynastie eine Zeit gewesen zu sein, in der konfuzianische Studien stattfanden und zum
Teil auch staatlich gefordert wurden, die aber, verglichen mit anderen Perioden, zumindest
zum Shujing nur wenige eigenstindige Werke hervorbrachte.** Deshalb erscheint es mir eher
unwahrscheinlich, wenngleich nicht ausgeschlossen, dal das Zhongjing vor der Tang-
Dynastie geschrieben worden ist.

Wihrend der Tang-Zeit kann man mehrere Phasen konfuzianischer Titigkeiten festmachen:*

In Bezug auf das Alttext-Shujing fand im Jahr 653 unter dem Tang-Kaiser Gaozong (5,557 (reg.

650-83) eine erste Kanonisierung des Textes statt; *® dieses Jahr markierte den Beginn der

Xuan, Li Gui, Xu Miao und anderen verfaf3t.“ Das ist der einzige heute nur in Fragmenten erhaltene Kommentar
zum Alttext-Shujing vor der Sui-Zeit.

Die Datenbank CHANT nennt in der Rubrik Shujing die letzten beiden Werke: Fan Nings Shangshu Shun dian
zhu in einer Rolle und Xu Miaos Guwen Shangshu yin in einer Rolle.

Liu Qiyu weist darauf hin, daB ab der Sui-Zeit ,,Shangshu fijZ* fiir die Alttextversion steht, so dal manche der
verbleibenden 22 nicht-hanzeitlichen Werke unter der Rubrik Shangshu im Literaturkatalog des Suishu sich
ebenfalls auf die Alttextversion beziehen kénnten. Liu Qiyu, 1989, S. 201-2.

* Gibt man die vom Autor des Zhongjing verwendeten Alttext-Stellen in die Datenbank CHANT fiir die Wei-,
Jin- und Nanbeichao-Zeit ein, so werden diese in den dort aufgefiihrten Texten kaum und nur in Ausschnitten
zitiert. Es finden sich die Stellen aus Shujing, Da Yu mo K2, Yi ji 25#8 (nicht das erste Teilstiick) und Tai jia
xia }XHR. Alle anderen Zitate tauchen in keinem der dort augefiihrten Texte auf.

* Siehe Suishu 47:1277-8 fiir das Edikt zur Errichtung konfuzianischer Lehrstiihle speziell zum Studium der
Riten und Suishu 2:46-7 fiirr das Edikt zur Streichung derselben bis auf 70 Studenten (,,224= -+ A *) zugunsten
des Buddhismus; siehe ferner Wright, 1978, S. 119-26 fiir eine Zusammenfassung der Ereignisse.

* Die anderen fiinf der sechs Klassikersparten weisen im Literaturkatalog des Suishu eine wesentlich hohere
Anzahl an Kommentarliteratur auf: Im Gegensatz zu den 32 Werken in der Rubrik Shujing werden fiir die
Kategorie Yijing 70 Werke, Shijing 40 Werke, Li 137 Werke, Yuejing 44 Werke und Chungiu 104 Werke
aufgelistet. Das Shujing ist der am wenigsten behandelte Klassiker bis zur Sui-Zeit.

* McMullen, 1988, teilt die Tang-Zeit in seiner Studie in drei Phasen auf: Die Herrschaftszeiten der Kaiser
Gaozu (5 und Taizong K57, die Jahre von 650-755 und die Periode nach der An Lushan-Rebellion.

* Die Sui-Dynastie versuchte sich bei der Definition der Klassikertexte auf die Steinstelen der friiheren
Dynastien zu stiitzen, die in der spiteren Han-Zeit und wihrend der Periode der Drei Reiche aufgestellt worden
waren. Die Reste dieser Stelen wurden 586 nach Luoyang verbracht, dort dann aber z.T. als Baumaterial
verwendet. Die Tang-Gelehrten versuchten die Uberreste soweit als moglich zu konservieren, da sie als
authentische Grundlage der Klassikertexte galten und zum Abgleich von Zeichenvarianten herangezogen werden
konnten. Siche McMullen, 1988, S. 97-8.
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weiteren Verbreitung der guwen-Texte des Shujing durch die Aufnahme in die tangzeitliche

Fassung Wujing zhengyi FLA&IF 3%, ,,Korrekte Bedeutung der Fiinf Klassiker.*’ In den Jahren

zuvor hatte bereits Lu Deming [ZE{EHH (ca. 550-630) das Jingdian shiwen FEHLFEESC, eine
Sammlung phonologischer und anderer Kommentare zu konfuzianischen und daoistischen
Texten, vorgelegt, und Yan Shigu Effifihy (581-645) war vom Tang-Kaiser Taizong X5% (reg.
627-49) mit der Zusammenstellung endgiiltiger Versionen der fiinf Klassiker beauftragt
worden.*® Aus dieser Ausgabe heraus entstand zusammen mit der Klassikerauslegung durch
Kong Yingda FLEGE (574-648) die Ausgabe des Wujing zhengyi.® Bis zur Zeit der An
Lushan “Zjik[ L] -Rebellion war Konfuzianismus aber keine eigenstindige Philosphie, sondern
eingebettet in ein System, das Buddhismus oder Daoismus als Grundlage fiir die innere
spirituelle und die transzendentale Welt nahm, wihrend der Konfuzianismus sich mit
weltlichen Fragen und den Regeln alltidglichen Zusammenlebens beschiftigte, speziell mit
familidren und sozialen Werten.”

Zu dieser Zeit bekam auch das Xiaojing wieder einen neuen Stellenwert. 719 fand am

Kaiserhof auf Anregung Kaiser Xuanzongs 3 5;* eine Debatte iiber den Stellenwert der

7 Aufgenommen wurde die von Kong Yingda %% kommentierte Fassung des Shujing, die sich auf den
gefilschten Kommentar von Kong Anguo stiitzte, unter dem Titel Shangshu zhengyi fi & F 3.

“8 McMullen, 1988, S. 74.

* Siehe dazu McMullen, 1988, S. 71-6. Zu einer Untersuchung iiber die Auswirkung dieser Ausgabe auf die
konfuzianischen Studien siehe Dull, 1994, S. 3-27. Chen, 1992, S. 17-8 schreibt: ,,During the first half of the
T’ang era, Confucianism was the least vibrant of the three major intellectual traditions, but far from extinct. In
the early T’ang, Confucian classical scholarship, the center of the Confucian intellectual movement since the
second century B.C., was still productive. Under the auspices of the T ai-tsung and Kao-tsung [...] governments,
eminent classicists [...] jointly compiled and authored the Wu-ching cheng-i [...], which became the standard
canonical textbooks for Chinese educational and examination systems, and indeed the most authoritative and
widely used commentaries on Confucian classics, for nearly four centuries to come. Private scholarship also
persisted, though it did not flourish. [...] More important, canonical scholarship in the early T’ang was an
intellectual backwater. It neither brought into being refreshing Confucian ideas, nor was guided by any
epistomological or philosophical vision. Confucian classicists at that time were mainly philologists or experts in
specific subjects related to the Confucian canon. Their undertaking, simply put, represented a continuation of the
canonical-studies tradition of the preceding Era of Disunion, a tradition known for its emphasis on expounding
old commentaries and its concerns with ritual problems in aristocratic life.

% McMullen, 1988, S. 83, erldutert, daB es fiir die Zeit bis zur An Lushan-Rebellion kaum Belege fiir die
Existenz einer Klassikerexegese gebe und scheinbar nur wenige Werke in dieser Richtung entstanden. Chen,
1992, S. 24: , Nevertheless, in general conception, Confucianism and Taoism/Buddhism were not equal partners;
whereas Buddhism and Taoism were usually, in Paul Tillich’s term, the ,ultimate concern® of individuals,
Confucianism emerged often as a means of governing the state and maintaining the established social and family
order, not as an end in itself.“ Hartman, 1986, S. 147, zitiert Han Yu: ,,Han Yu takes pains to explain [...] that
centuries of Taoist and Buddhist speculation have diluted the original teachings of the Sages to the point where
even self-styled Confucians no longer understood these teachings: ,They do not inquire into fundamentals or
essentials, but wish only to hear of the fantastic.”
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Kommentare von Zheng Xuan und Kong Anguo zum Xiaojing und zum Shujing statt.’' Liu
Zhiji Z[H1%% stellte in einer ausfiihrlichen Throneingabe die Authentizitdt des Xiaojing-

Kommentars von Zheng Xuan in Frage. Die Debatte resultierte darin, dafl der Kaiser selbst
einen Kommentar zum Xiaojing verfalte, der 743 verdffentlicht wurde und weithin
zirkulierte.”? Dies war nach der Sui-Dynastie eine zweite Periode, in der das Xiaojing grofle
Unterstlitzung durch den Kaiser erfuhr.

Eine Zunahme kreativer konfuzianischer Aktivititen ist erst als Reaktion auf die politischen
Zustande nach der Rebellion des An Lushan, die 755 ausbrach und 763 endete, auszumachen.
Die Auswirkungen der Rebellion resultierten darin, dafl die Zentralregierung stark geschwicht
wurde und groBBe Teile des chinesischen Stammlandes sich in der Hand von autonomen
Warlords befand.*® Das Wiederaufleben konfuzianischen Denkens zu dieser Zeit beruht
wahrscheinlich auf zwei Faktoren: Zum einen die tiefgehende soziale und politische Krise, die
direkte Reaktionen bei den ersten konfuzianischen Denkern und Dichtern wie Du Fu #155
(712-70) und Yuan Jie JCA% (719-72) hervorrief.”* Damit einhergehend beeinflusste eben
diese Bewegung, die die Riickkehr des Poesie-Stils weg vom dsthetischen Stil der Sechs
Dynastien Periode zuriick zum Stil des Shijing und des Altertums forderte, wiederum die
Prosa-Reform-Bewegung, die guwen 53 -Bewegung, um Xiao Yingshi 7§51t (717-59), Li
Hua Z=%E (715-66) und Jia Zhi & % (718-68), die nach einem frischeren und einfacheren
Prosa-Stil strebte.”® Diese Gruppe brachte neue Denkansitze hervor und bewirkte eine neue
Herangehensweise an die klassischen Texte, die nicht mehr von sturer Kommentarlektiire

geprigt war, sondern die Untersuchung der Texte an sich forderte.” Diese frithen Denker im

Anschlufl an die An Lushan-Rebellion bereiteten den Weg fiir eine neue philosophische

>! Das Shujing wurde wenige Tage danach von der Debatte wieder ausgenommen.

>2 Siehe Hung, 1957, S. 74-83, Fu Genging, 1991, Vorwort zur zweisprachigen Ubersetzung des Xiaojing von
1998, sowie Ning & Jiang, 1994, S. 93. McMullen, 1988, S. 88: ,,The second development in official canonical
scholarship of the second half of Hsiian tsungs’s reign concerned the Hsiao ching. Much favoured for court
lectures, and as a concise summary of Confucian teaching, the Hsiao ching was held to encapsulate Confucian
teaching, [...].“

>3 Siehe Wang, 1962, S. 124-5 und 142; Dalby, 1979, S. 561-71.

>* Siehe Chen, 1992, S. 25-6 fiir Hinweise auf die konfuzianische Ausrichtung Du Fus und speziell Yuan Jies.

> Die Prosa-Reform-Bewegung forderte, daB Literatur den konfuzianischen Weg oder die konfuzianischen
Prinzipien darlegen und moralische Werte vermitteln miisse. AuBBerdem solle sich der Stil wegwenden vom

ausgeschmiickten und antithetischen Parallel-Stil pianwen Eff5Z der finf vorausgehenden Jahrhunderte. Siehe
Hartman, 1986, S. 211-75; Emmerich, 1987, S. 154-63 u. 200-2; McMullen, 1988, S. 241-9.

%6 Siehe Chen, 1992, S. 26-8 zur Rolle Xiao Yingshis und seiner Gruppe fiir die Wegbereitung des konfuziani-
schen Wiedererstarkens.
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Bewegung, die gegen Ende des 8. und im Verlauf des 9. Jahrhunderts eigenstindige und
frische konfuzianische Studien >’ hervorbrachte und einen ersten Impuls fiir den
Neokonfuzianismus der Song-Zeit setzte. Die bekanntesten ihrer Vertreter sind Lu Zhi [ZE#!
(754-805), Han Yu §&AT (768-824), Li Ao Z&5Y (772-841) und Liu Zongyuan HI5Z¢ (773-
819).>® In ihren Werken wird der Begriff zhong hiufig verwendet,” was darauf hindeutet, daf
bereits die tangzeitlichen Konfuzianer grofles Interesse am Begriff der Loyalitdt hatten.

Loyalitidt in der politischen Realitdit war in allen Perioden ein wichtiges Thema und

beschrinkte sich nicht nur auf die siidliche Song- bzw. die Yuan-Zeit.®’

" Diese neue konfuzianische Richtung etablierte sich auBerhalb der offiziellen Schulen. Siche McMullen, 1988,
S. 51: ,,The large unofficial literature that survives from the post-rebellion period, however, reveals much more
clearly how some scholars privately viewed the school system and the Confucian cult. This literature indicates
also that by the early ninth century the idea of private discipleship in the Confucian tradition had become a
central preoccupation among a minority of the intellectual elite. The leader of this minority, the great revivalist
Han Y1 [...] formulated most of his ideas on the teaching of Confucian truth without reference to the official
schools.*

3% 7u diesen Personen existieren ausfiihrliche Studien: Chiu-Duke, 2000, zu Lu Zhi; Hartman, 1986, zu Han Yu;
Emmerich, 1987, zu Li Ao; Chen, 1992, zu Liu Zongyuan. Fiir eine kurze Zusammenfassung der Ereignisse bis
zum Beginn der neuen konfuzianischen Bewegung zu Beginn des 9. Jh. siche Hartman, 1986, S. 119-72 und
Chen, 1992, S. 7-31.

% Uber die Siku Quanshu-Datenbank 14Bt sich recherchieren, daB speziell fiir Han Yu und Liu Zongyuan zhong
eine wichtige Qualitéit darstellte. Beide Autoren benutzen den Begriff iiber 200mal in ihren Werken. Zu Fragen
der Loyalitdt in den jeweiligen Werken siche Hartman, 1986, S. 144-5, Emmerich, 1987, S. 140-6, Chiu-Duke,
2000, S. 67-92. Auch wihrend der Zeit der An Lushan Rebellion finden sich Throneingaben zum Thema
Loyalitit. Eines der vielen Beispiele dafiir ist General Pugu Huai’en ££[E|[E2& (?-765), der wihrend der An
Lushan-Rebellion wichtige militérische Aufgaben fiir die Kaiser Xuanzong 5% (reg. 713-55), Suzong Ei5Z
(reg. 756-62) und Daizong fL5% (reg. 763-79) iibernahm. Pugu Huai’en, ein sinisierter Adliger des Turk-
Stammes der Tiele §%#)j, beruft sich in seiner Throneingabe auf seine loyale Haltung zum Staat und zum Kaiser
und beklagt sich, daB dieser weder Einsatz noch Treue anerkenne, sondern vielmehr den Einfliisterungen
intriganter Eunuchen vertraue. Das zdgerliche Verhalten des Hofes fithrte dazu, daB sich der einflureiche
General auf die Seite der tibetischen Invasion im Jahre 763 schlug und dabei schlieBlich den Tod fand. Die
Throneingabe findet sich z.B. in Jiu Tangshu #JFHZE, Liezhuan %I|{#, 71:3483-7. Eine Ubersetzung sowie eine
ausfiihrliche Darstellung aller Hintergriinde gibt Peterson, 1971.

% McMullen, 1988, S. 94, erwihnt, daf sich viele der Tang-Gelehrten ohne Anstellung oder diejenigen, die sich
in freiwilliger Zuriickgezogenheit befanden, gerne mit Epigonen der Loyalitit wie Bo Yi und Shu Qi verglichen,
die sich nach dem Untergang der Shang-Dynastie lieber auf einem Berg zu Tode hungerten, als dem neuen
Herrscher der Zhou-Dynastie zu dienen.

Bei Jennifer Jay befindet sich im Anhang ihres Buches iiber Song-Loyalisten eine hochst interessante Tabelle,
die sie wiederum aus der Enzyklopiddie Gujin tushu jicheng 55 B E LK, juan 706-763, vols. 311-316,
Zhonghua shuju, Shanghai, 1934, von Chen Menglei B2 5 et al., zusammengestellt hat. Die Tabelle gibt eine
Auflistung aller Biographien loyaler Personen eingruppiert in die Dynastie, der sie jeweils die Treue hielten. So
nennt sie z.B. fiir die Tang-Zeit 181 Biographien, fiir die Liao-Zeit 15, fiir die Jin-Zeit 179 und fir die Song-Zeit
684. Man siecht deutlich, daf} es fiir die Song-Zeit zwar etwa 3-4 mal soviele Biographien loyaler Beamten gibt
wie fiir die Jin- und die Tang-Zeit, dal Loyalitdt mit immerhin 179 bzw. 181 Biographien aber doch ein Thema
in den vorangegangenen Dynastien darstellte. Fiir die Yuan-Zeit nennt sie librigens 322, fiir die Ming-Zeit
erstaunliche 5.074 Biographien. Jay, 1991, S. 265-6.
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Im Zhongjing gibt es einige stilistische Wendungen, die die Vermutung nahe legen, daf3 es
sich um Redewendungen handelt, die erst in spdteren Jahrhunderten verwendet wurden. Die
Auswahl dieser Textstellen ergibt sich aus der Tatsache, daB3 sie in den herkdmmlichen
Lexika nicht verzeichnet sind, was darauf schlieBen 146t, da} es sich um eher ungebrauchliche
Zeichenkombinationen handeln muf}, deren Existenz zumindest in den Klassikertexten nicht
belegt werden kann. Dies bestdtigte sich bei Datenbankrecherchen. Einige dieser
Redewendungen kommen in hanzeitlichen Texten nicht vor®', andere wiederum sind in
keinem Text bis zur Sui-Dynastie verzeichnet.® Dies bedeutet, daB diese Teile des Zhongjing
zumindest nicht in dieser Zeit zitiert wurden, wie sie es beispielsweise in manchem
qingzeitlichen Text werden, die verwendeten Ausdriicke fiir die Zeit untypisch sind, und es
damit ungewdhnlich wiére, wenn das Werk vor der Sui-Zeit entstand. Fiir einige

Redewendungen legt eine Datenbankrecherche im Siku Quanshu nahe, daf3 der Text in einen

6! Alle folgenden Zeichenkombinationen sind in der Datenbank CHANT fiir die dort zur Verfiigung stehenden
Texte bis inklusive der Han-Zeit nicht verzeichnet, sondern werden erst in Werken ab der Wei-Zeit bzw. noch
spéter benutzt (T=Text; K=Kommentar):

Zhongjing 2: Huang you Bk (T) ,kaiserliche Vorhaben®;

Zhongjing 7: Jian de Ff% (K) ,,die moralische Autoritit verdoppeln®;

Zhongjing 8: Da ji K&+ (K) ,,verantwortungsvolle Bereiche®; Wu cai i{,2F (K) ,militérisches Talent*,
Zhongjing 9: Ke fu ¥ (K) ,verkrustete Strukturen aufbrechen“ — die grammatikalisch eindeutigere
umgekehrte Version fu ke 77%]] ist nicht fiir Texte bis zur Sui-Zeit verzeichnet;

Zhongjing 11: Wei gong 3&55 (K) ,,das Selbst vernachldssigen®;

Zhongjing 12: Dao wu yuan jin 38#E530T (K) ,,der Weg hat weder Fernes noch Nahes;

Zhongjing 14: Kun yu s (K) ,,innere Gebiete®;

Zhongjing 15: Kang yi ¥1:% (T) ,,Einspruch®;

Zhongjing 17: Xian you FRER (T) ,,Pline vorlegen®;

Zhongjing 18: Pi fu zhi shi /UK ,2 5 (K) ,,die Angelegenheit des gemeinen Mannes®.

62 Alle folgenden Zeichenkombinationen sind in der Datenbank CHANT fiir die dort zur Verfiigung stehenden
Texte bis inklusive der Nanbeichao-Zeit nicht verzeichnet (T=Text; K=Kommentar):

Zhongjing 3: Zhou Kong zhi cai [Ef.2F (K) ,die Begabung des Herzog von Zhou und Konfuzius* (Der
Ausdruck Zhou Kong wird bereits in Texten der Han-Zeit benutzt.); Chen mou gian yun {158 (K)
Htiefliegende Plane und verborgene Wendungen® (Der Ausdruck gian yun wird bereits in Texten der Jin-Zeit
benutzt.);

Zhongjing 4: Bing zhi S&l# (T) ,,an der Pflicht festhalten®;

Zhongjing 5: Jian hui 1F#5 (K) ,,die Ubeltiter [werden] Bestechung [versuchen]*;

Zhongjing 7: Ke qin xiu guan T&¥E'E (K) ,.dann [walten] Respekt und Sorgfalt und die Amter werden verbes-
sert” (Der Ausdruck ke gin wird bereits in Texten der Han-Zeit benutzt.);

Zhongjing 8: Tong jun zhi shuai $ft5,.2 fill (T) ,,die Armeefiihrer einer Gesamtarmee* (Der Ausdruck fong jun
wird bereits in Texten der Han-Zeit benutzt.); fu gi ji ku HEI T (K) ,Krankheiten und Bitternisse
lindern* (Der Ausdruck ji ku wird bereits in Texten der Han-Zeit benutzt.);

Zhongjing 9: Dan shi [8%% (T) ,,vor EinfluB[reichen] zuriickschrecken®;

Zhongjing 12: Mo hua yuan yun BAt 038 (K) ,.der stille EinfluB ist der erste AnstoB3* (Der Ausdruck mo hua
wird bereits in Texten der Jin-Zeit benutzt; der Ausdruck yuan yun wird bereits in Texten der Han-Zeit benutzt.);
Jjian zhen B8¥ (T) ,,Wertgegenstinde gering schitzen; che yi % (T) ,,sich von UberfluB freimachen*; chun

zhi Y28 (T) ,,;rein und natiirlich®;

Zhongjing 15: Jiu guo #li% (K) ,,Fehler verbessern®.
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spaten tang- bzw. frithen songzeitlichen Zusammenhang geriickt werden konnte bzw. die
Ausdriicke finden sich erst in noch spéteren Texten wieder:

Zhou Kong zhi cai f5fl..2 ¥ (,die Begabung des Herzog von Zhou und Konfuzius“) findet
sich nur in einem tangzeitlichen und ansonsten in songzeitlichen Texten.”® Der Ausdruck chen
mou gian yun JJifT8E (,.tiefliegende Plane und verborgene Wendungen®) taucht in einem
mingzeitlichen, ansonsten nur in qingzeitlichen Werken auf. Die jeweiligen

Zweierkombinationen wurden aber bereits friiher verwendet. Bing zhi Sl (,,An der Pflicht
festhalten*) wird erstmals in songzeitlichen Texten verwendet, flir fong jun zhi shuai 5,2
fill (,,die Armeefiihrer einer Gesamtarmee) findet sich nur ein gingzeitlicher Text, wobei tong

jun allein ein haufig benutzter Ausdruck ist.

Dies kann natiirlich nur ein Indiz dafiir sein, dal der Text moglicherweise erst gegen Ende der
Tang bzw. zu Beginn der Song-Zeit geschrieben wurde, und keinesfalls ein endgiiltiger
Beweis. Die Autoren konnten die Textstellen doch aus fritheren, uns nicht erhaltenen Texten
bezogen haben, und zudem ist auch die umfangreiche Textsammlung des Siku Quanshu nur
ein, wenngleich grofler, Ausschnitt aus der Fiille chinesischer Literatur, der zudem noch einer
strengen Redaktion unterlag. Die Untersuchung der ungewohnlichen Textstellen zeigt aber
auch auf, daf} sich der Autor um originelle Wortwahl bemiihte, was ihn moglicherweise in die
Nihe tang- und songzeitlicher Autoren riickt, von denen behauptet wird, da3 sie kreative
Wortschopfungen goutierten. In diese Richtung deutet ebenfalls die auBergewohnliche
Zitierfreude des Autors, der sowohl direkte und gekennzeichnete Zitate benutzt als auch auf
bekannte Anekdoten anspielt, sowie Redewendungen anfiihrt, die sich auf Klassiker
zuriickfiihren lassen, wenngleich man an diesen Stellen nicht immer nachweisen kann, ob die
Wendungen bewuBlt auf Klassikertexte deuten oder bereits in den allgemeinen Sprachschatz
iibergegangen waren, da es sich in den meisten Féllen um Zwei-Zeichen-Kombinationen
handelt.**

Wang Zijin fiihrt ein weiteres Argument an: In seiner umfassenden Studie liber den Begriff

zhong verortet er das Zhongjing ebenfalls in den tang- und songzeitlichen Abschnitten seiner

% Der Ausdruck findet sich zum ersten Mal in den gesammelten Werken des Ouyang Zhan (um 785) aus der
Tang-Zeit. Das Ouyang xing zhou wenji BRIG1TE 50 £ ist erst in der Song-Zeit erschienen. Ouyang Zhan wird
zum Umfeld Han Yus E&ZAY (768-824) gerechnet. Des Weiteren findet sich der Ausdruck im Jiu Tangshu &EFHE
aus der Song-Zeit und daneben in noch drei weiteren songzeitlichen Texten. Vier der insgesamt acht Nennungen
nennen Ouyang Zhans Worte, die vier anderen beginnen wie das Zhongjing mit 45 JEFL.2 ¥, fiihren den
Satz aber anders zu Ende.

64 Siehe hierzu Kap. 4.2., in dem ich genauer auf diejenigen Zitate und Anekdoten eingehen werde, die sich den
Quellen ziemlich eindeutig zuordnen lassen.
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Arbeit.”> Neben der grundsitzlichen Befiirwortung der Thesen Ding Yans weist er darauf hin,
dal im 16. Kapitel des Zhongjing, das von himmlischen Belohnungen fiir moralisches
Wohlverhalten spricht, versteckt buddhistische Thesen ankléingen, was zumindest die
Behauptung stiitze, das Zhongjing sei nicht hanzeitlich.®® Gleiches wiirde auch fiir das 12.
Kapitel gelten, das eine starke daoistische Pragung aufweist — die daoistische Lehre stand mit
der buddhistischen in der Tang-Zeit etwa auf einer Rangstufe. Trotzdem sind das keine
wirklich neuen Erkenntnisse, Beispiele fiir daoistische und buddhistische Einfliisse finden
sich in als konfuzianisch betrachteten Texten bereits ab der Han-Zeit bzw. dem 1. Jh. n. Chr.
Die spite ,,Entdeckung* des Zhongjing in der nérdlichen Song-Zeit, die irgendwann in dem
ungefdhren Zeitraum um 1020-1040 stattgefunden haben muf}, da sich diese Angabe aus
Huang Zhens Lebensdaten ergibt,®’ und das damit einhergehende Schweigen iiber den Text
bis zur ersten Erwdhnung in dem Eintrag im Chongwen zongmu, das in den Jahren 1034-38
kompiliert wurde, die ausgiebigen Verweise auf das Alttext-Shujing sowie die stilistischen
Besonderheiten des Textes bringen mich zu der Uberzeugung, daB der Text wahrscheinlich
zwischen der Mitte der Tang-Zeit und dem Beginn der Song-Zeit verfafit worden ist, also in
einem Zeitraum etwa zwischen den Jahren 760 und 1041: Diese Eckpunkte markieren den
Beginn des konfuzianischen Wiederauflebens in der Tang-Zeit nach der An Lushan-Rebellion
und das Erscheinen des Chongwen zongmu.

Als Autor kommt vielleicht ein uns nicht weiter bekannter Hai Peng der Tang-Zeit in Frage,
und dieses nie verbreitete Werk wire dann Jahrhunderte oder Jahrzehnte spiter von Huang
Zhen wiederentdeckt worden. Dabei bleibt die Frage ungeklirt, wie Ma Rong als Autor
anstelle des Hai Peng auf den Titel gekommen ist. Eine zweite Moglichkeit wire, dal Huang

Zhen selbst bzw. jemand, der von seiner Suche nach diesem Buch gehdrt hatte, nachgeholfen

% Hsiao, 1966, nimmt es sogar in den Abschnitt iiber song- und yuanzeitliche Politikgeschichte auf (Zhongguo
zhengzhi sixiang shi, PEBIEEAE, Vol. 4, Kap. 15). Lee, 1990, S. 129 schreibt ohne Angabe einer Quelle:
,Das ,Buch der Loyalitét’ [...] soll bereits in der frithen Song-Zeit herausgekommen sein.” Ning & Jiang, 1994,
S. 89 nennen es ebenfalls ein von einem songzeitlichen Autor (,, A\ Fr{E*) verfaBtes Buch.

* Wang Zijin, 1999, S. 217: /5 4%, JELE, UERIEE [...] SCREFTERRLOMF R, th Al DURE R A 1A Y 2
WAL ,,Wenn man nun das Zhongjing[-Kapitel] ,Der Beweis der Antworten’ priift, dann ist die Ausdrucksweise
absichtlich vage wie eine buddhistische Belehrung und dies kann [die These] stiitzen, daf die Fertigstellung des
Buches keinesfalls vor der Han-Zeit [geschehen ist].“ Wang Zijin weist an dieser Stelle auch darauf hin, daB} in
vielen Biichern der neueren Zeit nach wie vor von einer hanzeitlichen Entstehung des Werkes ausgegangen wird,
so beispielweise bei Liu Zehua YI[iFE, Zhongguo zhengzhi sixiang shi J[E GBS, 1996, S. 162; Zhu
Hanmin, Zhongxiao daode yu chenmin jingshen — Zhongguo chuantong chenmin wenhua lunxi FEZ58E 50 R
k- PEEZE RIS, 1994, S. 47; Lei Xuehua, Zhong — zhongjun sixiang de lishi kaocha £ - FEFE &
R 22, 1996, S. 2; zitiert nach Wang Zijin, S. 217, FN 2. Auch Ge, 1998, S. 109, nennt kommentarlos
eine hanzeitliche Entstehung.

57 Immer vorausgesetzt, es handelt sich um den friiheren der beiden Huang Zhens.
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hat.®® Hierbei bleibt offen, wie Huang Zhen je auf die Idee kam, daB dieses Buch existieren
und warum Ma Rong der Autor sein konnte. Dies hdngt davon ab, ob das Buch bereits vor
dem Eintrag in das Chongwen zongmu existierte bzw. dieser Eintrag erst die Suche danach
ausgelost hat. Auf welcher Grundlage aber basierte dann der Eintrag? Ich spekuliere, da3 das
Buch wenige Jahre vor der Kompilation des Chongwen zongmu im Umfeld des Huang Zhen
entstanden oder entdeckt worden ist und daraufhin in den Literaturkatalog aufgenommen

wurde, aber endgiiltige Beweise dafiir gibt es nicht.

Darauf deutet auch der Kommentar zum Zhongjing, der kaum als eigenstindiger, erst
nachtriglich zum Zhongjing verfaiter Text verstanden werden kann. Auf das Verhiltnis
zwischen Kommentar und Text werde ich im nichsten Kapitel genauer eingehen, das auch die
Aussagen des Zhongjing zusammenfassen und mit denen des Xiaojing vergleichen wird.

Von der vermeintlichen Autorschaft Zheng Xuans abgesehen, die wir nun getrost als falsch
verwerfen konnen, gibt es keinerlei Hinweise, wer den Kommentar verfalit haben konnte. Er
wird bei den qingzeitlichen Gelehrten liberhaupt nicht erwéhnt oder abgehandelt und es liegen
keinerlei Informationen zu einem anderen moglichen Verfasser bzw. zu seiner
Entstehungszeit vor. Ich denke, da3 dieser Kommentar iiberhaupt kein selbstandiges Werk ist.
Stilistisch pafit er sich dem Text so genau an, als wére er vom gleichen Autor verfaf3t, was
schon die Inhaltsangabe zum Siku Quanshu erwéhnt. % Wenn der Kommentar aber kein

eigenstandiges Werk ist, das erst nach einer Entstehung des Zhongjing verfalit wurde, dann

% Dies fiihrt zu der Frage, wieso iiberhaupt Ma Rong als Autor in Frage kommt. Ma Rongs Biographie im Hou
Hanshu %72 60:1953-78 gibt Anhaltspunkte dazu: Nachdem sich Ma Rong zuerst gestriubt hatte, in den
Dienst des Generals Deng Zhi &[1#, eines Verwandten der einfluBreichen Kaiserin und Regentin Deng, zu treten,
entschlof} er sich schluBendlich aus einem finanziellen EngpalB heraus doch dafiir. Da ihm die Einmischung der
Familie Deng in Regierungsangelegenheiten aber nicht gefiel, verfa3te er im Jahre 110 eine Throneingabe, die er
im Stile des Shijing als song B, ,,Hymne“ titulierte. Das Hou Hanshu verweist darauf, daf3 dies zum Zwecke der
Kritik (,, AR E#“) geschah; und die uns an dieser Stelle iiberlieferte Eingabe beginnt mit den Worten des
Konfuzius: Lunyu, 7.36:5393b: ,,Z& HII RN, {@HI][&E .« ,[Der Meister sprach:] ,Verschwendung fiihrt zu
UnbotmiBigkeit. Sparsamkeit fiilhrt zu Armlichkeit. [Aber immer noch besser als UnbotmiBigkeit ist die
Armlichkeit.’]* Wilhelm, 2000, S. 90. In den nichsten Zeilen verweist Ma Rong auf die kritischen Shijing-
Gedichte &I #114 und [ L[5 H& #115, die die MiBachtung der Riten durch die herrschenden Fiirsten beklagen,
sowie auf einen Abschnitt des Shujing-Kapitel Yiji 75F8 (302b; cin Zitat, das iiber das Baihu tong [F2iH
iberliefert ist), in dem auf die segensreichen Vorteile ritengemdfen Verhaltens hingewiesen wird, und auf
weitere Texte des klassischen Altertums. Wegen dieser Passagen hitten sich die Konige der fritheren Zeit
schlieBlich um MaiBigung und Ausgeglichenheit in allen Bereichen des wen und wu bemiiht (Hou Hanshu
60:1954-5). Diese Throneingabe rief wenig Gegenliebe und Verstdndnis hervor und Ma Rong mufite sich
daraufhin fiir zehn Jahre sehr bedeckt halten, bis Kaiserin Deng, die Regentin Kaiser Ans % (reg. 106-26), im
Jahre 121 starb und ihre Briider kurz darauf (Hou Hanshu 60:1970; siche auch Bielenstein, 1986, S. 283-3, und
Demieville, 1986, S. 812-3). Ma Rong wire somit nicht nur ein passender Autor des Zhongjing, weil er im
trefflichen Zitieren von Klassikertexten bewandert war, sondern auch, weil er sich mit Kritik an den
herrschenden Zustdnden seiner Zeit nicht zuriickgehalten hat.

% Siehe Siku quanshu tiyao zum Zhongjing: ,FRELZF41H—F.« | Klassiker und Kommentar gleichen sich, als
wirden sie aus einer Hand stammen.* Siche Appendix 2, ab S. 189.
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miissen wir davon ausgehen, dafl der Kommentar gleichzeitig mit dem Text entstand. Dies
wiirde bedeuten, da3 das Zhongjing mit Kommentar gezielt verfat und auch der Bezug zu
Ma Rong und Zheng Xuan gezielt hergestellt wurde, sprich, das ganze Werk dem Wunsch
nach einem hanzeitlichen Zhongjing nachkommt, und vielleicht aus der Suche nach einem
Buch dieses Namens heraus entstanden ist oder unabhéngig davon unter falschem Namen von
einem Autor verfaflt wurde, der unerkannt zu bleiben wiinschte.

Diese letzten Gedanken aber sind rein spekulativ. Tatsache bleibt einzig und allein, daB die
Hinweise, die uns die erhaltenen Literaturkataloge und der Text selbst liefern, auf eine
Datierung zwischen 760 und 1040 hindeuten, sich mehr mit Sicherheit aber momentan nicht

behaupten 146t.
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Denn wer konnte es wagen, mit Sicherheit zu erkennen, was an
Wahrheit in so ungewissen Dingen vielleicht mit Absicht
verborgen wurde, so daB3 er zweifellos behaupten konnte, dies
hétten jene vor tausend Jahren intendiert und nichts anderes. Es
geniigt, den Worten ecine oder mehrere Bedeutungen zu
entlocken, wenn sie nur sinnvoll sind, es mdgen mehr oder
ebenso viele oder weniger sein, als der Autor wollte; dieser
mubBte nicht alle, ja, vielleicht keine von ihnen im Sinn gehabt
haben. [...] Eine unendlich miihsame Aufgabe stellt sich fiir
jene, die unter dem Schleier der Dichtung sei es nach dem
wortlichen, sei es nach dem moralischen Sinn suchen, wenn die
Erkenntnisbegierde sie treibt, vom Anfang bis zum Ende alles
erkldren zu wollen. Schnell kann es namlich dem menschlichen
Geist geschehen, daf alles zusammenzustimmen scheint und
dies doch nicht die Absicht der Schreibenden war.

Karlheinz Stierle, Francesco Petrarca

4. Das Zhongjing

Wie am Ende des vorherigen Kapitels angedeutet, mochte ich mich in diesem Abschnitt der
Arbeit ausfiihrlicher mit dem formalen Aufbau und Inhalt des Zhongjing beschiftigen.' Der
erste Punkt, den ich ansprechen mdchte, ist das Verhiltnis zwischen Text und Kommentar.
Wie am Ende des vorherigen Kapitels angedeutet, gibt es kaum Merkmale, die darauf
schlieBen lassen, daB3 es sich um zwei getrennte Texte handelt bzw. der Kommentar erst nach
dem Text hinzugekommen sein soll. Weiterhin mochte ich kurz auf den formalen Aufbau des
Textes eingehen und hier insbesondere die Zitierfreude des Autors genauer betrachten. Der
dritte Abschnitt wird sich mit den inhaltlichen Aussagen des Zhongjing beschiftigen, speziell
mit einer Untersuchung des Ideals, das der Autor dem Leser iiber die wechselseitige
Beziehung zwischen Fiirst und Untertan vermitteln mochte. Der abschlieBende Teil
beschiftigt sich mit dem Verhéltnis zwischen Zhongjing und Xiaojing: das Zhongjing baut
deutlich auf das Xiaojing auf und vervollstindigt dessen Inhalt an vielen Stellen, wenn es ihm

nicht gar zu widersprechen versucht.

"' Kurze inhaltliche Studien zum Zhongjing finden sich bei Forke (1), 1964, S. 144-8; Hsiao, 1966, S. 506-7;
Ning & Jiang, 1994, S. 89; Niu, 1996, S. 30+32; Ge, 1998, S. 108; Wang, 1999, 215-22. Zur Rezeption des
Zhongjing in spiterer Zeit gibt es nicht viel zu sagen: Uber die Siku Quanshu-Datenbank lassen sich einige
Textzitate ausfindig machen: Viele davon stehen in Reimlexika, wie dem Peiwen yunfu i3 &9)ff, und
Enzyklopadien. Kommentare zum Zhongjing, von dem vermeintlichen Kommentar Zheng Xuans abgesehen,
existieren nicht. Der Index zu den zwanzig wichtigsten Literaturkatalogen Yiwen zhi ershi zhong zonghe yinde
B T HERES 515 des Harvard Yenching Institute Sinological, Series No. 10, nennt keine Werke, die sich
eindeutig als Kommentare zum Zhongjing bzw. Zhong- und Xiaojing gemeinsam identifizieren lassen. Wang,
1999, S. 291-2 listet einige Werke ab der Yuan-Zeit auf, die zhong im Titel tragen — es handelt sich aber
durchweg um Theaterstiicke, Opern bzw. Erzdhlungen und Biographien, die nichts mit dem Zhongjing zu tun
haben.
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4.1. Der Kommentar zum Zhongjing

Fast alle Ausgaben® des Zhongjing, die mir vorlagen, enthalten Text und Kommentar. Wie
bereits oben festgestellt, gibt es keinerlei Hinweise darauf, wer den Kommentar verfaf3t haben
kénnte, wenn man die Zuschreibung an Zheng Xuan auBer Betracht liBt. Bei der Ubersetzung
des Textes wurde klar, daB es zwischen Text und Kommentar kaum Briiche gibt. Die
Inhaltsangabe, die sich im Siku quanshu zum Zhongjing findet, beschreibt diese Auffilligkeit:

Siku quanshu tiyao zum Zhongjing: , fRELZF 40H—F.«
,Klassiker und Kommentar gleichen sich, als wiirden sie aus einer Hand stammen.*®

Bei Kommentaren zu klassischen Texten ist es beispielsweise {iiblich, ungewdhnliche
Ausdriicke oder seltenere Zeichen mit Glossen zu versehen, die den Gebrauch der Worte zu
erkldren suchen.” Meist erldutern die Glossen zundchst die Aussprache des Zeichens und
erkldaren dann die Bedeutung, indem sie dafiir einen bekannteren Begriff anfiihren oder andere
Texte heranziehen, in denen die Begriffe erkldrt werden. Die dazu iibliche Formel lautet: ,,A,

B t11.“ (,,A bedeutet B*). Im Kommentar zum Zhongjing finden wir nicht eine einzige solche

Worterkldrung. Eine Stelle, die einer Glosse am néichsten kommt, gibt es in Zhongjing 1. Die

vermeintliche Glosse steht aber nicht im Kommentar, sondern im Text:

Zhongjing, 1: ,, /83, Hith.«
»Was die Loyalitét betrifft, so bedeutet sie ,,die Mitte [zu halten].*

Man konnte nun argumentieren, dal der Text eben keine erkldrungsbediirftigen Passagen
enthalte, aber einerseits spricht die Liste der ungewo6hnlichen Ausdriicke, die ich in Kapitel
3.3. angefiihrt habe, dagegen, andererseits gibt es von moglichen Glossen abgesehen

geniligend Anspielungen auf Klassikertexte, philosophische Schriften und Anekdoten, die man

> Im einzelnen habe ich die folgenden Ausgaben, in denen das Zhongjing aufgefiihrt ist, untersucht und
verglichen. Varianten und Textabweichungen sind in den FuBnoten der Ubersetzung kenntlich gemacht,
kommen aber grundsétzlich nicht sehr hiufig vor und sind in den meisten Féllen nicht sinndndernd: Congshu
Jjicheng #5455 1K, Baibu congshu jicheng Bl im 25217, Baizi quanshu 122, Han Wei congshu 5152,
ICS Ancient Chinese Texts Concordance Series, Collected Works No. 1, Philosophical Works No. 36. Das Han
Wei congshu enthdlt nur den Text, aber keinen Kommentar. Dariiberhinaus sind zwei weitere Ausgaben ohne
Kommentar tiber das Siku quanshu in den folgenden Collectanea erhalten: Shuo fu 355 und Han Wei Liuchao
baisan mingjia ji ¥ERL/NEHEH =4 % 5. Weiterhin ist der Text in der Datenbank CHANT mit Kommentar
aufgefiihrt. Der Text findet sich noch in einigen anderen Congshu, die mir aber nicht zugénglich waren. Siehe
hierzu Shanghai tushuguan: Zhongguo congshu zonglu PR[5S E47#%, 1959, FHEE)F, Shanghai, Vol. 11, S.
715.

3 Siehe Appendix 2, ab S. 189. Fiir alle weiteren im Folgenden aufgefiihrten Ausschnitte und Ubersetzungen aus
dem Zhongjing gilt, da} der gesamte kritische Apparat im Anhang zu finden ist, und hier nicht ein weiteres Mal
wiedergegeben wird, es sei denn, der Sinn eines Satzes wiirde durch die fehlende Erkldrung vollig
unversténdlich.

* Zu Glossen sieche Simson, 2006, S. 163-6, wo sich eine kurze Zusammenfassung zu diesem Thema findet.
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erkldren konnte. Es bleibt festzuhalten, da dem Kommentar jegliches Element der
herkdmmlichen chinesischen Textkritik abgeht, sondern darin ausschlieflich das vorher im
Text Gesagte erweitert wird.

Der Kommentar fiigt sich fliissig in den ,,Haupt“-Text ein und wére ohne die vorgenommene
visuelle Unterteilung kaum zu unterscheiden.’

Man kann die Aussagen im Kommentar als inhaltliche Ergdnzungen zum Haupttext verstehen,
sie konnten in vielen Féllen aber genausogut einen erlduternden Nebensatz innerhalb des
Haupttextes bilden. Dafiir spricht auch die Tatsache, da3 sich der Kommentar 1dngenméaBig
kaum vom Haupttext unterscheidet. Die ersten beiden Kapitel des Zhongjing enthalten
beispielsweise im ersten Kapitel 162 Zeichen fiir den Haupttext und 197 fiir den Kommentar,
bzw. im zweiten Kapitel 113 und 120 Zeichen. Im Gegensatz zu anderen Werken, in denen
der Kommentartext den Text an Lidnge bei weitem iiberschreitet, besteht im Zhongjing ein
sehr ausgewogenes Verhiltnis zwischen beiden Teilen, auch innerhalb der einzelnen
Abschnitte.

Ohne die vorgenommene Unterteilung wire an vielen Stellen nicht festzustellen, wo der Text

endet und der Kommentar anfangt. Einige Beispiele:

Zhongjing 4: ,T: G512 % Bl AJIBHEE. Ko AZH], FIERS. T HARTHEL K BEEHAL
R T R HGE. K i E. T BHER K BR @

»Wenn der Edle folglich dem Herrscher dient, bringt er beim Dienst im Palast seine Pline vor und wenn

er weiB, was zum Nutzen der Offentlichkeit und der Familien gereicht, dann [darf es] nichts geben, was

er nicht anspricht. Beim Dienst [in der Provinz], wird er gemifl der Regierung[sanordnungen des
Herrschers] handeln. Da er sein Amt eingenommen hat, besteht seine Aufgabe darin, die Sorgen [des
Herrschers] zu bedenken. Ist er zu Hause, [soll] er iiber seinen/dessen Weg nachdenken, ndmlich den
Weg des Staates zu fordern. Ist er [als Beamter] in Bewegung, dann muf3 er die [richtige] Haltung
besitzen, die [richtige] Haltung fiir die hundert Aufgaben.*

Zhongjing 9: ,T: Mff &0, HEEUERR. Ko SERLLHE, #EERL L. T DLZMP AR, K B3
Aeth. T: DL RTEERS. K: /N ARIR.

,[Er darf] nur das Gute geben, Ubles [muB er] beseitigen und auch wenn das Gute von einem Feind
kommt, muf} er ihm unbedingt zuraten; auch wenn das Schlechte von einem Elternteil kommt, muf3 er es
unbedingt verwerfen. Wendet er dies an, wird er, der [im Amt] aufsteigt, Erfolg haben, denn der Edle
verwirklicht seine Féhigkeiten. Wendet er dies an, wird er, der [in die Provinz] auszieht, sich iiber nichts
bekiimmern, denn der gemeine Mann wird [seine] Bestrafung erleiden.

Zhongjing 11: ,T: FEHIANE, SEHILATE. Ko SERIANAR, TERILZAE.
| Wer] falsch [ist, ist] nicht loyal, [wer] loyal [ist, ist] gewiB aufrecht. [Wer] loyal [ist, ist] nicht falsch,
[wer] aufrecht [ist, ist] gewil} loyal.*

3 Congshu jicheng ¥EHR: Unterteilung in grofe und kleine Zeichen, sowie Ein- und Zweispaltigkeit von
Text und Kommentar; Baibu congshu jicheng T =K ebenso; Baizi quanshu B 1-22E: ebenso; ICS
Ancient Chinese Texts Concordance Series, Collected Works No.l, Philosophical Works No. 36: Dem
Kommentar steht ., 3 5« voran. CHANT: ebenso. Die oben beschriebene Darstellung des ,.eingelas-
senen® Kommentars (7F; %) 148t auf eine spétere Entstehungszeit des Textes schlieBen, da sie sich erst ab Ende
der Han-Zeit bzw. in erhaltenen Texten ab der Zeit der Streitenden Reiche findet. Siehe dazu Simson, 2006, S.
108-11.
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Zhongjing 14: T fifi;2 f/558, AIRTDACREFS. Ko DI, T: fi i, BaT DR Y. K DUEZe
E’g.“

»Wendet man [die Loyalitit] in der ndheren [Umgebung] an, dann kdnnen damit Familie und Land
bewahrt und die inneren Gebiete erreicht werden. Wendet man dies fiir die Ferne an, dann konnen damit
die Grenzen von Himmel und Erde erreicht werden und man meidet Leere und Armut.*

Es wird schnell klar, daB3 ohne die Hilfestellung durch die Buchstaben ,T” und ,K’ nicht mehr
zu unterscheiden wiére, an welchen Stellen es sich hier um Text und an welchen um
Kommentar handelte.

Die Beispiele zeigen auf, daB3 Text und Kommentar gleiche Parallelismen verwenden oder
inhaltlich kein Unterschied zwischen Text und Kommentar festzustellen ist, wenn man die
einzelnen Teile mit ,,und“ verbindet und die Satzzeichen abédndert, wie ich es an den
angefiihrten Stellen getan habe, um den flieBenden Ubergang zu verdeutlichen. Derlei
Passagen finden sich in jedem Kapitel. In dem Abschnitt aus dem 10. Kap. wird nur der
vorhergehende Satz mit ,,umgekehrten Vorzeichen* wiederholt. Vertauschte man die Teile,
konnte der erste genausogut als Kommentar durchgehen.

Die Feststellung, daB ,,Klassiker und Kommentar sich gleichen, als wiirden sie aus einer Hand
stammen*, 1463t zwei Schliisse zu:

Der erste ist, da3 es sich hier urspriinglich um einen Text (ohne Kommentar) handeln konnte,
der dann in Text und Kommentar aufgeteilt worden wire. Da der Kommentar aber nicht an
allen Stellen nahtlos mit dem Text verschmilzt, ist das kaum wahrscheinlich. Aulerdem findet
sich nirgends ein Hinweis auf eine solche Redaktion und alle Textausgaben mit Kommentar,
die uns heute vorliegen, gliedern Text und Kommentar in derselben Weise auf. Dariiberhinaus
werden Text und Kommentar in der frithesten songzeitlichen Ausgabe beide erwéhnt und die
dortige Aufteilung der beiden Teile entspricht der uns vorliegenden.

Der zweite und fiir mich wahrscheinlichere SchluB ist, da3 Text und Kommentar gleichzeitig
geschrieben und bereits vom Autor unterteilt wurden. Dieser SchluB3 legt nahe, daf3 das
Zhongjing gezielt verfaB3t oder ,,rekonstruiert” worden ist. Der Begriff der Félschung scheint
mir an dieser Stelle zu hart, da der Inhalt des Zhongjing auf einen klassischen
Bildungshintergrund und konfuzianische Wertvorstellungen schlieBen 1d6t. Das konnte

bedeuten, da3 der Autor der Meinung war, den Text im Sinne von Ma Rong und Zheng Xuan

% Das Vorwort von Huang Zhen macht deutlich, daB bereits in der siidlichen Song-Zeit um 1020-40 das
Zhongjing in einen Text und einen Kommentar unterteilt war: ,,HijJ5% AL AT HE B ETHEEERS, HEERE, 7RG 1
J\E, EERAE AL AT ,,Das vom Gouverneur der siidlichen Kommandantur der fritheren (!) Han-
[Dynastie] Ma Rong verfalite Zhongjing dhnelt dem Xiaojing und umfaflt auch 18 Kapitel; gegen Ende der Han-
[Dynastie] kommentiert vom Oberlandwirtschaftsminister Zheng Xuan.“ Guoli zhongyang tushuguan shanben
xuba jilu, 1994, Bd. 1, S. 45, Vorwort von Huang Zhen.
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zu verfassen und deren Wertvorstellungen wiederzugeben, ohne dabei eine boswillige
Filschungsabsicht zu haben.’

Die Feststellung, dal Kommentar und Text eine Einheit bilden, bedeutet im Folgenden fiir die
Untersuchung des Textes, dal ich zwischen Text und Kommentarstellen nicht unterscheiden
werde, sondern beide gleichwertig behandle und sie, soweit nicht unbedingt erforderlich,

nicht kenntlich machen werde.

4.2. Aufbau und Zitate

Das Zhongjing besteht aus insgesamt 18 Kapiteln, die jeweils eigene Uberschriften haben, in
denen die Kernaussage des folgenden Inhalts kurz zusammengefasst ist. Fast jedes der Kapitel
besitzt ein Endzitat aus dem Shujing oder Shijing, das auf das vorher Gesagte Bezug nimmt,
dessen Inhalt unterstreicht und, zusammen mit dem darauffolgenden Kommentar, den

abschlieBenden Hohepunkt des Kapitels bildet.

Der Autbau des Zhongjing gliedert sich in Kapitel-Gruppen. Der Autor beginnt im ersten
Kapitel mit einer allgemeinen Untersuchung iiber den Zustand der Loyalitdt im Altertum,
welches das Idealbild prasentiert. Dann geht er die Pflichten der einzelnen Akteure des
Reiches und ihre Aufgabenbereiche in Bezug auf die Loyalitdt durch: Fiirst, Untertan/Minister,
Beamten, Gebietsverwalter, alle Menschen. Dabei zieht er vom Fiirsten ausgehend immer
groBere Kreise bis er schlieBlich beim gewohnlichen Volk anlangt. Er untersucht deren
Tatigkeitsbereiche und inwieweit die einzelnen Pflichten wiederum die Aufgaben anderer
Bereiche beeinflussen und direkte Konsequenzen fiir die handelnden Personen mit sich
bringen. Ab dem siebten Kapitel beschéftigt er sich mit den politischen und administrativen
Pflichten des Fiirsten und deren Auswirkungen auf den Untertanen. Diese konkreten
Aufgaben dienen dazu, das Staatswesen zu stirken und zu regulieren, und ihre korrekte
Ausfithrung niitzt sowohl dem Staat als auch dem Fiirsten, auf den der Glanz des
funktionierenden Reiches schlielich zuriickféllt. Danach folgt das fiir sich stehende zehnte
Kapitel, das sich mit der Kindespietidt beschiftigt, deren Einhaltung fiir alle Personen im
Reich gilt. Der vorletzte Abschnitt beschreibt das Verhiltnis zwischen der moralischen
Autoritit des Fiirsten und der gleichzeitig damit einhergehenden positiven EinfluBnahme auf

den Untertanen. Im letzten Teil werden die Aufgaben des Untertanen ausgefiihrt und deren

7 Zu ,lauteren Absichten® beim Verfassen von Félschungen siche Vogelsang, 2007, S. 255-7. S. 256:
,Falschungen geschahen demnach aus einem Gefiihl der Billigkeit, das die Vergangenheit an als rechtméBig
empfundenen gegenwirtigen Malistédben orientiert.*
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EinfluBB wiederum auf den Fiirsten. Mit dem 18. Kapitel ist das Zhongjing abgeschlossen und

der Idealzustand erreicht. Ist der Fiirst tugendhaft und der Untertan loyal und reformiert, dann

herrscht iiberall hochster Friede und Harmonie, und das spiegelt sich wie im Altertum in den

Liedern wider, die der Nachwelt auf ewig erhalten bleiben werden.

Kapitel®

Abschnitt im Gesamtwerk

Kap. 1: KB f#BH Himmel, Erde und lichte Gétter

Einleitung: Das Ideal
Beschreibung des Altertums, des Idealzustands und der

allgemeinen Zusammenhénge

Kap. 2: B2 Der weise Fiirst

Kap. 3: ZZ [ Der herausragende Untertan
Kap. 4: B T Die hundert Amter

Kap. 5: 575 Die Gebietsverwalter

Kap. 6: JK A Alle Menschen

Abschnitt 1: Hierarchie des Reiches
Aufgaben und Zusammenspiel der einzelnen Akteure im
Reich; Feststellung des jeweiligen Anteils an der gesamten

Loyalitét.

Kap. 7: E# Regierungsordnung
Kap. 8: #fif Militirische Vorbereitungen
Kap. 9: #iJ& Die Gebriuche beobachten

Abschnitt 2: Der Fiirst:

Ordnung des Reiches durch den Fiirsten

Ordnung des Militérs durch den Fiirsten

Beobachtung des Reiches durch den Fiirsten mithilfe von

Gesandten

Kap. 10: f2£{7T Den pietiitvollen Lebenswandel bewahren

Mitte:

Loyalitdt kommt vor Kindespietét

Kap. 11: #E3[ Erweiterungen zum Handeln fiir den Staat
Kap. 12: 23 Erweiterungen zur hdchsten Ordnung
Kap. 13: $582 Das Verbreiten der Weisheit

Kap. 14: ##E Nach Loyalitit unterscheiden

Abschnitt 3: Der Fiirst und sein Untertan

Aufrechte Beamte anstellen durch den Fiirsten

Reform beim Fiirsten und alles 14uft von selbst

Moralische Autoritdt beim Fiirsten, Verbreitung durch
Untertan

Unterscheidung der Giite der Untertanen durch den Fiirsten

Kap. 15: 3 Loyale Ermahnung
Kap. 16: 5/ Der Beweis der Antworten

Kap. 17: /& Dem Staat [die Wohltaten] vergiiten

Abschnitt 4: Der Untertan
Ermahnung an den Fiirsten durch den Untertanen
Loyalitdt wird dem Untertan durch den Himmel vergolten

Wohltaten werden dem Staat durch den Untertan vergolten

Kap. 18: 3 AuBerste Loyalitt

Schluf}: Erreichen des Ideals
Erreichen des Idealzustands durch Befolgen des Zhongjing

Der Aufbau des Zhongjing ergibt sich, wie man in Kapitel 4.4. sehen wird, aus dem des

Xiaojing, deshalb werde ich an dieser Stelle nochmals darauf eingehen, und beide Werke

einander gegeniiberstellen.

¥ Zur Ubersetzung der Kapiteliiberschriften siche in Appendix 2, ab S. 189, die jeweiligen FuBnoten zu den
einzelnen Kapiteln, die Erlduterungen speziell zu den Bezeichnungen zhong chen ZZF und shou zai <F52 bieten.
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Neben den Endzitaten aus den beiden kanonischen Klassikern Shujing und Shijing gibt es
dreizehn Zitatstellen, die sich aufgrund ihrer Linge entweder einem Klassikertext oder einer
philosophischen Schrift zuordnen lassen, sowie sechs Passagen, die auf historische
Begebenheiten anspielen. Als direkte Zitate habe ich in diesem Falle nur Stellen betrachtet,
die sich aufgrund ihrer Lénge (drei Zeichen oder mehr) relativ eindeutig auf einen Text
beziehen, wobei eine eindeutige Zuordnung grdBtenteils von der Datierung dieser Texte
abhidngt, und ich mich in den wenigen mehrdeutigen Fillen fiir den bekanntesten oder die
traditionell als am dltesten betrachtete Schrift als Quelle entschieden habe. Fiir die
historischen Ereignisse gilt dasselbe, viele sind nur einer Quelle zuzuordnen, aber von
manchen Ereignissen wird in verschiedenen Texten erzéhlt.

Es ist interessant zu betrachten, wie der Autor des Zhongjing mit den Zitatstellen spielt und
sie je nach Bedarf in seinen Text einbaut, um das von ihm Vorgebrachte dadurch zu
unterstreichen, auch wenn er die Passagen aus ithrem urspriinglichen Zusammenhang reif3t und
sie in einen vollig neuen einordnet. Wie er dabei vorgegangen ist, beschreibt der Autor selbst
in seinem Vorwort:

Vorwort des Autors zum Zhongjing: ,KE LR « GIRFE LIV o ERIHE o BEUER © H
BRI - B HT - S ZDIRHE - 808 DU HHE - sURZ DIREH AT » 8tk LU
%: o ¢

,Nun: [Ich] legte hoch und niedrig fest, indem ich die Hauptpunkte in Kapitel einteilte, und [ich] zitierte
das Shi[jing,] und das Shu[jing], um die Kernaussagen zu erhellen. Ich nahm [mir] das Altertum als
Lehrer und wie hétte ich das ohne [Aussicht auf] Erfolg wagen kdnnen? Was einige Unterschiede [zu
den herangezogenen Biichern] betrifft, so waren Anderung und Umwandlung [jeweils] angebracht.
Manches stellte ich einander gegeniiber, um die Bedeutung bildhaft darzustellen, manches verschob ich,
um in [derselben] Kategorie zu bleiben, manches kiirzte ich zur Vereinfachung des Textes, und manches
fligte ich hinzu, um eine Angelegenheit zu vervollstdndigen.*

In diesem Ausschnitt des Vorworts sagt der Autor deutlich, da3 es seine Absicht war, durch
Shijing- und Shujing-Zitate den Inhalt zu erldutern und zu bekréftigen, sowie andere Werke
heranzuziehen und dabei, je nach Zusammenhang, deren Aussagen dem eigenen Inhalt
anzupassen. Zuniichst eine Ubersicht der Endzitate aus Shijing und Shujing, bei denen man

gut sehen kann, wie sie mit der Zentralaussage des jeweiligen Zhongjing-Kapitels

libereinstimmen:
Zhongjing Zitat Zentrale Aussage im Zhongjing
Kap. 1: Shujing, Da Yu mo K EK: B, .
R HEH WEREME—, Frdk . Was die Loyalitit betrifft, so bedeutet sie ,,die Mitte [zu
Himmel, Erde und | Unbeirrt und [mit sich] eins sein, so kann halten]®.
lichte Gotter man ernsthaft am Mittelweg festhalten. B, —HLZFE.
Loyal sein, damit ist gemeint, ,,seine Gesinnung einen®.
Kap. 2: Shijing # 236, Da ya, Da ming KW TRE B AE, FUBA ML, BERA, BRI,
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BHE

Der weise Fiirst

ek b7, RIESHE.
Sich plagend, um dem Hochsten zu dienen,

erhielt er reichliche Gunst.

Wiirdige [durch ein Beamtengehalt] verpflichten und
Fihige in Amter ecinsetzen [gilt als] Vorbild und
Verdeutlichung des groBlen Einflusses; Gliick und
Gunst [wihren] lange Zeit und fiir das gesamte Volk

wird umfassend gesorgt.

Kap. 3:
HKE

Der herausragende

Shujing, Yi ji T5FE
TCE R, B R, SRR
Wenn das Haupt klar [sieht], dann sind

FEHE, WEE—#e. T EfE, SeepdE. Kk
AT, JoEn@EfS b AR, HLE.

Der herausragende Untertan kann mit dem Fiirsten

Untertan Beine und Arme fdhig und alle Dienste | [betrachtet] als ein einziger Korper bezeichnet werden.
werden harmonisch versehen! Das Unten handelt und das Oben schenkt Vertrauen.
Folglich kann er seine Loyalitdt vollenden. Beine und
Arme bewegen sich unten, der Kopf dreht sich oben.
Dadurch sind sie in ihrer [beider] Rechtschaffenheit
und Gesinnung gleich.
Kap. 4: Shijing # 207, Xiao ya, Xiao ming /[\¥f] FHGAE], = HEEEE. AR, AR
HI VE T, (e 1EE. An der Pflicht festhalten und nicht umkehren, die
Die hundert Amter | Erfiillt die Pflichten Eures Amtes. Die | Angelegenheiten ansprechen und vor nichts zuriick-
Aufrechten und Geraden werden geliebt. schrecken: Wenn es darum geht, den Staatsaltéren zu
niitzen, dann darf man nicht an die eigene Person
denken.
Kap. 5: Shijing, # 251, Da ya, Jiong zhuo I A <N, W1
ST EHREET, R ER Wenn man die Untertanen des Fiirsten ansieht, dann ist
Die Freude und Gliick unserem Fiirsten, des | €S, als ob man Kinder betrachte.
Gebietsverwalter Volkes Vater und Mutter.
Kap. 6: Shujing, Tai jia xia KT FERERH, FIRERSERT AR, A R84t
JEA — ANJCHE, BFLIE. Wenn die moralische Autoritit des Fiirsten strahlend
Alle Menschen Wenn ein einzelner Mann an der Spitze gut | und Klar ist, dann sind Yin und Yang, Wind und Regen
ist, dann werden dadurch zehntausend | dadurch harmonisch und die Menschen werden im
Linder aufrichtig. Vertrauen darauf geboren.
Kap. 7 Shijing # 304, Shang song, Chang fa % | fii:Z DB, Bz iy, RIS AN R,
fizsgiitl BEEE, ik, [Richtiges] Handeln durch Regierung[sanordnungen
Regicrungsordnung | Er verbreitete seine Regierung[sanordnun- | herbeizufiihren], ist das mittlere [Prinzip] der Ordnung.
gen] in feiner Harmonie und sammelte | Die Menschen kénnen [nur] das Gute erreichen.
hundert Freuden auf sich.
Kap. 8: Shijing # 7, Zhou nan [E|EE, Tu jie 5 FHETE, DU, A
A FLEHER T, ANMETIR. Der Herrschende baut seine Kriegstiichtigkeit auf, um
Militérische Kampfesmutig sind die Krieger, Schild und | sich in den vier [Himmels]richtungen Respekt zu
Vorbereitungen Wall fiir unseren Herrn und Fiirsten. verschaffen und die zehntausend Menschen zu
befrieden.
Kap. 9: Shijing # 163, Xiao ya, Huang huang zhe | MEE LUK T2, HAFAPUTT LABEL, BEAS AT LUIANHE,
B hua £ %% R AT,
Die Gebrduche L, FE 25 Wenn ein Untertan durch den Auftrag des
beobachten Ich eile, ich galoppiere, iiberall um Rat | Himmelssohnes in die vier [Himmels]richtungen

bittend.

auszieht, um die Gebrduche zu beobachten, dann muf3
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er auf jeden Fall, wenn er zuhdrt, verstehen, und wenn

er zusieht, klar sehen.

Kap. 10:
REAT

Den pietdtvollen

Shijing # 247, Da ya, Ji zui BEIF
FFAIE, RS

Pictdtvolle Sohne, die in nichts zuriick-

R TATHZFLSEUE. W R RS R 2R
Wenn folglich der Edle gemifB seiner Kindespietit

handeln [will], dann unbedingt zuerst durch Loyalitit.

Lebenswandel stechen, etwas Segensreiches wird dir fiir | Ist er nach besten Kréften loyal, dann wird er Gliick

bewahren immer gewihrt werden. und Segen erlangen.

Kap. 11: Shijing # 235, Da ya, Wen wang 3 F. BHE 2 B, B IE, ERTE. A ERIETER, £

B Wi+, LT LU, FBE G,

Erweiterungen zum | Glinzend waren die zahllosen Offiziere, die | Das Handeln eines klaren Herrschers fiir den Staat

Handeln fur den Konig Wen Frieden [brachten]. [besteht darin], die Aufrechten anzustellen und die

Staat Falschen aufzugeben. Werden die Aufrechten
angestellt, dann ist der Weg des Edlen am Wachsen,
werden die Falschen aufgegeben, dann ist der Weg des
gemeinen Mannes am Verschwinden.

Kap. 12: Shijing # 241, Da ya, Huang yi 515 THAERT, A AILE. MK TEE.

i B ANERANHD, NEwE -~ B Der Weg hat weder Fernes noch Nahes, wird er

Erweiterungen zur

Nicht verstehend und nicht wissend folgst

verbreitet, dann auf diese Weise. Nicht handeln und

hochsten Ordnung | du den Regeln der Gétter. [alle Lebewesen] auf der Welt werden von selbst rein.
Kap. 13: kein Endzitat, aber Hinweis auf das | REHfE, BEEREE S, G 2EM. oM, HE
e Verfassen von Liedern durch Untertanen | 7k o S HIfEE Rt

Das Verbreiten der

Weisheit

bertihmter Herrscher des Altertums

Genligt [die moralische Autoritdt] nicht, [muf3] sie
verbessert werden; ist sie weise und klar, wird sie
verbreitet: das ist der Weg der alten Zeit. Die Locher in
der [flirstlichen] Robe zu flicken und die Gunst des
Fiirsten zu verbreiten, das taten alle loyalen Untertanen

der alten Zeit.

Kap. 14: Shujing, Bi ming Hepy AT RSB, e

HE TERRRE. Folglich unterscheidet der klarsichtige Konig im

Nach Loyalitdt Kennzeichne den Unterschied zwischen | Handeln fiir den Staat unbedingt zuerst nach Loyalitét.

unterscheiden Gut und Bése. =3, el
Diese drei [Universaltugenden, Menschlichkeit, Wissen
und Tapferkeit,] miissen [voneinander] unterschieden
werden.

Kap. 15: Shujing, Shuo ming shang ity I SR S, BAHAER.

R RUEHERIIE, [E1esRHIEE. Im Dienst des loyalen Untertanen am Fiirsten ist nichts

Loyale Ermahnung

Das Holz folgt der Schnur und wird gerade,
der Konig folgt der Ermahnung und wird

weise.

vorrangiger als die Ermahnung.

Kap. 16:

[Fhv ) o
Der Beweis der

Antworten

Shujing, Yi xun {7
EERZ B, (B B

Gutes tun und hundert Segnungen kommen

herab, nicht Gutes tun und hundert

EHItERRE T, A EHHENS.
[Wo] loyal [gehandelt wird], da treffen Gliick und
Freuden ein, [wo] nicht loyal [gehandelt wird], werden

Korper- und Geldstrafen hinzugefiigt.
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Vergeltungen kommen herab.

Kap. 17: Shijing # 256, Da ya, Yi #]I 2 Hik, BEHS.
B LS AN, SN, Amt und Entlohnung des Untertanen wird wahrhaft
Dem Staat [die Es gibt kein Wort, daB keine Antwort | vom Fiirsten gewahrt.
Wohltaten] erhilt, es gibt keine moralische Ausrich- AR, SIS,
vergiiten tung, die nicht vergolten wird. Nicht dariiber nachzusinnen, dem Staat [die Wohltaten]

zu vergiiten, wie konnte das loyal sein!

Kap. 18: kein Endzitat, aber Hinweis auf das | TPHF 2B, TR, BEEE, BEfERER.
Einoy Verfassen von Liedern als Giitezeichen der | Folglich ist es [ein Bestandteil] der Ordnung des klaren
AuBerste Loyalitit | Herr. schafi Konigs, daB die Amter in den Hiinden wiirdiger [Mén-

ner] liegen. Die duferste Loyalitét wiirdiger Untertanen
erweitert die moralische Autoritdt des Fiirsten.

SRR HATERH, RS

Folglich wird [dies alles] in Oden und Hymnen

verbreitet und weitergegeben werden in alle Ewigkeit.

Diese Endzitate wurden alle gezielt aufgrund ihres Zusammenhangs mit dem Titel und dem
Inhalt des vorangehenden Kapitels ausgewdhlt; sie werden zur Untermauerung der eigenen
Thesen benutzt. Sie bestehen meist aus zwei Satzteilen und werden immer vollstdndig und
ohne Anderung zitiert. Der Autor hat sie direkt aus den ihm wahrscheinlich vorliegenden
Klassikertexten libernommen, jedenfalls stimmen die Zitate mit den uns heute erhaltenen
Texten tiberein.

Anders verhélt es sich mit den nicht kenntlich gemachten Zitaten, die aus allen moglichen
Texten stammend {iber alle Kapitel verstreut auftauchen. Wie er in seinem Vorwort klarmacht,
hat er sich die Freiheit genommen, diese soweit notig seinem Werk und seinen Aussagen
anzupassen. Die Zitate stehen in ihrem urspriinglichen Kontext in keinem direkten
Zusammenhang mit dem im Zhongjing Gesagten, sondern werden dort mit anderem Bezug
verwendet, soweit man einen grundsitzlichen Zusammenhang der Textstiicke aufgrund ihres
meist konfuzianisch geprigten Hintergrunds nicht bereits als ausreichend dhnlichen Kontext
betrachten mochte. In keinem der unten aufgefiihrten Félle (und auch nicht an den Stellen, die
nur aufgrund von Zwei-Zeichen-Kombinationen auf ein Zitat hindeuten), wird auf den
zitierten Text aufmerksam gemacht. Die einzigen Stellen, an denen der Leser auf die Herkunft
des Zitates hingewiesen wird, sind die Endzitate.

Hier die Ubersicht der nicht kenntlich gemachten Zitate, die aus Klassikertexten bzw.

philosophischen Schriften entnommen worden sind:
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Zhongjing

Textstelle

Quelle

Kap. 1: Tian zhi suo fu, di zhi suo zai K778, #,2 | Liji, Zhong yong 32.30:3546a: K7 7, iz frdE
Pk [Deshalb erstreckt sich Konfuzius’ Ruhm tiber die ganzen
Wo der Himmel iiberspannt, wo die Erde triigt | Mittellande, und reicht bis hin zu den Man- und Mo-
[und wo der Mensch wandelt, da gibt es nichts | [Barbaren]]. [...] wo der Himmel tberspannt und wo die
GroBeres als Loyalitt!] Erde trégt; [...].

auch: Xunzi, Guanzi, Huainanzi

Kap. 1 Ren zhi suo lii \,Z Fiif& Xunzi, Da liie KM 27.40:495: g3, A\ Z ffE .
Siehe oben. Die Riten sind das, worauf der Mensch wandelt.

Kap. 1 Da heng zhen K=FEH Yijing, 3. Hexagramm chun 5.:33b: [MIZEMG2 A, &)
[...wenn ein Mensch keine Eigensucht kennt, | “Ffg, K= 6.
dann [erwartet ihn] dauerhaft grofier Erfolg. Das Feste und das Weiche vereinigen sich zum erstenmal,

und die Geburt ist schwer. Bewegung inmitten der Gefahr
bringt grofes Gelingen und Beharrlichkeit.

Kap. 5: Ling yu she er chang kong BI[BZ% 1 H 22 Guanzi, Wu fu Tl 3.10:96: SELEH MEBIEZE, B AN
[Die Gesetze und Regeln sind festgelegt, aber | zZxiE.
sic werden nicht gebrochen,] die Geféngnisse | Die Speicher sind voll und die Gefingnisse leer. Wiirdige
sind errichtet, aber sie werden immer | Minner treten vor, wihrend verdorbenes Volk sich
leerstehen. zuriickzieht.

Kap. 5: Han zhe yi zhi, ji zhe shi zhe FEE1 7, 83 | Liji, Biao ji 330 33.24:3565b: T-H: B AL A, H
B RIS HEE TR, AR FAZEL Al
[Wenn man die Untertanen des Fiirsten | Der Meister sagte: ,Der Edle beschrankt sich nicht darauf,
ansieht, dann ist es, als ob man Kinder be- | Menschen mit dem Munde zu loben, und so sind die
trachte.] In Kaélte kleidet er sie, bei Hungers- | Menschen ihm gegeniiber loyal. Wenn deshalb der Edle
not speist er sie. sich nach der Menschen Frieren erkundigt, dann kleidet er

sie; wenn er sich nach der Menschen Hunger erkundigt,
dann néhrt er sie.

Kap. 6: Tian di she wei KIWE5%(\ Yijing, Da zhuan:162a: KIE%(7, 51T FH Pz,
Himmel und Erde bestimmen den [Schau]- | Himmel und Erde bestimmen den Schauplatz, und die
platz, [um [die politische Macht] zu halten | Wandlungen vollziehen sich inmitten davon.
und um zu regieren, gibt es den Fiirsten.] KAbE(5r, BE A HE.

Himmel und Erde bestimmen die Pldtze. Die Heiligen und
Weisen vollenden deren Moglichkeiten.
Kap. 7: Ren ri gian shan er bu zhi N\ HBEHAH Mengzi, 7TA13:6011b: 5 HEBEMAHL.

Nun, EinfluB durch moralische Autoritéit [zu

gewinnen], ist das oberste [Prinzip] der
Ordnung. Die Menschen wenden sich dann
téglich mehr dem Gutem zu und wissen [gar]

nicht, [was sie dazu bringt].

[Unter einem wahren Herrscher ...] wendet das Volk sich
Tag fiir Tag mehr dem Gutem zu und weil nicht, [wer es

dazu bringt].
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Kap. 11: Man Yi shuai fu % FE3RAR Shujing, Shun dian Z£H8:273a: ZEimAEE, S0, Mk
[Wird folglich groBer EinfluB auf eine | A, %#5ERR.
Verbesserung des Lebenswandels genom- | Sej freundlich zu den Fernen und [fordere] die Fahigkeiten
men,] dann werden die Man- und die Yi- | der Nahen, schitze die Moralischen und vertraue den
[Barbaren] sich alle unterwerfen. Guten, und mache es den Schmeichlern schwer] - dann
werden die Man- und die Yi-[Barbaren] sich alle
unterwerfen.
Kap. 12: Yuan hu zai 5558 Lunyu, 7.29:5392a: FHI, {735 k.
[Denkt der Herrscher an die hochste Ordnung, | Der Meister sprach: Ist die Menschlichkeit weit entfernt?
[so fragt er sich]]: ,,Ist sie weit entfernt?*
Kap. 14: Ren ... zhi ... yong {" & Liji, Zhong yong 32.14:3534a: 1, 1=, B8, =%, K NZiE
[Wenn] also [der Untertan] loyal ist und fahig | &3,
ist, menschlich zu sein, dann spiegelt sich dies | Wissen, Menschlichkeit und Tapferkeit, diese drei sind der
in der moralischen Ausrichtung des Staates | durchgingige Weg von allem unter dem Himmel.
wider. [Wenn der Untertan] loyal ist und fahig
zu wissen, dann fordert er die Regierung des
Staates. [Wenn der Untertan] loyal ist und
fahig ist, tapfer zu sein, dann werden die
Schwierigkeiten des Staates bereinigt. [...]
[Diese drei [Universaltugenden, Menschlich-
keit, Wissen und Tapferkeit,] miissen [von-
einander] unterschieden werden. |
Kap. 16: Xiu jiu zhi zheng ye {k%& & 18ith, Shujing, Hong fan #t4ii:407b: E4RME, [...] EI&EL...].
[[Wenn] loyal gehandelt wird, dann wird die | Es gibt Beweise fiir Gunst: [Gewichtigkeit, ausgedriickt
Loyalitdt verbreitet und bekannt gemacht, | durch zeitigen Regen; Ordnungsliebe, ausgedriickt durch
[und das] wurde schon immer belohnt. | zeitigen Sonnenschein; Weisheit, ausgedriickt durch
[Wenn] nicht loyal [gehandelt wird], dann | zeitige Hitze; Abwégung, ausgedriickt durch zeitige Kilte;
wird die Nichtloyalitdt ausgebreitet und | Heiligkeit, ausgedriickt durch zeitigen Wind]. Es gibt
evident, [und das] wurde schon immer | Beweise fiir Verderben: [Wildheit, ausgedriickt durch
bestraft. ...] Der Beweis fiir Gunst und | andauernden Regen; AnmaBung, ausgedriickt durch
Verderben, ist er solchermaf3en nicht klar! andauernden Sonnenschein; Tréigheit, ausgedriickt durch
andauernde Hitze; Eile, ausgedriickt durch andauernde
Kalte; Dummheit, ausgedriickt durch andauernden Wind.]
Kap. 16: Huo fit wu men, wei ren zi zhao T{EEM, M | Zuozhuan, Xiang F£, 23.5:1079: iigtE MR, MEAFTE.

UNERE]

[Das [Buch der] Urkunden sagt: ,,Gutes tun
und hundert Segnungen kommen herab, nicht
Gutes tun und hundert Vergeltungen kommen
herab.*“] Ungliick und Gliick haben keine Tiir,

es ist nur der Mensch, der sie [selbst]

[Du solltest dich nicht so verhalten.] Ungliick und Gliick
haben keine Tiir, es ist nur der Mensch, der dies [selbst]
herbeiruft. [Ein Sohn sollte sich unwohl fithlen, wenn er
nicht pietétvoll ist und nicht auf seinem angestammten

Platz.]
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herbeiruft.

Kap. 17: Shui bu wei chen shi tu zhi mao HERBE, B | Zuozhuan, Zhao I3, 7.2:1284: &+ 7 F, HEIEEE.
+zFE [Dies ist die alte Regel — im Staat und Konigreich, was gibt
[Der Fiirst herrscht iiber die Welt,] wer [also] | €S da fiir Boden, der nicht dem Herrscher gehdrte?] Wer
wire kein Untertan? [Die] von den Friichten | Wére von denen, die von den Friichten der Erde leben, kein
der Erde leben, [sind alle dankbar fiir die | Untertan?

moralische Autoritdt des Fiirsten.]

Fiir die Zitierweise des Zhongjing bedeutet dies, dall die in den Text eingestreuten Zitate wie
Bausteine oder Versatzstiicke benutzt werden und an diesen Stellen auf den urspriinglichen
Kontext keine Riicksicht genommen werden muf}; die Verwendung bekannter Textstlicke
vermittelt dem Leser aber ein Gefiihl der Vertrautheit mit den Aussagen des Textes und gibt
thm doch trotz des fehlenden Zusammenhangs mit dem urspriinglichen Kontext das Gefiihl,
dal sich das Zhongjing innerhalb bekannter Textaussagen bewegt und diese nur neu
zusammenstellt.

Aufgrund der bereits vom Autor selbst erwdhnten Tatsache, dal manche dieser Zitate in leicht
verdnderter Form gebraucht werden, stellt sich die Frage, ob dem Autor des Zhongjing die
Texte materiell vorlagen, ob er aus dem Kopf zitierte oder diese Stellen in den allgemeinen
Sprachgebrauch tlibergegangen waren. Aus dem Vorwort erhalten wir keine Antwort dazu; der
Autor scheint sich aber vollig im Klaren dariiber gewesen sein, an welchen Stellen er
Anderungen vorgenommen hat. Dieses Wissen iiber die Verinderungen des urspriinglichen
Wortlauts und die breite Streuung der Zitate deutet fiir die Person des Autors auf eine
griindliche Ausbildung in klassischen Schriften hin oder zumindest auf eine gut sortierte
Bibliothek, die es ihm ermdglichte, die fiir ihn passenden Stellen herauszusuchen.

Daneben spielt das Zhongjing an einigen Stellen auf historische Begebenheiten an, die
ebenfalls leicht Quellen zugeordnet werden konnen. Diese Anspielungen dienen demselben
Zweck wie die Zitate; sie unterstreichen das Gesagte, indem sie sich auf die Autoritét der
bekannten Texte berufen und durch Verweis auf eine illustre Riege von Vertretern des

glorifizierten Altertums den Inhalt des Zhongjing beispielhaft wirken lassen.’

Zhongjing Textstelle Quelle

Kap. 2: FT Tk - HZBER - W FHOR, = | Shijing # 237, Da ya, Mian #:1101b
PO o 4l e Konig Wen hatte aufgrund seiner moralischen Autoritdt einen
Das Handeln oben beeinflusst das | so guten Ruf, daB alle Feudalherren zu ihm kamen, um ihre

9_.F1'ir eine ausfiihrlichere Erlduterung der historischen Begebenheiten siche die jeweiligen FuBnoten in der
Ubersetzung in Appendix 2, ab S. 189.
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Unten. [Dies passiert] aufgrund der
[natiirlichen] Ordnung von selbst. So
war es im Falle von Konig Wen, der
chrerbietig und gehorsam war, [und
deshalb] respektierten die Yu und Rui

die Grenzen.

Streitigkeiten entscheiden zu lassen. Die Yu und die Rui hatten
Grenzstreitigkeiten, die sie nicht beilegen konnten, und
beschlossen, Konig Wen aufzusuchen. Als sie aber die Grenze
nach Zhou iiberquert hatten und sahen, dafl alle Bauern sich
strikt an die Begrenzungen ihrer Felder hielten, da begannen sie
sich zu schdmen, kehrten um und legten ihre Fehde bei.

auch: Shiji 4:117

Kap. 7:

ZEFRVYIN], JE 75 HH[E.
Shun verbannte die Vier Ubeltiter, und
[das] geniigte, um die zchntausend

Staaten zu sdubern.

Shujing, Shun dian ZEH1:270b:
Kaiser Shun verbannte die Vier Ubeltiter, und die Menschen

unterwarfen sich in der Folge.

auch: Shiji, 1:28, 1:36

Kap. 8:

INFUL, BRI . WOE R AT,
FBEARHANE ZH, Z .

Die sechs Punkte [miissen] gemeinsam
angewandt werden; [bleiben] Defizite,
wird er verlieren. Folglich sagte Zi
Fan, als Jin die Armee einsetzen
[wollte]: “Sie kennen noch nicht die
Vertrauenswiirdigkeit” und dergleichen.

Genau so ist es.

Zuozhuan, Xi {2, 27.4:447:

Der Herrscher von Jin wollte sein Heer einsetzen. Zi Fan [= Hu
Yan J[{E] sagte, daB sie erst Rechtschaffenheit, Vertrauens-
wiirdigkeit und Riten lernen miifiten, bevor sie als Heer
gebraucht werden konnten, denn erst wenn in einem Staat
moralische Autoritét herrsche, kdnne man siegreich sein. Als Zi
Fan seine Einwilligung zur Nutzung der Armee gab, konnte die
Belagerung von Song & mit nur einer Schlacht aufgehoben

werden.

Kap. 10:

FRUTE, INIEN. BTEC, b2
ARt

Kaoshu lebte pietdtvoll und iibertrug es
auf Herzog Zhuang; der Edle pries

dies und das ist damit gemeint.

Zuozhuan, Yin [&, 1.4:14-5:

Die Mutter des Herzog Zhuang von Zheng & mochte diesen
nach einer schwierigen Geburt nicht und wollte gerne ihren
zweiten Sohn Duan zum Thronfolger machen. Als Mutter und
Sohn die Machtiibernahme planten, strafte Herzog Zhuang seine
Mutter, indem er schwor, sie nur bei den ,,gelben Quellen®, also
in der Unterwelt, wiedersehen zu wollen. Weil er den Schwur
bereute, fragte er den pietitvollen Kaoshu #%£{ von Ying ;& um
Rat. Kaoshu schlug vor, einen Tunnel zu den gelben Quellen zu
graben. Auf diese Weise traf Herzog Zhuang seine Mutter

wieder und konnte sich mit ihr versohnen.

Kap. 11:

SR, BEAT. TR YU,

[Dan, der Herzog von] Zhou handelte
als Aufpasser, [Shi, der Herzog von]
Shao handelte als Tutor, die [S6hne des
Clans des Gao Xin, die acht] Yuan
handelten als Beine und die [S6hne des
Clans des Gao Yang, die acht] Kai

handelten als Arme.

Shujing, Div. Kap., Liji, Yue ji $450. 19.26:3341a, Shiji 4:133
Dan H

.

der Herzog von Zhou, und Shi #&, der Herzog von
Shao, waren zwei wichtige Berater und Bruder bzw. Halbbruder
des Griinders der Zhou Dynastie, Kénig Wu &; sie vertraten
dessen Sohn, Kénig Cheng i, als Regenten, und festigten die
Dynastie.

Zuozhuan, Wen 32, 18.7:636-8:

Gaoyang hatte acht Sohne, die als die acht Freundlichen
bezeichnet wurden. Gaoxin hatte acht Sohne, die als die acht
Guten bezeichnet wurden. Kaiser Shun schaffte es, sie alle als
Beamten anzustellen und daraufhin breitete sich Moral im

Reich aus.

Kap. 13

ELERTR, Gl XEZE, F

Shujing, Yi ji 25F8:304a:
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N BEHEL SRk Jiu Yao (= Gao Yao %) war ,,Verbrechensminister {F--
Darum: Yu [Kaiser Shun] besall | unter Kaiser Shun. Das Loblied auf Shun ist im Shujing
moralische Autoritit und Jiu Yao | aufgezeichnet.

besang es; der Weg des Konig Wen | Shijing # 266 — 296, Song:

wurde vom Herzog von Zhou | Der grofite Teil dieser Lieder wird traditionell der Autorschaft
gepriesen; Konig Xuan [wendete das | des Herzog Dan von Zhou zugeschreiben. Ein Teil davon
Schicksal des Hauses Zhou und fiihrte | beschiftigt sich ausgiebig mit der moralischen Autoritit und
es wieder] zur Bliite und Ji Fu fasste es | den Verdiensten des Konig Wen.

in Lieder. Shijing # 259 — 262, Da ya:

Das Xiao xu zum Shijing sagt, diese Lieder seien von Ji Fu zum

Lobe Konig Xuans verfafit worden.

Genauso wie die kenntlich gemachten Zitate, stehen die historischen Anspielungen
kontextuell in einem direkten Zusammenhang mit dem Inhalt des Zhongjing. Die beriihmten
Vertreter des Altertums sind Beispiele fiir die in den Kapiteliiberschriften angesprochene

Thematik des jeweiligen Kapitels. So ist beispielsweise Herzog Zhuang i von Zheng 5

eines der beriihmtesten Beispiele fiir Kindespietit und das zehnte Kapitel des Zhongjing
handelt ausschlieBlich vom Zusammenhang zwischen der Kindespietit und der Loyalitit.
Weiterhin 148t sich feststellen, daf3 der Autor nicht irgendwelche Quellen verwendet, sondern
sich auf allerhdchste Autoritdten beruft: alle Anspielungen auf historische Begebenheiten
stammen ausschlieBlich aus Shujing und Shijing sowie dem Zuozhuan, und man kann davon
ausgehen, daf diese Geschichten wirklich jeder kannte.

Man kann also den SchluB} ziehen, da3 der Autor des Zhongjing seine fundierten Kenntnisse
der Schriften des Altertums, und damit speziell der fiinf kanonischen Klassiker, nutzte, um die
moralischen Appelle seines Werkes mit der notigen Autoritdt zu versehen und seine
Argumentation auf diese Weise zu untermauern.

Im néchsten Abschnitt mochte ich betrachten, welche Kernaussagen das Zhongjing trifft und

welches Bild dem Leser von Loyalitétsbeziehungen vermittelt werden soll.

4.3. Zentrale Aussagen des Zhongjing

Der Autbau des Zhongjing sowie Zitate und Anspielungen wurden bereits im vorigen Kapitel
ausfithrlich untersucht. Dieser Abschnitt der Untersuchung soll sich ausschlieBlich mit dem
Inhalt und den Aussagen des Zhongjing beschéftigen. Bei der inhaltlichen Analyse hilft die im
vorigen Kapitel festgestellte Zusammenstellung der einzelnen Kapitel in Themenbereiche, die
ich hier zum besseren Uberblick nochmals in Kurzform wiedergeben mochte. Zudem

erschlieBt sich bei der genauen Lektiire der einzelnen Kapitel, dal der Autor sich innerhalb
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der einzelnen Themengruppen jeweils um kapiteliibergreifende einheitliche Stilmittel bemiiht

hat, um die Zusammengehorigkeit des Blocks zu demonstrieren:

Kapitel Abschnitt im Stilistische Abgrenzung

Gesamtwerk
Kap. 1: KHb#HBH Himmel, Erde Einleitung: Drei Stufen der Einheit: Person, Familie, Staat
und lichte Gétter Das Ideal

Kap. 2: B2 Der weise Fiirst

Abschnitt 1:

Kapitelende:
- & EE 2 4. Dies ist nun die Loyalitéit des weisen

Hierarchie des Fiirsten.
Kap. 3: ZZ Der herausragende Reiches - fehlt
Untertan
Kap. 4: {5 T Die hundert Amter - EH T2 8. Dies ist nun die Loyalitét der hundert Amter.
Kap. 5: 5752 Die Gebietsverwalter - E5F5E 2 4. Dies ist nun die Loyalitit der Gebiets-
verwalter.
Kap. 6: Jk A Alle Menschen - IEJk A& B4, Dies ist [nun] die Loyalitiit aller Menschen.
Einteilung in Rangstufen und Aufzihlungen:
Kap. 7: E# Regierungsordnung Abschnitt 2: - Drei Rangstufen und Methoden der Regierung
Kap. 8: i Militérische Der Fiirst: - Sechs Methoden, um das Heer zu disziplinieren
Vorbereitungen
Kap. 9: #iffl, Die Gebriiuche - Vier Eigenschaften, um den Beamtenapparat auszurichten
beobachten
Kap. 10: £#2£1{7 Den pietitvollen Mitte
Lebenswandel bewahren
Textverweise:
Kap. 11: 5[5 Erweiterungen Abschnitt 3: - Anspielung auf Shujing und Zuozhuan (Herzog von Zhou

zum Handeln fiir den Staat

Der Fiirst und sein

und Herzog von Shao, acht Yuan, acht Kai)

Kap. 12: {8 Erweiterungen zur | Untertan - Anspielung auf Laozi (wu wei)
hochsten Ordnung
Kap. 13: #55 Das Verbreiten der - Anspielung auf Shujing und Shijing (Gao Yao bzw. Herzog
Zh iF
Weisheit von Zhou, Ji Fu)
. . - Anspielung auf Zhongyong (Eigenschaften ren, zhi, yon,
Kap. 14: ##7E Nach Loyalitét P g gyong (Eig yong)
unterscheiden
Abschnitt 4: Einteilung in Rangstufen und Aufzihlungen:
Kap. 15: 3# Loyale Ermahnung Der Untertan - Drei Rangstufen und Methoden der Ermahnung
Kap. 16: 5 Der Beweis der - fehlt (evt. Anspielung auf Shujing: finf Beweise fiir Gunst,
Antworten fiinf Beweise fiir Verderben)
Kap. 17: &5 Dem Staat [die - Vier Wege, dem Staat die Wohltaten zu vergiiten
Wohltaten] vergiiten
Kap. 18: 3 AuBerste Loyalitt Schluf3:

Erreichen des Ideals

- Sechs Konsequenzen des loyalen Handelns
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Wie sieht nun das Idealbild aus, das uns der Autor im ersten Kapitel vermitteln mdchte?
Der Weg der Loyalitdt habe in den Zeiten des geordneten Altertums darin bestanden, daf3

Fiirst und Untertan dieselbe moralische Gesinnung de {& besaen und durch diese Harmonie

die Gunst des Himmels sichergestellt werden konnte. Loyalitdt ist die bei allen menschlichen
Beziehungen wichtigste Eigenschaft, da sie fiir das Allgemeinwohl sorgt und Eigennutz
abgelegt wird. Die ganze Welt funktioniert ohne Eigennutz: Der Himmel ist nicht eigenniitzig,
weswegen die Jahreszeiten in Harmonie aufeinander folgen. Die Erde ist nicht eigenniitzig,
weswegen die Lebewesen in Harmonie geboren werden. Verhdlt sich der Mensch
dementsprechend, dann tragt er zu dieser Harmonie bei. Das 1468t den Umkehrschluf3 zu, daf3
wenn der Mensch sich nicht gemaf3 dieser natiirlichen Ordnung verhélt und kein moralisches
Verhalten an den Tag legt, die kosmische Ordnung gestort wird und aus dem Gleichgewicht
gerit. Deshalb ist es wichtig, da3 die Loyalitdt zunichst in jedem selbst entsteht, sich dann auf
die Familie ausweitet und schlieBlich auf den Staat {ibertragen wird. Das hat mehrere positive
Folgen: Die Menschen im Staat werden durch gutes Beispiel reformiert, die Gétter spenden
Segen und die Harmonie im kosmischen Gefiige wird bewahrt.

Der erste Schritt in diese Richtung ist, seine Gesinnung zu einen:

Zhongjing 1: ,JEt07, —H 258~
,Loyal sein, damit ist gemeint, ,,seine Gesinnung einen®.*

Das bedeutet konkret, nur eine und nicht mehrere (moglicherweise verborgene) Absichten zu
haben. Eine weitere Definition von Loyalitdt ist, die Mitte zu halten oder, im iibertragenen

Sinne, die Harmonie in der Balance zwischen Himmel und Erde zu bewahren.

Zhongjing 1: 83, H.«
,»Was die Loyalitét betrifft, so bedeutet sie ,,die Mitte [zu halten]“.“10

Das heiB3t, dal} aus der moralischen Integritit der einzelnen Person heraus eine Kettenreaktion

entsteht, die schliefflich zur Harmonie zwischen Mensch, Staat und Goéttern fiihrt:

- 1. Menschen werden reformiert
Person: Person einen - Familie: Familie einen - Staat: Staat einen —> 2. Segen der Gotter

-> 3. Harmonie (,,die Mitte bewahren*)

Das ist das Idealbild, welches das Zhongjing entwirft.'' In den nichsten Kapiteln erklart der

Autor, wie das funktionieren kann. Der nidchste Themenabschnitt nach dieser allgemeinen

10 Siehe Forke (1), 1964, S. 146, der mit ,,Treue bedeutet Innerlichkeit™ {ibersetzt.

' Hsiao, 1966, S. 506; Ning & Jiang, 1994, S. 89; Niu, 1996, S. 30+32; Wang, 1999, S. 218; Jin, 2001, S. 127;
Zhu, 2003, S. 138; Forke (1), 1964, S. 146 hat eine teilweise Ubersetzung des 1. Kapitels.
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Einleitung beschiftigt sich mit der Struktur des Staates und der Verteilung der Aufgaben und
Pflichten auf die einzelnen Positionen. Er beginnt mit dem Fiirsten selbst. Der Fiirst ist das
erste Beispiel im Land, auf das jeder Untertan blickt. Seine primére Aufgabe ist es, Himmel,
Erde und Ahnen zu verehren. Wenn die Menschen erkennen, daf3 der Fiirst zwar die oberste
weltliche Instanz im Reich ist, aber seinerseits ebenfalls Pflichten gegeniiber noch hoher
stehenden Institutionen und Wesen hat, dann werden sie sich sein Verhalten zum Beispiel
nehmen und ihre Verehrung in Loyalitit umwandeln. Die Aufgabe des Fiirsten ist es, durch
Ehrerbietigkeit seine moralische Autoritidt zu steigern. Ist die moralische Autoritét gesteigert,
dann wird es ihm moglich sein, die richtigen Leute anzustellen, was wiederum zu positiver
EinfluBnahme fiihrt, die Gunst der Gotter erwirkt und die Ahnen zum Strahlen bringt. 12

Zhongjing 2: fTEBUL, 220"

»Wirdige [Manner] in Amter anstellen und Einflu nehmen, das ist das Wichtigste fiir den Fiirsten.*
Fiir den Untertanen oder Minister, den néchsten in der Hierarchie, gilt, daB sein Dienst am

Fiirsten die Grundlage der Loyalitét bildet, deren Errichtung die Reform erst ermoglicht:
Zhongjing 3: FEEHF, MU AW, ASTIMERAAE
,-»Als Untertan dem Fiirsten zu dienen ist die Grundlage der Loyalitdt. Wenn diese Grundlage errichtet ist,
kann spéter die EinfluBnahme zur Vollendung gebracht werden.*
Er mull zusammen mit dem Fiirsten wie ein Mann agieren und durch seine Handlungen das
Vertrauen des Fiirsten rechtfertigen. Fiir ihn steht der Dienst iiber allen Verpflichtungen, auch
denen familidrer Art, und geht notfalls bis zum Tode. Das ist allerdings nur die
selbstverstidndliche Loyalitit. Dariiberhinaus muf3 der Untertan Pléne vorbringen, die dem
Staat und seinen Menschen zum Nutzen gereichen und Glanz und moralische Autoritédt des
Fiirsten steigern und verbreiten. Am Ende dieses dritten Kapitels wird darauf hingewiesen,
daB der Untertan zwar positiven Einfluf auf den Fiirsten nehmen kann, aber letztlich die
moralische Autoritdt des Fiirsten, und damit seine Fahigkeit, die richtigen Leute anzustellen,

entscheidend fiir das Staatswohl ist.

Zhongjing 3: ,F AR R, B FLHI AR«
»Wenn der Fiirst klarsichtig ist, dann ist der Untertan fahig. Ist der Untertan fahig, dann werden alle
Dienste harmonisch versehen.*

Dasselbe gilt fiir alle Beamten ganz grundsatzlich: sie sollen Ideen und Vorschlige einreichen,
wenn sie meinen, damit Familien und Staat niitzen zu konnen. Wer einmal in den Staatsdienst

eingetreten ist, der soll wie ein Beamter denken, auch wenn er sich zu Hause befindet. Das

' Hsiao, 1966, S. 506-7; Niu, 1996, S. 30; Wang, 1999, S. 215+218.

13 Hsiao, 1966, S. 507; Niu, 1996, S. 30; Wang, 1999, S. 219; Ning & Jiang, 1994, S. 89; Ge, 1998, S. 108;
Forke (1), 1964, S. 148 hat eine Ubersetzung einiger Sétze des 3. Kapitels.
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hingt vor allem von der richtigen Einstellung und Haltung des Beamten ab. Furchtlos muf er
an der Pflicht festhalten und zum Nutzen des Staates beitragen, indem er die dridngenden
Probleme anspricht. Nur wer so handelt, ist loyal, und trdgt wiederum zur moralischen
Autoritit des Fiirsten bei.'*

Die Beamten, die Gebiete verwalten, sollen drei Eigenschaften verkorpern: Klarsichtigkeit,
Ausgewogenheit und Reinheit. Die Reinheit des eigenen Selbst dient als Vorbild fiir die zu
verwaltende Bevolkerung. Klarsichtigkeit und Ausgewogenheit sind diejenigen Eigenschaften,
die bei der Verwaltung zu Gleichbehandlung fiihren. Deutlich weist der Autor darauf hin, daf3
zu wenig Klarsicht Korruption mit sich bringt, wihrend zu wenig Ausgewogenheit die
Ursache fiir Unzufriedenheit ist, was speziell auf die Gerichtsbarkeit gemiinzt ist. Dies und
die zusétzliche Einhaltung der herrscherlichen Regierungsanordnungen fiihrt zur Ordnung im
Volk. Dartiiberhinaus findet sich im Mittelteil des Kapitels ein Exkurs iiber die Eigenschaften
des Edlen, der Frieden bringen und mit seiner Lehre das Volk bereichern, Menschlichkeit und
Rechtschaffenheit verkdrpern sowie durch Sitten und Musik anleiten soll. Fiir den Autor des
Zhongjing verkorpern die Gebietsverwalter zweierlei Positionen: einerseits sind sie
eigenstandige Verwalter eines Territoriums und miissen damit die Pflichten des Herrschers
erfiilllen, andererseits unterstehen sie aber einer hoheren Instanz, dem Kaiser oder einem
anderen libergeordneten Herrscher. Wenn man, wie vom Autor favorisiert, als Idealzeit die
Zhou-Dynastie heranzieht, dann wiren die Gebietsverwalter die Herzoge und Lehnsfiirsten,
die alle zumindest theoretisch einem Zhou-Konig unterstellt waren. Deshalb wird in diesem
Kapitel sowohl auf die Pflichten des untergebenen Gebietsverwalters gegeniiber seinem
Fiirsten hingewiesen als auch auf seine Verantwortung dem Volk gegeniiber, das er wie seine
Kinder behandeln soll."

Das einfache Volk ist angewiesen auf die moralische Autoritit des Herrschenden, von der
wiederum Frieden, die Ausgewogenheit von Yin und Yang, Wind und Regen und die vier
Jahreszeiten abhingen. Der Fiirst schafft die Rahmenbedingungen fiir das Leben der
Menschen und wenn die Bedingungen stimmen, dann kénnen die Menschen ihre Pflicht tun,
die darin besteht, die Gesetze einzuhalten, nach den Regeln der Kindespietit und

Briiderlichkeit zu leben, ihre Felder zu bestellen und Steuern zu zahlen.
Zhongjing 6: & HUIRAE L, 172N S, IREIERS, DAHEER, IR A2 .«

»Folglich [miissen] die Gesetze und Statuten des Fiirsten respektvoll eingehalten werden und in der
eigenen Familie [mul nach den Regeln der] Kindespietdt und Briiderlichkeit gehandelt werden.

14 Hsiao, 1966, S. 507; Wang, 1999, S. 219-20; Ge, 1998, S. 108; Forke (1), 1964, S. 148 hat eine Ubersetzung
einiger Sdtze des 4. Kapitels.

% Hsiao, 1966, S. 507; Wang, 1999, S. 220; Ge, 1998, S. 108.
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Bereitwillig [die Felder] sden und ernten und sich [dabei] plagen, um damit zu den Steuereinnahmen des
Konigs beizutragen; dies ist [nun] die Loyalitét aller Menschen.*

Die Harmonie zwischen First und Volk fiihrt dazu, daf3 das Volk sich moralisch reformiert

und dem Herrscher mit Loyalitit dient.'

Kap. 2: B2 Der weise Fiirst moralische Autoritit des Fiirsten = Fihige anstellen = EinfluBnahme auf die

Menschen = Gunst der Gétter = Glanz der Ahnen

Kap. 3: ZZ Der herausragende Untertan | loyaler Untertan > Dienst am Fiirsten, notfalls bis zum Tod -> Pléine
vorbringen, dem Staat niitzen = moralische Autoritit des Fiirsten steigern und

seinen Glanz verbreiten

Kap. 4: & T Die hundert Amter loyaler Beamter > Pldne vorbringen -> Pflichterfillung auch gegen
Widerstiande und als Privatmann = Nutzen fiir oben und unten - moralische

Autoritét des Fiirsten zum Glénzen bringen

Kap. 5: 575 Die Gebietsverwalter loyale Gebietsverwalter —> Klarsichtigkeit, Ausgewogenheit, Reinheit +
Umsetzung der Regierungsanordnungen - das Volk durch Frieden, Reichtum,
Menschlichkeit, Rechtschaffenheit, Sitten, Musik leiten - Ordnung im Volk

und Liebe der Menschen = moralische Autoritit des Fiirsten verbreiten

Kap. 6: JK A Alle Menschen Fiirst schafft Rahmenbedingungen > Volk lebt nach Gesetz, Kindespietit,
Briiderlichkeit = Bestellen der Acker, Steuern zahlen = Harmonie zwischen

Fiirst und Volk

Die Hierarchie, die das Zhongjing in diesen ersten fiinf Kapiteln vermittelt, ist relativ einfach,
genauso wie die Aufgabenverteilung: Oben steht der Fiirst, dessen Hauptverantwortung es ist,
moralische Autoritdt zu besitzen, um die richtigen Leute anzustellen. Hat er die Fahigen und
Wiirdigen verpflichtet und erschopfen diese ihre Loyalitit gemél der ihnen zugedachten
Aufgaben, dann lduft alles wie von selbst, der Glanz der Regierung wird verbreitet und
aufgrund dessen geben die Gotter ihren Segen dazu. Jeder der Beteiligten, auch der Fiirst, hat
seinen personlichen Anteil an der Gesamtloyalitit, der sich nach seinen Pflichten richtet.
Letztlich lduft das System auf ein wechselseitiges Steigern der jeweiligen moralischen
Fahigkeiten hinaus, wobei der Ausloser bei der moralischen Autoritét des Fiirsten liegt. Das
Zhongjing vermittelt bis zu diesem Kapitel ausschlieBlich ein Idealbild eines harmonischen
Staates und richtet einen Appell an alle, die in seiner Hierarchie dienen.

In den néchsten Kapiteln umreiflt der Autor die Aufgaben des Fiirsten konkreter in Bezug auf
drei Teilbereiche: den administrativen, den militarischen und den zivilen Bereich.

Die Regierungsordnung wird in drei Qualitdtsstufen unterteilt: An oberster Stelle steht
EinfluBnahme durch moralische Autoritdt, an mittlerer das richtige Handeln durch

Regierungsanordnungen herbeizufiihren, und an unterster Stelle findet sich die Verbesserung

' Hsiao, 1966, S. 507; Niu, 1996, S. 30; Wang, 1999, S. 220-1.
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durch Strafen. Die Begriindung fiir diese Einteilung liegt in der Wirkung der jeweiligen
MaBnahme: Beeinflussung ist langanhaltend und dauerhaft, das gute Beispiel dndert die
Menschen zum Besseren, ohne dafl sie es liberhaupt wahrhaben. Regierungsanordnungen
dndern das Handeln der Menschen, indem sie sie zur Anstrengung bringen; trotzdem konnte
der Wunsch nach einem Beenden des Handelns entstehen — da es sich aber um eine
Anordnung handelt, diirfen die Leute nicht damit aufhdren. Strafen bedingen ausschlieBlich
Zwang, sie erzeugen Furcht und es ist nicht die verdnderte Gesinnung, die die Leute zum
richtigen Handeln bringt, sondern nur die Angst vor Repressalien. Wichtig ist es, die
einzelnen Qualitétsstufen fein aufeinander abzustimmen. Die moralische Autoritdt des Fiirsten
ist der wichtigste Aspekt. Sie muf3 von grofter Giite sein, weil sein positiver Einflufl sonst
keine Wirkung zeigt, sondern sich verlauft. Wenn die Regierungsanordnungen nicht klar und
einfach gehalten sind, dann wird sie keiner befolgen, sei es, weil die Ausfithrung zu
kompliziert ist, sei es, weil keiner ihren Sinn versteht. Deshalb miissen sie immer wieder
iiberpriift und verbessert werden. Wenn die Strafen iiberhand nehmen, dann werden sie
entweder nicht mehr ernst genommen oder ersticken jegliche Aktivitdt im Keim; deshalb muf3
man im richtigen Moment die richtigen Mallnahmen ergreifen und die Anwendung der
Strafen sorgfiltig iiberpriifen.'’

Der zweite Bereich im Staat betrifft das Militdr. Grundsitzlich ist ein tiichtiges und

vorbereitetes Heer notwendig zur Abschreckung nach auBen.'®
Zhongjing 8: ,, FHF T, DUEIY ST, 408 A«

,,Der Herrschende baut seine Kriegstiichtigkeit auf, um sich in den vier [Himmels]richtungen Respekt zu
verschaffen und die zehntausend Menschen zu befrieden.*

Das Ziel des moralischen Herrschers darf es aber nicht sein, durch Strafexpeditionen sich
Vorteile zu verschaffen, geschweige denn Angriffskriege zu fithren. Vielmehr ist sein oberstes

Gebot die Verbreitung von Frieden, mit dem Ziel, daf dieser alle angrenzenden Volker soweit

7 Hsiao, 1966, S. 507.

¥ Hartman, 1986, S. 122: , The almost universal acclaim for the examination system as a major stimulus to the
growth of T’ang literature should not becloud the fact that this growth came at the expense of those martial
qualities that had been so important to the early T’ang spirit. There was throughout the course of the dynasty a
steady shift in emphasis among officials of the central government from martial (wu) to literary (wen)
values.* Siehe dazu Fairbank, 1974, S. 8-9, der dieselbe Meinung fiir die gesamte chinesische Geschichte nach
der Han-Zeit vertritt: ,,It also followed that expansion through wen, the arts of peace and especially the sagehood
of the ruler, was natural and proper; whereas expansion by wu, brute force and conquest, was never to be
condoned.“ Handelt es sich hier und in Kap. 11 des Zhongjing (,,ft173CH%, FEIREE.« ,,Wird EinfluB auf den
Lebenswandel [genommen], dann ist Kultivierung wie [iibergeworfene] Kleidung, haben sich die Yi-[Barbaren]
unterworfen, werden die militdrischen [Aktionen] aufthdren®) moglicherweise um eine Aufforderung an die
Adresse der Tang-Herrscher, das Verhéltnis von wu und wen wieder in ein verniinftiges Gleichgewicht zu
bringen?
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durchdringt, daB3 sie sich freiwillig unterwerfen, um Anteil an der moralischen Autoritéit des
Fiirsten haben zu konnen.

Dazu mul3 die Armee vorbildhaft vorbereitet werden, was sich gemal3 des Zhongjing mithilfe
von sechs Eigenschaften bzw. Methoden bewerkstelligen 1a63t:

Menschlichkeit, um ihre Bediirfnisse zu befriedigen und ihnen das Leben zu erleichtern;
Rechtschaffenheit, die durch eigene Leidenschaft zu ermutigen und anzufeuern weil3; Riten,
um Regeln und Anleitungen zu schaffen und eine hierarchische Reihenfolge einzuteilen;
Vertrauenswiirdigkeit, um bei allen Handlungen gegenseitige VerlidBlichkeit zu ermoglichen;

Belohnungen, um einen Anreiz zu bieten; Strafen, um Achtung und Respekt zu erwirken.

Zhongjing 8: /" LAE . HEHS. (2 IR, LU . AR, (o g, nd Az BT
2B BLMTS. BHRE. (2GR, 2 017.] BUAELS . SREEE. (52 5. RIS .
RSN, 2 TR, 178LNF. FEZ R ANEN . BRRIKL. BOE R AL, FILERANS ZJE,
| Der Herrscher braucht:] Menschlichkeit, um sie zu hegen. Er [muf3] ihre Krankheiten und Bitternisse
lindern und ihnen umfassende Pflege zukommen lassen. Rechtschaffenheit, um sie zu disziplinieren. Er
[muB] Leidenschaft und Inbrunst beweisen und [fiir] seine Ermunterung und Ermutigung nutzen. Riten,
um sie anzuleiten. Er [muf}] ihnen Einteilung und Regeln deutlich machen und sie dazu bringen, eine
Reihenfolge einzuhalten. Vertrauenswiirdigkeit, um sie zum Handeln [zu bewegen]. Er [mul3] das Ferne
und Nahe untersuchen und sie dazu bringen, eine Reihenfolge einzuhalten. Belohnungen, um sie zu
ermutigen. Er [mufl] ihnen Wiirden als Belohnung in Aussicht stellen, um den Wunsch nach Verdienst
in ihnen zu erwecken. Strafen, um ihnen Respekt einzufloen. Er [muf3] ihnen Achtung vor Beilen und
Streitédxten beibringen und ihnen Furcht vor Verbrechen einfloBBen. Handelt er [gemaf] dieser sechs
Punkte, [dann] bedeutet das Erfolg fiir ihn. Die sechs Punkte [miissen] gemeinsam angewandt werden;
[bleiben] Defizite, wird er verlieren. Folglich sagte Zi Fan, als Jin die Armee einsetzen [wollte]: ,,Sie
kennen noch nicht die Vertrauenswiirdigkeit™ und dergleichen. Genau so ist es.*

Wenn alle Soldaten den Anweisungen folgen, dann wird die Armee Erfolg haben. Eine
vorbereitete Armee mul} nicht benutzt werden, eine nichtvorbereitete Armee kann aber in
einem Ernstfall niemals genutzt werden.*’

Der letzte Bereich im Staat, um den sich der Fiirst zu kiimmern hat, ist der zivile Bereich. Um
die Kontrolle iiber diesen Bereich zu behalten und den Beamtenapparat auf seine Bediirfnisse
hin auszurichten, sollte der Herrscher verldflliche Beamte entsenden, die ihn iiber die Briauche
und Zustinde im Reich unterrichten konnen. Diese Gesandten fungieren als Augen und Ohren
des Herrschers und es ist essentiell, dal3 der Gesandte versteht, was er hort und durchschaut,
was er sieht, sonst sind diese Berichte verzerrt. Der Fiirst soll moglichst unvoreingenommen
an diese Berichte herangehen und versuchen mit ihrer Hilfe die Ordnungen und
Angelegenheiten des Reiches zu erkennen, um Loyalititen und Parteienbildung

wahrzunehmen. Dazu mul} er sich von eigenen schlechten Eigenschaften freimachen: Es gilt,

¥ Baizi quanshu hat shi zhi bi xing #2017, ,,und sie dazu bringen, unbedingt [danach] zu handeln.“. Im
obigen Text handelt es sich wahrscheinlich um einen Ubertragungsfehler, da sich die Stellen hier jeweils stark
dhneln.

2 Forke (1), 1964, S. 147-8 hat eine Ubersetzung einiger Sitze des 8. Kapitels.
104



sich von Eigennutz zu befreien und die Haltung aufzurichten, die naturgegebene Ordnung zu
bewahren, sich nicht von EinfluBnahme abschrecken zu lassen und nur dem Guten zu folgen.
Solchermallen sorgt der Fiirst fiir allgemeine Gerechtigkeit. Wird dies so angewandt, dann hat
der, der im Amt aufsteigt, Erfolg, und wer in die Provinz auszieht, muf} sich keine Sorgen
machen. Alle Amter werden dementsprechend mit der ndtigen Ehrerbietigkeit ausgeiibt und

Frieden breitet sich im Land aus.

Kap. 7: B3 Regierungsordnung | A: Einflul durch moralische Autoritét gewinnen = allumfassend und besténdig

B: Richtiges Handeln durch Regierungsanordnungen -> einfache, sinnvolle
Anweisungen

C: Verbesserung durch Strafen = sparsamer, maBvoller Einsatz

Abstimmung der drei Methoden = Ordnung der Menschen

Kap. 8: i{fi§ Militérische A: Menschlichkeit, um sie zu pflegen.

Vorbereitungen B: Rechtschaffenheit, um sie zu disziplinieren.

C: Riten, um sie anzuleiten.

D: Vertrauenswiirdigkeit, um sie zum Handeln [zu bewegen].
E: Belohnungen, um sie zu ermutigen.

F: Strafen, um ihnen Respekt einzufloBen.

Sechs Methoden, gemeinsam angewandt - Erfolg bei militdrischen Unternehmungen

Kap. 9: #J& Die Gebriuche A: Eigensucht aufgeben + Haltung aufrichten = Egoismus + Ubles bleiben fern
beobachten B: Ordnung nicht zerstoren + Dinge nicht verletzen = verkrustete Strukturen werden
aufgebrochen

C: Nicht vor EinfluB[reichen] zuriickschrecken = Posten aufgrund von Talent besetzen
D: Gutes geben + Ubles beseitigen = Gutem zuraten, Schlechtes verwerfen

Verwirklichung der vier Punkte = Ausiibung der Amter mit Ehrerbietigkeit

Im Anschlufl an die Fiirstenkapitel steht ein Kapitel, das sich thematisch weder zu den
Fiirstenkapiteln noch zu den nachfolgenden Kapiteln, die das Verhéltnis zwischen Fiirst und
Untertan beschreiben, zdhlen 146t, und es bildet die Mitte des Zhongjing. Inhaltlich beschéftigt
es sich mit der Kindespietit.”' Es gibt zwei Griinde, warum es sich an dieser zentralen Stelle
befindet: Der erste ist, daB3 die Kindespietdt eine Eigenschaft ist, die sowohl fiir den Fiirsten
als auch fiir die Untertanen zu gelten hat. Deshalb wiirde sich die Thematik als Uberleitung
zwischen den beiden Kapitelgruppen anbieten. Der zweite Grund ist wesentlich banaler, aber
wahrscheinlich der ausschlaggebende: Auch im Xiaojing ist das zehnte Kapitel eines, das sich

in speziellem MaBe mit der Kindespietit beschiftigt: # 2% {7 ,.Pietdtvolles Verhalten

aufzeichnen®. Wie der nachste Abschnitt der Untersuchung des Zhongjing zeigen wird, folgt

das Zhongjing im Aufbau relativ streng dem Xiaojing.

1 Lee, 1990, S. 130 hat eine Ubersetzung einiger Sitze des 10. Kapitels.
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Im Gegensatz zum Xiaojing wendet sich das Zhongjing gegen die Einschidtzung, daf} die
Kindespietdt die Wurzel allen moralischen Handelns darstellt, sondern riickt stattdessen die
Loyalitit an die erste Stelle. Kindespietdt bleibt eine wichtige Tugend, aber erst mit der
Loyalitat kann sie zur Vollendung gebracht werden, da im Unterschied zur Kindespietét sich
die Auswirkungen der Loyalitdt nicht nur auf Eltern und Familie beschrianken, sondern auf

alle Menschen erstrecken.
Zhongjing 10: M 517 HE2LSELUE. W HE IRk 22, EHSE, kiS8. SusfEauao
DIBHGE, M SN [-] B GEtREET T . UG, 190R 3
»Wenn folglich der Edle gemidf3 seiner Kindespietdt handeln [will], dann unbedingt zuerst durch
Loyalitat. Ist er nach besten Kréften loyal, dann wird er Gliick und Segen erlangen. Loyal sein und man
wird Gliick erlangen, hat man Segen, macht man den Eltern Ehre. Wenn man folglich eine Gesinnung
der duflersten Liebe und der Ehrerbietigkeit erlangt hat, pflegt man dadurch seine Eltern und dehnt dies
auf [alle] Menschen aus. [...] Das bedeutet also ,,den pietitvollen Lebenswandel bewahren. Auf der
Grundlage der Loyalitét erreicht man die Bewahrung des pietétvollen Lebenswandels.*
Die folgenden vier Kapitel beschéftigen sich mit dem Verhéltnis zwischen Fiirst und Untertan,
und vor allem damit, wie sich die Handlungen des Fiirsten auf den Untertan auswirken. Das
elfte Kapitel falit zundchst einmal die Kernaussagen der oberen Kapitel fiir den Fiirsten
zusammen:
Die Grundvoraussetzung fiir einen funktionierenden Staat ist die bereits mehrfach
beschworene Anstellung der richtigen Leute. Werden die richtigen Leute in Dienst genommen,
ist Loyalitdt vorprogrammiert, und dann haben die falschen, die gemeinen Minner, weniger
Chancen, EinfluB zu nehmen. Der Fiirst muB3 den Staat nach innen durch Kultivierung
befrieden und nach auflen mit Hilfe seiner Truppen sichern. Die innere Befriedung wird durch
Unterweisung in Riten und Musik, durch Regierungsanordnungen und Strafen bewerkstelligt.
Wenn die Reform im Inneren vollbracht ist, dann werden die Barbaren davon so angezogen
werden, daf3 sie sich freiwillig unterwerfen, und allerorten Harmonie und Frieden herrscht.
Das wiederum fiihrt dazu, da3 der Staatsapparat von Loyalitét von unten und Vertrauen von
oben geprigt ist.””
Lauft alles in geregelten Bahnen, dann soll der Herrscher sich auf sich selbst besinnen und
einen weiteren Schritt der inneren Reform unternehmen. Das zwolfte Kapitel erweitert die
Idee um daoistisch anmutende Ansétze; es ruft auf zur Selbstreform, die aus Nicht-Handeln
und Nicht-Haben besteht und als die hochste Ordnung bezeichnet wird. Nicht handeln und

nicht zweifeln, uneigenniitzig sein, Besitztiimer gering achten und sich von UberfluB

freimachen, MéaBigung, Wahrheit und Nachgiebigkeit {iben, damit erreicht der Herrscher, daf3

2 Forke (1), 1964, S. 147 hat eine Ubersetzung einiger Sitze des 11. Kapitels.
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die Menschen im Land seinem Beispiel folgen und zur urspriinglichen Natiirlichkeit

zurickfinden.

Zhongjing 12: JAFNOHIF « K TIEE - AT05 - BlIRHEE - [] EFERE - DIREAZE
o BEfRAE - BURIHE - ¢

,Folglich wird die Gesinnung der Menschen eintrachtig und friedlich und [alle Lebewesen] auf der Welt
werden rein und natiirlich. Wird EinfluB auf den Lebenswandel genommen und die Gesinnung geéndert,
[dann] unterwirft sich alles der Reinheit [der Lebewesen]. [...] Freudevoll und spielerisch weise und
moralisch gesinnt sein, das ist das Hochste der Natiirlichkeit. Sind Weisheit und moralische Gesinnung
grenzenlos, [dann ist das Verhiltnis] zu Himmel und Erde ausgewogen.*

Diese Gedanken stellen wohl ein Ziel dar, an dessen Verwirklichung gedacht werden kann,
wenn zunichst einmal das konfuzianische Ideal erreicht worden ist.>’

Damit beschéftigt sich der Autor wieder in den néchsten zwei Kapiteln. Ein weiteres Mal
verweist der Autor auf die moralische Autoritdt des Fiirsten: Ist sie weise und klar, dann hat
der loyale Untertan alle Mdglichkeiten, seine Talente nutzbringend zu verwirklichen, ist sie
ungeniigend, dann beleidigt das den loyalen Untertan, der dariiber beschdmt ist, nicht
entsprechend agieren zu konnen. Die weise und klare Gesinnung wird durch den Untertanen
verbreitet werden, so wie das in alter Zeit durch die Lieder im Shijing geschehen ist.
Entstehen also Lieder in der Giite eines Shijing im Reich, so ist das ein Beweis dafiir, daf3 die
moralische Autoritdt des Fiirsten entsprechend ist. Durch das Verfassen von Liedern wird der
Ruhm der eigenen Zeit an die Nachwelt weitergeleitet.**

Das letzte Kapitel iiber das Verhiltnis zwischen Fiirst und Untertan wendet sich nun einer
weiteren wesentlichen Eigenschaft des Fiirsten zu: seiner Fédhigkeit zwischen aufrechten,
loyalen Untertanen und Schmeichlern und Intriganten zu unterscheiden. Das Zhongjing
beschwort zundchst den universalen Nutzen der Loyalitét, die in ndchster Ndhe Familie und
Land bewahrt, in der Ferne angewandt aber bis in die weitesten Gebiete reicht. Loyalitét ist
die ausrichtende Eigenschaft fiir alle anderen, die der Untertan mitbringen kann: verbindet
sich Loyalitit mit Menschlichkeit, dann wird die moralische Ausrichtung des Staates
erstrahlen, der Untertan sich gegeniiber dem Fiirsten fiirsorglich verhalten; verbindet sich
Loyalitit mit Wissen, dann wird die Regierung des Staates gefordert, der Fiirst erhilt loyale

Pléne; verbindet sich Loyalitdt mit Tapferkeit, dann werden die Schwierigkeiten des Staates

* Dies ist moglicherweise ein Hinweis auf tangzeitliches Gedankengut und wiirde die Auffassung tangzeitlicher
Gelehrter widerspiegeln, der Konfuzianismus tauge am besten fiir die Staatsfithrung und die Bewahrung der
sozialen und familidren Ordnung, wéhrend der Buddhismus bzw. Daoismus (siche Zhongjing 16 und 12) das
transzendentale Element {ibernihmen. Allerdings sind solche vermeintlichen Vermischungen verschiedener
philosophischer Ansétze nichts Neues — sie finden sich bereits in Texten der Han-Zeit. Siehe Kap. 3.3. FN 50.
Forke (1), 1964, S. 147 hat eine Ubersetzung einiger Sitze des 12. Kapitels.

2 Hsiao, 1966, S. 507. Das bedeutet, daB, wenn die Lieder im Reich fehlen oder deren Giite angezweifelt wird,

die Verhiltnisse nicht in Ordnung sind. Moglicherweise handelt es sich hier auf einen Hinweis auf eine Verbin-
dung des Autors zur tangzeitlichen guwen-Bewegung.
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bereinigt, fiir den Fiirsten ist der Untertan stark. Diese drei Universaltugenden konnen ohne
Kombination mit Loyalitdt dem Staat schaden: Menschlichkeit ohne Loyalitdt fiihrt zum
Ausnutzen der Giite des Fiirsten, Wissen ohne Loyalitit zur Hinterlist, Tapferkeit ohne
Loyalitdt zur Rebellion. Deshalb ist so wesentlich fiir den Fiirsten, diese Eigenschaften klar

voneinander zu trennen.>

Kap. 11: fEE[& Erweiterungen zum Aufrechte Beamte werden durch den Fiirsten angestellt:
Handeln fiir den Staat wie beispielsweise die Herzége von Zhou und Shao oder die S6hne des Gao Xin

(acht Yuan) und des Gao Yang (acht Kai), Shujing und Zuozhuan

Kap. 12: &2 Erweiterungen zur Reform beim Fiirsten und alles l4uft von selbst:

hochsten Ordnung Laozi (wu wei)

Kap. 13: #5582 Das Verbreiten der moralische Autoritét beim Fiirsten, Verbreitung durch Untertan:

Weisheit wie durch Gao/Jiu Yao fiir Kaiser Yu/Shun im Shujing, durch den Herzog von

Zhou fiir Konig Wen und durch Ji Fu fiir Kénig Xuan im Shijing

Kap. 14: #£5 Nach Loyalitit Unterscheidung der Giite der Untertanen durch den Fiirsten im Hinblick auf die

unterscheiden drei Universaltugenden des Zhongyong (Eigenschaften ren, zhi, yong)

Der nun folgende Themenblock wendet sich dem Untertan zu. Kap. 15 bespricht die
Hauptpflicht des Untertanen, die Ermahnung des Fiirsten.”® Diese Hauptpflicht 14Bt sich in
drei Rangstufen einteilen:

Zhongjing 15: JHELZ BEAM, BHFER. [.] SIRAIEH, B ek, FEAH. SR,
KA. b K, s FEER. RAERT T, M. TTRECK, HE M A

,Im Dienst des loyalen Untertan am Fiirsten ist nichts vorrangiger als die Ermahnung. [...] Die beste
[Wahl] ist es, dann zu ermahnen, bevor [ein Unheil] Gestalt angenommen hat. [Wenn man bereits] im
Vorfeld einer Angelegenheit [diese] beendet, [dann] wird der Fiirst vermeiden nicht darauf zu horen.
Die nédchste [Wahl] ist es, dann zu ermahnen, wenn [das Unheil] bereits offensichtlich geworden ist.
Wenn man sich aufmacht, dann unbedingt, um eine Handlung zu bewirken, wird [darauthin] etwas
gedndert, dann war es [noch] nicht zu spit. Die letzte [Wahl] ist es, dann zu ermahnen, wenn [das
Unbheil] bereits passiert ist. Wenn [ein Unheil] passiert ist und korrigiert werden kann, so wird es, auch
wenn dies die letzte [Wahl] war, doch besser werden.*

% Forke (1), 1964, S. 148; Niu, 1996, S. 30+32; Wang, 1999, S. 222.

% Ge, 1998, S. 108 sagt: ,," {142 IR B BRI FE 2 —.« ,Das Zhongjing ist auch als eines der Werke
geschaffen worden, die die Thematik der Ermahnung durch den Beamten ausdriicken.

Zufferey schreibt iiber das Verhéltnis der Gelehrten zum Herrscher: ,,But beyond superficial similarities, one
must also note important differences, of which the most important is that in ancient China, the usual way of
reprimanding the Sovereign or the government was ,,from the inside*: whereas modern intellectuals criticizing
politics tend to stress their political independence (at least towards the government), Chinese literati saw
themselves as members (or members-to-be) of the imperial administration (except under the rule of very
autocratic rulers, criticism from the part of officials was an accepted, and even officially-sanctioned
practice).” Zufferey, 2003, S. 152.
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Wichtig ist hierbei, dal nicht nur von unten gemahnt wird, der Fiirst oben muf3 auch auf die
Ermahnung horen. Aber selbst wenn der Fiirst nicht darauf hort, ist der Untertan nicht von
seiner Pflicht entbunden, zu ermahnen; blind zu folgen ist jedenfalls keine giiltige
Alternative.”’ Die gestaffelte Reihenfolge sagt aus, daB es am besten ist, eine Angelegenheit
bereits im Vorfeld zu beenden, und immer noch gut, eine Anderung in einer bereits
offensichtlichen Fehlhaltung zu bewirken; den Fiirsten aber trotz bereits vollendeten Unheils
zur Umkehr zu bewegen, beinhaltet wenigstens noch den Trost der kiinftigen Besserung. Fiir
den ersten Fall geniligen passende Worte, im zweiten Falle sollte Einspruch geltend gemacht
werden und wenn all dies nichts niitzt, mufl der Untertan notfalls bis zu seinem Tode gegen
falsche Entscheidungen anmahnen.

Fiir loyales Verhalten, so sagt das sechzehnte Kapitel, gibt es einen himmlischen Ausgleich,
und nichts wird hoher belohnt als Loyalitit.

Zhongjing 16: MEREGN - FHELME - FBEANE - BRI o FEARNIER - 5T - BUE
T BRI - KB - Rk - «

,»Nur der Himmel iiberblickt den Menschen, gut und bose werden gewill beantwortet. Wenn man Gutes
tut, dann [kommt] Gliick, wenn man Schlechtes tut, dann Unheil. Das Gute kennt nichts GroBeres als
eine loyale Handlungsweise. Wenn man bei hundert Handlungen ausnehmend gut ist, aber dabei keine
Loyalitdt zeigt, dann sind alle vergebens. Das Schlechte kennt nichts GroBeres als eine unloyale
Handlungsweise. Das Ubel, welches das groBe Ubel [bringt], ist, daB der Aufriihrerische untergeht.

Grundlegend fiir den himmlischen Ausgleich ist allein das Verhalten des Menschen. Folgt er
der Loyalitét, so ist die Belohnung durch den Himmel gewiB, folgt er ihr nicht, so kann er
genauso mit Vergeltung rechnen und der Untergang ist ihm gewill. Im Gegensatz zur
buddhistischen Karma-Lehre, an die diese Auffassung erinnern konnte, scheint die
Vergeltung nicht erst in einem spdteren Leben einzutreffen, sondern wirkt sich bereits in der
Gegenwart aus.”®

Neben der himmlischen Vergiitung moralischen Wohlverhaltens erhélt der Untertan vom
Staat Leistungen, die er nach seinen Moglichkeiten durch niitzliches Verhalten zuriickgeben
soll. Untertan sein heifit ein Amt auszuiiben, und dessen Besetzung und Bezahlung hdngt vom
Fiirsten ab. Deshalb besteht die Loyalitit des Untertanen zu einem groflen Mafle auch darin,
diese Segnungen des Staates zu vergiiten, und dazu kann er sich vier verschiedener Methoden
bedienen:

Zhongjing 17: B 7 EGMY. —HEE. [..] ~EUEER. [...] =F750. [..] PUEEF] .«

Wege, dem Staat [die Wohltaten] zu vergiiten, gibt es vier: Der erste heifit ,,[Seine] Wiirdigkeit
darbringen®. [...] Der zweite heif3t: ,,Plane vorlegen®. [...] Der dritte heiflt: ,,Verdienste erwerben®. [...]
Der vierte heifit: ,,Vorteile fordern.«

7 Forke (1), 1964, S. 148.

* Wang, 1999, S. 217, hilt dieses Kapitel ebenfalls fiir buddhistisch gefirbt. Siche dazu auch Kap. 3.3, sowie
dieses Kap. FN 23. Eine kurze Besprechung des Kapitels findet sich bei Wang auf S. 221.
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Diese vier Methoden flihren zu vier Ergebnissen, die dem Staat jedes auf eigene Weise niitzen:
Von den Wiirdigen heilt es, daB3 sie die Sédulen, von den Ratgebern wiederum, daf sie die
Zirkel des Staates bilden. Die Verdienstvollen werden als die Generile, die Vorteilsbringer als
der Nutzen des Staates bezeichnet. Eine dieser Methoden kann jeder loyale Untertan
anwenden, gemil} seiner Fahigkeiten, und auf diese Weise seine Verpflichtung gegeniiber

dem Staat erfiillen.

Kap. 15: 3k Loyale Ermahnung A: Ermahnen, bevor Unheil Gestalt angenommen hat: durch passende Worte
B: Ermahnen, wenn Unheil offensichtlich geworden ist: durch Einspruch

C: Ermahnen, wenn das Unheil bereits passiert ist: bis zum Tod

Kap. 16: 5 Der Beweis der Loyalitdt wird dem Untertan durch den Himmel vergolten = loyales Verhalten

Antworten bringt Gunst, nichtloyales Verhalten Verderben;
Verweis auf Shujing: finf Beweise fiir Gunst, fiinf Beweise fiir Verderben

Kap. 17: #[# Dem Staat [die Wohltaten] | A: Wiirdigkeit darbringen: Sdulen des Staates
vergiiten B: Pléne vorlegen: Zirkel des Staates
C: Verdienste erwerben: Generile des Staates

D: Vorteile fordern: Nutzen des Staates

AbschlieBlend folgt das letzte und achtzehnte Kapitel des Zhongjing. Hier wird der Bogen zum
ersten Kapitel wieder geschlossen und noch einmal kurz zusammengefallt, was in den
vorangehenden Kapiteln erkldrt worden ist. Die Erschopfung der Loyalitit, die duBerste
Anstrengung aller Beteiligten, flihrt zu einer reinen Reform, und zu einem Zustand, wie er im
Altertum existierte: Die Konige des Altertums mit ihrer kultivierten Autoritidt suchten nach
den besten Ménnern im Land, um sie anzustellen, und jeder von diesen besaB3 die hochste
Loyalitdt und verbreitete die moralische Autoritit des Fiirsten. Die sechs positiven
Konsequenzen eines solchen Ideals sind: Regierung und Lehre werden schon, Riten und
Musik blithen auf, Repressalien und Strafen werden rein, Menschlichkeit und Freundlichkeit
werden verbreitet und innerhalb der vier Meere herrscht hochster Friede, gliickverhei3ende
Vorzeichen werden oben und unten bewirkt und all dies wird in Oden und Hymnen verbreitet
und wirkt in alle Ewigkeit. Der letzte Abschnitt des Zhongjing beschwort das Ideal der ewigen

Uberlieferung eines moralisch tugendhaften Zeitalters:*’
Zhongjing 18: ,FEMEHY N, BEASHI, MARTTINGE. ST HIMR A

,,Wirkt die moralische Autoritdt im Menschen und nehmen sie die Vorgaben der Gétter ernst, wird dies
in die Musik iibertragen. Was gibt es Hoheres als die Ubertragung in Musik?*

% Hsiao, 1966, S. 507; Niu, 1996, S. 30; Wang, 1999, S. 215+222.
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Kap. 18: & AuBerste Loyalitit

Idealzustand, wenn alle Voraussetzungen des Zhongjing gegeben sind:
A: Regierung und Lehre werden schon

B: Riten und Musik blithen auf

C: Korper- und Geldstrafen werden rein

D: Menschlichkeit und Freundlichkeit werden verbreitet, hochster Friede
E: Gliickverheifliende Vorzeichen nach oben und unten

F: Ewige Verbreitung in Oden und Hymnen

Der Begriff von Loyalitét, der uns im Zhongjing vermittelt wird, umfaflt ein ganzes System,

das nicht ausschlieBlich aus den Pflichten des loyalen Untertanen besteht, sondern in erster

Linie von einem moralischen Fiirsten abhidngt, der die Entfaltung des loyalen Untertanen erst

ermdglicht.*

Ein Diagramm der einzelnen Elemente des Loyalititssystems soll die Zusammenhinge

nochmals kurz zusammenfassen:

Ver-
ewigung in
Liedern

Glanz der
Ahnen

Segen der
Gotter

Einfluf3-
nahme auf
die
Menschen

Féhige
Beamte
anstellen

Loyalitét
der Unter-
tanen

Ordnung in
der
Regierung

moralische
Autoritit
des Fiirsten

Plane
vorlegen

Verbessern
der mora-
lischen

Autoritit

Ermahnen
des Fiirsten

Verbreiten
der mora-
lischen

Autoritit

%% Hsiao, 1966, S. 507 zieht dieselbe SchluBfolgerung: ., A& N mam B 2 &[] Hbup 2 R sE
{1« ,Obwohl das Zhongjing auch ausfiihrlich die Loyalitit des Untertanen eines Fiirsten diskutiert, so steht doch
zentral im Mittelpunkt die moralische Autoritét des Fiirsten.*
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Das System ist in hochstem Mafle von der moralischen Autoritdt des Fiirsten abhéngig, ohne
die keinem der aufien stehenden Elemente Erfolg beschieden ist.’' Die einzelnen Elemente
miissen nicht unbedingt in dieser Reihenfolge stehen, nicht alle werden immer im gleichen
MalBle beeinflusst, aber alle wirken ihrerseits wieder auf den Mittelpunkt ,,moralische
Autoritdt des Fiirsten* positiv ein; alle hdngen auch gegenseitig voneinander ab und haben je
nach dem Grad ihrer Auspriagung grofere oder kleinere Auswirkungen auf die Ausprigung
der anderen Elemente. Somit ist das System nicht nur abhéngig von der moralischen Autoritét
des Fiirsten als erstem Element, das die anderen wie ein Dominostein anstof3t, sondern es ist,
einmal angefangen, auch in sich geschlossen — die moralische Autoritdt des Flirsten steigert
die loyalen Handlungen des Untertanen und umgekehrt.

Das Zhongjing sagt aber an keiner Stelle deutlich, welches der Elemente nun wirklich der
Ausloser des Systems ist. Die Moral des Fiirsten scheint die Grundvoraussetzung fiir jegliches
Funktionieren im Staat zu sein, andererseits werden Strategien entwickelt, die diese
Gesinnung durch die richtigen Untertanen entstehen lassen konnte (Ermahnung, Einspruch,
Selbstaufopferung, vorbildhaftes Wirken), vorausgesetzt, sie wiirden von dem Fiirsten trotz
seines Mangels iiberhaupt in ein Amt genommen. Das System l4uft letztlich auf eines hinaus:
Wenn alle gut sind und das Richtige tun, dann sind auch Regierung und Staat gut, was sich
positiv auf den Segen durch die Gétter auswirkt.”® Funktioniert das System trotzdem nicht,
dann sind entweder die moralische Autoritit des Fiirsten oder die Loyalitit der Untertanen
noch nicht perfekt genug — was widerspriichlich ist, da doch das eine das andere zur

Vollendung bringen soll; wie das Zhongjing aber erkldrt, kommt so etwas fast nie vor:
Zhongjing 13: ARG BIEMEL A - (G - HIERREEZR -

,.Wenn der Fiirst vollkommene moralische Autoritit besitzt und der Untertan verbreitet diese nicht, dann,
und [von so etwas] hat man seit langer Zeit nicht gehort, gibt es Fehler im Weg der Loyalitit.

Das Zhongjing vermittelt ein moralisches Idealbild, das den Dienst am Staat in den

Mittelpunkt eines jeden Handelnden, auch des Fiirsten, stellt. Die Loyalitdt des Untertanen

3! Siehe Nivison, 1996, S. 31-2 fiir eine Zusammenstellung der Qualititen der moralischen Autoritit des
Herrschers, die groftenteils mit den im Zhongjing vertretenen Fiirsteneigenschaften iibereinstimmen: ,,The ideal
king has qualities we would call moral ones: - He is dutiful in regard to his religious obligations, attending to the
rituals and the sacrifices to his ancestors, etc. - He lives a life of personal self-restraint. - He is generous, kind,
even self-sacrificing (as in the curing of illness). - He avoids force, if he can, in his military functions and in his
administration: he is gentle. - He is humble: while ,resting his position in the primacy of his virtue’ [...], he yet
doesn’t take personal credit for his virtue, but asks others to help him, so that Heaven will guide him out of error.
- And so, he is nonassertive, opens his mind to instruction; he listens, then responds. [...] the king’s de really is
,moral force’: the source of the concept seems to be what we might call gratitude credit — a compulsion felt by
the benefited person to respond favorably to the benefactor, felt so strongly that it seems to be a psychic power
emanating from the benefactor (the king) to orient those around him favorably in his direction.*

2 Hsiao, 1966, S. 506, nennt die Aussagen des Zhongjing ein hochst optimistisches Ideal: ,,[...] fr%4HH .~ FHAH
[.]e
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soll in erster Linie dem Staat zukommen, aber auch dem Fiirsten als Person, wenn es
beispielsweise gilt, ihn zu ermahnen oder seine personliche Moral zu steigern. Das Ziel
solcher Handlungen ist und bleibt aber die Verbesserung des Staats- und Gemeinwesens. Das
oberste Ziel, das es zu erreichen gilt, ist, einen gleichermallen harmonischen Zustand
herzustellen, wie ihn die Zhou-Dynastie verkorperte. Das SchluBkapitel des Zhongjing weist
ganz deutlich darauf hin, da3 die Verewigung dieses Zustandes in Liedern (wie es traditionell
fiir die Zhou-Dynastie angenommen wurde), ein Beleg fiir das Erreichen dieses Ziels sei.

Der Text gibt dem Leser keine praktische Anleitung an die Hand, die es ihm (oder auch dem
Fiirsten) ermdglichen wiirde, genau nach einem Plan zu handeln; er setzt vielmehr bei allen
Beteiligten die grundsétzliche Féhigkeit, zwischen richtigem und falschen Handeln zu
unterscheiden, voraus. Der Fall, da3 der Herrscher nicht moralisch ist, nur auf die falschen
Berater hort, nie die richtigen Ménner anstellt, wird nicht erdrtert. Der Leser wird aber
ausfiihrlich mit den einzelnen Pflichten vertraut gemacht, die ein jeder im Staate zu erledigen
hat. Zudem gibt das Zhongjing recht genaue Erlduterungen wie eine funktionierende
AuBenpolitik auszusehen hat, Abschreckung und kulturelle Attraktivitdt soll sie gleicher-
maflen beinhalten.

Inwieweit dieses Modell mit den Vorstellungen der Loyalitét in den klassischen Quellentexten
iibereinstimmt, will ich im folgenden Kapitel untersuchen. Zunéchst aber mochte ich das
Zhongjing noch unter einem anderen Aspekt betrachten, der sich bereits weiter oben

angekiindigt hatte: in seinem Verhltnis zum Xiaojing.”

4.4. Vergleich zwischen Zhongjing und Xiaojing

Im Vorwort zum Zhongjing findet sich folgender Passus:

Vorwort zum Zhongjing: 88, FHIAZFERAN. (MR H AT LISEE 2 &, A, R,
FrLAEER R, BIEL T2 55 AT RERNE, AT, AR, MAER. Holfhfe i,
TEEREES. ] DUEESE, IRE A /(&

»Was das Zhongjing angeht, so ist es aus dem Xiaojing heraus entstanden. Zhongni [Konfuzius] sagte,
was die [Bezeichnung] ,,Kindespietét™ betreffe, so habe sie die Bedeutung: ,,wodurch man dem Fiirsten
dient®, und daher wissen wir, was die Kindespietét betrifft: sobald [ndmlich] Loyalitit [vorhanden] und
diese vollendet ist, erwidert man dadurch die Giite von Fiirst und Eltern und verdeutlicht die Beteiligung
von Untertan und Sohn. Loyalitit darf im Staat nicht vernachlédssigt und Kindespietdt in der Familie
nicht verworfen werden. Fiir die Kindespietdt gibt es bereits ein kanonisches Werk, [wéhrend] es bei der
Loyalitdat noch ein Defizit [gibt]. Folglich iiberlieferte [ich] das von Zhongni Gesagte und schuf das

3 Fiir einen Vergleich der beiden Konzepte xiao und zhong, sowie kurzen Gegeniiberstellungen von Xiaojing
und Zhongjing siehe Lee, 1990, S. 114-37; Jin, 2001, S. 124-7; Zhu, 2003, S. 136-9. Eine Untersuchung zum
Konzept der Kindespietidt im Xiaojing und speziell der damit verbundenen Geschichten zum Zwecke der
Kindeserziehung in der Tang-Zeit bietet Knapp, 2005 (zum Xiaojing speziell S. 89-94).
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Zhongjing. [...] Um mit [dem Klassiker der] Loyalitat [dem Klassiker der] Kindespietét zu entsprechen,
habe ich ebenfalls 18 Kapitel verfaBt.«**

Um zu kldren, inwieweit sich das zeitlich deutlich spitere Zhongjing auf das Xiaojing
bezieht®®, habe ich zunichst die Kapiteliiberschriften und Inhalte der einzelnen Kapitel
einander gegeniibergestellt, so dal man sehr schnell den Zusammenhang zwischen beiden
Werken erkennt, aber auch, daB3 der Autor des Zhongjing das Konzept nicht durchgéngig
durchgehalten, sondern den Aufbau des Zhongjing gegebenenfalls abgedndert hat:

Zhongjing Xiaojing Abschnitt im  Gesamtwerk | Abschnitt im  Gesamtwerk

Zhongjing Xiaojing

Einleitung: Das Ideal Einleitung: Das Ideal

Kap. 1: Kb #EH
Himmel, Erde und lichte
Gotter

Kap. 1: fA5=HAZ Die
Urspriinge darlegen und

die Bedeutung erhellen

Beschreibung des Altertums
und des Idealzustands und der

allgemeinen Zusammenhénge

Beschreibung des Altertums und
des Idealzustands und der

allgemeinen Zusammenhéange

Kap. 2: B2 Der weise

Kap. 2: KT Der Sohn

Abschnitt 1: Hierarchie des

Reiches

Abschnitt 1: Hierarchie des

Reiches

Fiirst des Himmels Aufgaben und Zusammenspiel | Aufgaben der einzelnen Akteure

Kap. 3: 2[5 Der Kap. 3: #%{% Die der einzelnen Akteure im | im Reich; Feststellung des

herausragende Untertan Lehnsfiirsten Reich; Feststellung des | jeweiligen Anteils an der
jeweiligen Anteils an der | gesamten Kindespietit.

# Lee, 1990, S. 129-30, iibersetzt: ,.Das ,Buch der Loyalitit’ ist von dem ,Buch der kindlichen Ehrfurcht’ abge-
leitet. Nach Konfuzius besteht die praktische Ausiibung kindlicher Ehrfurcht im Dienst am Herrscher. Daraus
geht ganz klar hervor, dal3 die Erfiillung kindlicher Pflichten eng mit der Ausiibung von Loyalitdt verbunden ist.
Eine solche Bezugnahme oder Imitation eines Textes ist keine Seltenheit in der chinesischen Literatur. Siche
dazu Simson, 2006, S. 80, der dasselbe Phdanomen fiir das Lunyu beschreibt und Beispiele dazu anfiihrt.

% Das Xiaojing ist ein kurzes Werk, das aus neun juan besteht, die wiederum in 18 zhang aufgeteilt wurden.
Traditionell wurde es Konfuzius oder seinem Schiiler Zengzi (Zeng Can %2%) zugeschrieben und beinhaltet
kurze Dialoge zwischen den beiden (Shiji 67:2205). Wie Boltz schreibt, wird das gemeinhin dahingehend
interpretiert, dal Konfuzius das Xiaojing miindlich verfafit hat, wahrend Zengzi es schriftlich niederschrieb
(Siche Boltz, in: Loewe (Hg.), 1993, S. 142). Wahrscheinlich ist es aber deutlich spiter entstanden. Zhu Xi
trennte bereits zwei Schichten des Textes, die er in einen Teil aus Konfuzius’ Zeiten und einen spéiteren, der
beispielsweise Zitate aus dem Zuozhuan und Guoyu enthielt, die zur Zeit des Konfuzius noch nicht bekannt
gewesen waren, aufteilte. William Boltz nennt 239 v. Chr. als terminus ante quem, da zwei groflere Zitate im
Liishi Chunqgiu 2 [k zu finden seien, explizit mit der Floskel Xiaojing yue Z:4& - eingeleitet. Der Text ist
in einer Neutext- und einer Alttext-Version erhalten; die Neutext-Version beruht auf der Fassung, die Liu Xiang
im 1. Jh. v. Chr. zusammenstellte; diese erhielt spiter einen Kommentar, der angeblich auf Zheng Xuan
zurlickzufithren ist, wogegen aber starke Argumente sprechen. (Siche Hung, 1957, der ausfiihrlich eine Debatte
am Tang-Hof iiber die Echtheit dieses Kommentars beschreibt.) Eine Alttext-Version tauchte wahrend der Sui-
Dynastie mit einem Kommentar von Kong Anguo wieder auf, wurde aber von vielen als gefélscht betrachtet.
Beide Versionen bestanden aber zunichst nebeneinander. Im 18. Jh. wurde eine weitere Alttext-Version in Japan
entdeckt. William Hung hilt alle Alttext-Versionen fiir gefdlscht, da der Text nicht alt genug sei, um tiberhaupt
eine Alttext-Version zu besitzen, und dafl der Kommentar Kong Anguos demnach mehrmals geschrieben worden
sein muB (Hung, 1957, S. 129). In den Jahren 722 und 743 gab Kaiser Xuanzong 3 5% der Tang-Dynastie einen
Text, ein eigenes Vorwort und einen Kommentar zum Xiaojing heraus, der auf den beiden (gefalschten)
Kommentaren von Zheng Xuan und Kong Anguo beruhte. Sieche Hung, William, 1957, S. 98ff, FN 4; Boltz, in:
Loewe (Hg.), 1993, S. 141-153.

Der hier vorliegende Vergleich bezieht sich auf die jinwen-Fassung des Xiaojing, wie sie in der Shisan jing
zhushu =& ¥ Hi - Ausgabe wiedergegeben ist.
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Kap. 4: 5 T Die
hundert Amter
Kap. 5: 5752 Die

Kap. 4: JAIA 5 Minister
und Wiirdentrager

Kap. 5: 4 Die Edelleute

gesamten Loyalitét.

Gebietsverwalter
Kap. 6: JK A Alle Kap. 6: Ji A\ Die
Menschen gewohnlichen Menschen

Abschnitt 2: Der Fiirst: Abschnitt 2: Der Fiirst:
Kap. 7: Kap. 7: =F Die drei - Ordnung des Reiches durch | - Ordnung des Reiches durch den
Regierungsordnung Miéchte den Fiirsten Firsten
Kap. 8: i Kap. 8: 234 Pietitvolle | - Ordnung des Militdrs durch | - Respekt nach auflen durch Kin-
Militirische Regierung den Fiirsten despietit; Verehrung der Ahnen
Vorbereitungen Kap. 9: 5234 Weise - Beobachtung des Reiches | - Weise Regierung durch Kindes-
Kap. 9: #J Die Regierung durch den Fiirsten mithilfe von | pietdt und Tugend
Gebrduche beobachten Gesandten

Mitte: Mitte:

Kap. 10: fREAT
Den pietdtvollen

Lebenswandel bewahren

Kap. 10: #2217
Pietitvolles Verhalten

aufzeichnen

Loyalitdt kommt vor Kindes-

pietét

Kindespietdit kommt vor allem

anderen

Kap. 11: fEE[H
Erweiterungen zum

Handeln fiir den Staat
Kap. 12: fE2= 8
Erweiterungen zur
hochsten Ordnung
Kap. 13: #5582 Das

Verbreiten der Weisheit

Kap. 14: ##E Nach

Loyalitét unterscheiden

Kap. 11: F ] Die fiinf
Strafen

Kap. 12: fEZ5HE
Erweiterungen zum
wichtigsten Weg

Kap. 13: 2 {&
Erweiterungen zur
hochsten moralischen
Autoritét

Kap. 14: 4
Erweiterungen zur Ver-

breitung eines Namens

(fiir die Nachwelt)

Abschnitt 3: Der Fiirst und

sein Untertan

- Aufrechte Beamte anstellen

durch den Flrsten

- Reform beim Fiirsten und

alles lduft von selbst

- moralische Autoritit beim

Fiirsten,

Untertan

- Unterscheidung der Giite der

Untertanen durch den Fiirsten

Verbreitung  durch

Abschnitt 3: Der Fiirst und sein
Untertan
Einschub: Die funf Strafen

- Unterrichten des Volkes durch

moralische Autoritit

- Unterrichten des Volkes durch

Beispiel
- moralische Autoritit beim
junzi, guter Name fiir die
Nachwelt

Kap. 15: 3 Loyale

Ermahnung

Kap. 16: Z5JE Der
Beweis der Antworten
Kap. 17: /& Dem Staat

[die Wohltaten] vergiiten

Kap. 15: 355 Ermahnen
und Vorhaltungen

machen

Kap. 16: [ERZ Gefiihle

beantworten

Abschnitt 4: Der Untertan

- Ermahnung an den Fiirsten

durch den Untertanen

- Loyalitdt wird dem Untertan
durch den Himmel vergolten
- Wohltaten werden dem Staat

durch den Untertan vergolten

Abschnitt 4: Der Untertan

- Ermahnung an den Himmels-
sohn, die Lehnsfiirsten, die Wiir-
dentriger, die Edelleute, den
Vater durch zusténdige Personen
- Kindespietdt wird durch den

Himmel vergolten
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Kap. 18: & AuBerste

Loyalitdt

dienen

Kap. 17: S5, Dem Flirst

Schlufi: Erreichen des Ideals
Erreichen des

durch Befolgen des Zhongjing

Idealzustands

- der rechte Dienst am Fiirsten

die Eltern

Kap. 18: 52§ Trauer um

Schlufi:
vorbildhaftes Trauerri-tual beim

Tode der Eltern

Den inhaltlichen Bezug der einzelnen Kapitel zueinander werde

untersuchen.

ich weiter unten genauer

Zunichst noch zur stilististischen Abgrenzung der Themenblocke voneinander, die an den

Stellen, an denen es moglich ist, durchgehalten, aber vom Autor des Zhongjing dort

abgedndert wurde, wo ihm die Stilmittel, die das Xiaojing vorgibt, nicht geniligten. Man sieht,

daB3 in das Zhongjing nur diejenigen Teile iibernommen wurden, die sich in das Konzept des

Autors eingliedern lieen, dieser also nicht blind Aufbau und Stil des Xiaojing kopiert hat:

Kapitel im Kapitel im Abschnitt im | Stilistische Abgrenzung im Stilistische Abgrenzung im
Zhongjing Xiaojing Gesamtwerk Zhongjing Xiaojing

Kap. 1: Kb f§iEH Kap. 1: A5Z8H# | Einleitung: - Drei Stufen der Einheit: - Drei Stufen der Kindes-
Himmel, Erde und Die Urspriinge Das Ideal Person, Familie, Staat pietit: Den Eltern dienen,

lichte Goétter

darlegen und die

dem Fiirsten dienen, die

Bedeutung eigene Person errichten
erhellen
Abschnitt 1: | Kapitelende:
Kap. 2: B2, Kap. 2: X+ Hierarchie - FEeFEZ 4. Dies ist nun - EBRTFZ 2. Dies ist
Der weise Fiirst Der Sohn des des Reiches die Loyalitit des weisen nun die Kindespietét des
Himmels Fiirsten. Himmelssohns.
Kap. 3: K Kap. 3: 3= - fehlt - TEBEZ 24140, Dies ist
Der herausragende | Die Lehnsfiirsten nun die Kindespietét der
Untertan Lehnsfiirsten.
Kap. 4: 75T Kap. 4: JHlAR - % F LZAEHD. Dies istnun | - g2 ko 24, Dies st
Die hundert Amter | Minister und die Loyalitit der hundert nun die Kindespietét der
Wiirdentrager Amter. Minister und Wiirdentréger.
Kap. 5: 575 Die Kap. 5: +- - T2 . Dies ist nun - #2240, Dies ist nun
Gebietsverwalter Die Edelleute die Loyalitét der Gebiets- die Kindespietit der Edel-
Kap. 6: it A verwalter. leute.
Kap. 6: JK A Die gewdhnlichen - BB NGRS, Dies st [nun] | - ehir
Alle Menschen Menschen die Loyalitét aller Menschen.
Abschnitt 2: | Einteilung in Rangstufen und
Der Fiirst: Aufzihlungen:
Kap. 7: B Kap. 7: =7F - Drei Rangstufen und Metho- | - Drei Méchte und fiinf Me-
Regierungsordnung | Die drei Méchte den der Regierung thoden der Regierung
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Kap. 8: 2 Kap. 8: 24 - Sechs Methoden, um das - Drei Methoden, um das
Militarische Pietiitvolle Heer zu disziplinieren Wohlwollen aller zu
Vorbereitungen Regierung erreichen
Kap. 9: #5JE Kap. 9: B34 - Vier Eigenschaften des - Sechs beispielhafte Verhal-
Die Gebriuche Weise Regierung Fiirsten und des junzi, um den | tensweisen des Fiirsten und
beobachten Beamtenapparat auszurichten Jjunzi
Kap. 10: ff2£17 Kap. 10: f0Z17 Mitte: - Fiinf Pflichten des
Den pietiitvollen Pietitvolles pietétvollen Sohnes und drei
Lebenswandel Verhalten Ubel
bewahren aufzeichnen
Abschnitt 3:
Kap. 11: FJfl] Der Fiirst und Einschub: - Fiinf Strafen,
Die funf Strafen sein Untertan drei Verbrechen
Textverweise:

Kap. 11: fEE[E Kap. 12: FFE5E - Anspielung auf Shujing und - Vier Grundtugenden: Xiao
Erweiterungen zum | Erweiterungen Zuozhuan (Herzog von Zhou 2, 11 15, yue 48, Ii 5
Handeln fiir den zum wichtigsten und Herzog von Shao, acht
Staat Weg Yuan, acht Kai)
Kap. 12: fEEH# Kap. 13: i %1 - Anspielung auf Laozi (wu - Unterricht durch den junzi

Erweiterungen zur

hochsten Ordnung

Kap. 13: 55
Das Verbreiten der

Weisheit

Kap. 14: #iE
Nach Loyalitdt

unterscheiden

Erweiterungen zur

hochsten Tugend

Kap. 14: &4
Erweiterungen zur
Verbreitung eines
Namens (fiir die
Nachwelt)

wer)

- Anspielung auf Shujing und
Shijing (Gao Yao bzw. Herzog
von Zhou, Ji Fu)

- Anspielung auf Zhongyong
(Eigenschaften ren, zhi, yong)

in drei Tugenden: Xiao 2%, ti
158, chen

- Drei Methoden des junzi
zur Erweiterung: Xiao 2 >

zhong F&., ti 15 > shun I, li
M > zhi {5

Kap. 15: E3H

Loyale Ermahnung

Kap. 16: 5/
Der Beweis der

Antworten

Kap. 17: $R[E
Dem Staat [die
Wohltaten]

Kap. 15: 3fiz5
Ermahnen und
Vorhaltungen

machen

Kap. 16: [ERL
Gefiihle

beantworten

Abschnitt 4:
Der Untertan

Einteilung in Rangstufen und

Aufzihlungen:
- Drei Rangstufen und

Methoden der Ermahnung

- fehlt (evt. Anspielung auf
Shujing: finf Beweise flir
Gunst, fiinf Beweise fiir
Verderben)

- Vier Wege, dem Staat die

Wohltaten zu vergiiten

- Himmelssohn hat sieben,
Lehnsfiirst finf, Wiirden-
trager drei Méanner, Edel-
mann einen Freund, Vater

einen Sohn zur Ermahnung

- fehlt
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vergliten

Kap. 18: & Kap. 17: E5F Schluf3: - Sechs Konsequenzen des - fehlt
AuBerste Loyalitit Dem Fiirst dienen | Erreichendes | loyalen Handelns
Ideals
Kap. 18: 5§ Schluf: - Sechs Beweise duBerster
Trauer um die Erreichen des Trauer
Eltern Ideals

Auf den ersten Blick ist hier klar, daB3 sich der Autor des Zhongjing das Xiaojing zum Vorbild
genommen und versucht hat, dessen Kapiteleinteilung soweit als moglich zu iibernehmen. In
dem nun folgenden inhaltlichen Vergleich werde ich die Hauptthesen beider Werke einander
gegeniiberstellen. Die Kapitel beziehen sich jeweils aufeinander: dabei widersprechen sie sich
in ihren Aussagen teils deutlich; das macht es in den meisten Fillen noétig, die zwei
korrespondierenden Kapitel gemeinsam zu betrachten:

Die ersten Kapitel des Xiaojing und des Zhongjing informieren den Leser iiber die
Grundlagen der Kindespietit bzw. der Loyalitit.

Das Xiaojing sagt:

Xiaojing 1:5523a: 585521, 2.2 3R, NEEAS, Z2. 2 inth. TLBATIHE, BNk, DIEACR), =
R R, WBINER, N, B LE

,Leib, Haare und Haut haben wir von Vater und Mutter erhalten und wir wagen es nicht, diese zu
zerstoren oder zu verletzen, so beginnt die Kindespietdt. Die eigene Person errichten und gemaf des
Wegs handeln, sich einen Namen in der Nachwelt machen und dies Vater und Mutter darbringen, darin
findet die Kindespietét ihren Abschluf. Nun beginnt Kindespietdt im Dienst an den Eltern, [schreitet fort]

iiber den Dienst am Fiirsten und [findet] ihren Abschluf3 im Errichten der eigenen Person.* 36

Und das Zhongjing erklart:

Zhongjing 11, KSEBUANEy, HIRF, B, HAT 15, B ES, uzihath, —REZR, iz
th, —HAHEE, B

,,Nun entsteht Loyalitét in der eigenen Person, manifestiert sich in der Familie und vervollkommnet sich
im Staat. Die entsprechende Handlungsweise ist [jeweils] darin eins. Folglich [gilt]: Die Loyalitét
beginnt im Einssein mit der eigenen Person, sie [schreitet fort] im Einssein mit der Familie und findet
ihren Abschlufl im Einssein mit dem Staat.*

Die Argumentation ist ganz dhnlich aufgebaut, sagt aber letztlich vollig Verschiedenes aus.
Das Xiaojing bildet die Kette:

- Weg gehen
Dienst an den Eltern - Dienst am Fiirsten = Errichten der eigenen Person - Namen hinterlassen

- Eltern ehren
Im Zhongjing heifit es:

- 1. Menschen werden reformiert
Person: Person einen > Familie: Familie einen - Staat: Staat einen - 2. Segen der Gotter

-> 3. Harmonie (,,die Mitte bewahren*)

3¢ Siehe Lee, 1990, S. 125.
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Das Xiaojing propagiert als hochstes Prinzip die Errichtung des Selbst durch die
Vervollkommnung eines moralischen Prinzips, der Kindespietit. Erstes Mittel ist die Kindes-
pietdt an den Eltern, zweites der Staatsdienst, der zum Ziel hat, sich einen Namen zu machen
und diesen zum Ruhme der Eltern der Nachwelt hinterlassen zu kénnen. Der Staat und der
Dienst an der Allgemeinheit spielen an dieser Stelle nur eine mittlere Rolle, die Familienehre
wird allem anderen iibergeordnet.

Das Zhongjing richtet sich ganz auf den Dienst an der Allgemeinheit aus. Zuerst muf} die
eigene Person aufgebaut, dann die Familie geordnet werden; schlieBlich kann die daraus
gewonnene Harmonie auf den Staatsdienst iibertragen und dort nutzbringend angewandt
werden. Das oberste Prinzip der Loyalitdt widerspricht in seinen Grundziigen dem obersten
Prinzip der Kindespietét: Steht im Xiaojing das Errichten der eigenen Person (zum Ruhme der
Eltern) an oberster Stelle, so riickt das Zhongjing die Ordnung der ganzen Welt in den
Vordergrund. Aus dem privaten Bereich heraus soll sich {iber die Familie die
Vervollkommnung auf die ganze Welt erstrecken. Am Ende der Argumentationskette im
Zhongjing heilit es:

Zhongjing 1. 8] — R NH#. KT &L, MR
»Ist das Land eins, dann sind die zehntausend Menschen geordnet. Wenn die [ganze] Welt in ihrer
Gesinnung harmoniert, dann gibt es nichts, das nicht diesem EinfluB} folgen wiirde.*

Die einzelnen Akteure im Reich werden im Xiaojing nur sehr kurz besprochen. Pietitvolles
Verhalten steht dabei im Vordergrund. Dies beginnt beim Himmelssohn, dessen Kindespietit
und Ehrerbietigkeit gegeniiber seinen Eltern sich durch sein Vorbild positiv auf das Volk
auswirken und als Beispiel dienen soll. Wer seine Eltern liebt und ehrt, wagt es nicht, anderen

Leute iibel zu wollen oder sie schlecht zu behandeln.
Xiaojing 2:5523b: ,EHIE, FHCER N S0, AEUEHR A

»Wer seine Eltern liebt, wagt es nicht, den Menschen gegeniiber Ubel zu wollen; wer seine Eltern ehrt,
wagt es nicht, andere Menschen schlecht zu behandeln.*

Im Zhongjing liegt die Pflicht des vorbildlichen Herrschers darin, seinen Ritendiensten
gegeniiber Himmel, Ahnentempeln und Erde nachzukommen. Das ist die Pflicht, durch die er
dem Untertanen dhnlich wird, so daB3 dieser hierin den Fiirsten als Beispiel nehmen kann, um
thm die hochste Loyalitit zu erweisen. Der Fiirst wiederum revanchiert sich, indem er die
wiirdigsten Untertanen in Amter anstellt und somit das Wohlergehen des Staates sichert, denn
dann spenden die Goétter ihre Gunst. Die Aufgabe des Fiirsten liegt darin, durch seine
moralische Autoritit die Loyalitdt der Untertanen zu ermdglichen.

Das Zhongjing verlangt dem Fiirsten eine viel groBere Aktivitdt ab. Davon, die eigenen Eltern

zu lieben und zu verehren, ist gar keine Rede. Wir wissen nicht, ob die Kindespietit als
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selbstverstindlich, als nebensédchlich oder als in der allgemeinen Fiirstenmoral inbegriffen
eingestuft wird. Ausschlaggebend ist jedenfalls, daB3 der Fiirst durch seine Autoritit Einfluf}
auf den Staat und die Bevolkerung nimmt, und somit die Gesellschaftsordnung positiv

verandert.

Die néchsten Kapitel beschéftigen sich in beiden Werken mit den dem Fiirsten
untergeordneten Adligen und Amtsrangen.

Das Xiaojing verlangt von den Lehnsfiirsten moderates Verhalten. Sie sollen sich nicht
arrogant verhalten, sondern vielmehr die Regeln und Gesetze beachten. Auf diese Weise
konnen sie ihren Adelsstand und ihren Reichtum fiir lange Zeit bewahren. Dadurch werden
die Staatsaltire und die von den Lehnsfiirsten verwalteten Gebiete bewahrt und das Volk in

Harmonie gebracht.

Xiaojing 3:5534a: & E AL, SNERECR LA, AT R A
»Wenn er reich und adlig bleibt, dann kann er damit die Staatsaltire bewahren und sein Volk
harmonisieren.*

Minister und Wiirdentridger folgen den Gesetzen und Ritenvorschriften der grolen Konige der

Altertums und orientieren sich in ihrer Kleidung, Wortwahl und Handlungen (fi filz, yan 5,
xing 17) an deren vorbildhafter Lebensart. Mit ihren AuBerungen und ihrem Verhalten diirfen

sie keinerlei Anlal fiir Tadel bieten. Haben sie sich in den drei Bereichen Kleidung,
Wortwahl und Handlungen vervollkommnet, dann werden ihnen Ahnentempel und erbliche
Posten erhalten bleiben.

Edelleute hingegen dienen Eltern und Fiirsten gleichermaf3en: sie sollen ithrer Mutter Liebe,
threm Fiirsten Ehrerbietung und dem Vater beides entgegenbringen. In diesem fiinften Kapitel

des Xiaojing findet sich der erste von insgesamt drei Verweisen auf Loyalitit®”:

Xiaojing 5:5536a: A HERIE, DICERRANE. ENEAK, DIEHE b, RERECR kAL, M<FH
.

,Folglich bedeutet es Loyalitdt, wenn dem Fiirsten mit Kindespietét gedient wird und Gehorsam, wenn
den Alteren mit Ehrfurcht gedient wird. Wer weder Loyalitit noch Ehrfurcht verliert und damit den
Oberen dient, der wird sich spiter sein Gehalt und seine Posten bewahren und seine Opferhandlungen
sichern kénnen.*

Fiir das Xiaojing bedeutet Loyalitdt an dieser Stelle nichts anderes als ,,dem Fiirsten mit
Kindespietit zu dienen.” Und diese Loyalitdt birgt noch einen praktischen Nutzen, ndmlich
die Bewahrung von Gehalt und Posten.

Diese drei Kapitel des Xiaojing treffen die Aussage, dal ein bescheidenes und

vorschriftsméfBiges Verhalten der Lehnsfiirsten, ein gesetzestreues und tadelloses Verhalten

7 Lee, 1990, S. 126-7.
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der Wiirdentrdger und ein pietitvolles und loyales Verhalten der Edelleute es diesen drei
Stdnden ermdglichen, ihren personlichen status quo zu erhalten.
Im Zhongjing steht das genaue Gegenteil. Der Erhalt des personlichen Status wird absolut
hintan gestellt.

Zhongjing 3: K8, SWMRETE, MBITEK, EOER, FETHTR

»Nun, was die Loyalitit betrifft, wie konnte sie nur [darin bestehen] dem Fiirsten zu dienen und die
eigene Person zu vernachlédssigen, dem Staat zu folgen und die Familie zu vernachléssigen, eine ernste
Miene aufzusetzen und aufrichtige Worte zu machen, und in schwierigen Zeiten fiir seine [moralische]
Integritét zu sterben?*

Die Anforderung an den herausragenden Untertan geht weit dariiber hinaus, dem Fiirsten in
gleicher Weise wie dem Vater in Ehrerbietung und Kindespietidt zu dienen; eine loyale
Einstellung verlangt nicht nur den Koérper zu vernachldssigen, sondern auch die Familie und
im Ernstfall sogar sein Leben durch aufrichtige Worte zu riskieren. Dem Xiaojing galt im
ersten Kapitel die Bewahrung des Korpers noch als eines der obersten Gebote, da dieser von
den Eltern geschenkt sei und deshalb keinesfalls verletzt oder zerstdrt werden diirfe. Im
Zhongjing wird die moralische Integritdt iiber alles gestellt. Und das allein reicht noch nicht,

denn:

Zhongjing 3: ,JLEF U HE. [ETETT, KREFKFEZ RS
,Dies alles [beschreibt] den gewdhnlichen Weg der Loyalitit, etwas, das selbstverstindlich zu tun ist;
das ist [aber] noch nicht erschopfend fiir die Angelegenheiten eines Premierministers.*

So wie es des Fiirsten Hauptaufgabe ist, wiirdige Méanner auszuwéhlen, die ihn entsprechend
beraten und ermahnen konnen, so bringen diese ihre Uberlegungen, die , tiefliegenden Pline
und verborgenen Wendungen® (,,7/{i{-7%E ) in die Regierung ein, mit dem Ziel, den Staat
gerade zu riicken und Frieden bei den Menschen zu erlangen. Dazu muf3 das Zusammenspiel
von moralischem Fiirst und loyalem Untertan funktionieren, sie sollen als Einheit agieren.

Wer einmal Beamter in den hundert Amtern ist, muB sich in jeder Lebenssituation daran

halten. Explizit heif3t es:

Zhongjing 4: SFALREN, FERZE. I B2 AR
,.Sich den Rang zu erhalten und das Ubliche zu beachten [suchen], ist nicht der Weg der Loyalitit. Solch
einer ist somit ein zuwiderhandelnder Untertan.* und

RN, 5 S, A AR, R

»An der Pflicht festhalten und nicht umkehren, die Angelegenheiten ansprechen und vor nichts
zuriickschrecken: Wenn es darum geht, den Staatsaltiren zu niitzen, dann darf man nicht an die eigene
Person denken.*

Im Amt miissen sie Pline vorbringen und die Sorgen des Fiirsten bedenken, zu Hause den

Regierungsanordnungen folgen und sich iiber den Weg Gedanken machen, wie man den Staat
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fordern kann. Nicht an sich selbst zu denken und Uneigenniitzigkeit sind die obersten
Prinzipien aller Beamten.

Auch die Gebietsverwalter werden zu gemeinniitzigem Handeln angehalten:
Zhongjing 5: & RUMEAR, RN, BIRETEAS. =&z, R AT DIBEAL

»Rein sein heifit nichts begehren. Ausgewogen sein heiflit nicht krumm sein. Klarheit kann die Sitten
aufrichten. [Erst] wenn fiir diese Dreiheit gesorgt ist, kann man danach die Menschen ordnen.*

Im Xiaojing sollen die Edelleute, die shi, ihren Fiirsten so ehren wie ihren Vater. Im
Zhongjing erfahren wir, dafl die Menschen den Fiirsten und die Gebietsverwalter nicht

selbstverstindlich lieben, sondern erst, wenn diese ihren Teil der Verpflichtung erfiillen:

Zhongjing 5: A Z N, WET-T BELKZ, Bl R, AN, I HRH. REHR, GFRERA.
[ RE T, (HEORE. STEEAN, BRER. SR

»Wenn man die Untertanen des Fiirsten ansieht, dann ist es, als ob man Kinder betrachte. In Kélte
kleidet er sie, bei Hungersnot speist er sie. Dann lieben ihn die Menschen, wie sie ihre Eltern lieben. Das
Volk sehnt sich nach seiner Giite, als wéren sie seine Blutsverwandten. [...] Es gibt kein Gefiihl, das
dasjenige der Liebe von Vater und Mutter fiir ihre Kinder iibertreffen konnte. Es gibt keinen Beamten,
der sorgféltiger wire als der Gebietsverwalter in seiner Liebe zu den Menschen. Welcher Mensch wire
dann nicht ein Kind?*

Ganz explizit geht das Zhongjing darauf ein, dafl die Bewahrung des Ranges und das Ausiiben
des Gewohnten und Althergebrachten nicht der Weg der Loyalitét sein kdnnen; stattdessen ist
aktives und uneigenniitziges Einbringen gefragt. Die Pflicht gegeniiber dem Staat steht in

jedem Falle tiber der Pflicht gegeniiber der eigenen Person oder der Familie.

Beide Werke nennen als Aufgabe der einfachen Leute die Bestellung des Bodens. Das
Xiaojing lobt die Fahigkeiten der einfachen Leute, die Ressourcen von Himmel und Erde zu
niitzen und diese sparsam und vorsichtig einzusetzen, um so auf bestmdgliche Weise fiir das
Wohl ihrer Eltern zu sorgen und ihre kindliche Pietétspflicht zu erfiillen.

Das Zhongjing macht die Rahmenbedingungen fiir die eintrdgliche Bestellung der Felder von
der GroBe der herrscherlichen Autoritét abhidngig, da diese direkten Einflu3 auf Yin und Yang,
Wind und Regen, die Abfolge der vier Jahreszeiten, und damit auf Leben und Sterben der
einfachen Leute hat. Erst wenn diese Voraussetzung gegeben ist, konnen die einfachen
Menschen durch Sden und Ernten ihren Beitrag der Loyalitdt iiber die Steuereinnahmen
gegeniiber dem Fiirsten leisten. Neben der Feldarbeit miissen die staatlichen Regeln und
Gesetze eingehalten, sowie die familidren Prinzipien von Kindespietidt und Briiderlichkeit

gelebt werden.

Im Zhongjing liegt die Ermdoglichung der Pflichterfiillung fiir alle Mitglieder des Staates

direkt beim Herrscher, dessen Aufgabe es ist, durch seine moralische Autoritit die
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Voraussetzungen fiir ein reibungsloses Miteinander zu schaffen. Die einzelnen Glieder sollen
durch uneigenniitziges Handeln zum Allgemeinwohl beitragen. Im Xiaojing hingegen ist jeder
auf sich gestellt, agiert in seinem Wirkungsfeld und sucht seinen eigenen Stand zu erhalten.
Die Kindespietit des Fiirsten nimmt zwar als Beispiel Einflu3 auf alle, aber nur insoweit, daf3
ein jeder angehalten ist, die eigene Kindespflicht zu erfiillen, aber nirgends wird ausdriicklich

mehr als das verlangt. Als AbschluB3 des sechsten Kapitels des Xiaojing heil3t es:
Xiaojing 6:5539b: #H KT RIRFEN, ZMERELA, AR, R Fth.-

»Folglich gilt vom Himmelssohn bis zu den gewdhnlichen Menschen, dafl Kindespietit weder Ende
noch Anfang kennt; daf} es schwierig wire, dies zu erreichen, das war noch nie der Fall.

Die nichsten drei Kapitel beschiftigen sich mit Regierung und Regierungsmethoden, aus der
Perspektive des Herrschers. Das siebte Kapitel des Xiaojing preist die Kindespietét als das
dem Kosmos zugrundeliegende Prinzip:

Xiaojing 7:5540a: ,, K=¢, K Z#&Hh, Mz Fth, Rizf7.

»Was die Kindespietdt angeht, so ist sie ein Grundprinzip des Himmels, ein Moralprinzip der Erde und
ein Verhaltensprinzip des Volkes.*

Nehmen sich die Menschen diese Regel des Himmels und der Erde zum Vorbild, dann
miissen weder in der Lehre noch in der Regierung strenge Mallregelungen ergriffen werden.
Dies wird durch das Beispiel der weisen Konige des Altertums deutlich: Sie erkannten, daf3
sie durch Lehre EinfluB3 auf die Menschen nehmen konnten und herrschten deshalb mit Liebe
und Aufrichtigkeit iiber das Volk. Als Resultat ehrten die Menschen ihre Eltern und
verbesserten ihr Verhalten; gegenseitiger Respekt und Riten und Musik beendeten
Streitigkeiten und brachten stattdessen Harmonie.

Im Zhongjing wird ebenfalls die Frage der EinfluBnahme angeschnitten und um sie zu
bewerkstelligen, gibt es drei Methoden: die beste Methode ist das moralisch autoritative
Beispiel des Fiirsten, gefolgt von den Regierungsanordnungen und an letzter Stelle steht die
Festsetzung von Strafen. Die Argumentation des Zhongjing lduft darauf hinaus, daBl eine
Mischung aus allen drei Wegen zum Erfolg fiihrt: die moralische Autoritit des Fiirsten bringt
die Menschen von ganz allein zur Umkehr, ohne dal} sie iiberhaupt wissen, wer oder was sie
zum Umdenken gebracht hatte. Einfach gehaltene Regierungsanordnungen verdeutlichen den
Menschen das richtige Handeln und zwingen sie auf milde Weise, dem richtigen Weg zu
folgen. Strafen verursachen Furcht und schrecken die Leute ab. Sie sollten nur &duBerst
sparsam angewendet werden. Deshalb ist das richtige Mall dieser drei Methoden

ausschlaggebend.
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Das Xiaojing beschreibt, wie die Konige des Altertums allein durch moralische Autoritit und
Vorbild die Menschen beeinflussten. Dem stimmt das Zhongjing grundsétzlich zu, aber es

erweitert das Prinzip um die staatlichen Maflnahmen:

Zhongjing T: #E T HITE, EFEL BEFI. FIAREANE, BCMERIZE. BRI B
»Folglich widmet sich der Edle seiner moralischen Gesinnung, er verbessert die Regierung[s-
anordnungen] und geht sorgfiltig mit den Strafen um. Ist [der Edle] nicht sorgfiltig mit den Strafen,
werden sie exzessiv; verbessert er die Regierung[sanordnungen] nicht, dann werden sie widerspriichlich;
widmet er sich nicht seiner moralischen Gesinnung, dann hegen die Menschen [keine Gefiihle fiir ihn].”
Im achten Kapitel des Xiaojing geht es um die pietdtvolle Regierung. Wieder dient das
Altertum als Maf}stab: Konige regierten das Reich durch Kindespietdt und achteten alle
Abgesandte anderer Konigreiche, sowie die eigenen Minister und Adligen. Dadurch
gewannen sie das Wohlwollen aller Staaten und konnten sich in Ruhe der Ahnenverehrung

und den Opferhandlungen widmen.

Xiaojing 8:5545a: ,, & H AT DISFIAR M, ANEGE/NEL B, ML AEAE T 572 #SEEZ
WL, DIFEHS T

,»Im Altertum haben die klaren Konige die Welt mit Kindespietét regiert, und wagten nicht, die Minister
kleiner Staaten zu vernachldssigen; um wieviel mehr galt das fiir die Herzoge, Markgrafen, Grafen,
Freiherren und Barone? Folglich gewannen sie das Wohlwollen der zehntausend Staaten und damit
dienten sie den vormaligen Konigen.*

Im gleichen Sinne fahrt das Xiaojing fort: Die Staatslenker (,,zhi guo zhe 57 ) ihrerseits

behandelten Witwer und Witwen, Edelleute und Volk respektvoll, gewannen so das
Wohlwollen der hundert Familien, und konnten sich wiederum um die Opfer in ihren

Ahnentempeln kiimmern. Die Clanoberhdupter (,zhi jia zhe 5 %% 35 <) respektierten

Bedienstete und Konkubinen, sowie die Ehefrauen und Kinder, so dal sie durch das
gewonnene Wohlwollen aller Leute die Zeit zur Pflege der Eltern im Leben wie im Tode
nutzen konnten. Dieses System ermoglichte konstante Kindespietit zu Lebzeiten der Eltern
und fortdauernde Verehrung der Ahnen nach dem Tode. Eine weiterreichende Konsequenz
waren Frieden und Harmonie im Reich; Streitigkeiten und Unstimmigkeiten kamen gar nicht
erst auf, Katastrophen und Ungliicke blieben aus und Rebellionen wurden nicht angezettelt.

Das Zhongjing ist hier realistischer. Eine Regelung zwischenstaatlicher Beziehungen durch

herrscherliche Autoritét ist zwar erwiinscht, wird aber durch konkrete Maflnahmen unterstiitzt:

Zhongjing 8: , EHITE o DUFIU TG o ZE A, - sfEF 5w o FEMHMIERAD - I8 AMa AR - B
AL Fil @

,,Der Herrschende baut seine Kriegstiichtigkeit auf, um sich in den vier [Himmels]richtungen Respekt zu
verschaffen und die zehntausend Menschen zu befrieden. Der militarisch moralische Fiihrer befriedet
und beruhigt — es ist nicht so, daB er Vorteile durch Strafexpeditionen gewinnt. Reine moralische
Autoritit verbreitet sich und durchdringt [selbst] die Rong- und Yi-[Barbaren] und [diese] nechmen die
Befehle von den Armeefiihrern einer Gesamtarmee an.*
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Die militdrische Vorbereitung dient allein zur Verteidigung der Grenzen und zur
Abschreckung, die moralische Autoritdt des Fiirsten fiihrt zur freiwilligen Unterwerfung der
Fremdvdlker. Sechs konkrete Methoden leiten die eigenen Soldaten, mdglicherweise auch die
sich ergebenden Heere, in die richtigen Wege. Sie bestehen aus einem System von
Menschlichkeit, Rechtschaffenheit, Riten, Vertrauenswiirdigkeit, Belohnungen und Strafen.

Wie das Xiaojing die Kindespietit, so stellt das Zhongjing die moralische Autoritit des
Herrschers obenan, sie soll die zwischenstaatlichen Beziehungen im Vorfeld positiv
beeinflussen. Zusitzlich aber wird das Militdrwesen gepflegt, um sich Respekt zu verschaffen
und durch Abschreckung den Frieden zu sichern, denn offenbar sollte man sich nicht allein

auf die Moral verlassen:
Zhongjing 8: . ;X AT LM o Al LUHM At - «

,»Das Militirwesen kann vorbereitet und [dann] nicht genutzt werden, [aber] es kann nicht genutzt
werden, ohne vorbereitet zu sein.*

Von militdrischen Vorbereitungen steht im Xiaojing nichts, gegenseitiger Respekt auf jeder

Ebene geniigt, um Frieden und Harmonie herbeizufiihren.

Das neunte Kapitel des Xiaojing beschreibt die Tugenden des Weisen und bezieht sich dabei

ganz konkret auf den Herzog von Zhou [& als einen Menschen, der die Kindespietit in

Vollkommenheit praktizierte. Das Xiaojing schreibt:

Xiaojing 9:5548a-b: KM 1k, NFSE. NZAT, BRI, FEARREEAL, BACERRECR, RN
HA. B AR SR LARCR, Snts LRI DR b4, R RAPSs A, £ DUHERARSS. KB
N1, AR LA

,wunter allen Kreaturen des Himmels und der Erde ist der Mensch die Edelste. Von allen Handlungen
des Menschen ist die Kindespietét die grofite. Bei der Kindespietit ist nichts groBler als die Verehrung
des Vaters und bei der Verchrung des Vaters ist nichts groBer als ihn dem Himmel gleichzusetzen. Der
Herzog von Zhou war ein solcher Mensch. Einst opferte der Herzog von Zhou Hou Ji am Staatsaltar und
setzte ihn dem Himmel gleich und er opferte Konig Wen in der klaren Halle und setzte ihn den Géttern
gleich. Deshalb opferte innerhalb der vier Meere ein jeder seiner Pflicht entsprechend. Was nun die
moralische Autoritit des Weisen anbelangt, wodurch kdnnte der Kindespietit noch etwas hinzugefiigt
werden?*

Die Weisen orientierten sich an der Kindespietdt als der Wurzel der menschlichen
Beziehungen, denn aus dem natiirlichen Pietédtsverhiltnis zwischen Vater und Sohn entspringt

die moralische Beziehung zwischen Herrscher und Untertan.
Xiaojing 9:5550b: , A0 238, KM, B2 FM.

»Der Weg zwischen Vater und Sohn ist eine natiirliche Anlage des Himmels und [daraus entspringt] das
moralische Grundprinzip zwischen Fiirst und Untertan.*®

¥ Zu jun chen zhi yi FE .7 # siehe auch Zhongjing 17: ,F 7 3%, BEEE. A EH.“ ,,Von den
moralischen Grundprinzipien zwischen Fiirst und Untertan ist keines wichtiger als die Glite. Wie konnte sie
vernachldssigt werden?*
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Fiir die Familie ist nichts wichtiger als die Fortfiihrung der Erblinie (xu #& ), in der
Regierung des Fiirsten ist nichts wichtiger als GroBzigigkeit (,,hou [£). Wer die eigenen

Eltern nicht liebt und verehrt, dafiir aber andere Personen, der handelt gegen Moral und Riten.
Auch wenn so jemand Rang und Namen erwirbt, so wird ihn der Edle doch nicht schitzen.
Der wahre Edle handelt anders:

Xiaojing 9:5551a: TR, 5 RAGHE, 1TATLE, FEZR WG, (R, A nrE, R, DL
R R, R REMEZ, AMEas, SRERHIEE, T B

,Der Edle handelt so nicht; in seiner Rede achtet er darauf, dafl seinen Worten Folge geleistet werden
kann, in seinen Taten, dal} sie Freude bereiten, seine moralische Autoritdt und Rechtschaffenheit sollen
verehrt, seine Regelung der Angelegenheiten als Gesetz angewandt werden kdnnen; sein Auftreten soll
Beifall finden und sein Vorgehen als Mal3 gelten konnen. Dadurch steht er dem Volk nahe und
solchermalfien achtet und liebt ihn das Volk; er dient als Beispiel und kann folglich seine Lehre von der
moralischen Autoritit vollenden und seine Regierungsanweisungen durchfiihren.*

Der junzi im Xiaojing dient vornehmlich als MaRstab und moralisches Vorbild des Volkes. In
jeder seiner Handlungen muf3 er darauf achten, kein Fehlverhalten zu iiben; auf diese Weise
kann er sich selbst kultivieren und die Regierung ausiiben oder durchsetzen. Der Edle im
korrespondierenden Zhongjing-Kapitel mul3 nicht nur die eigene Person beobachten, sondern
auch sein gesamtes Umfeld im Auge behalten und seine Handlungen danach ausrichten.
Dieses Kapitel des Zhongjing beginnt mit der Feststellung, da3 die Ménner, die der Fiirst ins
Land schickt, um die Stimmungen im Volk zu sammeln, fahig sein miissen, diese deutlich zu
erkennen, indem sie genau zuhdren und hinsehen. Erst wenn eine klare Erkenntnis gewonnen
wurde, wird die Ordnung im Land begriffen, die Angelegenheiten werden erfaft und
Positionen und Loyalitidten konnen unterschieden werden. Der Edle hat andere Pflichten zu
erfiillen, er dient nicht nur als Beispiel, sondern mufl zunédchst klare Rahmenbedingungen fiir
das Volk schaffen:

Zhongjing 9: B TR HAL, IEHAL. RLEAIEE,. CERIRE. NEHLUEY). SKIBRL, HIEIE.
NS, BT, NALIE. R . e bR, SR, gL, [.] Kb, J
KT, EFLLAZE. BB B, R4

,Der Edle [muf}] seine Eigensucht aufgeben und seine Haltung aufrichten. Wenn er seine Eigensucht
aufgegeben hat, dann werden [egoistische] Gefiihle ausgeldscht, wenn er seine Haltung aufgerichtet hat,
dann bleibt Ubles fern. [Er darf] die Ordnungen nicht zerstéren und dadurch die Lebewesen verletzen.
[Er soll] die Verbrechen verfolgen und fiir das offentliche Wohl handeln, dann werden verkrustete
Strukturen aufgebrochen®. [Er darf] nicht vor EinfluB[reichen] zuriickschrecken, um Posten zu besetzen.
Eine Empfehlung [mufl] unbedingt aufgrund von Talent erfolgen, keinesfalls durch EinfluBi[reiche]. [Er
darf] nur das Gute geben, Ubles [muB er] beseitigen. Auch wenn das Gute von einem Feind kommt,
mufl er thm unbedingt zuraten, auch wenn das Schlechte von einem Elternteil kommt, mufl er es
unbedingt verwerfen. [...] Wenn das nun so ist, dann werden auf der Welt die Amter mit Ehrerbietigkeit
versehen und die zehntausend Lénder sind dadurch im Frieden. Werden Amter und Aufgaben reformiert
und reguliert, dann beginnen die Leute Frieden zu finden.*

* Dieser eigenwillige und ungebriuchliche Ausdruck bedeutet im urspriinglichen Sinne ,,Festes zu Fliissigem
vollenden®, im {ibertragenen wohl ,,verkrustete Strukturen aufbrechen®. Siche Kap. 3.3 FN 61.
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Zu seinen Eigenschaften gehort die Uberparteilichkeit, die bei der Gerichtbarkeit, bei der
Besetzung von Posten und bei der Beratung des Fiirsten vorherrschen sollte. Nicht allein die
Moral und das moralische Vorbild bringen das Staatsgefiige in Harmonie: Der Aussage des
Xiaojing, daB3 die Aufrichtigkeit der Beziehung zwischen Fiirst und Untertan beinahe in der
Natur des Menschen angelegt ist und nur durch die Ausilibung der Kindespietdt geweckt
werden muB, steht im Zhongjing die Annahme gegeniiber, dafl die menschlichen Beziehungen
um einiges komplizierter sind. Erst genaue Beobachtung des Gefiiges ermoglicht eine
Unterscheidung zwischen Parteilichkeiten und Loyalitéten:

Zhongjing 9: FEHAE, 3R
,»,Die Ordnungen unterscheiden, [und man erkennt] die Loyalitéten, den Angelegenheiten auf den Grund
gehen, [und man erkennt] die Aufteilungen.*

Nicht allein die im Menschen angelegten natiirlichen Eigenschaften bringen Frieden im Staat,
sondern die auf das Gute ausgerichtete Aktivitit der Staatsdiener und deren kontinuierliche
Arbeit an sich selbst.

In beiden Werken bildet das zehnte Kapitel die Mitte zwischen dem ersten Teil, der die
grundlegenden Akteure im Staat und die Staatslenkung des Fiirsten beschreibt, und dem
zweiten Teil, der auf das Verhéltnis von Fiirst und Untertan sowie die Pflichten des Untertans
eingeht. Dieses zehnte Kapitel beschaftigt sich mit der Kindespietit.

Das Xiaojing erlautert die fiinf Grundeigenschaften des pietdtvollen Sohnes:

Xiaojing 10:5554a: 2% S th, FERIECHAY, 2RI BCHEE, S RBOL e, SRR B, SRS &
HAMZR, RIRAEHHL.

,Der Dienst an den Eltern durch den pietitvollen Sohnes [bedeutet]: zu Hause erweist dieser ihnen seine
hochste Ehrerbietigkeit; bei der Pflege 148t er ihnen die hochste Freude angedeihen; sind sie krank, 146t
er hochste Sorge walten; nach dem Tode zeigt er hochste Trauer; im Opferdienst beweist er hochste
Ernsthaftigkeit. Wenn diese fiinf Punkte erfiillt sind, dann kann er seinen Eltern [wahrhaftig] dienen.*

Ein solcher pietitvoller Sohn iibertrdgt dieses untadelige Verhalten auf seinen Umgang im
taglichen Leben. Er ist in einer gehobenen Position nie hochmiitig, in einer niederen Position
nie aufrithrerisch und unter Gleichen streitet er nicht; denn ein Fehlverhalten hétte unwei-
gerlich unangenehme Folgen: Hochmut fiihrte zum Ruin, Aufruhr zu Bestrafung und Streit zu
offenen Feindseligkeiten. Deshalb gilt es diese drei Verhaltensweisen unbedingt abzulegen.
Wer nur eine davon zeigt, kann seinen Eltern gegeniiber so pietédtvoll sein, wie er will, er wird
nie als pietédtvoll angesehen werden:
Xiaojing 10:5554b: ,, —FAER, Mt H FH =% &, A

,Stellt man diese drei [Ubel] nicht ein, dann kann man tiglich [die Eltern mit dem Fleisch] der drei
Opfertiere [Rind, Schaf und Schwein] ndhren und wird doch nicht fiir pietdtvoll gehalten.*

Das Zhongjing argumentiert genau umgekehrt: Wer pietétvoll ist, wird zundchst die Loyalitét

hochschétzen, denn wer unloyal handelt, braucht sich um Kindespietit gar nicht erst bemiihen,
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da seine Ziele dann nicht dem Weg folgen. Die Konsequenz daraus ist, da3 man nicht nur sich
selbst schadet und das bisher Erreichte verliert, sondern iiberdies die Eltern gefdhrdet und
entehrt. Damit fdllt das unloyale Handeln im Zhongjing auch auf die Eltern zuriick und nicht,
wie im Xiaojing die drei schlechten Verhaltensweisen, nur auf den pietdtvollen Sohn selbst.
Denn ,,den pietitvollen Lebenswandel bewahren* bedeutet:

Zhongjing 10: ,KMEFELEHYE. 5 BZMISE, FREMIER. AT, Frmdbg. EAE L,
BIRARGE. [] BB T HE LS DU SR U AE R 2. [.] BUSFEsus L LIR HH, Hi s
A

,»Nun wird einer, der sich um Kindespietdt bemiiht, die Loyalitdt unbedingt fiir wichtig halten. Wenn
man [nur] Gber die Kindespietét nachsinnt, aber die Loyalitédt vernachléssigt, [dann ist es] gleichsam, als
strebe man nach Gliick und verwerfe [dariiber] den Himmel. Wenn man nicht loyal handelt, dann sind
[die Ziele], die man verfolgt, gleichsam ohne Weg. Wenn die Loyalitét nicht in der Gesinnung verankert
ist, dann wird man, wenn man [als Beamter] titig ist, [nur] falsch und niedrig. [...] Wenn folglich der
Edle gemiB seiner Kindespietit handeln [will], dann unbedingt zuerst durch Loyalitét. Ist er nach besten
Kriften loyal, dann wird er Gliick und Segen erlangen. [...] Wenn man folglich eine Gesinnung der
dulersten Liebe und des Respekts erlangt hat, pflegt man dadurch seine Eltern und dehnt diese auf [alle]
Menschen aus.

Das Xiaojing hat die Kindespietdt zum Ausgangspunkt, aber Kindespietit allein geniigt nicht,
auch die drei Ubel miissen abgestellt werden, denn sie werden allein durch pietitvolles
Verhalten nicht aufgewogen. Das Zhongjing nennt das Gegenteil: An erster Stelle steht die
Loyalitdt und nur wer erst Loyalitdt beweist, kann die daraus erwachsenden Segnungen als
Kindespietdt in Form von Liebe und Verehrung auf die Eltern und alle Menschen {ibertragen.
Unloyales Verhalten hingegen wird auch durch pietitvolles Handeln zu Hause nicht
aufgefangen werden, da das dadurch heraufbeschworene Ungliick vor der Familie nicht
haltmacht. Das Zhongjing erldutert, dal Loyalitdt nicht nur bereits Kindespietit gegeniiber
den Eltern beinhalte, sondern die positiven Auswirkungen sich auf alle Menschen erstreckten.

Der Wirkungskreis der Loyalitét ist also um einiges grofer als der der Kindespietit.

Das elfte Kapitel des Xiaojing, ,,Die fiinf Strafen®, beschéftigt sich mit den schlimmsten
VerstoBen gegen die Ordnung des Zusammenlebens. Von den 3.000 Vergehen, fiir die eine

der fiinf Korperstrafen®” als Bestrafung vorgesehen ist, ist das iibelste, sich nicht pietitvoll zu

% In der klassischen Form: Brandmarken bzw. Titowieren des Gesichtes £, Abschneiden der Nase £,
Abschneiden der FiiBe JH|, Kastration = und Todesstrafe KXk, Im Shujing findet sich die erste Erwéihnung der
finf Korperstrafen FJf], allerdings zunichst ohne genaue Beschreibung, was denn die einzelnen Strafen seien.
(z.B. Shujing, Shun dian %£#1:270b+274b, Legge, Vol. III, S. 38-39 und 44-45. Legge merkt an, dal manche
Kommentatoren argumentieren, dall die Kaiser Yao und Shun diese Korperstrafen aufgrund ihrer auBerordent-
lichen moralischen Autoritit niemals anzuwenden brauchten.) Im Kapitel Li xing = #]:525b-534b wird
beschrieben, wie die Strafen im Einzelnen aussehen und daB es besser sei, sie durch angemessene Geldstrafen zu
ersetzen. Siehe Legge, Vol. III, S. 588-612. Durch die korperliche Versehrtheit wiirde der erste Grundsatz des
Xiaojing verletzt, der besagt, dal der Korper unbedingt zu bewahren ist, da wir ihn von den Eltern erhalten
haben (Xiaojing 1:5523a).
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verhalten. Die Ursache jeder Rebellion wird von drei groBen Verbrechen bestimmt: den

Herrscher (be)zwingen wollen (,,253“), den Weisen nicht anerkennen (,,7EE2%) und die
Kindespietit ablehnen (,,7E2%%).*! Wer so handelt, kennt letztlich weder Autoritit, noch

Gesetz oder Eltern.

Fiir dieses Kapitel findet sich im Zhongjing kein entsprechendes Kapitel. Der Grund dafiir
mag sein, dal Vergehen gegen die Loyalitdt, von Rebellionen, Verschworungen und
dergleichen abgesehen, nur schwer nachweisbar und damit nur schwer bestrafbar sind. Gegen
den alltdglichen ,,Dienst nach Vorschrift”, die vorherrschende Korruption im kleinen Stil nach
dem Prinzip ,,eine Hand wéscht die andere* und vorteilnehmende Kliingeleien konnte wohl
niemand vorgehen, solange nicht ein konkreter Anla3 vorlag. Es gibt endlose Beispiele in der

chinesischen Literatur, in der solche Mifistinde beklagt werden.

Die nichsten drei Kapitel allerdings dhneln sich bereits im Titel. Kapitel zwolf, dreizehn und
vierzehn des Xiaojing enthalten das Zeichen guang &, ,,Erweiterungen®, ebenso wie das elfte
und zwolfte Kapitel des Zhongjing. Das dreizehnte Kapitel greift das Wort yang #5,

,verbreiten®, aus Kapitel vierzehn des Xiaojing auf. Wie der Autor des Zhongjing die Titel

seiner drei Kapitel denen des Xiaojing gegeniiberstellt, sicht man hier:

Xiaojing Zhongjing

Kapitel 12: fZ535H Erweiterungen zum wichtigsten Weg Kapitel 11: £ Erweiterungen zum Handeln fiir den

Staat

Kapitel 13: 2% {% Erweiterungen zur hochsten moralischen | Kapitel 12: [#Z# Erweiterungen zur hochsten Ordnung

Autoritat

Kapitel 14: 4544 Erweiterungen zur Verbreitung eines Kapitel 13: #5588 Das Verbreiten der Weisheit

Namens (fiir die Nachwelt)

Kapitel zwolf des Xiaojing erldutert vier Grundpfeiler der Regierung: Zur Erziehung des
Volkes dienen Kindespietit, die die Liebe fordert, und briiderlicher Respekt, um zu Ordnung
und Gehorsam anzuhalten; das Andern von Stimmungen und Gebriuchen ldBt sich durch
Musik erreichen und die Riten bewirken Ruhe fiir den Herrscher, um das Volk zu regieren.
Riten zu vollziehen, bedeutet Respekt zu bezeugen. Respektsbezeugungen fiir den Vater
machen die Sohne gliicklich, Respektsbezeugungen fiir die dlteren Briider machen die
jingeren Briider gliicklich, wird dem Herrscher Respekt bezeugt, sind die Untertanen

gliicklich und wird dem einen Himmelssohn Respekt bezeugt, dann sind Zehntausende

* Xiaojing 11:5554b.
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gliicklich. Deshalb, so lautet die Schluf3folgerung, besteht die Erweiterung des wichtigsten
Weges darin, dafl durch die Respektsbezeugung fiir einige wenige letztlich viele Menschen
gliicklich werden kdnnen.

Das néchste Kapitel fiihrt diesen Gedanken weiter. Der Edle soll die Kindespietit durch sein
Beispiel lehren; damit erreicht er die Verehrung der Viter, der élteren Briider und der Fiirsten.
Die Erweiterung liegt darin, da8 durch die hochste Moral des Edlen das Volk zur Besserung
gefiihrt und dadurch seine Autoritit noch erweitert wird.

Das vierzehnte Kapitel des Xiaojing bildet den Abschlufl der Kapitel der Erweiterungen.
Kindespietit fiihrt zur Loyalitit gegeniiber dem Herrscher, briiderlicher Respekt zu Gehorsam
gegeniiber den Alteren. So wie er seiner Familie dient, so iibt der Edle sein Amt aus. Dadurch
schafft sich der Edle einen Namen fiir die Nachwelt. Die Ausiibung der Kindespietit erweitert

sich zur Loyalitit, da sie aus dem Dienst an den Eltern entsteht**.

Das Zhongjing erweitert die Grundmethoden der Staatsregierung, die im Xiaojing erldutert
werden: nach innen soll durch Kultivierung Frieden geschaffen und nach auflen sollen durch
Truppenstirke Biindnisse gewonnen werden. Riten und Musik sind so selbstverstidndlich wie
die tigliche Kleidung, wihrend Strafen und Regierungsanordnungen Ubergriffe verhindern.
All diese MaBinahmen fiihren zur inneren Reform und einem Wandel, der nicht nur Harmonie
im Reich bringt, sondern durch sein Beispiel die Barbaren unterwirft. Im Zhongjing werden

sechs Mafinahmen genannt: xiao =% und i 5 aus dem Xiaojing werden ersetzt durch wen %
und wu {; i fi5 und yue %% bleiben und werden erweitert um zheng X und xing Jf], was eine

Anspielung auf das elfte Kapitel des Xiaojing sein konnte, in dem von den fiinf Strafen die
Rede war.
Im néchsten Kapitel des Zhongjing wird darauf verwiesen, da3, wie im Xiaojing der Edle, der

Herrscher durch sein Beispiel wirkt. Im Xiaojing tibt der Edle xiao 2%, ti {5 und chen [ aus.

Auf diese Werte nimmt das Zhongjing keinen Bezug. Es nennt vielmehr daoistisch anmutende

Methoden, wie der Herrscher Einflufl nehmen kann:

Zhongjing 12: JEFSMIK T EVE. AHAVE REETK NEE. NEERY. VIMER. ARAMK TEHA.
AR, VAT, BEBRIALRE. AMAE, BRER. MBS minieg, Shrtad. M
B, AR & SRR FRAIF R, S LR, KT EE

,.Nicht handeln und [alle Lebewesen] auf der Welt werden von selbst rein. Belastet [der Herrschende]
sich mit Angelegenheiten, dann [erwachsen daraus] Probleme. Nicht zweifeln und [alle Lebewesen] auf
der Welt werden von selbst vertrauenswiirdig. Zweifelt [der Herrscher] nicht an den Lebewesen, dann
werden die Lebewesen auch vertrauenswiirdig. Nicht eigenniitzig sein und [alle Lebewesen] auf der
Welt werden von selbst gemeinniitzig. Ist [der Herrscher] den Lebewesen gegeniiber nicht eigenniitzig,
dann werden auch die Lebewesen von selbst gemeinniitzig. Wertgegenstinde gering schitzen und die

2 Siehe Lee, 1990, S. 127, der die Erweiterung der Kindespietit zur Loyalitit als ,.das bedeutungsvollste
Konzept in diesem kleinen klassischen Werk bezeichnet.*
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Menschen entkommen der Armut. Armut resultiert aus dem Besitz von Wertgegenstanden, entsagt man
den Wertgegenstinden, [dann] hért die Armut auf. Sich von UberfluB freimachen und die Menschen
folgen der MaBigung. MaBigung schmilzt im UberfluB dahin, macht man sich frei von UberfluB, [dann]
kann die MaBigung entstehen. Die Wahrheit gebrauchen und die Menschen sind nicht falsch. Die
Wahrheit beachten und um das Ubel der Falschheit wissen. Die Nachgiebigkeit schitzen und die
Menschen streiten nicht. Den Gehorsam beachten und um den Verlust durch Streitigkeiten wissen.
Folglich wird die Gesinnung der Menschen eintrdchtig und friedlich und [alle Lebewesen] auf der Welt
werden rein und natiirlich.*

Dieses zwolfte Kapitel des Zhongjing kann man inhaltlich nur schwer in Bezug mit dem
Xiaojing setzen, da das Zhongjing um soviel ausfiihrlicher ist als das Xiaojing. Man kann
argumentieren, dal3 sowohl auf der einen wie auf der anderen Seite der Edle bzw. der Fiirst in
den Vordergrund geriickt werden. Das Zhongjing will aber mehr als nur Kindespietit,
briiderlichen Respekt und Untertanentum. Der moralische Wandel soll auf allen Ebenen

stattfinden und der Furst ist das auslosende Moment dafiir.

Das dreizehnte Kapitel des Zhongjing erweitert seinen Gegenpart, Kapitel vierzehn des
Xiaojing. Es geht nicht allein darum, sich selbst einen Namen in der Nachwelt zu erhalten,
Tugend und Moral miissen die Zeiten lberdauern und den folgenden Generationen als
Beispiel dienen. Die Giite der moralischen Autoritit wiederum héngt aber allein vom
Herrscher ab, mangelt es ithm daran, dann wird ein loyaler Untertan dadurch entehrt.
Ungeniigende Moral muf3 erweitert werden, denn ihre Verbreitung erfolgt erst durch die
Vollendung in Weisheit und Klarheit. Solche Vollendung wird von den Untertanen besungen

und auf diese Weise der Nachwelt erhalten werden:
Zhongjing 13: )2 DIEAE, G#Ws, L F 238, FAMEe, 8 b, Sske.

»Darum: Yu [Kaiser Shun] besall moralische Autoritit und Jiu Yao besang es; der Weg des Konig Wen
wurde vom Herzog von Zhou gepriesen; Herzog Xuan [wendete das Schicksal des Hauses Zhou und
fiihrte es wieder] zur Bliite und Ji Fu fasste es in Lieder.*

Nicht die Uberlieferung des Namen und Verdienstes einzelner Personen steht im Vordergrund,
sondern die Erhaltung des moralischen Zeitalters iiber das Mittel der Lieder, damit die

Nachwelt von diesem Beispiel profitieren kann.

Es wire gut moglich, dall der Autor des Zhongjing fiir diese drei Erweiterungs-Kapitel nicht
nur deshalb dhnliche Titel wie das Xiaojing verwendet hat, um in dessen Struktur zu bleiben;
moglicherweise wird hier auch auf die inhaltliche Erweiterung angespielt, die das Zhongjing
vornimmt. Allein ldngenmiBig Ubertrifft das Zhongjing die wenigen Sitze der Xiaojing-
Kapitel bei weitem. Inhaltlich 148t sich fiir alle drei Zhongjing-Kapitel feststellen, daf3 sie weit

iiber das hinausgehen, was das Xiaojing verlangt.
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Das vierzehnte Kapitel des Zhongjing , ,,Nach Loyalitit unterscheiden®, steht wie das elfte des
Xiaojing ohne ein entsprechendes Kapitel da. Die beiden Einzelkapitel beziehen sich auch

nicht aufeinander, so daf} wir es an dieser Stelle auslassen konnen.

Die beiden flinfzehnten Kapitel stehen wiederum in direktem Zusammenhang, befassen sie
sich doch beide mit der Ermahnung des Vaters bzw. Herrschers. Zu Beginn des Xiaojing-
Kapitels stellt der Konfuzius-Schiiler Zeng Shen %522 seinem Meister die Frage, ob ein Sohn
pietitvoll genannt werden kann, wenn er alle Befehle seines Vaters befolgt, was den Meister
dazu veranlaBt, gleich zweimal auszurufen: ,,/2{7] 5 Bil.“ ,,Was sind das fiir Worte?* Es ist

im Gegenteil so, dal} das Xiaojing darauf hinweist, da3 ein jeder gemil seinem Rang Mahner
benoétigt, wenn er dem Weg nicht folgt: Der Himmelssohn benétigt sieben mahnende
Untertanen, um sein Reich nicht zu verlieren, der Lehnsfiirst fiinf, um sein Land zu behalten,
der Wiirdentrdger drei, um seine Familie zu wahren, der Edelmann benétigt einen mahnenden
Freund, um seinen Namen zu erhalten, und ein Vater seinen Sohn, der thn zur Rechenschaft

ruft, falls er in unlautere Machenschaften verstrickt sei. Denn:
Xiaojing 15:5560b: , UENZ, HIF R DIAFAK, EATAFRE. ENFEF 2

»Wenn jemand folglich nicht rechtschaffen ist, dann muf3 der Sohn beim Vater dagegen streiten und der
Untertan beim Fiirsten. Wenn jemand nicht rechtschaffen ist, muf} folglich dagegen gestritten werden.*

Das Xiaojing legt nicht blinden Gehorsam nahe, sondern hilt Ermahnungen und Vorhaltungen
fiir ein wichtiges Instrument in den zwischenmenschlichen Beziehungen.
Das Zhongjing vertritt dieselbe Meinung, betont aber, da3 nicht nur die Ermahnung wichtig
sei, sondern auch, da3 darauf gehort werde. Deshalb heif3t es hier:

Zhongjing 15: ,JERL L HE, B [..] TRES &, LRelEL, T8 ez

,Im Dienst des loyalen Untertan am Fiirsten ist nichts vorrangiger als die Ermahnung. [...] Wenn man
von unten sprechen kann, und von oben [darauf] gehort werden kann, dann ist des Konigs Weg
strahlend.*

Zusétzlich findet sich die Einteilung der Ermahnungen in einer Rangfolge, die sich nach dem
Zeitpunkt der Ermahnung richtet. Am besten wird vorausschauend gewarnt, bevor sich Unheil
iiberhaupt abzeichnet, ansonsten wird eingeschritten, wenn das Ungliick aufzieht und im
schlimmsten Falle, wenn es bereits geschehen ist. So wie blinder Gehorsam nicht pietétvoll ist,
so ist der schweigende Untertan nicht loyal.

Xiaojing 15:5560b: {7 45, N ISP«
,,Den Befehlen des Vaters zu folgen, wie konnte man das als pietitvoll bezeichnen?

Zhongjing 15: GEIMNHE, RFEEEL. fEEFTE, &/53RE.

*® Xiaojing 15:55604a.
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»Wer [einen Fehler des Firsten] {ibergeht und nicht ermahnt, der ist kein loyaler Untertan. Dem zu
folgen, wo der Fiirst umnachtet war, aber ist ein Verbrechen.*

Das sechzehnte Kapitel des Xiaojing steht zwischen dem sechzehnten und siebzehnten des
Zhongjing. Dariiberhinaus lehnt sich auch ein Teil des zweiten Zhongjing-Kapitels daran an.
Es geht um die positiven Auswirkungen pietidtvollen Benehmens, das durch die Segnungen
des Himmel entlohnt wird. Die weisen Konige des Altertums beeinflussten durch ihre
Kindespietdt gegeniiber den Eltern ihr Verhéltnis zu Himmel und Erde, so dal3 die Gotter mit
Wohlwollen reagierten, denn selbst der Himmelssohn ist gendtigt, im Ahnentempel hdochste
Ehrerbietigkeit zu erweisen. Im zweiten Kapitel des Zhongjing, das vom vorbildlichen
Herrscher handelt, wird ganz dhnlich argumentiert, was moglicherweise darauf hindeutet, daf3
der Autor sich dort am Text des 16. Kapitel des Xiaojing orientiert hat:

Xiaojing 16:5563a-b: ,, EH M LHACE, fE R, FRE=E, I, [ HdE T, DAEt, 56
K. DAt SH . SRR, NS S E T, RVt SRR, R

»lm Altertum dienten die klaren Ko6nige ihrem Vater mit Kindespietdt, und folglich dienten sie dem
Himmel mit Klarheit. Sie dienten ihren Miittern mit Kindespietdt und folglich dienten sie der Erde mit
Aufmerksamkeit. [...] Folglich gilt: Selbst fiir den Himmelssohn gibt es jemanden, den er verehren muf,
und das ist der Vater, und es gibt jemanden, den er an erste Stelle setzen muf3, und das sind die alteren
Briider. Im Ahnentempel erweist er hochste Ehrerbietigkeit, und vergift seine Eltern nicht. Er verbessert
seine Person und handelt sorgfiltig, weil er fiirchtet, seine Ahnen zu beleidigen. Im Ahnentempel
erweist er hochste Ehrerbietigkeit und Geister und Gotter machen es 6ffentlich.*

Zhongjing 2: ,H T2 b, FHGM. HEH ERRKR, T, PR, DERR A

,»Von unten bis nach oben hat ein jeder etwas, das er verehrt. Folglich dient der Herrschende nach oben
hin dem Himmel, nach unten hin dient er der Erde und zur Mitte hin dient er dem Ahnentempel.
Dadurch steht er dem [gew6hnlichen] Menschen nahe.*

Und weiter heif3t es:
Zhongjing 2: {33 EERAA, 17U, B, DA, OB«

,Folglich wird erreicht, dal die kaiserlichen Vorhaben erhaben sind, in den vier Himmelsrichtungen
ausgefiihrt und [noch] bei den nachfolgenden Generationen verbreitet werden, und daf3 dadurch die
Staatsaltire bewahrt werden und die Geister der Ahnen in hellem Glanz [erstrahlen].*

Inhaltlich palt das zweite Kapitel des Zhongjing zum sechzehnten Kapitel des Xiaojing, weil
sich beide mit dem Verhalten des Herrschers und dessen Auswirkungen auf die Gotter und
den Staat beschiftigen. Pietdtvolles Handeln des Himmelssohnes bzw. des Fiirsten gegeniiber
seinen Eltern und Ahnen lohnt sich, weil Ahnen und Goétter dies wohlwollend betrachten und
belohnen. Aber auch das sechzehnte Kapitel des Zhongjing erldutert die Auswirkungen des
Handelns des Edlen auf ihn selbst und den Staat. Das Zhongjing vertritt die Uberzeugung, daf
jegliche gute oder schlechte Handlung eine gerechte Vergeltung im jetzigen Leben nach sich
ziehen wird:

Zhongjing 16: MEREEN, HHAE. [..] BT, FILURSFEAR. /DAE, FibIE fEHAS.

,»Nur der Himmel tiberblickt den Menschen, gut und bdse werden gewill beantwortet. [...] Der Edle
bewahrt den Weg, dadurch bewahrt er fiir lange Zeit die Gunst; der gemeine Mann ist nicht besténdig,
dadurch wird er sich selbst ins Verderben reiflen.*
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Beide Kapitel beschéftigen sich mit den Auswirkungen moralischen Handelns. Wéhrend das
Xiaojing nur den Aspekt des herrscherlichen Verhaltens untersucht, der Auswirkungen auf die
Gotter und damit auf das Wohlergehen des Staates hat, beschreibt das Zhongjing auch die
Auswirkungen, die der einzelne durch seine Entscheidungen auf sich selbst und sein Leben
herabzieht. Umgekehrt geht das Zhongjing im darauffolgenden Kap. 17 auf die Pflicht des
Untertanen ein, die vom Staat erhaltenen Wohltaten zu vergiiten. Dieses Kapitel hat keinen
Gegenpart im Xiaojing, es erweitert aber inhaltlich ebenfalls dessen sechzehntes Kapitel, denn
zunidchst wurde im Zhongjing die Vergeltung der guten Taten durch den Himmel besprochen,
dann die Vergeltung der Wohltaten des Staates durch den Untertan.

Somit steht das achtzehnte Kapitel des Zhongjing wieder mit dem siebzehnten des Xiaojing in
Zusammenhang. Im Xiaojing wird das Untertanenverhiltnis des Edlen zu seinem Fiirsten

besprochen: Im Amt strebt der Edle nach duBerster Loyalitét (,, ), zu Hause iiberlegt er,
wie er seine Fehler korrigieren konnte (,,ffi%). Er folgt dem Firsten in allem Guten,

korrigiert ihn und hilt ihn von Ublem fern, so daBl im gegenseitigen Verhiltnis von Oben und

Unten Liebe (,, i) entsteht.
Das achtzehnte Kapitel des Zhongjing greift dieses Thema des Xiaojing bereits im Titel (,,55%

R auf, und erldutert den dort verwendeten Begriff detailliert.

Xiaojing 17:5564a: , 1 & bh, HERGHE-
»Wenn der Edle dem Oberen dient, dann denkt er im Amt dariiber nach, wie er seine Loyalitit
erschopfen [kann].*

Zhongjing 18: , K TR, AT, [.] BFad, ARG, [] SR0EHIBENE. L] BEFE,
EliESzssT: 2o

»Wenn die Welt ihre Loyalitét erschopft, dann findet der reine Wandel statt. [...] Die dulerste Loyalitét
des Edlen erschopft dessen Gesinnung. [...] wenn [der Edle seine] Gesinnung erschopft hat, dann wirkt
er weit in die Ferne. [...] Die duBerste Loyalitdat wiirdiger Untertanen erweitert dic moralische Autoritét
des Fiirsten.*

Im Zhongjing bewirkt die vollendete Loyalitdt nicht nur Liebe zwischen Oben und Unten,
sondern den gesamten Wandel zum moralisch Guten. Methoden der Staatslenkung wie
Regierung und Lehre B #{, Riten und Musik jig 2%, Korper- und Geldstrafen JH|£i,
Menschlichkeit und Freundlichkeit {1~ Z& fiihren zum hochsten Frieden in der Welt. Die

umfassende Tugend des Fiirsten und die perfekte Loyalitit des Untertanen driicken sich in
gliickverheilenden Vorzeichen aus, werden durch Lieder und Hymnen schlieflich der
Nachwelt iiberliefert und somit fiir die Ewigkeit bewahrt.

Beide Kapitel zeigen noch einmal auf, was sie vorher vermittelt hatten: Kindespietit und
Loyalitét zeitigen ein positives Resultat. Der Staat wird optimal gelenkt, die Gétter spenden

ithren Segen und die Bevolkerung lebt in Frieden und Harmonie.
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Das achtzehnte Kapitel des Xiaojing gibt detaillierte Anweisungen fiir den Fall des Todes der
Eltern und erldutert die notwendigen rituellen Handlungen. Dieses Kapitel hat keinerlei

Entsprechung zum Zhongjing, und bedarf deshalb an dieser Stelle keiner weiteren Erlduterung.

Die folgende Tabelle verdeutlicht den Bezug der einzelnen Kapitel aufeinander noch einmal

zusammenfassend:
Zhongjing | 1 |2 344+5 |6 |7 18 [9 |10 11412413 | 14 [ 15 | 16+17 18
Xiaojing 1 [ 2¥16 [3+4+5 |6 |7 |8 [9 [10 |11 [ 12+13+14 15 16 17 | 18

In den vorangegangenen Abschnitten hat man gesehen, wie das Zhongjing das Xiaojing an
manchen Stellen bestétigt, beispielsweise darin, dal Ermahnung absolut notwendig sei; in
vielen Punkten versucht das Zhongjing die Inhalte des Xiaojing zu erweitern, beispielsweise
wenn es darum geht, den reinen Bezug auf Kindespietidt und Familie zu Loyalitit und Staat
hin zu vergroBern. ** Die Kindespietdt wird nach Meinung der Konfuzianer als eine
angeborene Pflicht betrachtet, da Eltern und Kinder auf natiirliche Weise miteinander
verbunden sind, wihrend die Loyalitéit eine gewachsene, aus der beruflichen Betétigung sich
vollendende Pflicht ist, die das Verhéiltnis zwischen Staat, Herrscher und Untertan bestimmt.
Es gibt aber Themen, zu denen das Zhongjing eine gegensitzliche Position einnimmt und die
daraus erwachsen, dafl zwischen kindlicher Pietdt und Loyalitit ein grundsitzlicher
Widerspruch besteht, der sich nicht aufldsen 148t. In dem Moment, in dem beide Konzepte in
Konflikt geraten, wird eine Entscheidung notig, die jeder fiir sich selbst treffen muf3. Die
Entscheidung besteht darin, zwischen dem Wohl der Familie und dem Wohl des Staates zu

wihlen.®

4 Lee, 1990, S. 121 sieht dies anders: ,,Trotzdem haben die Loyalitit und die kindliche Ehrfurcht auch einiges
gemeinsam. Gemeinsam ist ihnen z.B. der Respekt und die Verehrung gegeniiber den Eltern und Alteren. Von
der Bedeutung her ist der Begriff kindliche Ehrfurcht breiter angelegt, denn er schliefit die Loyalitdt mit ein;
umgekehrt gilt das aber nicht. Man kann also sagen, daf} ein Sohn, der sich ehrerbietig verhilt, auch ein loyaler
Minister sein kann, wihrend ein loyaler Minister sich nicht notwendigerweise auch als Sohn echrerbietig
verhalten muB.” Ich finde vielmehr, da8 beide Texte ausdriicklich betonen, dal aus der richtigen Anwendung der
jeweiligen moralischen Tugend die andere daraus erwéchst, wenngleich die Argumentation des Xiaojing, daB3
sich kindliche Pietit in Loyalitit gegeniiber dem Herrscher verwandeln kann, logischer klingt, als andersherum
im Zhongjing. Das bedeutet aber nicht, da die kindliche Pietdt die Loyalitit bereits notwendigerweise mit
einschlieBt. Siehe dazu Lunyu 1.2:5333b: /51 F: B AthZE, ML EE, St NP E, i ERLE,
FZ .« ,,The philosopher Yu said, ,They are few who, being filial and fraternal, are fond of offending
against their superiors. There have been none, who, not liking to offend against their superiors, have been fond
of stirring up confusion.” Legge, Vol. I, S. 138.

* Lee, 1990, S. 114: ,,AuBerdem zeigt uns die Geschichte, daff die beiden Konzepte sich ohne Schwierigkeit fast
vollkommen miteinander vermischt haben. Trotzdem kann diese Koexistenz immer noch in nicht ganz friedli-
chen Bahnen verlaufen. Sobald diese beiden Konzepte einmal als eigenstidndige, unabhingige Denkeinheiten
dastehen und man gezwungen ist, zwischen beiden zu wéhlen, werden sie widerspriichlich und schlieBen sich
gegenseitig aus.* Siche dazu Mengzi 7A35:6020b-6021a, wo der klassische Konflikt beschrieben und zugunsten
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Xiaojing und Zhongjing widersprechen sich in folgenden Punkten:

1. Im Xiaojing stehen die Familie und der Name, der fiir die Nachwelt erhalten werden
soll, an erster Stelle.*® Das Zhongjing begreift den Dienst am Staat, am Fiirsten und am
Gemeinwesen als das oberste Ziel.

2. Das Xiaojing nennt die Kindespietit als die moralische Tugend, von der die Giite aller
anderen Tugenden abhingt, das Zhongjing nennt die Loyalitdt an erster Stelle, da sie
dem Gemeinwesen dient."’

3. Firsten und Untertanen haben laut Xiaojing nur die Pflicht ihre Kindespietit zu
vervollkommnen, die aus dem Dienst an der Familie sich zu richtigem Verhalten in
allen menschlichen Beziehungen erweitert. Im Zhongjing haben die einzelnen Akteure
im Staate ausgeprigte Pflichten, die zu erfiillen erst die Qualitdt der Loyalitit
ausmacht; Kindespietdt ist nur ein kleiner Teil davon. Die Pflichten der fiinf
Staatspositionen vom Fiirsten abwirts bis zum gewo6hnlichen Menschen werden
weitaus genauer beschrieben als im Xiaojing.

4. Das Xiaojing beschrinkt sich zum grofen Teil auf die Familie und erwéhnt

Auswirkungen auf das Staatswesen meist als Folge des richtigen Verhaltens in der

der Pietit gelost wird: , BRHERTED: ZEFER -, SR L, BIGREA, RIATZAT? & E: sz itlze. SRR

NEEEL? FI SRFEEISMARC? RAFTZ 2. ARSI AAT? Fl: SR SE R N aTEmtt. sEam, ai
MR, BREITR, MK .« ,,1. T’4o Ying asked, saying, ,Shun being sovereign, and Kio-ydo chief
minister of justice, if Ki-sau [Shuns Vater] had murdered a man, what would have been done in the case?’ 2.
Mencius said, ,Kdo-ydo would simply have apprehended him.” 3. ,But would not Shun have forbidden such a
thing?’ 4. ,Indeed, how could Shun have forbidden it? Kdo-ydo had received the law from a proper source.’* 5.
,In that case what would Shun have done?’ 6. ,Shun would have regarded abandoning the kingdom as throwing
away a worn-out sandal. He would privately have taken his father on his back, and retired into concealment,

living somewhere along the sea-coast. There he would have been all his life, cheerful and happy, forgetting the
kingdom.” Legge, Vol. II, S. 469-70.

* Das Vorwort Kaiser Xuanzongs zu seinem Xiaojing-Kommentar bestitigt diesen Eindruck: Tang Xuanzong J#
X5, Xiaojing xu, S.5518a: , S PA-FKEG, BUEME, B2 AT DAB AL, SRl E A, IRBAEE,
AR DER R ZEER, T B4 Fe 22 | Zu der Zeit als Menschlichkeit und Rechtschaffenheit bereits
vorhanden waren, und das Lob iiber die [Liebe zu den] Eltern mehr und mehr verbreitet wurde, da erkannten die
Weisen, dal sie damit die Menschen wiirden lehren konnen; deshalb lehrten sie sie Ehrerbietigkeit in
Ubereinstimmung mit Wiirde und Liebe in Ubereinstimmung mit [Liebe zu den] Eltern; daraufhin zeigte sich in
Folge die Ubertragung auf den Weg der Loyalitit und die moralische [Grundlage] fiir das Errichten der eigenen
Person und das Hinterlassen eines Namens [fiir die Nachwelt] bildete sich heraus.” Siche auch Xiaojing, 1998, S.
35-43; Lee, 1990, S. 126.

" Lee, 1990, S. 130: ,Das ,Buch der Loyalitit” behauptet, die Erfiillung sdmtlicher Pflichten sei mit der Aus-
iibung von Loyalitit eng verbunden und die kindliche Ehrfurcht sei sogar nichts weiter als ein Anhidngsel der
Loyalitét. [...] Das ,Buch der kindlichen Ehrfurcht’ vertritt das Konzept, ,die kindliche Ehrfurcht umzumiinzen’;
das ,Buch der Loyalitdt’ geht noch weiter, denn hier wird das Konzept vertreten, ,kindliche Ehrfurcht durch die
Ausiibung von Loyalitdt zu bewahren’.* Siehe auch Li, 1991, S. 45, der ebenfalls feststellt, da3 das Zhongjing
die Loyalitit bei weitem vor die Kindespietit stellt: ,,Z[1H—2k, % T iz B Y38 S, SERYHA{E H AL
% 7 . ,SolchermaBen steigt die Loyalitdt zum wichtigsten ethischen Prinzip innerhalb der moralischen
Tugenden auf und Status und Ansehen der Kindespietit sinken.*
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Familie. Das Zhongjing ist nicht nur Leitfaden fiir das innenpolitische Zusammenspiel
von Fiirst und Beamten basierend auf moralische Autoritidt und Loyalitét, sondern gibt
zusitzlich konkrete Hinweise zum richtigen Verhalten in der AuBlenpolitik, gegeniiber
den Grenzvolkern beispielsweise, die es mit einer Mischung aus Abschreckung und

Kultur zu gewinnen gilt.

Der Autor des Zhongjing hat sich das Xiaojing zum Vorbild genommen, aber er hat auch dort
widersprochen, wo die Thesen mdglicherweise nicht mehr zeitgemdB oder der Situation
entsprechend waren. Er hat die Inhalte untersucht und neu aufgebaut, ohne die Struktur des
Xiaojing dabei aufzugeben. Das Zhongjing versteht sich meines Erachtens nicht als
Erginzung oder Komplement zum Xiaojing, davon ist im Vorwort auch nicht die Rede,
sondern vielmehr als dessen Erweiterung, Anpassung an neue Umstdnde und gegebenenfalls
Widerlegung. Der Autor sagt:

Vorwort zum Zhongjing: ,[EFEHE . FHIFRZFERE. [..] EAS IR, A il o, S REEHRE, ]
B, ol 5, TRERE S

»Was das Zhongjing angeht, so ist es aus dem Xiaojing heraus entstanden. [...] Loyalitdt darf im Staat
nicht vernachldssigt und Kindespietit in der Familie nicht verworfen werden. Fiir die Kindespietét gibt
es bereits ein kanonisches Werk, [wihrend] es bei der Loyalitit noch ein Defizit [gibt]. Folglich
iiberlieferte [ich] das von Zhongni Gesagte und schuf das Zhongjing.*

Er stellt sich in die Tradition konfuzianischer Autoren, die bescheiden von sich sagen, dal} sie
eigentlich nichts selbst geschaffen, sondern nur bereits bestehendes Gedankengut
zusammengestellt und tUberliefert (,, 7ft <) hitten. Im nichsten Kapitel werde ich kurz
untersuchen, inwieweit der Text seinen klassischen Quellentexten auch inhaltlich treu bleibt
und worin das eigentlich Neue des Zhongjing liegt. Dartliberhinaus werde ich untersuchen,
inwieweit der im Zhongjing definierte Begriff der Loyalitdt mit westlichen Vorstellungen

ubereinstimmt.
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1. Klassiker sind die Biicher, von denen man {iblicherweise sagt:
»lch lese gerade wieder ... << und nie »Ich lese gerade ... «.

2. Es werden die Biicher Klassiker genannt, die fiir den, der sie
gelesen und geliebt hat, einen Reichtum darstellen — aber sie
stellen einen nicht minder groBen Reichtum fiir den dar, der
sich das Gliick vorbehilt, sie zum ersten Mal unter den besten
Bedingungen zu lesen, um sie richtig zu genief3en.

3. Klassiker sind Biicher, die einen besonderen Einfluf3 ausiiben —
sowohl wenn sie sich als unvergeBlich behaupten, als auch
wenn sie sich in den Falten der Erinnerung verstecken und sich
als kollektiv oder individuell UnbewuBtes tarnen.

4. Jedes erneute Lesen eines Klassikers wiederholt die Ent-
deckung der ersten Lektiire.

5. Jede Lektiire eines Klassikers ist in Wirklichkeit ein erneutes
Lesen.

6. Ein Klassiker ist ein Buch, das nie aufhort, das zu sagen, was
es zu sagen hat.

7. Klassiker sind jene Biicher, die beladen mit den Spuren aller
Leseerfahrungen daherkommen, die unserer vorausgegangen
sind, und die hinter sich die Spur herziehen, die sie in der
Kultur oder den Kulturen (oder einfach in der Sprache oder in
den Bréauchen) hinterlassen haben, durch die sie gegangen sind.

8. Ein Klassiker ist ein Buch, das unabléssig eine Staubwolke
kritischer Reden iiber sich selbst hervorruft, diese aber auch
unabléssig wieder abschiittelt.

Italo Calvino, Warum Klassiker lesen?

5. Das Zhongjing im Vergleich mit klassischen Quellen und westlichen Vorstellungen

Der Autor des Zhongjing, zitiert, wie gezeigt wurde, die kanonischen Klassikertexte, deren
Kommentare und philosophische Schriften in vielen Variationen': er verwendet direkte und
eingefiihrte SchluBzitate aus Shijing und Shujing, langere Passagen aus Yijing, Liji, Zuozhuan,
Lunyu, Mengzi, Xunzi und Guanzi, die sich diesen Texten durch ihre Léinge eindeutig
zuordnen lassen, Anspielungen auf historische Ereignisse, sowie unzdhlige Zwei-Zeichen-
Kombinationen, die teilweise mehreren Texten entstammen konnten. Diese Zitierfreude
macht deutlich, dal3 der Autor vertraut ist mit den schriftlichen konfuzianischen

Uberlieferungen des klassischen Zeitalters, und sich nicht scheut, legalistische, daoistische

" Das Klassikerverstindnis des Autors des Zhongjing entspricht wahrscheinlich dem seiner Zeit: An oberster
Stelle der Wertigkeit diirften die fiinf kanonischen Klassiker Shi, Shu, Yi, Chungiu und Li gestanden haben, dicht
gefolgt von den Kommentaren zum Chungiu, Zuozhuan, Guliang und Gongyang. Lunyu und Xiaojing,
wenngleich sie nicht als richtige Klassiker galten, waren immer Bestandteil der schulischen Grundausbildung, da
die meisten Kinder mit ihrer Hilfe Lesen lernten. Mengzi wurde erst durch Zhu Xi in den Rang eines der vier
Biicher erhoben. Die Aufnahme in den Rang eines Klassikers erfolgte zusammen mit Lunyu und Xiaojing erst in
der Ming-Zeit, wo diese Schriften Bestandteil der neun Klassiker wurden. Die daoistischen Schriften Laozi und
Zhuangzi waren zur Tang-Zeit Priifungsstoff einer daoistischen Priifung, die der konfuzianischen ebenbiirtig war.
Schriften wie Xunzi, Guanzi und Han Feizi genossen keinen Klassikerstatus, wurden aber wegen ihrer Herkunft
aus dem Altertum geschétzt. Siehe Simson, 2006, S. 87-98 fiir einen Uberblick iiber die Einteilung und
Wertschétzung klassischer Schriften und sowie zu den Klassikerpriifungen.
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und méglicherweise buddhistische Texte® mit heranzuziehen, so wie viele Schriften des
Altertums eine Vermischung der reinen Lehren bereits vorgemacht haben. Bescheiden sagt er
im Vorwort von sich selbst, da er das von Konfuzius’ Gesagte nur iiberliefere, also
ausschlieBlich bereits bestehendes Gedankengut neu zusammenstelle. Dabei beruft sich der
Autor nicht direkt auf jene Passagen der benutzten Texte, die das Zeichen zhong enthalten,
sondern verwendet groftenteils andere Stellen, um seine Thesen zu untermauern. Ich mochte
deshalb an dieser Stelle zum Abschlull der Studie betrachten, inwieweit der Autor die
Verwendungsweise des Begriffs, die uns in den zhong-Stellen der Quellentexte begegnete,
iibernimmt, oder ob er ziong in seinem Werk vollig anders definiert hat.

Robert Gassmann liefert in seiner Studie iiber die ,,Richtigstellung der Bezeichnungen* eine
den Liedern entnommene Beschreibung des idealen Herrschers. Diese Beschreibung, die ich
leicht gekiirzt wiedergeben will, konnte so, wie sie hier steht, dem Zhongjing entnommen

worden sein. Sie beschreibt alle Eigenschaften, die gemeinhin unter dem Oberbegriff de {2,

moralische Autoritit, zusammengefal3t werden’:

»l... Wenn er sich entsprechend bemiiht, erhdlt der Herrscher] vom Himmel zu seinem Mandat hinzu
noch Schutz, Gunst, vielfdltige Segnungen [243, 249] [...] Andrerseits verfiigt er {iber virtus (te), seine
innere (konigliche) Natur [249, 252]; von dieser Natur her ist er entgegenkommend und liebenswert
[243] und hat ein weites Herz [257] Darum schaut sein Volk zu ihm auf [257], wendet sich ihm zu [251]
und findet in ihm Ruhe [249, 251]. Der Herrscher ist dem Volk Vater und Mutter [251]; er gibt ihm eine
Ordnung [249] und ist ihm Vorbild [256]. Durch Wort und Tat erwirbt er sich dessen Vertrauen [256];
er ist mild und giitig [256], denn Liebe schafft Gegenliebe [256], und darum wird sich niemand imVolk
dem Dienst entziehen wollen [256]. Diese virtus zieht noch weitere Kreise: Der gute Herrscher ist auch
den Staaten der Vier Himmelsgegenden ein Vorbild [252], er gibt ihnen auch die rechte Ordnung [249,
252]; diese ihrerseits wenden sich ihm freudig zu [243], nehmen sich ihn zum Vorbild [256] und
gehorchen ihm.

Seine Personlichkeit ist aus weiteren Elementen aufgebaut: [...] er bemiiht sich darum, gut und tadellos
zu sein [256]. [...]

Bei der Regierung weist er die folgenden Vorziige und ordnungsstiftenden Verhaltensweisen auf: Er hat
genaue Vorstellungen und Pline [257], um sein Mandat zu sichern [256], wobei er den Ablauf der
Jahreszeiten [und der dabei anfallenden agrarischen Arbeiten] nicht stort, sondern unterstiitzt [256]. Er
wihlt seine Minister, Beamten und Diener mit Bedacht aus [257] und geht (mit ihrer Hilfe) den Sachen
auf den Grund [257] [...]. Macht er dennoch einen Fehler, so kann dieser nur wirksam werden, wenn er
ihn bewuf3t machen wollte, d.h. den Tadel der Minister oder die alten Vorbilder und Statuten eigensinnig
ausser Acht liesse [256]. Er bemiiht sich ohne Unterlass, seinen Pflichten nachzukommen [249] [...]. Er

? Das komplette 12. Kapitel konnte einem daoistischen Werk entnommen worden sein — Nicht-Handeln, wu wei,
wird als ein weiteres Ziel nach Verwirklichung der praktischen konfuzianischen Fiirstentugenden angestrebt. Das
16. Kapitel mit seiner Behauptung, alles Handeln wiirde je nach Bewertung positiv bzw. negativ vergolten und
der Mensch selbst sei seines Gliickes Schmied, konnte buddhistisch gefarbt sein. Der Autor des Zhongjing hat
nicht allein versucht, seine Thesen durch den deutlichen Bezug auf die Schriften des Altertums zu untermauern,
sondern dariiberhinaus eine Legitimierung durch andere bestehende philosophische Systeme gesucht. Dal3
konfuzianisch ausgerichtete Autoren seit der Tang-Zeit (und noch viel frither) mit daoistischem und/oder
buddhistischem Gedankengut, zumindest aus dem chan-Buddhismus, vertraut waren, bedarf sicher keiner
weiteren Erlduterung mehr. Deshalb ist keineswegs ungewohnlich, in diesem Text solche Einfliisse feststellen zu
konnen; sie sind sicherlich sehr bewuflt hineingeschrieben worden, um zu vermitteln, daB viele dieser Texte
gedanklich in eine dhnliche Richtung abzielten.

’ Die in Klammern angegebenen Nummern verweisen auf die Lieder gemé$ der Maoshi Zihlung. Siehe auch
Kap. 4.3. FN 31 fiir eine Aufzdhlung von positiven Fiirsteneigenschaften.
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hélt sich an die von fritheren Konigen iiberlieferten Satzungen [249]. Er ist wachsam, hilt sein
Kriegsgerit fiir alle Félle in Ordnung [256], verfolgt aufmerksam die Massnahmen der Lehensherrscher
[256] und hélt die Barbaren auf Distanz [256].

[...]I; jedes Wort ruft eine entsprechende Antwort hervor [256]. Er spricht die Wahrheit [256]. Er ist
bereit, sein Gewissen zu erforschen, sich zu korrigieren und sich auch von seinen Beratern unterweisen,
korrigieren und ermahnen zu lassen [191].*

Diese Eigenschaften, die den idealen Fiirsten beschreiben, lassen sich alle unter dem sehr
umfassenden Begriff de f% vereinen: alle im Zhongjing beschriebenen Pflichten des

Herrschers treffen ebenfalls immer wieder in der zentralen These von der ,,moralischen

Autoritét des Fiirsten* , jun de 3%, zusammen.

Betrachtet man die Lieder, die hier zusammengefal3t wurden, so entstammen sie mit einer
Ausnahme (# 191) den Da ya, den ,,Groflen Oden*. Das ist der Teil des Shijing, aus dem der
Autor am bevorzugsten zitiert; allein die SchluBzitate stammen sechsmal aus den Da ya.” Das
groBe Vorwort zum Shijing sagt, da3 es sich hierbei um den Teil der Lieder handle, der von
den Griinden erzdhle, warum die Regierung niederginge oder bliithe; die Da ya berichteten
dabei in besonderem MaBe von den groBen Angelegenheiten in der Regierung.®

Handelt es sich deshalb bei der Eigenschaft zhong ebenfalls um eine ,,grofle Angelegenheit in
der Regierung“? Ich denke, daB3 ebendieser deutliche Bezug des Zhongjing auf die Da ya und
das Shijing im Allgemeinen dafiir spricht.” Das Vorwort zum Zhongjing verdeutlicht dies:

* Gassmann, 1988, S. 18-21. Gassmann kommentiert hierzu: ,,Mag dieses Bild der Vollkommenheit auch nicht in
allen Punkten der Wirklichkeit entsprechen, so besagt es doch sehr viel zu den ,herrschenden’ herrscherlichen
Idealen, die sich offenbar im Bewusstsein grosser Denker und Staatsmanner ungebrochen iiber Jahrhunderte
hinweg erhalten konnten. Die hier zusammengestellten Eigenschaften erhalten dadurch normativen Charakter fiir
die Einschédtzung von Herrschergestalten.

> Ansonsten werden einmal Guo feng, zweimal Xiao ya, einmal Song zitiert. Bei den Zwei-Zeichen-
Kombinationen, die ich aufgrund ihrer ungenauen Zuordnung nicht wirklich als Zitate betrachten will, wire das
Verhiltnis dhnlich. Redewendungen aus den Da ya liberwiegen auch hier bei weitem.

% GroBes Vorwort zum Shijing, Da xu KfF:568a: , S K N2, WU .2, 382 1. He.2 Et. S FE2 T
HHEsBith, Beg/INK, ME/INMEE, A K., The pieces which speak of the matters of the kingdom, and
represent the customs of its whole extent, are called the Ya. Ya means correct. They tell the causes why royal
government decays or flourishes. In government there are great matters and small, and hence there are the small
Ya and the great Ya.“ Legge, Vol. IV, S. 36.

" Dariiberhinaus findet sich im Zhongjing in drei Kapiteln der Verweis auf die Ewigkeit der Lieder. Der Autor
gibt der Hoffnung Ausdruck, die Tugend des Fiirsten moge so herausragend sein, daf3 sie, wie im idealisierten
Altertum, in Lieder gefait und somit der Nachwelt {ibermittelt werden konne. Siehe Zhongjing 3: ,,BE{EV VS, 16
B {EE “ | Seine weiseste moralische Autoritit ist allumfassend und deshalb erschallen die Klinge von
Hymnen.*“ Zhongjing 13: & FAT{- % ZEM, B FHE&EK .2 FH.“ ,Wenn der First von oben mit
Menschlichkeit handelt, [dann] ist das der Weg des Uberspannens [gleich dem Himmel]; wenn er dabei von
unten von den Untertanen Unterstiitzung erhélt, dann ist das die Bedeutung von ,,in Lieder fassen®.” Zhongjing
18: EELZIAINIGE, FNER. BOLETY, FTLLE WAt ZHRI A, 2 E85.“ ,Der Beginn der
Befdhigung zur Regierung bei Fiirst und Untertanen manifestiert sich in einer Vielzahl von gliickverheiflenden
Vorzeichen. Wurde also Erfolg erzielt, kann dies den lichten Géttern verkiindet werden. Folglich wird [dies alles]
in Oden und Hymnen verbreitet und weitergegeben werden in alle Ewigkeit.” Siehe dazu auch Kap. 4.3. FN 24.
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Vorwort zum Zhongjing: ,,5 |52 LB«
»-..] und [ich] zitierte das Shi[jing,] und das Shu[jing], um die Kernaussagen zu erhellen.*

Weil es sich um eine so grofle Angelegenheit handelt, kann sie nicht ausschlieBlich eine Seite
der Regierung, ndmlich die der Untertanen, betreffen, sondern sie betrifft in mindestens
gleichem Malle die Seite des Fiirsten.

Schon in Mengzi 4B28 findet sich die Aussage des Edlen, der feststellt, daB der andere ein
verworfener Mensch sein mufl, wenn dieser ihn schlecht behandelt, obwohl sich der Edle bis

zum AuBersten angestrengt hatte:
Mengzi 4B28:5933b: , H 1L H feth, FohANE. B MIMEZR, EftHEd, 7 Rz At

—QL\._\_“.“
... da] wendet sich der Edle zu sich selbst [und sagt]: ,Ich muBl ohne Gewissenhaftigkeit [gehandelt
haben].” Wenn er sich zu sich selbst wendet [und feststellt], da3 er mit Gewissenhaftigkeit gehandelt hat
und [dieser Mensch ihn dennoch] schlecht und unbillig behandelt hat, [da] sagt der Edle: ,Der muf3

[selbst] ein verworfener Mensch sein!*

Es ist nicht klar, ob sich diese Stelle explizit auf das Verhiltnis zwischen dem Edlen und dem
Fiirsten bezicht,® aber die Allgemeingiiltigkeit der Aussage schlieBt diesen Fall mit ein. Es
wird deutlich, daf die groffte Anstrengung des Untertanen in seiner Pflichterfiillung nichts
niitzt, wenn der Flirst sich ihr verweigert. Deshalb legt das Zhongjing soviel Wert auf die
moralische Autoritdt des Fiirsten, wdhrend die Tugenden des Untertanen fast schon als
logische Folge aus dem richtigen fiirstlichen Verhalten dargestellt werden.

Die Vernetzung des Zhongjing mit den Idealen der klassischen Quellentexte, zeigt sich bei der

Beschreibung dieser fiirstlichen Pflichten im zweiten Kapitel:

Zhongjing 2: ,H T £ L, #HEW. SEH EENK, TR, R, DEERA. L] BIAL
s RN DAz B[] R LUBBORIE, HIGHR. [.] R

,»Von unten bis nach oben hat ein jeder etwas, das er verehrt. Folglich dient der Herrschende nach oben
hin dem Himmel, nach unten hin dient er der Erde und zur Mitte hin dient er dem Ahnentempel.
Dadurch steht er dem [gewohnlichen] Menschen nahe. [...] Da[von] werden die Menschen beeinflusst
und die Welt erschopft [ihre] Loyalitdt, um sie dem Herrscher darzubringen. [...] Wer deshalb auf
vorsichtige Weise achtsam und aufmerksam ist, dessen Klarheit wird sich tdglich steigern. [...] Dies ist
nun die Loyalitdt [Gewissenhaftigkeit?] des weisen Fiirsten.*

Zuozhuan, Xiang 22.3:1068: &, {5, &, 4%, FNFE<Z, KZEH.«
»,Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit, Ehrlichkeit und Ehrerbietigkeit, das gilt nach oben und
unten gleich, das ist der Weg des Himmels.*

Zuozhuan, Zhao 20.6:1416: , AT E 5, BERMD, L5 EERE M.
,UberfluB und Gliick, Alter und Langlebigkeit sind Boten eines vertrauenswiirdigen Fiirsten; seine
Worte an die Geister sind gewissenhaft und vertrauenswiirdig.*

Lunyu 2.20:5346b-5347a: , Z=FE-7-[: {6 A, SELAED, A0z An]? 7 F1: Wiz U, Al 2235, e
,J1 Kangzi fragte: ,Die Leute durch Ermutigungen veranlassen, ehrerbietig und loyal zu sein, wie [kann]
man das [erreichen]?’ Der Meister sprach: ,Sich ihnen mit Wiirde ndhern, dann werden sie ehrerbietig;
pietatvoll und giitig sein, dann werden sie loyal.*

¥ Siehe dazu Kap. 2.2. FN 64.
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Zuozhuan, Huan 6.2:111: ,, FEFIJE, &4«
»Wenn der Herrscher an den Nutzen des Volkes denkt, dann ist das Gewissenhaftigkeit.*

Was im Zhongjing mit ,,Loyalitit des weisen Flrsten* (,,BE 7~ ) wiedergegeben wurde,

entspricht genau der Eigenschaft, die das Zuozhuan und die anderen Texte im Zusammenhang
mit dem Herrscher als zhongxin bezeichnet hatten, und die ich mit ,,gewissenhaft und
vertrauenswiirdig® iibersetzt habe. Diese ,,Loyalitdt des weisen Fiirsten* spiegelt sich in fast

allen Stellen wider, an denen zhongxin dem Herrscher zugeschrieben wird:

Xunzi 10.16:190: [T (I EESEH -, ABfZ AK, B2 BAACR), B2 HIeE i me, e,
A, 1P B, MEEBIR REAGEBIRSR T, IR R, EPaks; RGP, SR FE R
,,und die hundert Familien liebten alle ihre Oberen, dic Menschen kehrten sich ihnen zu wie stromendes
Wasser, liebten sie freudig wie Vater und Mutter, fiir sie zogen sie freudig aus, um zu sterben, zum Tode
entschlossen. Es gab keinen anderen Grund dafiir, als daB3 [die Herrscher der alten Zeiten] das Hochste
an Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit, Ubereinstimmung und Harmonie, Fairness und
Urteilskraft waren. Wenn folglich ein Fiirst des Landes oder ein Alterer des Volkes wiinschte,
schnellstens mit Erfolgen voranzukommen, dann waren sie harmonisch und flexibel, [denn dies] ist
schneller als Druck und Eile; sie waren gewissenhaft, vertrauenswiirdig, fair und scharfsichtig, [denn
dies] ist erfreulicher als Belohnungen und Danksagungen.*

Die Texte des klassischen Altertums beweisen, dal sie im Bezug auf die Aufgaben des
Herrschers dieselbe Auffassung vertreten wie das Zhongjing. Der Herrscher ist das zentrale

Element des Regierungssystems, mit seiner Befdhigung steht und fillt der Staat:

Han Feizi 39:383: ,Fi.2 SEFE, fEE ATt FOH M B HAEEUE, F iR R RLEE.

,,Ob der Untertan loyal oder falsch ist, liegt im Handeln des Fiirsten begriindet. Ist der Fiirst klar und
streng, dann sind all die Untertanen loyal, ist der Fiirst schwach und umnachtet, dann sind all die
Untertanen falsch.«'”

Fiir die Pflichten des Herrschers, die dariiberhinaus im Anstellen der richtigen Leute, im
Anhoren der niitzlichen Pldne seiner Untertanen, in der MaBigung seines Lebenswandels und
im konstanten Verbessern seiner Moral und Autoritét liegen, lieBen sich noch mannigfaltige
Beispiele von Ubereinstimmungen zwischen Klassikern und Zhongjing finden. Aber es
kommt noch die zweite Seite der Regierung hinzu: Nicht nur muf3 der Herrscher moralische
Autoritdt mitbringen und seine Pflichten erfiillen, zur Vervollkommnung bendétigt er fahige

Untertanen, die bereit sind, sich im Staatsdienst aufzuopfern, nicht so sehr, um dem Fiirsten

° Diese Stelle ist unklar. ICS Ancient Chinese Texts Concordance Series No. 45 figt bu A~ hinzu und schreibt im
Kommentar, Wang Niansun 7% lese dariiberhinaus fou i statt yu fgi. Die Bedeutung wire dann etwa gy
4, ,sie versuchen nicht ihre Haut auf unlautere Weise zu retten®. Siche Wang Xiangian T4k, 1988, S. 181,
zu einer Stelle gleichen Wortlauts einige Seiten vorher. Késter und Knoblock lassen bu in ihren Ubersetzungen
weg.

10 Siehe dazu auch Han Feizi 6:32; 14:98-9; 16:114, die dieselben Argumente auffiihren.

142



personlich zu dienen,11 sondern in erster Linie, um die Staatsaltire zu bewahren. Auch in
diesem Bereich 1a6t sich feststellen, dal das Zhongjing Klassikertreue beweist, wobei es die

Aussage im Xunzi erweitert:

Xunzi 13.7:254: AHREH, AXREH, A NEE H IE?X% DirsER Mz, Rt LIESE T
iz, ZE; DUBMEEM ARG, . AN S5, MBI AT, fir &A%, LAz Rk 22
EH, Bkt

»Es gibt die duBerst Loyalen, die mittelméBig Loyalen, die wenig Loyalen und die Staatsfeinde. Mit
moralischer Autoritdt den Fiirsten wiederherstellen und ihn wandeln, das ist &uBerst loyal. Mit
moralischer Autoritdt den Fiirsten harmonisieren und ihn bessern, das ist mittelméBig loyal. Mit der
Wahrheit gegen das Falsche ermahnen und ihn drgern, das ist am wenigsten loyal. Wer uninteressiert ist
an Ehre oder Schmach des Fiirsten, wer uninteressiert ist an Wohl oder Leid des Staates, wer heimlich
sich zusammentut und leichtherzig nachgibt, und dadurch sein Gehalt einsteckt und seine Kontakte
pflegt, der ist ein Staatsfeind.*

Zhongjing 13: , EEEEHA, U DIZE. [..] AR, BRI, B, WTEZ B, S8 2K
i B, R A

,Ist die moralische Autoritdt des Fiirsten weise und klar, gedeiht der loyale Untertan dadurch. [...]
Geniigt [die moralische Autoritdt] nicht, [muf}] sie verbessert werden; ist sic weise und klar, wird sie
verbreitet: das ist der Weg der alten Zeit. Die Locher in der [fiirstlichen] Robe zu flicken und die Gunst
des Fiirsten zu verbreiten, das taten alle loyalen Untertanen der alten Zeit.*

Zhongjing 15: ,GRIAARTZA, B Jeshifi ik, FEAHE. SRR, K. Lk, duZIER. 3R
JRREA T, T 0. ATIREDR, B T AL, &M AR, HIPEE . (EE AT, 209kt

,Die beste [Wahl] ist es, dann zu ermahnen, bevor [ein Unheil] Gestalt angenommen hat. [Wenn man
bereits] im Vorfeld einer Angelegenheit [diese] beendet, [dann] wird der Fiirst vermeiden nicht darauf
zu horen. Die nidchste [Wahl] ist es, dann zu ermahnen, wenn [das Unheil] bereits offensichtlich
geworden ist. Wenn man sich aufmacht, dann unbedingt, um eine Handlung zu bewirken, wird
[daraufhin] etwas gedndert, dann war es [noch] nicht zu spét. Die letzte [Wahl] ist es, dann zu ermahnen,
wenn [das Unheil] bereits passiert ist. Wenn [ein Unheil] passiert ist und korrigiert werden kann, so wird
es, auch wenn dies die letzte [Wahl] war, doch besser werden. Wer [einen Fehler des Fiirsten] {ibergeht
und nicht ermahnt, der ist kein loyaler Untertan. Dem zu folgen, wo der Fiirst umnachtet war, aber ist
ein Verbrechen.*

Die moralische Autoritdt des Fiirsten, die im Xunzi an erster Stelle steht, nimmt auch im

Zhongjing den breitesten Raum ein; gleichzeitig hélt das Zhongjing aber die Ermahnung

" Dies kann im Falle des moralischen Fiirsten als weiteres Merkmal hinzukommen: laut Zhongjing 3, 13 und
anderen Stellen soll der Untertan einen solchen Fiirsten ehren und seine moralische Autoritidt verbreiten.
Zuozhuan, Cheng 9.9:845 bezeichnet die Verehrung des Fiirsten als min: ,f8F,, &, &3, .« ,Nicht
eigenniitzig sein, das ist Loyalitét; den Fiirsten ehren, das ist Ernsthaftigkeit.” Erst im Liji wird die Verbreitung
der filirstlichen Autoritit durch den Untertan angewiesen und mit einem Shujing-Zitat untermauert: Liji
31.8:3513a: IR, WAL, RIRIEE. (BB H: EAEHERE, AEHEE TA, Z8E T4, H:
FEEREILER, HEFE 2 /5. [Der Meister sagt:] Wenn man das Gute dem Fiirsten zuschreibt und das Falsche sich
selbst, dann wird das Volk loyal. Das ,Jun chen’sagt: ,,Wenn du gute Pldne und gute Ratschldge hast, dann lege
sie deinem Fiirsten bei Hofe vor; wenn du diese auBerhalb befolgst, dann sage: ,Jene Pléne, jene Ratschldge
[entspringen alle] nur der moralischen Autoritét unseres Fiirsten.”* Liu, 1971-2, S. 297 schreibt: ,,Thus the neo-
Confucian ethics [...] supported absolutism to the extent of making loyalty a personal commitment unto death in
absolute obedience to the emperor.© Das mag fiir die neokonfuzianische Ethik so gelten, das Zhongjing hingegen
hinterldft den Eindruck, da3 an oberster Stelle der Dienst am Staat und am Allgemeinwohl steht, und dal3 der
Untertan sein Leben im Extremfall lieber fiir seine moralischen Prinzipien opfern soll als eben fiir einen
unwiirdigen Flirsten.
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ebenfalls fiir einen wesentlichen Faktor in der Fiirst-Untertanen-Beziehung'? und widmet der
Thematik das 15. Kapitel.

Positive Eigenschaften des Untertanen — wie dem Staat und dem Fiirsten zu niitzen, Pldne und
Ratschlage vorzulegen, die dem Gemeinwohl dienen, nicht schmeichlerisch zu sein,
uneigenniitzig zu handeln und sich selbst nicht zu bereichern — lieBen sich aus den klassischen
Texten herauslesen und finden sich ebenso im Zhongjing in vielerlei Variationen. Das

Zhongjing fafit diese Pflichterfiillung des Untertanen in einem priagnanten Satz zusammen:

Zhongjing 4: , it B2, HINEHE .«
»Wenn es darum geht, den Staatsaltdren zu niitzen, dann darf man nicht an die eigene Person denken.*

Man kann feststellen, da3 sich bei der Beschreibung der Tugend zhong im Zhongjing weder
im Bezug auf den Fiirsten noch auf den Untertanen Neuerungen ergeben. Alle Aussagen, die
sich aus den klassischen Texten herausfiltern lieBen, finden sich im Zhongjing wieder.

Einer der Unterschiede zu den alten Texten ist der fehlende Gebrauch des Begriffs zhongxin.
Warum gebraucht der Autor des Zhongjing diesen Ausdruck nicht, wenn er so offensichtlich
einen Teil der moralischen Autoritét des Fiirsten beschreibt? Hier hilft die Erklarung Chen

Chuns weiter:

Beixi ziyi:26: M5 5, {EHAE NEREE. FEFEE, HMARDEENES. KUEEFETE,
MRS RN, a0k, Al —, R [ ERE T o8, DIEZHE.
JiESHEE

»Niemals hat jemand in der Vergangenheit Loyalitit und Gewissenhaftigkeit deutlich erklart.
Verschiedene Denker haben Loyalitdt ausschlieBlich als ,,dem Herrscher ehrlich dienen® erklért.
Natiirlich kann Loyalitdt Ehrlichkeit sein, aber es wire nicht richtig, Ehrlichkeit mit Loyalitét
gleichzusetzen. Wenn das der Fall wére, dann wére Loyalitdt nur anwendbar auf den Dienst am Fiirsten.
[...] Erst als Meister Cheng [Hao] erklirte, daB ,Loyalitit heiBe, sich selbst bis zum AuBersten
erschopfen und Gewissenhaftigkeit heile, die Dinge wahr zu machen®, wurde schlufendlich eine
Definition geschaffen.'

'2 Auf die Ermahnung weist auch Konfuzius im Lunyu zweimal hin, siche Lunyu 14.7:5452a und Kap. 2.2. FN
59 zur Ermahnung des Fiirsten (?) und Lunyu 12.23:5438b zur Ermahnung unter Freunden. Han Feizi warnt den
Fiirsten vor dem Fehler, dem mahnenden Untertanen nicht zuzuhéren (Han Feizi 10:73-4), wihrend Zhuangzi
18.1:610 grundsitzlich eher zur Zuriickhaltung rét: . Fl: EERNEE, fEfE/7758.¢ ,,Deshalb heiBt es: Wenn

loyale Ermahnungen nicht gehort werden, dann halte dich zuriick und und streite nicht.*

" Chen Chun i, Beixi ziyi JLI2F %, S. 26, Ubersetzung von Chan, 1986, S. 85-6: ,No one in the past has
ever explained clearly loyalty and faithfulness. In explaining loyalty, various thinkers have merely interpreted it
as serving the ruler honestly. Of course loyalty can be honesty, but it is incorrect to equate honesty with loyalty.
If that were the case, loyalty would be applicable only in serving the ruler. [...] It was not until Master Ch’eng
[Hao] who said, ,Loyalty means exerting oneself to the utmost and faithfulness means making things real, that
the explanation was finally firmly established.”. Wing-tsit Chan merkt zu dieser Stelle an, dafl der Ausspruch
Cheng Hao F25H zugeschrieben werden kann. Siehe dazu Hsiao, 1966, S. 506: Hsiao bemerkt, die Erklirung,
zhong beziehe sich nur auf den Dienst am Fiirsten, sei von Gelehrten nach der Tang-Zeit félschlich aufgestellt
worden, und die alte Bedeutung des Wortes sei ,,hochste Anstrengung fiir das Volk aufbringen®. (,, 2 &7 [ £
EvEakaE LA A, [...] AOEE DATR A 12 AT aRf#. ) Niu, 1996, S. 32 definiert zhong ebenfalls als in beide
RiCh'ﬂlngen wirkend: ,[...] BEAFIW RN S, BFEET A, EFC, ETE, &FE @), &5, &7, ST

T, [L.] &85 |, Die Zielrichtung von zhong umfaft die Loyalitit gegeniiber den Menschen, Loyalitit
gegenuber sich selbst, Loyalitdt gegeniiber dem Staat, Loyalitdt gegeniiber dem Herrscher (dem Fiirsten),
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Man konnte sich vorstellen, da3 die Problematik des Begriffes zhongxin darin liegt, dal3 sein
Gebrauch bereits wihrend der Han-Dynastie zunehmend unklarer wurde. In Kap. 2.3. hatte
ich beschrieben, wie der Begriff vom Herrscher auf den Edlen, junzi, den Edelmann, shi, und
schlieBlich auf beliebige Personen iliberging, und Texte ab der Han-Zeit belegen, daf3 er noch
weiter an Eindeutigkeit verliert und sein Gebrauch seltener wird. Moglicherweise konnte der
Autor mit dem Kompositum zhongxin nicht viel anfangen und hat deshalb bewuft auf den
zweiten Teil xin verzichtet, weil er ihm tiberfliissig schien. SchlieBlich zeigen manche Stellen
der klassischen Schriften auf, dal zhong fiir sich bereits ausreicht, um die moralische

Autoritit des Fiirsten beschreiben zu kénnen. '

Die im Zhongjing wiedergegebene Idealbeschreibung von Loyalitdt unterscheidet sich zum
Teil von der westlichen Definition des Begriffes. Zur Definition des Begriffes der Loyalitit
im westlichen Verwendungssinne gibt es mehrere ausfiihrliche Arbeiten, von denen die zwei
im Folgenden ausfiihrlich besprochenen exemplarisch fiir die zwei unterschiedlichen
Herangehensweisen, ndmlich die moralphilosophische im Gegensatz zur soziopolitischen, der
den Begriff untersuchenden Autoren stehen. So verfaflite Anfang des 20. Jahrhunderts der
amerikanische Philosoph Josiah Royce ein Grundlagenwerk iiber die Moralphilosophie der
Loyalitit".

Royce definiert die Loyalitit in einem ersten Schritt als die gewollte, tatsdchliche und
durchgehende Hingebung einer Person an eine Sache. Die Sache selbst erscheint der Person
dabei grofler als die Person selbst und steht auBerhalb ihres individuellen Willens. Zudem
verbindet sie die Person mit anderen Personen durch soziale Bindungen, wie sie personliche

Freundschaft, Familie oder der Staat mit sich bringen mdgen'®. In einem zweitem Schritt

Loyalitdt gegeniiber dem Dienst, Loyalitdt gegeniiber der Profession, Loyalitdt gegeniiber der Ordnung, Loyalitét
gegeniiber der Rechtschaffenheit usw.*

' Siehe beispielsweise Zuozhuan, Huan 6.2:111. Zhongxin selbst wird im Zhongjing jedenfalls nur an einer
Stelle erwihnt und beschreibt dort den Edlen: Zhongjing 7: ,,[E HIEDIHAEAS. 172 PEWE, (MG A2 A £

BIEC, BEEE, BB, mMABER. SEERgERZ#, fAmHZ A“ [Der Edle] festigt seine
Gewissenhaftigkeit, um seine Vertrauenswiirdigkeit deutlich zu machen. Handelt er ohne Unterlall danach, wie
konnte es [dann noch] ungeordnete Menschen geben? Wenn Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit in
einem selbst sind, dann [walten] Respekt und Sorgfalt und die Amter werden verbessert; wenn die Amter
verbessert worden sind, dann werden die Regierung[sanordnungen] verdeutlicht und die Menschen ordnen sich
[von] selbst. Wenn es folglich keine Beamten mehr gibt, die zur Ordnung unfahig sind, dann gibt es [auch] keine
Menschen mehr, die nicht geordnet werden kdnnten.*

' Royce, 1908.

'® Royce, 1908, S. 51-2: ,,By loyalty [...] I mean in this preliminary view of loyalty, the willing and practical and
thoroughgoing devotion of a person to a cause. By a cause that is adapted to call forth loyalty I mean, for the first,
something which seems to the loyal person to be larger than his private self, and so to be, in some respect,
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bestimmt er wahre Loyalitéit als diejenige, die einer Sache dient, die wiederum in anderen
Personen eine ebensolche Loyalitét hervorruft, so dafl die entgegengebrachte Loyalitét weitere
Loyalitét produziert. Royce nennt dieses Prinzip ,,Loyalitit der Loyalitdt gegeniiber” und
gebraucht es als Mallstab, um zu ermitteln, ob die Loyalitit einer guten Sache oder einer
schlechten dient. Seine Begriindung liegt darin, da3 Loyalitét fiir denjenigen, der sie ausiibt,
das hochste aller Giiter darstellt und somit eine Sache, die bei anderen dieses hochste aller
Giiter zerstoren wiirde, eben nicht zur Steigerung der menschlichen Moral beitragen wiirde'”.

Das Ideal der gewihlten Sache, der Loyalitit entgegengebracht wird, bestimmt in
ausschlieBlichem Mafle das Handeln und BewuBtsein der Person. Alles Handeln wird am
Ideal ausgerichtet und jede Entscheidung mit dem moralischen Standard des Ideals bewertet
werden. Das bedeutet, daf eine iibernommene Aufgabe, die das Ideal verkdrpert, vollkommen
auf eine hundertprozentige Verwirklichung des Ideals hin ausgeiibt wird. Um eine solche
Hingabe an das Ideal der Loyalitit zu bewirken, bedarf es die eigene Aufmerksamkeit auf die
Handlungsweisen anderer loyaler Vorbilder zu richten und die gewéhlte Sache zu idealisieren.
Vor allem aber bedarf es der Uberzeugung, das eigene Selbst fiir die Sache geben zu wollen:
Anstrengung, Ausdauer, Opferwille und Miihsal sind die Grundlagen der hichsten Loyalitit.'®
So finden sich bei Royce dieselben Eigenschaften des loyalen Mannes, die auch im Zhongjing

aufgefiihrt werden:

»Die Sache des loyalen Mannes ist seine Sache kraft der Zustimmung seines freien Willens. Seine
Hingabe ist seine ecigene; er hat sie sich ausgesucht oder beflirwortet sie in jeder Hinsicht.
Dartiberhinaus ist seine Hingabe praktisch ausgerichtet. [...] Loyalitdt ist ohne Selbstkontrolle
unmdglich. Der loyale Mann dient. Das heif3it, er folgt nicht ausschlieBlich seinen eigenen Impulsen. Er

external to his purely individual will. This cause must, in the second place, unite him with other persons by some
social tie, such as a personal friendship, or his family, or the state may, in a given case, represent.*

17 Royce, 1908, S. 118-9: , My cause, therefore, gives me, of necessity, fellow-servants, who with me share this
loyalty, and to whom this loyalty, if complete, is also a supreme good. So far, then, in being loyal myself, I not
only get but give good; for I help to sustain, in each of my fellow-servants, his own loyalty, and so I help him to
secure his own supreme good. In so far, then my loyalty to my cause is also a loyalty to my fellows’ loyalty. But
now suppose that my cause, like the family in a feud, or like the pirate ship, or like the aggressively warlike
nation, lives by the destruction of the loyalty of other families, or of its own community, or of other communities.
Then, indeed, I get a good for myself and for my fellow-servants by our common loyalty; but I war against this
very spirit of loyalty as it appears in our opponent’s loyalty to his own cause. And so, a cause is good, not only
for me, but for mankind, in so far as it is essentially a loyalty to loyalty, that is, is an aid and a furtherance of
loyalty in my fellows. It is an evil cause in so far as, despite the loyalty that it arouses in me, it is destructive of
loyalty in the world of my fellows.*

' Royce, 1908, S. 296-7: ,,And thus we have before us two of the methods whereby individual loyalty is trained.
The deliberate fixing of our attention upon the doings of loyal people, the deliberate use of those methods of
human nature which tend to idealize our cause, - these are the means for training in loyalty. Yet one method
remains, - it is the most commonplace, yet often the hardest of all. Loyalty means giving the Self to the Cause.
And the art of giving is learned by giving. Strain, endurance, sacrifice, toil, - the dear pangs of labor at the
moments when perhaps defeat and grief most seem ready to crush our powers, and when only the very
vehemence of labor itself saves us from utter despair, - these are the things that most teach us what loyalty really

f o 66

18

146



betrachtet seine Sache als Wegweiser. [...] Wenn man loyal ist, dann betrachtet man die Sache als etwas
auflerhalb einem selbst Stehendes. Oder wenn die Sache, so wie das eigene Land, einen selbst
einschlieBt, dann ist sie immer noch um einiges groBer als das eigene private Selbst. [...] [Die Sache]
erhdlt ihren Wert nicht nur davon, dal man sich daran erfreut. Man glaubt vielmehr, dal man sie ganz
im Gegenteil wegen ihres eigenen Wertes liebt, welchen sie in sich selbst besitzt, auch wenn man selbst
stiirbe. Genau das ist es, weswegen man bereit sein mag, fiir seine Sache zu sterben. In jedem Fall sucht
der loyale Mann, wenn er seiner Sache dient, nicht seinen eigenen privaten Vorteil. “'°

Interessanterweise verwendet Royce ein sehr &hnliches Beispiel eines unabhédngig
entscheidenden Richters, das auch das Zhongjing im 5. Kapitel iiber die Gebietsverwalter

aufnimmt;

Zhongjing 5: AEEME, AZFMER, TLEMRE. B, AT AR, RIZREESH. 506, RIETEL
ZUR. EHRAR, FRR D, BIREIER. =iz, SRR T DI 20, ARECE, NS 9,
HUSELE RS AT REEET. 7F, RIHEAAY), B, RIS, M=k n] .

»Im Amt befindlich klarsichtig sein, beim Ausiiben der Angelegenheiten ausgewogen sein und beim
Errichten der eigenen Person rein sein. Wenn man im Amt nicht klarsichtig ist, dann [gibt es] bei den
Angelegenheiten zuviel Vorteilsnahme. Wenn man bei den Angelegenheiten nicht ausgewogen ist, dann
ist Groll schwierig zu unterdriicken. Wenn die eigene Person nicht rein ist, wie soll man dann damit dem
Volk als Beispiel dienen? Rein sein heif3t nichts begehren. Ausgewogen sein heifit nicht krumm sein.
Klarheit kann die Sitten aufrichten. [Erst] wenn fiir diese Dreiheit gesorgt ist, kann man danach die
Menschen ordnen. Wenn man nur rein ist, dann achtet man sich selbst und das ist alles; man wird auf
den Angelegenheiten nichts aufbauen konnen. Wenn man nur klarsichtig ist, und auch wenn man allen
Dingen auf den Grund geht, werden die Ubeltiter Bestechung [versuchen] und es wird schwierig, das
Amt auszuiiben. Wenn man nur ausgewogen ist, dann ist man umsonst gerecht gegeniiber den
Lebewesen, [alles bleibt] verborgen und triibe und nichts wird geregelt. Was nun das Ordnen der
Menschen betrifft, mufl fir diese Dreiheit unbedingt gesorgt sein und [erst] danach kann man [die
Menschen ordnen].*

Royce: ,,Wire ich ein loyaler Richter auf dem Richtersstuhl, als dessen oberste Angelegenheit der
Beamtenposten gelte, dann wiirde ganz einfach mein richterliches Gewissen mein ganzes Ideal als
Richter bestimmen, wenn dieses Ideal irgendeiner gegenwértigen und ndheren Beurteilung einer
Situation direkt vor mir ausgesetzt wiirde. Wenn ich in einem bestimmten Moment dazu tendierte, einer
Seite einer Auseinandersetzung, die zu meinem Gericht gebracht worden ist, mehr ungerechtfertigtes
Gewicht zu verleihen, dann wiirde mein Ideal sagen: Aber ein Richter ist unparteiisch. Wiirde ich dazu
neigen, mit unangebrachter Eile zu entscheiden, wiirde das Ideal sagen: Aber ein Richter nimmt alle
Aspekte des Gesetzes wahr, die den jeweiligen Fall betreffen. Wiirden mir Bestechungsgelder angeboten,
wiirde mein richterliches Gewissen sie als fiir mein Ideal vollig unzumutbar zuriickweisen.“*

Diese Ahnlichkeit in der Definition des moralphilophischen Wesens der Loyalitit bei Royce

legt einen Schluf3 nahe: Im Grunde genommen ist das moralische Ideal der Loyalitdt dem im

1 Royce, 1908, S. 17-20: ,,The loyal man’s cause is his cause by virtue of the assent of his own will. His
devotion is his own. He chooses it, or, at all events, approves it. Moreover, his devotion is a practical one. [...]
Loyalty without self-control is impossible. The loyal man serves. That is, he does not merely follow his own
impulses. He looks to his cause for guidance. [...] For if you are loyal, your cause is viewed by you as something
outside of you. Or if, like your country, your cause includes yourself, it is still much larger than your private self.
[...] It does not get its value merely from your being pleased with it. You believe, on the contrary, that you love it
just because of its own value, which is has by itself, even if you die. That is just why one may be ready to die for
his cause. In any case, when the loyal man serves his cause, he is not seeking his own private advantage.*

* Royce, 1908, S. 174: ,Were I a loyal judge on the bench, whose cause was my official function, then my
judicial conscience would be simply my whole ideal as a judge, when this ideal was contrasted with any of my
present and narrower views of the situation directly before me. If, at a given moment, I tended to lay unfair stress
upon one side of a controversy that had been brought into my court, my ideal would say: But a judge is impartial.
If T were disposed to decide with inadvised haste, the ideal would say: But a judge takes account of the whole
law bearing of the case. If I were offered bribes, my judicial conscience would reject them as being once for all
ideally intolerable.*
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Zhongjing vorgestellten chinesischen sehr dhnlich. Einen im Zhongjing deutlich
herausgearbeiteten Unterschied aber gibt es: Royce bezieht theoretisch die Loyalitit zur
Familie in seine Definition einer guten Sache mit ein, solange sie Loyalitit bei anderen
hervorruft und nicht durch Konflikte die Loyalitdt anderer Personen zerstort. Im Zhongjing
aber gilt nur eine Loyalitit, ndmlich die dem Fiirsten und dem von ihm {ibertragenen Amt

gegeniiber, Loyalitit gegeniiber der Familie wire Kindespietit, xiao Z%. Sind diese zwei

Positionen aber wirklich unvereinbar? Nach Royce Definition wire Loyalitdt der Familie
gegeniiber nur solange mdglich, solange sie nicht mit anderen Loyalititen kollidiert. Passiert
dies und es bestiinde die Gefahr, die Loyalititen anderer zu beschédigen, dann wire die Sache
nicht mehr gerecht und miiite demzufolge mit neuen Priorititen ausgestattet werden, im

Prinzip in genau derselben Reihenfolge, wie sie uns das Zhongjing bereits vorgibt:

Zhongjing 1. FSEHFAEy, NG, BB BAT—15. BIBIS. MER RS, HR A IERTT. 2
A EE, Buzibth. —RHS, Bz . — R HE, i/

,,Nun entsteht Loyalitét in der eigenen Person, manifestiert sich in der Familie und vervollkommnet sich
im Staat. Die entsprechende Handlungsweise ist [jeweils] darin eins. Die eigene Person [entspricht] also
Staat und Familie. Auch wenn es verschiedene Bezeichnungen gibt, fiir das loyale Handeln gibt es keine
unterschiedlichen Handlungsweisen. Folglich [gilt]: Die Loyalitit beginnt im Einssein mit der eigenen
Person, sie [schreitet fort] im Einssein mit der Familie und findet ihren Abschlu8 im Einssein mit dem
Staat.*

Das Gleiche gilt fiir die Paradoxe der unterschiedlichen moralischen Eigenschaften, an denen
versucht wird, das Leben sinnvoll auszurichten und die Royce folgendermallen

zusammenstellt:

,»Gewohnliche Moral, wie sie uns im Allgemeinen beigebracht wird, besteht aus einem Labyrinth
von Vorschriften. Manche davon haben wir durch den Einflu3 des Christentums erworben. Manche
davon sind augenscheinlich unchristlich oder sogar antichristlich. Was auch immer ihr Ursprung ist,
christlich oder griechisch oder fremdlédndisch, sie befinden sich Seite an Seite in unserem
BewuBtsein und neigen dazu, gelegentlich miteinander in Konflikt zu treten. Sei gerecht, aber auch
freundlich. Sei groBziigig, aber fordere auch konsequent ein, was dir zusteht. Lebe fiir andere, aber
bewahre deine Wiirde und sichere deine Rechte. Liebe alle Menschen, aber widersetze dich
Beleidigungen und sei bereit, die Feinde deines Landes zu toten. Denke nicht an das Morgen, aber
sei umsichtig im Sparen und Absichern. Kultiviere dein Selbst, und opfere dich. Vergesse dein
Selbst, aber sei nie so sorglos in deinem Benehmen, dafl die Anderen gerechtfertigt sagen konnten,
du hittest dich selbst vergessen. Sei gemédBigt in allen Angelegenheiten, aber kenne keine
Beschrinkung in deiner Hingabe an Rechtschaffenheit. Dies sind einige der wohlbekannten
Paradoxe unserer allgemeinen Moralvorstellungen. Und diese Paradoxe sind fiir den grofiten Teil
keine schieren Zufdlle. Fast alle dieser offensichtlich in Konflikt miteinander stehenden
moralischen Prinzipien driicken bedeutsame Wahrheiten aus. Was wir brauchen ist eine Methode,
die uns einen Weg durch das Labyrinth weist, ein Prinzip, das unser moralisches Leben eint, und
das es uns erlaubt, seine Paradoxe zu 16sen.“?!

*! Royce, 1908, 149-151: ,,Conventional morality, as it is usually taught to us, consists of a maze of precepts.
Some of these precepts we have acquired through the influence of Christianity. Some of them are distinctly
unchristian, or even antichristian. Whatever their origin, whether Christian or Greek or barbarian, they lie side by
side in our minds; and sometimes they tend to come into conflict with one another. Be just; but also be kind. Be
generous; but also be strict in demanding what is your due. Live for others; but be careful of your own dignity,
and assert your right. Love all mankind; but resent insults, and be ready to slay the enemies of your country.
Take no thought for the morrow; but be careful to save and to insure. Cultivate yourself; but always sacrifice
yourself. Forget yourself; but never be so thoughtless in conduct that others shall justly say, ,,You have forgotten
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Fir Royce ist eindeutig: der Faden, der durch das Labyrinth sich widersprechender
Moralvorstellungen fiihrt, ist Loyalitdt der Loyalitét gegeniiber. Gemessen an diesem Leitsatz
lassen sich fiir ihn alle moralischen Konflikte 16sen.

Ist das Zhongjing ebenfalls eine solcher Leitfaden zur Durchdringung des moralischen
Dschungels, mit dem sich alle widerspriichlichen konfuzianischen Prinzipien in eine
Reihenfolge bringen lassen? Wenn man die These des Zhongjing betrachtet, nach der die
Loyalitét an erster Stelle liber den anderen Eigenschaften der menschlichen Beziehungen steht,
namlich iiber allen familidren und freundschaftlichen Bindungen, dann kann man dies bejahen.
Das Zhongjing gibt dem Leser genau diese Losung an die Hand: Wenn ein jeder, vom Fiirsten
bis zum geringsten Untertan, sein Leben an der hochsten Loyalitdt ausrichtet und die ihm
gemiB seiner personlichen Situation gegebenen Aufgaben unter Hinblick auf Verwirklichung
dieser hochsten Loyalitdt ausiibt, dann wird das Ideal verwirklicht. Das Loyalitdt weitere
Loyalitit schafft, sagt das Zhongjing vielerorts ganz deutlich. Zum einen bewirkt der Fiirst
durch seine moralische Autoritit (und seine eigene Loyalitét) die Ausbreitung der Loyalitét
bei seinen Untertanen, zum anderen bewirken die Untertanen durch ihre Loyalitit eine
Steigerung der moralischen Autoritdt des Fiirsten. Und nicht nur das: die Ausstrahlung des
Fiirsten reicht iiber die Landesgrenzen hinaus bis zu den Barbaren, die sich schlieBlich freudig
ebenfalls dem Prinzip der Loyalitit unterwerfen mochten® — Loyalitit also fordert die
Loyalitét. Dariiberhinaus wird auch die Beziehung der Loyalitit zur Wertvorstellung der
Kindespietdt deutlich. Mit der Royce’schen Definition betrachtet, wird die Kindespietit zu
einer Unterform der Loyalitdt, deren moralischer Wert unter dem der Loyalitdt steht. Der
Grund dafiir ist, daB3 Kindespietit eine Form der Loyalitdt ist, die sich ausschlieflich auf die
Familie beschriankt, wihrend Loyalitit dem Fiirsten und Staat gegeniiber einer groBBeren Sache
dient und dadurch mehr Loyalitit hervorbringt und die Loyalititen anderer weniger
beschrinkt. Nach Royce wire somit die Loyalitit dem Staate gegeniiber wertvoller als die
Loyalitdt der Familie gegeniiber. Natiirlich kannte der Autor des Zhongjing diese
Argumentation nicht und er verwendet sie auch nicht in seinem Werk. Das zehnte Kapitel des
Zhongjing gibt aber durchaus Aufschluf3 dariiber, dal eine solche Abstufung der beiden

konfuzianischen Grundprinzipien zhong und xiao vorgenommen wird, und daf3 bei dieser

yourself.” Be moderate in all things; but know no moderation in your devotion to righteousness. Such are a few
of the well-known paradoxes of our popular morality. And these paradoxes are, for the most part, no mere
accidents. Nearly all of these apparantly conflicting moral maxims express some significant truth. What we want
is a method of finding our way through the maze, a principle that shall unify our moral life, and that shall enable
us to solve its paradoxes.

2 Zhongjing 8 + 11.
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Abstufung die Kindespietit eindeutig als minderwertig der Loyalitdt gegeniiber betrachtet

wird.

Ein weiteres aufschlulreiches Werk iiber Loyalitit aus westlicher Sicht stellt George P.
Fletchers Studie ,,Loyalitit — Uber die Moral von Beziehungen“23 dar. Fletcher betrachtet die
Loyalitét zunichst unter vorwiegend wirtschaftlichen Gesichtspunkten. Sein Ansatz beruht
auf einer Arbeit Albert Hirschmans®, der zwei gegensitzliche Standpunkte als Reaktion auf
eine unangenehme Situation vorschligt: Aussteigen (Exit) oder Weggehen als Reaktion auf
unliebsame Zustinde bzw. Einmischung (Voice) definiert als ,,jeglicher Versuch [...] einen

kritikwiirdigen Zustand zu 4ndern.“*

Das Weglaufen diirfte die hdufiger gewéhlte Reaktion
auf unliebsame Situationen sein, da Einmischung ,,schopferisches Denken, Geduld und die
Bereitschaft, mit dem Einsatz von Zeit und Energie zu spekulieren**®, voraussetzt. Hier wirkt
Loyalitat unterstiitzend, denn sie wirkt sich hemmend auf die Tendenz zum Aussteigen aus.

Fletchers Definition von Loyalitit lautet wie folgt:

,Loyalitit ist der Beginn des politischen Lebens, eines Lebens, in dem Interaktion zur priméiren
Problemldsungsstrategie wird. Loyalitdt ist das Mittel, durch das Politik {iber egoistische wirt-
schaftliche Kalkiile triumphiert. [...] Aussteigen [bleibt] eine kritische Ergénzung zur loyalen
Einmischung. Zudem, und dies ist eher von praktischer Bedeutung, wird loyale Einmischung
gerade dadurch zu einem machtvollen Mittel fiir die Verbeserung von Institutionen, dafl die
Drohung, wir kénnten auch aussteigen, stets gegenwartig ist.«*’

Diese Definition 148t sich so auf das Zhongjing iibertragen. Einmischen als die loyale Kritik
am Flirsten ist eine deutliche Forderung unseres Autors, wenngleich Aussteigen fiir ihn nicht
in Betracht kommt, gleichwohl in der Realitét seiner Zeit aber doch eine hdufige Reaktion auf
die Zustdande des Kaiserhauses darstellte.

Der Unterschied beider Betrachtungsweisen liegt in dem Gegenstand, dem die Loyalitét
entgegengebracht wird. Royce sieht als Gegenstand der Loyalitit vorwiegend Grundsitze (the

cause), wahrend Fletcher Beziehungen zu Personen bzw. Objekten wie z.B. ein Land, eine

** Fletcher, 1994.

* Hirschman, 1970.

* Hirschman, 1970, S. 30: ,,Voice is here defined as any attempt at all to change, rather than to escape from, an
objectionable state of affairs, whether through individual or collective petition to the management directly in
charge, through appeal to a higher authority with the intention of forcing a change in management, or through
various types of actions and protests, including those that are meant to mobilize public opinion.*

2 Fletcher, 1994, S. 16.

27 Fletcher, 1994, S. 17.
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Firma, eine Mannschaft etc. als Gegenstand der Loyalitit annimmt.*® Der Grund hierfiir liegt
in der unterschiedlichen Herangehensweise an den Forschungsgegenstand der Loyalitit.
Royce entwirft eine moralphilosophische Einordnung, die sich darauf stiitzt, daB3 der fertige
Mensch sich bewuflt dafiir entscheidet, Beziehungen einzugehen; Fletcher hingegen
untersucht die soziopolitischen Hintergriinde und weist zu Recht darauf hin, daf} die
Grundlagen unserer Loyalitdtszuwendung in unserem ,,historischen Selbst* begriindet liegen,
d.h. im jeweiligen personlichen historischen Hintergrund, der unsere Beziehungen und
Bindungen von Geburt an entscheidend mitgeprigt hat. Was beide Autoren vernachlidssigen
und worauf uns das Zhongjing aber fast schon penetrant hinweist, ist die Frage, wie der
Gegenstand der Loyalitdt in uns erst Loyalitdt hervorruft. Es fehlt die Auffassung der
Loyalitét als einer wechselseitigen Beziehung, wie sie im Zhongjing beschrieben wird. Royce
und Fletcher weisen nur auf die besondere Beziehung zu anderen Mitgliedern einer derselben
Sache loyalen Gruppe hin, die Fletcher als , kommunitaristische Kreise, deren Mitglieder
andere zu diesem Kreis gehdrende Menschen als Gegenstand ihrer Anteilnahme ansehen*”’
beschreibt.

Dafiir wird die im Zhongjing behandelte Loyalitdt ausschlieBlich im politischen Sinne von
Untertan zum Fiirst bzw. Staat verstanden. Fir Bindungen zwischen Einzelpersonen,
familidrer bzw. freundschaftlicher Art gibt es die anderen vier der fiinf Arten von
menschlichen Beziehungen, von denen im Zhongjing nur auf die zwischen Vater und Sohn
eingegangen wird und deren moralischer Wert xiao im 10. Kapitel hintangestellt wird. Diese
und die restlichen Arten von Beziehungen (zwischen Briidern, zwischen Ehepartnern,
zwischen Freunden) werden im Zhongjing gar nicht behandelt bzw. zhong untergeordnet und

als im Zweifelsfalle vernachlédssigbar abgetan.30

** Fiir Royce Definition siche bspw. dieses Kapitel FN 16; Fletcher schreibt: ,,Wenn Loyalitit in Bezichungen
und nur dort auftritt, dann sollten wir uns um ein klares Verstindnis des entscheidenden Ausdrucks ,,Bezie-
hung* bemiihen. Eine Beziehung bedarf zumindest zweier Personen, die miteinander agieren. Fletcher, 1994, S.
31. Siehe dazu auch Schulze Wessel, 2004, S. 3: ,,Wihrend von Treue auch in privaten Beziehungen zu sprechen
ist, beschriankt sich die Loyalitdt auf Beziehungen zwischen Individuen und Institutionen und auf Beziehungen
zwischen Individuen in der Folge von Vergemeinschaftungsprozessen.*

¥ Fletcher, 1994, S. 39. Schulze Wessel schreibt zwar, daB ,, Treue und Loyalitit [...] auf ein Gegeniiber bezogen
[sind] und [...] eine gewisse Gegenseitigkeit voraus[setzen], geht aber nicht weiter auf die ,,Gegenseitigkeit* ein.
Vielmehr schriankt er diese Aussage im Folgenden wieder ein, wenn er bemerkt: ,,Loyalitét wie auch Treue sind
in Uber- und Unterordnungsverhiltnissen, aber auch zwischen Gleichgestellten, also auf einer vertikalen und auf
einer horizontalen Ebene anzutreffen.” Schulze Wessel, 2004, S. 2-3.

3 Siehe Zhongjing 3, ,FHE ~ S [..] ©F“ ,Nun, was die Loyalitit betrifft, wie konnte sie nur [darin
bestehen...] die Familie zu vernachlédssigen®. Siehe ebenfalls Liji 9.23:3077b fiir die zehn Verhaltensweisen der

fiinf Bezichungen des Menschen: ,,i0%%, T-%, TLEL, #33, 3%, R, S0, O, 71, B, 4, S
==a13

. ,,Die Milde des Vaters, die Pietédt des Sohnes, die Giite des dlteren Bruders, die Briiderlichkeit des jiingeren
Bruders, die Rechtschaffenheit des Ehegatten, das Zuhoren der Ehegattin, die Freundlichkeit der Alteren, die
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Fiir einen abschlieBenden Vergleich westlicher Loyalitdtsauffassungen und den Ansichten des
Zhongjing, 146t sich festhalten, dal das Zhongjing nur eine Form der Loyalitit beschreibt,
nidmlich die der politischen Loyalitit. Royce und Fletcher hingegen stellen zwar ein groBeres
Spektrum moglicher Loyalitatsbeziehungen vor, beschreiben diese aber im Gegensatz zum
Zhongjing nicht als wechselseitige Verpflichtung zwischen dem Gegenstand der Loyalitdt und
dem ihm loyalen Subjekt, sondern als einseitige Beziehung ,,nach oben®. Sie untersuchen
quasi nur die Seite, die in den klassischen chinesischen Texten mit ,.zhong* umschrieben
wurde, den vom Fiirsten ausgehenden Bereich des ,,zhongxin® erwédhnen sie nicht.

So 146t sich feststellen, daB3 das Zhongjing und die modernen westlichen Auffassungen von
Loyalitdt sich in einigen Punkten beziiglich ihrer moralischen Ausrichtung und ihres
politischen Wirkens tiberschneiden, sich im Hinblick auf die Beschreibung eines Systems von
Loyalitdt deutlich unterscheiden. Die westliche Loyalitidtsauffassung kennt kein sich

gegenseitig bedingendes System, sondern nur einseitiges Wirken.

Es bleibt eine letzte Frage offen, auf die eine Antwort zu geben, duBBerst schwierig sein diirfte:
Warum wurde ein Werk wie das Zhongjing verfalit, wenn es sich hauptsédchlich auf bereits
bekannte Forderungen der Klassiker beruft? Wahrscheinlich um einerseits die Aufmerksam-
keit fokussiert auf die Thematik der Loyalitit zu lenken und andererseits darin geschickt die
einzige Neuerung zu verpacken, die man feststellen kann: die Verlagerung des moralischen
Schwerpunkt von der Eigenschaft xiao auf zhong, die ausfiihrlich im zentral gestellten
zehnten Kapitel behandelt wird:

Zhongjing 10: AL, FRIEMERX. [...] BRI, SCRIZE. MOE 71T HEFLIELUE, %
HEAEEZR. [..] LIS, 1505

»Wenn man [nur| iiber die Kindespietdt nachsinnt, aber die Loyalitit vernachldssigt, [dann ist es]
gleichsam, als strebe man nach Gliick und verwerfe [dariiber] den Himmel. [...] Sobald man sich einen
Fehltritt hinsichtlich der Loyalitét geleistet hat, ist auch die Kindespietit fehlerhaft geworden. Wenn
folglich der Edle gemiB seiner Kindespietdt handeln [will], dann unbedingt zuerst durch Loyalitét. Ist er
nach besten Kréften loyal, dann wird er Gliick und Segen erlangen. [...] Auf der Grundlage der Loyalitdt
erreicht man die Bewahrung des pietitvollen Lebenswandels.*

Handelt es sich hierbei etwa um eine ungewoOhnliche Forderung, eine Forderung, die

Probleme hétte aufwerfen konnen?

Folgsamkeit der Kinder, die Menschlichkeit des Fiirsten, die Loyalitit des Untertanen — diese zehn nennt man
das menschliche Verhalten.*
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Zu vielen Zeiten wurde die Loyalitit der Kindespietit untergeordnet.’’ Es konnte also sein,
daB ein derartiger Appell beim falschen Kaiser Entriistung ausgelost hitte’?, da das Zhongjing
fiir die Lektiire hoher Beamte und des Kaisers geschrieben wurde. Somit muf3 diese
Neubewertung in der Rangfolge der Tugenden in erster Linie an die politische Spitze gerichtet
sein. Die Absicht des Autors bestand wohl darin, den Kaiser von der Notwendigkeit zu
iiberzeugen, sich von der iibertriecbenenen Ausiibung der Kindespietit wegzubewegen und
sich stattdessen der Ordnung im Staate und der Verbesserung seiner kaiserlichen Autoritdt
und Moral zu widmen. Dariiberhinaus fordert das Zhongjing natiirlich auch die Minister und
Beamten auf, sich mehr ihren Pflichten zu widmen und Staatsdienst und Allgemeinwohl als
oberstes Ideal zu betrachten, und im schlimmsten Falle ihr Leben fiir die Verwirklichung
dieses Ideals zu opfern — dies wire ein eklatanter VerstoB3 gegen die Kindespietit, die die
Unversehrtheit des von den Eltern gegebenen Korpers als eine der obersten Richtlinien

propagiert.>®

*! Dies wird zuallererst durch das Xiaojing belegt, in dem zhong nur eine Art UberschuBprodukt von xiao
darstellt. Xiaojing 14, Guang yang ming [845+4:5559: . & TSH812¢, MUE R .« ,,Der Edle dient seinen
Eltern mit Kindespietit und kann folglich seine Loyalitit auf den Fiirsten tibertragen.” Ebenso durch das Liishi
chungiu, von dem Mote (Hsiao), 1979, S. 567, sagt: ,,Thus the book devotes much attention to the doctrines of
loyalty and filiality, even going so far as to acknowledge filiality as the very basis of government.*

Ning & Jiang, 1994, S. 92-3 teilen die Einschitzung tiber die Wichtigkeit des Konzepts der Kindespietdt und
schreiben, dal wihrend der spéteren Han-Zeit und der Sanguo-Zeit durch die Schwichung des Kaiserhauses
einflulreiche Familienclans gestiarkt worden seien, weswegen die Kindespietit, in diesem Falle also durch die
starke Familienbindung, die Oberhand gewonnen hétte. Wahrend dieser Zeit wére die Loyalitdt des Untertanen
als weniger wichtig angesehen worden und hétte erst wihrend der Sui- und Tangzeit wieder an Bedeutung
gewonnen (,[FRFHFHA, [...], BB F X fhaiE.«), allerdings nach wie vor unter den maBgeblichen Aussagen des
Xiaojing. Erst in der Mitte der Tangzeit, nach der An Lushan-Rebellion sei eine neue Idee aufgekommen: Man
solle loyale Untertanen nicht bei den pietdtvollen S6hnen suchen, da diese die Familie {iber den Fiirsten stellten,
sondern die Pietdt verwerfen und die Familien hintanstellen. Diese These stammt aus dem Fengshi wenjian ji ¥f

IK[HAGC, einem biji ZE5C aus dem Jahre 800 von Feng Yan ERE: HMORET 22, SIeBmMET, BT, Al
H B % . ,Wie [konnte] man folglich Loyale unter den Pietitvollen finden, da sie doch die Familie
voranstellen und den Fiirst hintan? Verwerft die Pietdtvollen unter den Loyalen, und sie werden die eigene
Person vergessen und dem Fiirsten dienen.” Wie Ning & Jiang weiterhin schreiben, wurde diese Ansicht ab der
Song-Dynastie als allgemeingiiltig angesehen. (Zhao Zhenxin #8E{E (Hg.), Fengshi wenjianji jiaozheng, fu
yinde £} G R ECHEEHT5 |15, 1966, Harvard Yenching Institute Sinological Index Series Supplement 7, juan 4,
S. 24) Eine dhnliche Meinung vertritt Jin, 2001, S. 124: [...] i B ZZ3¢HE R & TEFE.« ,[...] dariiberhinaus
waren Pietét und Verwandtschaftsbeziehungen unverkennbar wichtiger als der loyale Edle.*

*? Beispielweise der Sui-Kaiser Wendi und der Tang-Kaiser Xuanzong. Zum EinfluB der Ausiibung der Kindes-
pietit des Kaisers auf die politische Realitét siche auch de Bary, 1960, S. 169-70, der iiber das Xiaojing sagt:
,»The political effects of such a doctrine were enormous in the Han, as well as in later ages. [...] but his duties [...]
were a matter of extreme gravity, and any hint that an emperor was failing to fulfill them could cast serious
doubt upon his whole character. [...] The cult of filial piety was also significant politically as a powerful
conservative force at court. It was a mark of respect to his imperial ancestors and especially to the founder of the
dynasty that a ruler maintained intact the institutions inherited from them. Especially in later ages this proved a
strong deterrent to institutional reform.” Ch’i, 1961, S. 20-41, erldutert ausfithrlich die allgemeine Autoritét
jedes Familienoberhaupts sowie den Strafenkatalog, den pietétloses Verhalten nach sich ziehen konnte und der,
auch fiir vergleichsweise milde Vergehen, bis zur Todesstrafe reichte.

¥ Siehe Zhongjing 3: K0, SHAERSY, MWESE, [ECOESE, MEICHEIT.2.  Nun, was die Loyalitit
betrifft, wie konnte sie nur [darin bestehen] dem Fiirsten zu dienen und die eigene Person zu vernachldssigen,
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Hierin liegt vielleicht auch der Grund, warum das Zhongjing die beiden berithmten Namen
Ma Rong als Verfasser und Zheng Xuan als Kommentator trdgt. Die Vorlage eines Werkes
solcher Abstammung wiirde bei Hofe sicherlich mehr Aufsehen erregen und leichter in die
Hénde des Kaisers gelangen, als ein von einem unbekannten oder einem bereits in Ungnade
gefallenen Autor verfaites Werk. Ma Rong und Zheng Xuan waren renommiert genug, um als
konfuzianische Autorititen zu gelten, gleichzeitig hatten sie aber den notigen zeitlichen
Abstand zum idealisierten Altertum, um weiterentwickelte und auf die Klassikertexte
aufbauende Ansichten duflern zu diirfen. Da der Autor sich bei der Abfassung des Werkes
grofe Miihe in der Argumentation gegeben hat und profunde Kenntnisse der Klassiker
beweist, handelt es sich um einen ernsthaften Versuch, eine Meinung kundzutun.

Es wird wahrscheinlich nicht moglich sein, genau herauszufinden, wer das Werk zu welchem
Zeitpunkt und aus welcher Ursache heraus verfat hat. Ungeeignete Kaiser, die unter dem
EinfluB korrupter und machtgieriger Berater standen oder sich religidsen und esoterischen
Praktiken widmeten, und frustrierte Beamte, deren Karrieren mit dem Einfluf} dieser Berater
stiegen und fielen oder die unter der Wankelmiitigkeit ihrer Herrscher litten, gab es im Alten
China zuhauf. Die literarischen Zeugnisse aufrechter Beamter im Laufe der Jahrhunderte des
chinesischen Kaiserreichs beweisen auf vielfiltige Weise, wie mehr als nur einer dieser
Beamten versucht hat, mit dem Mut der Verzweiflung gegen die unzureichenden Zustéinde im

Reich anzuschreiben.

dem Staat zu folgen und die Familie zu vernachldssigen, eine ernste Miene aufzusetzen und aufrichtige Worte zu
machen, und in schwierigen Zeiten fiir seine [moralische] Integritéit zu sterben?*
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Appendix 1: Ubersetzung der Textstellen der untersuchten Quellentexte, die zhong beinhalten

Zuozhuan /{8

1. Herzog Yin:
3.3:27-8

Wi T El A5, B . B
AT, Bz lblng, MEEAE, HE
REMTZ? [.] MPLE TG B
&, frzllig, 2CRHE? (&)
A (REE) , R, () B
(178D . Ghfy) | iHEEDS

{

,Der Edle sagt: Wenn keine Vertrauenswiirdigkeit aus der
Mitte hervorkommt, dann haben Geiseln keinen Vorteil.
Wenn mit Klarheit und Riicksichtnahme gehandelt wird, und
Vereinbarungen dabei gemdl der Riten getroffen werden,
wer konnte sich dann dazwischendrdngen, auch wenn es
keine Geiseln gibt? [...] Und wenn {iberdies die Fiirsten zwei
Staaten mit Vertrauenswiirdigkeit zusammenbringen, und ihr
Handeln gemid3 der Riten erfolgt, was brauchen sie noch
Geiseln? In den ,Liedern [der Staaten]’ gibt es das [Lied]
,Weile Astern pfliicken’ und ,Entengriitze sammeln’, bei
den ,[GroBen] Oden’ das [Lied] ,Wegseitiges Schilf” und
,Wegseitiger Tiimpel’; sie [alle] zeigen Gewissenhaftigkeit

und Vertrauenswiirdigkeit auf.*!

2. Herzog Huan
6.2:111

WL VN BERR L, /INE R
e, B ERmERh. 8
AR, Rt mi st g, St

,»lch habe gehort, daB3 [die Bedingung, unter der] ein kleiner
einem grofen [Staat] gleichwertig ist, die ist, dal der kleine
dem Weg folgt, [wahrend] der gro3e Exzesse pflegt. Was ich
den Weg nenne, heifit, dem Volk gegeniiber gewissenhaft
sein und den Géttern gegeniiber vertrauenswiirdig. Wenn der
Herrscher an den Nutzen des Volkes denkt, dann ist das
Gewissenhaftigkeit; wenn die Opferpriester aufrechte Worte

finden, dann ist das Vertrauenswiirdigkeit.*

3. Herzog Zhuang:
10.1:182-3

WEL BRYE, T, AN, £
DIME. #HE: IMERE, Wihtath.
INE AINRZRR, HERRESE, RALL
6. $E: BB, L.

Bk, AIlEETE.

,Der First sprach: ,Bei den Tieropfern, der Jade und Seide
wage ich es nicht, etwas hinzuzufiigen, [hierbei] bin ich
gewil} vertrauenswiirdig.” [Cao Gui] antwortete: ,Das ist nur
eine kleine Vertrauenswiirdigkeit und noch nicht aufrichtig
[genug], die Gotter werden ihren Segen nicht geben.” Der
Fiirst sprach: ,Bei allen kleinen und groen Prozessen, auch
wenn ich sie nicht im Detail untersuchen kann, [urteile] ich
gewill gemdl des Sachverhalts.” Er antwortete: ,Das ist eine
Art von Gewissenhaftigkeit, damit kann man eine Schlacht

schlagen. Wenn ihr kdmpft, erlaubt mir euch zu folgen.”

' Shijing, Zhaonan feng FFER, # 13, Cai fan:596b-598a; # 15, Cai pin:602a-605a; Da ya, # 246, Xing wei:
1150a-1153b; # 251, Jiong zhuo:1172a-b.
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4. Herzog Min:

2.7:272 SEATANZE, BRI ,»Wenn [der Fiirstensohn] den Befehl [des Vaters] miBachtet,
ist er nicht pietdtvoll; wenn er die Angelegenheit verwirft,
dann ist er nicht loyal.”

5. Herzog Xi:

4.3:294 SRk, KB, AN ,Herbst. Chen wird eingenommen, um es fiir seine Untreue
zu strafen.

5.2:304 PR, NG WS R, »Wenn ein Amtsinhaber den Befehl vernachléssigt, dann ist

R I er nicht ehrerbietig; wenn er eine Stadt fortifiziert, damit sie
[spater] von Feinden gehalten wird, dann ist er nicht loyal.
Sind Ehrerbietigkeit und Loyalitdt verloren, wie kann er
seinem Fiirsten dienen?*

9.4:328 R IE Y 7. B s, 6. »lch werde die Kraft meiner Gliedmafen erschopfen und
meine Lovyalitit und Bestindigkeit hinzufiigen. [...] Der

L] 3 FIRRE, 597 3E: A% First fragte: Was meinst du mit Loyalitdt und
LA, SRS, St R, Besténdigkeit? Er antwortete: Loyalitdt ist, gemid3 meines
MEELIEESS, St Wissens alles zu tun, was zum Nutzen des Fiirstenhauses
gereicht. Besténdigkeit ist, die Gehenden begleiten und den
Bleibenden dienen, so daf} beide keinen Zweifel hegen.*
23.4:402-3 R heft, KB HE, & 2% | ,,Wenn der Sohn fédhig zum Dienst ist, dann lehrt ihn der
.« Vater Loyalitét, das ist die Regel des Altertums.*

23.6:409 R, FEAE »Seine Gefolgsleute sind streng und doch weit[herzig], loyal
und doch voller Kraft.*

24.2:425 RS AISE, R ,,Wessen Ohr nicht die Harmonie der fiinf Tone hort, ist

o B, LRI 2 A taub; Wes'sen A.uge rvncht die Sch('jnh'elt dsf:r ﬁin'f Farben
unterscheidet, ist blind; wessen Geist sich nicht den

T, LSHIS (S SR Standard von moralischer Autoritdt und Rechtschaffenheit
zur Regel nimmt, ist starrsinnig; wessen Mund nicht
gewissenhafte und vertrauenswiirdige Worte spricht, ist
dumm.*

28.8:472 GRS, SR ATS »Er liel Shi Yong téten und die Fiile von Zhen Zhuangzi

R

abhacken; er nannte Ning Yu loyal und lieB ihn frei.*

6. Herzog Wen:

1.8:512

3.4:530

SFEARE, LI, & (E, 5
At Bt fEZ I, (5,
[, Bk, s Bath.

TR, HAIA D, AR

,Benachbarten Staaten gut zu dienen, um die [eigenen]
Staatsaltire zu schiitzen, das 1ist der Weg der
Gewissenhaftigkeit, der Vertrauenswiirdigkeit und der
unterwiirfigen Nachgiebigkeit. Gewissenhaftigkeit ist das
Aufrechte an der moralischen Autoritdt; Vertrauens-
wiirdigkeit ist die Festigkeit an der moralischen Autoritét;
Unterwiirfigkeit und Nachgiebigkeit sind die Basis der
moralischen Autoritét.*

»Was die Lovalitdt von Zi Sang betrifft, so besall er

Menschenkenntnis und konnte die Guten [in Amtern] nach
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6.8:552-3

18.7:635

18.7:637

18.7:639

SRR, ERNR, BBt
RTRNEZ, WAHFEHALE,
A AIF? S NiZFE, RS .
BRI, FEE. DIRAEL, JE

SR B RETE, W, iR
X, R ECERIE AR, JIRE AL
Ze; AIHCERAE, AUREE K22 und

S ERETTFAN L] B A
H, 8 H, B, K T2 e
2’/ “ und

SBRENT T, BfEREE

oben bringen.*

,Es ist der Weg der Loyalitit, dal weder Gnade noch Haf3
durch die Nachkommen gerdcht werden kann; mein Herr
bewahrt die Riten gegeniiber Jia Ji, wie konnte ich sein
Wohlwollen nutzen, um meinen privaten Arger zu richen?
Sich auf das Wohlwollen von Leuten zu stiitzen, ist nicht
mutig; den Arger zu mindern und dabei die Zahl der Gegner
zu erhohen, ist nicht weise. Durch Eigennutz dem Allge-
meinwohl zu schaden, ist nicht loyal.“

»Kindespietdt und Ehrerbietigkeit, Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit sind schone und moralische Eigen-
schaften; Raub und Diebstahl, Unterschlagung und Inzest
sind hédfBliche Eigenschaften. Pu von Ju machte sich
Kindespietdt und Ehrerbietigkeit zur Regel und tdtete seinen
Fiirsten und Vater; er machte sich Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit zur Regel und raubte Schitze und
Jade.*

,»Gao Xin hatte acht talentierte Sohne, [...] sie waren loyal,
streng, pflichtbewuBt, bewundernswert, verstindig, milde,
wohlwollend, harmonisch, und alle Welt nannte sie die ,acht
Geschitzten’.”

»Shao Hao hatte einen Nachkommen ohne Talent, er

ruinierte die Vertrauenswiirdigkeit und verwarf die

Loyalitdt.”

7. Herzog Xuan:
2.3:658

12.2:746-7

12.5:748
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,Den Herrn des Volkes zu toten wire nicht loyal; den Befehl
des Fiirsten zu verwerfen wére nicht vertrauenswiirdig.*
»Wenn es nun keine Schuld gibt, und die Leute alle ihre
Loyalitdt erschopft haben, um fiir den Befehl des Fiirsten zu
sterben, warum sollte man nun einen ,Hauptstadtblick’
(=Grabhiigel) machen?*

,Lin Fu hat seinem Fiirsten so gedient, dal er im Dienst
daran dachte, seine Loyalitit zu erschopfen, und beim
Verlassen [des Dienstes] daran dachte, seine Fehler zu
verbessern. Er ist ein Verteidiger der Staatsaltire, wie

konnte man ihn téten?*

8. Herzog Cheng:
2.6:305

8.6:839
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At A &, nhB [, FrE
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,Er ist gegangen, wie er es selbst fiir sich geplant hatte; aber
in den Pldnen fiir meinen Vater und [seinen] Fiirsten war er
loyal. Loyalitét ist die Festigkeit der Staatsaltire und vermag
vieles zu verdecken.*

»[Trotz] Cheng Jis Verdiensten und Xuan Mengs Loyalitét
haben [beide] keine Nachkommen, das 148t die Guten
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10.5:850

16.11:894

17.6:899
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fiirchten!*

,Dem Wesentlichen nicht den Riicken zuwenden, das ist
Menschlichkeit; das Alte nicht vergessen, das ist
Vertrauenswiirdigkeit; nicht eigenniitzig sein, das ist
Loyalitdt; den Fiirsten ehren, das ist Ernsthaftigkeit. Mit
Menschlichkeit begegnet man den Angelegenheiten, mit
Vertrauenswiirdigkeit bewahrt man sie, mit Loyalitét
vollendet man sie, mit Ernsthaftigkeit behandelt man sie.*
,Loyalitdt ist eine herausragende Tugend, gibt es keinen
[passenden] Mann, dann kann man sie nicht zeigen, wieviel
mehr [erst gilt das], wenn sie nicht als herausragend
[geschatzt wird]?

»Seine Konkubinen haben niemals Seide getragen, seine
Pferde niemals Getreide gefressen, kann man das etwa nicht
als loyal bezeichnen? Glaubt man Verleumdern und
Intriganten und verwirft die Loyalen und die Guten, was ist
dann mit den Lehnsfiirsten?*

»Wie konnte es ein giinstigeres Vorzeichen geben, als daf3
ich [das Amt] einem Jloyalen und guten Mann
[iibergebe]?*“ Bao Guo war dem Shi-Clan gegeniiber loyal,
und deshalb wihlten ihn die Leute von Qi aus, ein

Nachkomme der Familie Bao zu sein.*

9. Herzog Xiang:

5.10:944-5

9.4:967

14.11:1019-20

22.3:1068
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,Es gab keine Konkubine, die Seide trug und kein Pferd, das
Getreide fraB3, keine Horte voller Gold und Jade und keine
wertvollen Utensilien waren bereitgestellt. Der Edle weil3
hieraus, da3 Ji Wenzi hochste Loyalitdt gegeniiber seinem
Fiirsten bewahrte: er war Minister unter drei Fiirsten, aber er
haufte nichts fiir sich selbst an, wie konnte man ihn nicht
loyal nennen?* Siehe Herzog Cheng, 16.11.

,Der Fiirst klar, die Untertanen loyal, die Oberen nachgiebig
und die Unteren kraftvoll, zu einer solchen Zeit kann Jin
nicht widerstanden werden.*

,Der Edle sagt: Zi Nang war loyal. Als der Fiirst verschied,
da vergaB er nicht dessen Namen zu erhdhen; als er selbst im
Sterben lag, vergalB3 er nicht die Staatsaltdre zu schiitzen, wie
konnte man ihn nicht loyal nennen? Loyalitét ist, worauf die
Leute blicken. Die [Worte] des Lieds ,Nach Zhou
zuriickgehen, und alle Leute blickten daraufl’? driicken
Loyalitét aus.

»Vertrauenswiirdigkeit ist, wie der kleine dem groflen [Staat]

dient. Ist die Vertrauenswiirdigkeit verloren, kann er nicht

* Shijing # 225, Xiao ya, Du ren shi # \1-:1060b.
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bestehen. [...] Fiirsten sollten an der Vertrauenswiirdigkeit
festhalten und die Untertanen am Respekt. Gewissen-
haftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit, Ehrlichkeit und
Ehrerbietigkeit, das gilt nach oben und unten gleich, das ist
der Weg des Himmels. Der Fiirst wirft sich selbst weg, er
wird nicht lange tiberdauern kénnen.*

,,Ist es nicht so, daf3 ich mich nur mit denen abgebe, die loyal
gegeniiber dem Fiirsten und vorteilhaft gegeniiber den
Staatsaltdren sind? Das modgen die hochsten Gotter
[bezeugen]!

,Der Fiirst hielt sie fiir loyal und zeigte ihnen Gunst.*

»Wer weitreichende Plane schmiedet, der ist loyal.*

,Die Hochstehenden, die loyal und gemafigt waren, stiegen
im Folgenden auf.*

»lch habe gehort, dal durch Loyalitdt und Giite Unmut
vermindert wird, aber ich habe nicht gehort, da Unmut
durch Ausiibung von Strenge vorgebeugt wird.*

,»Z1 Bo hielt ihn fiir loyal und deshalb beauftragte er ihn mit
der Regierung; aus diesem Grunde konnte Zi Chan fiir den

Staat Zheng handeln.

10. Herzog Zhao:

1.2:1205
2.3:1229

6.3:1274-5

10.4:1319-20
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,»Im Ungliick sein Land nicht vergessen, das ist Loyalitdt.”
»Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit sind die
Gefille der Riten; Unterwiirfigkeit und Nachgiebigkeit sind
herausragende [Merkmale] der Riten. Im Ablehnen [ange-
botener Ehren] sein Land nicht vergessen, das ist
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit.*

»Weil [die Konige des Altertums] fiirchteten, dal3 es nicht
genug sei, instruierten sie [das Volk] deshalb in Loyalitit,
sie belohnten [richtiges] Benehmen, unterrichteten es in
ihren Pflichten, verwendeten es mit Harmonie, niherten sich
ihm mit Ehrerbietigkeit, fiihrten es mit Stirke und trafen
Entscheidungen mit Entschlossenheit. Dariiberhinaus such-
ten sie Weise und Wissende in den hochsten Positionen zu
haben, klare und scharfsichtige Beamte, gewissenhafte und
vertrauenswiirdige Altere, milde und freundliche Lehrer.“
,Der Fiirst hielt ihn fiir loyal und schétzte ihn sehr. Als er im
Sterben lag, war er im Palast krank geworden; als er im
Handkarren zuriickkehrte, da schob der Fiirst ihn personlich.
Sein Sohn konnte [jedoch] nicht in Amter gelangen, deshalb
ist [der Sohn als Fliichtling] hier. Loyalitdt ist eine
herausragende moralische Eigenschaft, und weil sein Sohn
nicht in Amter gelangen konnte, war die Schuld [des

Sohnes] um ein Vielfaches grofer.*
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»lch habe gelernt, da wenn man sich mit Gewissen-
haftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit ans Werk macht, dann
ist es moglich; wenn nicht, muf} es scheitern. Aullen Stirke,
innen Milde, das ist Gewissenhaftigkeit; mit Harmonie wird
Besténdigkeit gefiihrt, das ist Vertrauenswiirdigkeit. Deshalb
,Gelb fiir die Unterkleidung, GroBe und Gliick.’
Gelb ist die Farbe der Mitte, Unterkleidung ist die Zierde des

Unteren; Grofle ist das Oberste an Giite. Wenn die Mitte

heif3it es:

nicht gewissenhaft ist, wird die Farbe nicht erlangt; wenn
das Untere nicht pflichtbewuBt ist, wird die Zierde nicht
erlangt. Ist die Angelegenheit nicht gut, wird keine Hohe
erlangt. Wenn Auflen und Innen der Harmonie folgen, dann
bringt das Gewissenhaftigkeit, der Sache mit Vertrauens-
wiirdigkeit folgen bringt PflichtbewuBtsein, die drei
Tugenden unterstiitzen bringt Giite; wenn es diese drei nicht
gibt, dann trifft es nicht zu.*

,»Ich schitze Jin nicht gering, noch mochte ich Uneinigkeit
erzeugen. Ich wiinsche ihm immer zu dienen und deshalb
gebe ich [den Ring] nicht, der Grund sind Gewissen-
haftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit.*

,,UberfluB und Gliick, Alter und Langlebigkeit sind Boten
eines vertrauenswiirdigen Fiirsten; seine/ihre Worte an die
Geister sind gewissenhaft und vertrauenswiirdig.*

,»Als [Zhongni] von den Amtsernennungen durch Wei [Xian]
Zi horte, hielt er sie flir rechtschaffen, und sagte: ,In der
Néhe vergal} er nicht seine Verwandten, in der Ferne vergal}
er nicht [Leute] in Amter zu ernennen, das kann man
rechtschaffen nennen.” Als er wiederum von dem Befehl an
Jia Xin horte, hielt er ihn fiir gewissenhaft. Ein Lied sagt:
,Suche fiir immer in Ubereinstimmung mit dem Willen [des
Himmels] zu handeln und du wirst fiir Dich selbst viel Gliick
* Das ist Gewissenhaftigkeit. Wei [Xian] Zis

Amtsernennungen zeugten von seiner Rechtschaffenheit,

finden.’

seine Befehle waren gewissenhaft — seine Nachfahren

1e

wiirden lange im Staate Jin fortfahren!

11. Herzog Ding:
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,Der Edle wird sagen, dafl Ziran in dieser Angelegenheit
nicht loyal gehandelt hat. Wenn einer etwas hat, das dem
Staat niitzen kann, dann kOnnen seine Irrtiimer verworfen
werden. In der dritten Strophe des Liedes ,Von schonen
Maidchen’ erhdlt man ein ,rotes Rohricht’; In dem Lied

,Stab-Banner’ mit seinem ,Was wirst Du sagen?’ erhélt man

> Shijing # 235, Da ya, Wen Wang 5. F-:1087a.
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Loyalitdt. Wenn wir deshalb den Weg eines Mannes nutzen,

. - 4
dann verwerfen wir den Mann nicht.*

12. Herzog Ai:

20.2:1716 SRR B DLE TRk »Er wiinschte, die unloyalen [Offiziere] zu entfernen, um
damit Yue zu erfreuen.*
Lunyu &wat

Abschnitt 1.4:5334a

SETH: BEH=EES: BAGEMm
NEF? HATEAAMEF? A

ﬂé\ ,?“

»Zengzi sagte: ,Ich priife mich tdglich in drei [Punkten]

selbst: ob ich im Planen fiir die Menschen nicht
gewissenhaft war; ob ich im Umgang mit Freunden nicht
vertrauenswiirdig war; ob ich [etwas] unterrichtet habe, das

ich [selbst] nicht geiibt habe.”*

Abschnitt 1.8:5335b:

Wl BRI SRR
FRE. A CHE. w7
[

»Der Meister sprach: ,Wenn der Edle nicht gesetzt ist,
dann wird er keinen Respekt erhalten; was das Lernen
betrifft, [so soll es] nicht fest sein. Setze Gewissen-
haftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit an erste Stelle. Habe
keine Freunde, die dir nicht gleich sind. Hast du Fehler,

fiirchte nicht, sie zu verbessern.”*

Abschnitt 2.20:5346b-
5347a

SERETRH: SR, SEBLUE, A1z
12 FH: Bz DUH, RilE; #23, Al
B FREMACANRE, RI#).

,»J1 Kangzi fragte: ,Die Leute durch Ermutigungen veran-
lassen, ehrerbietig und loyal zu sein, wie [kann] man das
[erreichen]?’ Der Meister sprach: ,Sich ihnen mit Wiirde
nihern, dann werden sie ehrerbietig; pietdtvoll und giitig
sein, dann werden sie loyal; die Guten erheben und die

EI3

Unfahigen lehren, dann werden sie ermutigt.

Abschnitt 3.19:5358a

WENTH: FEE, FHE, AL f?
FLFHHE: BEEDE, FHEEDL

»~Herzog Ding fragte: ,Wie soll der Fiirst seine Untertanen
beauftragen, und wie sollen die Untertanen dem Fiirsten
dienen?’ Konfuzius antwortete: ,Der Fiirst beauftragt seine
Untertanen mithilfe der Riten, der Untertan dient seinem

2¢6¢

Fiirsten mit Loyalitét.

Abschnitt 4.15:5365b

TH BT | 58 LHZ 81

i

,Der Meister sprach: ,Shen, mein Weg ist in einem

* Shijing # 42, Bei feng I\, Jing nii §721:655a; # 53, Yong feng K&, Gan mao “FJiE:674b.

* Die Ubersetzung orientiert sich an Legge, Vol. V, S. 13, 48, 86, 130, 141, 144, 154, 186-7, 192, 212, 230, 245,

282-3, 290, 321, 348, 367, 371, 374, 399, 404, 427, 440, 467, 495, 514, 542-3, 566, 577, 584, 609, 630, 640, 664,
683, 728, 772, 852-3.
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durchgingig.” Zengzi sprach: ,Ja.” Als der Meister gegan-
gen war, fragten die Schiiler: ,Was bedeutet das?’ Zengzi
sagte: ,Der Weg des Meisters Dbesteht aus
Gewissenhaftigkeit und Riicksichtnahme, dies und nichts

anderes.’

Abschnitt 5.19:5372b

STIREE: AR T = RaH,
mEd =0, ®iRG. gaFe
B, LA A FE:
. F: 22 F? B RA B

»Z1 Zhang fragte: ,Der Minister Zi Wen diente dreimal als
Minister, und hatte keine freudige Miene; dreimal wurde er
abgesetzt, und hatte keine migestimmte Miene. Wie er als
alter Minister regiert hatte, das berichtete er gewilllich dem
[jeweils] neuen Minister. Was ist {iber ihn [zu sagen]?’ Der
Meister sprach: ,Er war loyal.” [Zi Zhang] fragte: ,War er
menschlich?’ [Der Meister] sprach: ,Ich weif} es nicht. Ob

er Menschlichkeit erreicht hat?’*

Abschnitt 5.28:5374b

STE HEZE, DAERMEIEE
5B, N fF g«

»Der Meister sprach: ,In einem Weiler von zehn Familien
gibt es sicher einen, der wie ich gewissenhaft und
vertrauenswiirdig ist, aber keinen, der wie ich das Lernen

Er13

so schitzt.

Abschnitt 7.25:5391b

W LAY 3 1T, L 5

,Der Meister lehrte vier Dinge: Literatur, das Handeln,

Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit.*

Abschnitt 9.25:5409a

~TE: EBME, BEANCHE, @
BlipjL e

,Der Meister sprach: ,Setze Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit an erste Stelle. Habe keine Freunde,
die dir nicht gleich sind. Hast du Fehler, fiirchte nicht sie

zu verbessern.” Siehe 1.8.

Abschnitt 12.10:5436b

STIRMIZEEE, P TH: FHE,
B, SePEth. BZaHA, B2
FOE. BRARH A, SCARHESE, /2.
AR LUE, TR

»Z1 Zhang fragte, wiec man die moralische Autoritit

erhéhen und Verirrungen unterscheiden konne. Der
Meister  sprach:  ,Setze  Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit an erste  Stelle. Folge der

Rechtschaffenheit, das erhoht die moralische Autoritit.
Einen lieben und wiinschen, daf} er lebe; einen hassen, und
wiinschen, dal} er sterbe. Bei einem wiinschen, dal} er lebe,
bei einem anderen wiinschen, daf} er sterbe, das ist eine
Verirrung. ,Wahrlich nicht um ihres Reichtums willen,

266

Einzig nur um der Verdnderung willen.

Abschnitt 12.14:5437a

SR FH: B g, 172
DA

»Z1 Zhang fragte nach dem Regieren. Der Meister sprach:

,Im Amt unermiidlich sein, im Handeln loyal sein.’*

% Shijing # 188, Xiao ya, Wo xing qi ye ${7H:%7:933b. Im Original steht cheng i anstelle von cheng 3. Das
Zitat pafit nicht in den Zusammenhang. Im Allgemeinen wird es zu Abschnitt 16.12 gerechnet, wo ein Zitat

ausgefallen ist.
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Abschnitt 12.23:5438b

STEEE FH: BEMEEL,
AR, BEER.

»Z1 Gong fragte nach der Freundschaft. Der Meister
sprach: ,Aufrichtig ermahnen und zum Guten fiihren, und,
wenn es nicht geht, innehalten. Man soll sich nicht selbst

beschdmen.’*

Abschnitt 13.19:5446a

SSERERMC. TH: BRSO
B E. BfE SRAK, T ATEEL

»Fan Chi fragte nach der Menschlichkeit. Der Meister
sprach: ,Zu Hause weilend ernsthaft sein, bei der
Erledigung einer Aufgabe ehrerbietig sein, im Umgang mit
den Menschen gewissenhaft sein. Auch wenn man unter
nicht

die Yi- oder Di-Barbaren gerdt, darf man das

verwerfen.”*

Abschnitt 14.7:5452a

~THE:EZ,
R
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»Der Meister sprach: ,Wenn man einen liebt, wire es
moglich, sich nicht zu bemiithen? Wenn einer loyal ist,

wiare es moglich, nicht zu ermahnen?’*

Abschnitt 15.6:5465b-
5466a

S FIRET. FH: S8E, TTEH
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»Z1 Zhang fragte nach dem Handeln. Der Meister sprach:
,Gewissenhafte und vertrauenswiirdige Worte, ehrliches
und ehrerbietiges Handeln; auch wenn man unter die Man-
oder Mo-Barbaren gerit, ist es das [richtige] Handeln.
Wenn die Worte nicht gewissenhaft und vertrauenswiirdig
sind, das Handeln nicht ehrlich und ehrerbietig ist, kann
man, auch wenn man in der Nachbarschaft bleibt, [dann]
iiberhaupt handeln? Stehend sehe man dies wie das
Zweigespann vor sich, im Wagen [sitzend] sehe man sie
so kommt man

als wenn sie sich auf die Achse stiitzten’,

dann voran.’ Zi Zhang schrieb das auf seinen Giirtel.*

Abschnitt 16.10:5477b

SALTED BHTAUE: mEH, B
I, e, B, SR, =
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Huh

»Konfuzius sprach: ,Der Edle hat neun Dinge, iiber die er
nachdenkt: Beim Sehen denkt er an Klarheit, beim Horen
denkt er an Verstehen, bei seinem Mienenspiel denkt er an
Wiirde, in seinem Betragen denkt er an Ehrerbietigkeit, in
seinen Worten denkt er an Aufrichtigkeit, beim Dienst
denkt er an Ehrerbietung, im Zweifel denkt er an
Nachfragen, im Zorn denkt er an Schwierigkeiten, bei

568

Aussicht auf Erlangen denkt er an Rechtschaffenheit

7 Eigentlich wortlich: ,,...sehe man sich selbst und diese zwei Prinzipien als eine Dreiheit, ndmlich wie sich selbst
und die Pferde, vor sich, im Wagen sitzend sehe man die zwei Prinzipien, als wenn sie sich auf die Achse des
Wagens stiitzten oder als wiren sie die stiitzenden Seitenwénde des Wagens neben einem.

8 Die Ubersetzung orientiert sich an Legge, Vol. I, S. 139, 141, 152, 161, 169-70, 179, 183, 202, 224, 256-7, 261,
271,278, 295-6, 314 und Wilhelm, 2000.
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Mengzi 3

Abschnitt 1A5:5794b
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»~Mengzi antwortete: ,Mit einem Gebiet von 100 /i kann
man die Konigswiirde erlangen. Wenn Thr, Majestét, eine
menschliche Regierung ausiibt, sparsam mit Korper- und
Geldstrafen umgeht, Steuern und Abgaben dem Volk
gegeniiber gering haltet, [wenn die Felder] intensiv
gepfliigt werden, und das Heuen leicht gemacht wird;
wenn die Starken an ihren freien Tagen kindliche Pietit,
briiderlichen Respekt, Loyalitét und Vertrauenswiirdigkeit
verbessern, um dadurch daheim ihren Vitern und &lteren
Briidern zu dienen, und auBlerhalb ihres Zuhauses ihren
Alteren und Oberen zu dienen, dann konnt Thr sie
entsenden mit vorbereiteten Stocken, um den mit starken

Schilden und scharfen Waffen [bewehrten Truppen von]

Qin und Chu entgegenzutreten.’

Abschnitt 3A4:5878a-b
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»Yao machte sich Sorgen dariiber, daB er Shun nicht
bekommen konnte; Shun machte sich Sorgen dariiber, daf3
er Yu und Gao Yao nicht bekommen konnte. Derjenige
nun, der sich dariiber Sorgen macht, daB} seine 100 Mu
nicht bestellt werden, der ist ein Landmann. Seinen
Reichtum mit den Leuten teilen, nennt man Freundlichkeit;
die Menschen Gutes lehren, nennt man Gewissen-
fir das Reich Leute finden, nennt man

folglich Reich

haftigkeit;

Menschlichkeit. Es ist leicht, das
[irgendeinem] Mann zu geben, [aber] schwer, fiir das

Reich Leute zu finden.*

Abschnitt 4B28:5933b
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»Mengzi sprach: ,Das, worin sich der Edle von anderen
unterscheidet, ist, wie er sein Herz bewahrt: Der Edle
bewahrt sein Herz durch Menschlichkeit und Riten. Der
Menschliche liebt den Menschen, derjenige, der die Riten
bewahrt, respektiert den Menschen. Wer den Menschen
liebt, wird von den Menschen dauerhaft geliebt; wer den
Menschen respektiert, wird von den Menschen dauerhaft
respektiert. ,Hier ist ein Mensch, der mich schlecht und
unbillig behandelt’ - der Edle wendet sich gewill zu sich
selbst [und sagt]: ,Ich mu3 ohne Menschlichkeit gehandelt
haben, ich muf3 ohne Riten sein, warum sollte das [sonst]
passieren?” Wenn er sich zu sich selbst wendet [und
feststellt], dal er menschlich war, wenn er sich zu sich
selbst wendet [und feststellt], daB er die Riten bewahrt hat,
und [dieser Mensch ihn dennoch] schlecht und unbillig
behandelt, [da] wendet sich der Edle zu sich selbst [und
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sagt]: ,Ich mufl ohne Gewissenhaftigkeit [gehandelt

haben].” Wenn er sich zu sich selbst wendet [und
feststellt], daB3 er mit Gewissenhaftigkeit gehandelt hat und
[dieser Mensch ihn dennoch]

behandelt hat, [da] sagt der Edle: ,Der muB3 [selbst] ein

schlecht und unbillig

verworfener Mensch sein! Da dies so ist, warum wiirde ich
ein Tier auswéhlen? Was hitte ich mit einem Tier fir

Schwierigkeiten?’*

Abschnitt 4B31:5935a-b

SE TR ARGE. B EE, BmR
Y EEANIRE, R
AR, I fEHdsE, POk
TR, G ZEAR: fdeE it
B H AR, 5, AeRRR
& &R, AR, JaAal. TETT
H: BIRwpnsth. Himaass
i, FEREH LA A

»Als Zengzi in Wucheng lebte, kamen Banditen von Yue.
Jemand sagte: ,Banditen kommen, [soll] man von hier
fortgehen? [Zengzi] sagte: ,Beherberge keine Leute in
meinem Haus, [damit] sie nicht die Pflanzen und Badume
beschidigen.” Als die Banditen sich zuriickgezogen hatten,
sagte er: ,Repariert die Winde des Hauses, ich will
zurlickkehren.” Die Banditen hatten sich zuriickgezogen
und Zengzi kehrte zuriick. Seine Schiiler sagten: ,Der Herr
wurde mit soviel Respekt und Ehrerbietigkeit behandelt,
[doch] als die Banditen kamen, da zog er sich als erster
zurlick und die Leute beobachteten es; als die Banditen
sich zuriickzogen, kehrte er zuriick, [es scheint] uns fast
ungebiihrlich.” Shenyou Xing sagte: ,IThr wilt nicht, was
richtig und falsch ist. Als Shenyou einst dem Ubel der
Grasschneider [ausgesetzt war], da waren 70 Ménner im
Gefolge des Herrn und keiner von ihnen beschiftigte sich

Er3

damit.

Abschnitt 6A16:5984b

L AREE, AARE.
FIEE, EETHE, IEREHL; A
KK, AR HZ AMEHKA,
MABHEZ.

»Mengzi sprach: ,Es gibt eine Wiirde des Himmels und es
gibt die Wiirden der Menschen. Menschlichkeit, Recht-
schaffenheit, Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdig-
keit, mit nicht nachlassender Freude am Guten, das ist die
Wiirde des Himmels. Fiirsten, Adel, Grofwiirdentréiger,
das sind die Wiirden der Menschen. Die Menschen des
Altertums kultivierten die Wiirde des Himmels, und die

Wiirden der Menschen folgten daraus.’

Abschnitt 7A32:6020a

SNPRIEE: (FF) B ARESS
BT Z AR, [th? &1 E:H
TEERD, HARZ, NZES
& Hrifte, MIZpEE. ~5%
D, PORRE™

»Gongsun Chou sagte: ,Im Shi[jing] heiit es: ,[Dieser
Fiirst] iBt nicht das Brot des Nichtstuns.”® Der Edle pfliigt
nicht, aber it, wie kann das sein?’ Mengzi sprach: ,Wenn
der Edle in diesem Land weilt und der Fiirst nutzt seine
Dienste, dann erlangt dieser Frieden, Reichtum, Verehrung
und Glanz; wenn seine Séhne und jlingeren Briider dem

folgen, erlangen sie kindliche Pietét, briiderlichen Respekt,

? Shijing # 112, Wei feng BiJ&, Fa tan {%f&:760b. Siehe Zhongjing 4, FN 76.
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Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit. Welch
groBeres Beispiel konnte es geben als dies, nicht das Brot

des Nichtstuns zu essen?’*

Abschnitt 7B37:6043a

WEl FEZ AR, ) SR, [F]
P, ST, EAEE, 17
PR, R, HLRE, 1
A B AZESEZE, HE T2
f s

»[Mengzi] sprach: ,Wenn man [etwas] Negatives iiber sie
[sagen mochte], findet man nichts zu behaupten, wenn man
sie kritisieren [mochte], findet man nichts zu kritisieren.
Sie stimmen mit den herrschenden Gebrauchen tiberein, sie
harmonisieren mit einem schmutzigen Zeitalter, ihr
Verhalten dhnelt Gewissenhaftigkeit und Vertrauens-
wiirdigkeit, ihr Wandel é&hnelt Unbestechlichkeit und
Reinheit, alle sind erfreut iiber sie, und sie selbst halten
sich fiir richtig, aber man kann mit ihnen nicht den Weg
von Yao und Shun beschreiten, folglich heif3en sie: ,Diebe

der moralischen Autoritit’.>«'°

Xunzi &j ¥

Abschnitt 2.1:21"

ERRR B, P E B, IR,
BRI MEAEEIRL, 15 Fak!

»[Der gemeine Mann] umgibt sich mit Schmeichlern und
Schonrednern, und halt sich von Mahnern und Strebsamen
fern; er macht diejenigen lacherlich, die sich kultivieren
und aufrichten, und verachtet jene, die loyal sind bis zum
AuBersten; obwohl er weder Untergang noch Verderben

wiinscht, [kann er nur] dies erlangen!*

Abschnitt 2.6:28

AR AR LM, fhrie 2T 1 2
N, BETRT, HERDYR, ABEA

==y

»Wessen Haltung respektvoll und ehrerbietig ist und
wessen Gesinnung gewissenhaft und vertrauenswiirdig,
wer nur Methoden der Riten und Rechtschaffenheit
[anwendet] und [bei wem] Liebe zu den Menschen die
Gefiihle [bestimmt], der [mag] durch das gesamte Land
reisen oder bei den vier Barbarenstimmen in Not leben,
und es gibt unter den Menschen keinen, der ihn nicht

schétzt.*

Abschnitt 4.9:61

SR T, (B2, IR0
th; B2, MM O 1R
BPZR, MR BT

»Was folglich den Edlen betrifft, so ist er vertrauens-
wiirdig, aber er wiinscht auch, dal die Menschen ihm
vertrauen; er ist gewissenhaft, aber wiinscht auch, daf} die

Menschen ihn lieben; er kultiviert seine Aufrichtigkeit und

" Die Ubersetzung orientiert sich an Legge, Vol. I, S. 134-5, 252-3, 333-4, 338-9, 418-9, 467-8 und Lau, 1979.

' Kapitelunterteilung nach Késter, 1967.
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regelt seine Urteilskraft, aber wiinscht auch, daf die

Menschen ihn fiir gut halten.*

Abschnitt 5.17:87

S FRZR. I B, FTLUERT,
Bt BT, FrLUERL B, F

M

»Folglich sind Worte, die Menschlichkeit [fordern] grof.
Kommen sie von den Oberen, dann fiihren sie die Unteren:
dies sind [beispielsweise] Regierungsanordnungen und
Anweisungen. Kommen sie von den Unteren, dann
driicken sie die Loyalitdt gegeniiber den Oberen aus: dies

sind [beispielsweise gute] Plane und Hilfestellungen.*

Abschnitt 7.7:112-3

<

UL, DAL,
BT/ . RERAASE Y,
LAY TEELAT 2, DS
2z

2

»Wer dem Fiirst dient, dringt bestimmt durch; wer
menschlich handelt, wird bestimmt ein Weiser; wer dies
Herausragende errichtet, der weiche nicht davon ab. Stelle
es mit Respekt und Ehrerbietigkeit an erste Stelle, folge
ihm mit Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit;
verwirkliche es mit Vorsicht und Sorgfalt, und bewahre es

ehrlich und untadelig.*

Abschnitt 8.7:120

FE: BB A LBEAR: E6
T, BT, SRR
T, BREALT T

,»Sun Qing [Xunzi] sprach: ,[Ein ru {£], der die oberste
Position iiber die Menschen einnimmt, ist weit und grof3:
sein Wille und seine Absichten sind fest in ihm, Riten und
Etikette werden an seinem Hof kultiviert, Gesetze und
Regeln, MaBe und Gewichte sind in seinen Amtern genau,
gegeniiber den Untergebenen treten Gewissenhaftigkeit,

Vertrauenswiirdigkeit, Liebe und Nutzen in Erscheinung.*

Abschnitt 8.16:129

S E T AL, AT LU ANEL
th; BERKREARIREZ I, FTLIR
g T EURLE, SETERT,
B .

»Folglich untersucht der klare Herrscher die moralische

Autoritdit und ordnet die Rangfolge, damit keine
Unordnung entsteht; der loyale Untertan wagt erst dann ein
Amt zu akzeptieren, wenn er seine Fahigkeiten bewiesen
hat, damit er sich nicht erschopft. Es ist das Hochste an
Urteilskraft der Regierung, [solchermallen] zu unterteilen,
daB keine Unordnung von oben [entsteht], und die
Féhigkeiten [abzuschitzen], dal keine Erschopfung von

13

unten [entsteht]

Abschnitt 10.16:190

W R |, AR Z ALK,
B BANACE), Ry HSEE A
Tk, S, R0, s b %
BB KA IR R L), AIATEE R

,uUnd die hundert Familien liebten alle ihre Oberen, die
Menschen kehrten sich ihnen zu wie stromendes Wasser,
liebten sie freudig wie Vater und Mutter, fiir sie zogen sie

freudig aus, um zu sterben, zum Tode entschlossen. Es gab

12 Diese Stelle ist unklar: ICS Ancient Chinese Texts Concordance Series No. 45 figt bu K hinzu und schreibt im
Kommentar, Wang Niansun 7% lese dariiberhinaus fou i statt yu fgi. Die Bedeutung wire dann etwa A gi
4=, ,,sie versuchen nicht ihre Haut auf unlautere Weise zu retten. Siehe Wang Xianqgian 5%, 1988, S. 181 zu
einer gleichlautenden Stelle einige Abschnitte vorher. Kdster und Knoblock lassen bu in ihren Ubersetzungen

weg.
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W BT AR B, BTH
L2

keinen anderen Grund dafiir, als da8 [die Herrscher der
alten Zeiten] das Hochste an Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit, Ubereinstimmung und Harmonie,
Fairness und Urteilskraft waren. Wenn folglich ein Fiirst
des Landes oder ein Alterer des Volkes wiinschte,
schnellstens mit Erfolgen voranzukommen, dann waren sie
harmonisch und flexibel, [denn dies] ist schneller als
Druck und Eile; sie waren gewissenhaft, vertrauenswiirdig,
fair und scharfsichtig, [denn dies] ist erfreulicher als

Belohnungen und Danksagungen.*

Abschnitt 10.17:191

SEEHIREE Z, BUELE L
EZ, MEHEENURE, BIREHE
DIFE .z

»Folglich brachten die Konige des Altertums Klarheit in
Riten und Rechtschaffenheit, um [das Volk] zu vereinen;
sie wandten Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit
an, um es zu lieben; sie erhohten die Wiirdigen und
gebrauchten die Fahigen, um es zu ordnen, und [schufen]
Wiirden, Roben, Danksagungen und Belohnungen, um es

zu bestirken.*

Abschnitt 10.21:196

SSAZ L BHEEE, EST,
Ttk S, BUEAE, HIsCHL-

,Wenn ein menschlicher Mann den Staat leitet, dann wird
er seinen Willen und seine Absichten kultivieren, seine
Person und sein Handeln gerade richten, sich von Erhabe-
nem und Hohem leiten lassen, Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit anwenden und Kultur und Ordnung

beachten.”

Abschnitt 11.10:215

SHCE B R DRz, BUEE,
FFE, R AR

,Folglich gereicht ein Gebiet, das hundert /i mifit, dazu, die

Bedingungen fiir Autoritdt auszuschopfen, [denn]
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit anzuwen-
den, Menschlichkeit und Rechtschaffenheit zu verbreiten

gereicht dazu, die Menschen voll auszuschépfen.*

Abschnitt 11.11:217

SOEZ EABIMT, fedEst
A, TRRMAS, fth? A
FEAL, NEAES

»Herrscher, die dies wiinschen, gibt es heute noch viele,
und Edelleute, die es errichten konnten, haben noch in
keiner Generation gefehlt. Wie kommt es, da3 sie in
tausend Jahren nicht zusammenfinden? Ich[, Xunzi,] sage:
,Weil die Herrscher der Menschen nicht gerecht und die
Untertanen nicht loyal sind.”

Abschnitt 11.16:224

SSUEFEE e, BigELLE L,
FREELEC, HEHGELIRZ,
IR E B LA

»Folglich die moralische

Autoritidt und deren Wohlklang an, um [das Volk] zu

reicherten [die Herrscher]

fiihren, brachten Klarheit in Riten und Rechtschaffenheit,
um [das Volk] zu vereinen, sie wandten Gewissen-
haftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit an, um es zu lieben;

sie erhohten die Wiirdigen und gebrauchten die Fahigen,
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um es zu ordnen, und [schufen] Wiirden, Roben,
Danksagungen und Belohnungen, um es zu bestér-

ken.“ Siehe 10.17.

Abschnitt 11.19:228-9

WAE, ATE TR EETA 2R,
[.] B L& EMmARE, Rd Ay E
MRz

»Wenn dies getan ist, dann wird jeder unter den hundert
Handwerkern gewissenhaft und vertrauenswiirdig und nie
nachldssig. [...] Wenn die hundert Handwerker gewissen-
haft und vertrauenswiirdig sind und nie nachléssig, dann
werden Gerdtschaften und niitzliche [Gegenstinde]
kunstfertig und brauchbar sein, und wertvolle Artikel

werden nicht Mangelware sein.*

Abschnitt 12.2:232

2, ST SR, SUB(ET
ARE TR

»Wenn folglich der Obere die Riten und Rechtschaffenheit
liebt, die Wiirdigen erhoht und die Féhigen gebraucht, und
keine auf Profitgier gerichtete Gesinnung hat, dann werden
auch die Unteren im hdchsten Maf3e hoflich ablehnend sein
und den Vortritt lassen, Gewissenhaftigkeit und Ver-
trauenswiirdigkeit anwenden und sorgfiltig mit den

Ministern [umgehen].*

Abschnitt 12.3:232-4

W DAig 58, FEIEMm A [ 5
fir A, REET AN

»lch[, Xunzi,] sage: ,[Der Untertan] diene dem Fiirsten
gemil der Riten, loyal, folgsam und nicht faul. [...] [Der
Edle des Altertums] war im Dienst am Oberen loyal,

folgsam und nicht faul.”

Abschnitt 13.1:247

»ERETPE, TEETR [
ERFE, TEEEmAME

»[Der aufrithrerische Untertan] ist nach oben hin seinem
Fiirsten gegeniiber nicht loyal, nach unten [aber] gut darin,
vom Volk Lob einzuheimsen [...]. [Der verdiente Untertan]
ist nach oben hin seinem Fiirsten gegeniiber loyal, nach
unten liebt er die hundert Familien und wird dessen nicht

miide.*

Abschnitt 13.2:249 UL BT s ,Dem Befehl nicht zu gehorchen, und dem Fiirsten niitzen,
wird Loyalitdt genannt.*
Abschnitt 13.3:251 e, B, kR R »Lovyalitdt bestrafen und Verbrechen belohnen, das kann

nun héchste Umnachtung genannt werden.*

Abschnitt 13.5:252

WEETTAER, SRERITNEE, FEZRHI
I, ST EN 2L, BREE,
FEEEE, BHPHEZHM

»Gewissenhaft und vertrauenswiirdig und nicht schon-
rednerisch, ermahnen und warnen und nicht schmeicheln,
erhaben und unbeugsam, mit aufrechtem Willen und ohne
flatterhafte Gesinnung, das Wahre wahr nennen und das
Falsche falsch, das ist die Haltung im Dienst an einem

mittelmaBigen Fiirsten.
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Abschnitt 13.6:254

SR, B EimAIE

»Wer chrerbietig ist, aber nicht folgsam, der ist kein
Loyaler; wer loyal ist, aber nicht folgsam, der hat kein

Verdienst.“

Abschnitt 13.7:254

SAKEE, BREE, BT EHE,
HEE. D EE Tz, K&
th DIERAE M, St DUZ
AR, e, AIiFEZ 5
B, NN A, fEHE, L
FrkBEZMER, B, FHELS
ZIARE, FERE SR EE M
AL, ARERESR HTE L
FRRF, ATRE TR

,Es gibt die duBerst Loyalen, die mittelméBig Loyalen, die
wenig Loyalen und die Staatsfeinde. Mit moralischer
Autoritit den Firsten wiederherstellen und ihn wandeln,
das ist duBlerst loyal. Mit moralischer Autoritédt den Fiirsten
harmonisieren und ihn bessern, das ist mittelmafig loyal.
Mit der Wahrheit gegen das Falsche ermahnen und ihn
argern, das ist am wenigsten loyal. Wer uninteressiert ist
an Ehre oder Schmach des Fiirsten, wer uninteressiert ist
an Wohl oder Leid des Staates, wer heimlich sich
zusammentut und leichtherzig nachgibt, und dadurch sein
Gehalt einsteckt und seine Kontakte pflegt, der ist ein
Staatsfeind. So wie sich der Herzog von Zhou gegeniiber
Konig Cheng verhalten hat, das kann man duBerst loyal
nennen. So wie sich Guan Zhong gegeniiber Herzog Huan
verhalten hat, das kann man mittelméBig loyal nennen. So

wie sich [Wu] Zixu gegeniiber [Konig] Fuchai verhalten

hat, das kann man am wenigsten loyal nennen.*

Abschnitt 13.9:256

WA R EE IR F G, AR
MAR, BCAZED. BELR

H, i LIRS, iR,
DAssEr.

»Es ist nun die Grundeigenschaft des menschlichen
Mannes, dal er gewissenhaft und vertrauenswiirdig ist,
ehrlich und untadelig, und niemals verletzend, mit wem
immer er es zu tun hat. Gewissenhaftigkeit und Ver-
trauenswiirdigkeit konnen die Grundeigenschaft genannt
werden, Aufrichtigkeit und Untadeligkeit konnen Regel
genannt werden, Riten und Rechtschaffenheit koénnen
Zierde genannt werden, die Beziehungen und Kategorien

koénnen Ordnung genannt werden.*

Abschnitt 13.11:257

SEEZIE ], =4, JEHEREZ
REAIh. SRR, RARRD), HISE
AL, BURML, KEZFHEE L
i, fEEE Il 2.

»Folgsamkeit, die aus durchdringender Loyalitét [entsteht],
[...] das sind die drei [Dinge], iiber die nur der klare
Herrscher [Bescheid] wissen kann. Kampfen, wenn
hinterher Gutes herauskommt, rebellieren, wenn darauf
Erfolg folgt, den Tod heraus[fordern, gerade wenn] nichts
Eigenniitziges [im Spiel ist], Loyalitdt und Gerechtigkeit
erreichen, das kann man nun als Folgsamkeit durch
durchdringende Loyalitit bezeichnen; der Fiirst von

Xinling dhnelte diesem.

Abschnitt 14.1:259

WEE, B BE, EE B &
THEAE, TR

loyalen Uberzeugungen, loyalen

Dienste, loyalen Pléne, das loyale Lob und die loyalen

,Die loyalen Worte,

Beschwerden [des Edlen] werden alles klar durchdringen,
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und, wo immer sie aufkommen, volle Wertschitzung

[erfahren].”

Abschnitt 15.28:285-6

SN EFM, EATDIE T ZA
i, EiE ARG, BEERAE
B, JHIZ, BhaE, BRfiHE T, HHT)
HIMEZR. [..] SRSz, B
meFELUEL, BHEEUE L, ME
ERELIRZ, EHIREE LI .

,,Wenn ein Herrscher oder Oberer iiber die Menschen, in
seinem Verhiltnis nach unten zu den Menschen oder den
hundert Familien hin, nicht Riten, Rechtschaffenheit,
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit [anwendet],
[sondern vielmehr] fiir seine Pléne und seine Fiihrung
Belohnungen und Danksagungen, Koérper- und Geld-
strafen, Tricks und Tauschungen benutzt, die seine Unteren
in Bedréngnis bringen, dann kann er Erfolge und Nutzen
erlangen, aber nichts weiter. [...] Folglich reicherten [die
Herrscher des Altertums] die moralische Autoritdt und
deren Wohlklang an, um [das Volk] zu fiihren, brachten
Klarheit in Riten und Rechtschaffenheit, um [das Volk] zu
vereinen, siec wandten Gewissenhaftigkeit und Vertrauens-
wiirdigkeit an, um es zu lieben; sie erhohten die Wiirdigen
und gebrauchten die Fihigen, um es zu ordnen, und
[schufen] Wiirden, Roben, Danksagungen und Beloh-

nungen, um es zu bestirken.* Siehe 10.17 und 11.16.

Abschnitt 16.4:298

WNZFAFERN? H: 182, &k
BER. [.] EthEmh? B
%, ek, BEEm.

»Was meine ich mit dem, was Menschen mdgen? Ich[,
Xunzi,] sage: Riten und Rechtschaffenheit, hofliche Ableh-
und

den Vortritt lassen,

Gewissenhaftigkeit
Vertrauenswiirdigkeit sind das. [...] Was ist dann der Weg?

Riten und Rechtschaffenheit, hoéfliche Ablehnung, den

nung,

Vortritt lassen, Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdig-
keit sind das.“ Siehe 12.2.

Abschnitt 16.6:303

WHHSEE I, HEFERRERRS
i, B, RS, gz st

,Als ich die Amter und Prifekturen der Stidte und Orte
erreichte, sah ich die hundert Beamten auf ernste Weise
[agieren] und ein jeder war respektvoll, gemaBigt, ehrlich,
ehrerbietig, gewissenhaft und vertrauenswiirdig und nie

nachléssig, wie die Beamten des Altertums.* Siehe 11.19.

Abschnitt 16.8:305

SRS N EF DR E S R, B EE
RIRF]. BEE B RAS

»Folglich miissen diejenigen, die gegeniiber den Menschen
eine gehobene Position einnehmen, sorgsam mit Riten und
Rechtschaffenheit umgehen und sich Gewissenhaftigkeit
und Vertrauenswiirdigkeit verschreiben, dann sind sie
erfolgreich. Dies ist die grole Grundlage fiir alle Fiirsten

liber die Menschen.*

Abschnitt 19.10:359

SCRENEIE, DECL B2
BRIEAEIE, DHCL FBZRE. AT

»Folglich nennt man den einen Wilden, der, was dem
Werden dient, nicht gewissenhaft und ernsthaft [betreibt],

und nicht mit chrerbietiger Form; nennt man den einen
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Knauserer, der das Geleit der Toten nicht gewissenhaft und
ernsthaft [betreibt], und nicht mit ehrerbietiger Form. Der
Edle hélt den Wilden fiir niedrig und den Knauserer fiir
haBlich.*

Abschnitt 19.10:360

we o, BT h

»Das ist der Weg der Konige des Altertums, das Hochste
der loyalen Untertanen und pietdtvollen S6hne.*

Abschnitt 19.11:361-2

SALARIE R IR, AR EEZE TR
HIEPIE., AR B AR K,
[..] &Rz, HEIARZR, H3H

£

%,

,»Wenn sie ihm Watte [vor die Nase halten] und auf seinen
Atem lauschen, dann wissen der loyale Untertan und der
pietitvolle Sohn bereits, daf3 sie ihn bald betrauern werden,
fragen aber noch nicht um all die Dinge zur Vorbereitung
des Korpers auf das Begrabnis nach. [..Wenn die
Vorbereitungen getroffen sind,] dann ist die Gewissen-

haftigkeit am hochsten, die Etikette gro und die

Formalititen sind vorbereitet.*

Abschnitt 19.22:376

W BRI G I, IR S
FTIMEFRMAERER. [.] #&E:
24, TEEFEIHT, BEEHK
LER, gl BER, HIEE
N, B RERHE.

,,»Zu Zeiten der Freude und des Gliicks, der Harmonie und
Ubereinstimmung kann den loyalen Untertan und den
pictitvollen Sohn auch ein Stimmungsumschwung
iiberkommen. [...] Folglich heifit es: Das Opfer ist ein
Zusammenspiel von Gesinnungen, Absichten, Gedenken
und Sehnsucht, das Hochste von Gewissenhaftigkeit und
Vertrauenswiirdigkeit, Liebe und Ehrerbietigkeit, die
Vollendung von Riten und Etikette, Formalien und
Gebaren; wenn es nicht die Weisen gébe, gibe es

niemanden, der das verstehen kénnte.*

Abschnitt 21.3:388

WSO 2T SR AL

»Folglich verwarfen all die Untertanen die Loyalitdt und

dienten ihren eigenen Interessen.

Abschnitt 23.2:434

SEMTEREE, I, HEEEm
BECES

»|Die Menschen] werden mit [einer Natur] von Hall und
Ubel geboren, folgen sie dieser, dann werden Grausamkeit
und Verbrechen entstehen und Gewissenhaftigkeit und

Vertrauenswiirdigkeit verloren gehen.*

Abschnitt 23.15:444

WHEETE NIEEASE, XHE?
ZTAMZEEE, EYEMNES
PR, Bk TR

»Shun antwortete: ,Die Gefithle des Menschen sind
wirklich nicht schon, warum fragst du danach? Wenn einer
Frau und Kind hat, dann verliert sich die Kindespietit
gegeniiber den Eltern, wenn er Liiste und Wiinsche
befriedigt hat, dann verliert sich die Vertrauenswiirdigkeit
gegeniiber den Freunden, wenn er Wiirden und Gehalt
erlangt hat, dann verliert sich die Loyalitit gegeniiber dem

Fiirsten.”*
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Abschnitt 23.17:449

STERNMEZ, HIFTEESE, %,
&, HiEth; 1SR L, QlfT
REBEHEE I T

»Wenn einer einen wiirdigen Lehrer erhélt und ihm dient,
dann hort er vom Weg des Yao, Shun, Yu und Tang; wenn
einer einen guten Freund hat und ihm befreundet bleibt,
dann sieht er gewissenhaftes, vertrauenswiirdiges, ehrer-
bietiges und nachgiebiges Verhalten.*

Abschnitt 24.5:453

ST, TR, W,
th, B, seArLEt, B, FEH

»Folglich ist der Menschliche menschlich in diesen [fiinf
Handlungsweisen]; der Rechtschaffene wird sie aufteilen;
der MaBvolle steht im Tode oder Leben dazu; der Loyale

wird ehrlich und aufrichtig darin sein.*

Abschnitt 25.4:458

D

i, i BT

HEE? BZ AL, LhfAR e
, EEZE E B

=

oul

gnu

»Wer wird schwach genannt? Die den Eigennutz dem Staat
vorziehen, die als Parteigdnger und Intimfreunde den
Herrscher fernhalten und ihre Cliquen hochbringen, die
Wiirdige fernhalten und Intriganten herbeiholen, loyale
Untertanen iiberdecken und die Macht des Herrschers

verschieben.*

Abschnitt 25.36:465

SAEEE, DI, RREE S ET,
A L3, SR EHEMF

,,Nicht erkennend und nicht verstehend, wissen sie nicht
um die Bitterkeit [im Volk], vom Weg abgekommen durch
Verirrungen, die Richtung verloren, verwechseln sie oben
und unten, Loyale dringen nicht zum Oberen durch,
geschlossen und verstopft sind Ohren und Augen und Tiir

und Tor verriegelt.*

Abschnitt 25.42:467

LR, T, ATLAR, AEERIEUEE
F, BTN, T EIRrE AL

»[Der Grund,] warum Li and You von Zhou geschlagen
wurden, war, daf} sie nicht auf Ermahnungen horten und
die Loyalen verletzten; ach, warum bin ich der Mann, der

allein keine Gelegenheit erhilt in dieser chaotischen Zeit?

Abschnitt 26.7:482

wEEETh, AR

»~Loyale Untertanen leben in stdndiger Gefahr, Intriganten

kommen in Amter.*

Abschnitt 27.109:518

WEEGE, ZEFMBAE, L+, 7
HREImEA.

»Shun der Yu[-Dynastie] und der pietdtvolle Yi waren
pietitvoll, aber ihre Eltern liebten sie nicht; Bi Gan und Zi

Wu waren loyal, aber ihre Fiirsten nutzten sie nicht.”

Abschnitt 28.8:526

WALTE NG, Eafir. A
HRLAR? EFHEFARES
P! ZLUBE R RAR? BREED
RN ZZ DA R AR ? 51
B EEER R I

»~Konfuzius sprach: ,You, Du hast nicht verstanden, was
ich gesagt habe. Denkst Du, da}l die Wissenden bestimmt
genutzt werden? Wurde Prinz Bi Gan nicht das Herz
herausgeschnitten? Denkst Du, dall die Loyalen bestimmt
genutzt werden? Hat nicht Guan Longfeng Strafen erlitten?
Denkst Du, daB die Mahnenden bestimmt genutzt werden?
Wurde nicht [die Leiche von] Wu Zixu auBlerhalb des

Osttors von Gusu aufgehidngt?’*
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Abschnitt 29.2:529

SHRPENEZ 35, TRESERL, &
{5, Ut MRS T2 A TR AR

»Wenn [dem pietdtvollen Sohn] das Prinzip des Folgens
und Nichtfolgens klar ist, und er in hochstem Malle

respektvoll und ehrerbietig ist,

gewissenhaft und
vertrauenswiirdig, ehrlich und untadelig und sorgfiltig im
Handeln, dann kann man ihn als hdochst pietdtvoll

bezeichnen.*

Abschnitt 31.2:540

SSLTEE: FrEfE T, S EEm
DA

~Konfuzius antwortete: ,Diejenigen, die man als Edle
bezeichnen kann, sind in ihrer Rede gewissenhaft und
vertrauenswiirdig, aber im Herzen nicht [davon {iberzeugt],

moralische Autoritét zu besitzen.”*

Abschnitt 32.1:547

SEE SR, TR, BME
LS IFNEN =

»[Shun] antwortete: ,Halte fest an dem Einen und verliere
es nicht [aus den Augen], fiihre das Geringe ohne Unterlal3
aus, sei gewissenhaft und vertrauenswiirdig ohne Unterlal3,

und die Welt wird von selbst kommen.’*!3

Laozi #-¥- oder Daodejing JE{HE4E

Abschnitt 18:72-3

B, Bl B, AR
ABUTAL R B, A5
fi.

»verschwindet der grofe Sinn, [dann] gibt es
Menschlichkeit und Rechtschaffenheit; erscheinen Weis-
heit und Intellekt, gibt es groBe Falschungen; sind die
sechs Verwandtschaftsbeziehungen nicht harmonisch, gibt
es Kindespietdit und Milde; geraten die Staaten in

Unordnung, gibt es loyale Untertanen.*

Abschnitt 38:152-3

WEATETRTE, RIEEMERI, &
M&#, KFEMmkE. Kig#H, BI5
L, AL E, Ak, HZHE,
M@ if. BRI HEA R
Hy JEEE, AEHEE. SR
k.

»Folglich: Ist der Weg verloren, dann ist die moralische
Autoritat verloren, ist die moralische Autoritdt verloren,
dann ist die Menschlichkeit verloren, ist die
Menschlichkeit verloren, dann ist die Rechtschaffenheit
verloren, ist die Rechtschaffenheit verloren, dann ist die
Sitte verloren. Was nun die Riten betrifft, so sind sie das
Diirftige von Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdig-
keit, und der Anfang der Unordnung. Vorher zu erkennen,
ist [nur] ein Abglanz des Weges, und der Beginn der

Dummiheit. Deshalb bleibt der grole Mann beim Vélligen

B Die Ubersetzung orientiert sich an Késter, 1967, S.12, 15, 34, 51, 67, 72, 78, 122-3, 127, 139, 141, 147, 149-
50, 153-4, 156, 169-76, 179, 198, 207-8, 210, 213, 249-51, 259, 272, 302, 312, 319, 321, 328-30, 340, 370, 373,
381-2, 386 und Knoblock, 1988.
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und nicht beim Diirftigen. Er wohnt im Echten und nicht

im Abglanz. Folglich verwirft er jenes und erhilt dieses.“!

Zhuangzi §1

Abschnitt 4.2:155"

4.2:157

SELCRBEHEE, TEEmZS,
22 B, REEFEE, FEEm
B, B A und

W FLAB AR LTI NLACT AU BE LA
5, mALEZ LIS, S0

»[Zhongni sprach:] Wer nun damit seinen Eltern dient,
dabei verlaBlich ist, gleich unter welchen Umsténden, der
hat die hochste Kindespietét [erreicht]; wer nun seinem
Fiirsten dient, dabei verldBlich ist, gleich unter welchen
Umsténden, der hat die Bliite der Loyalitét [erreicht].”

»lch, Qiu, bitte wiederholen [zu diirfen], was ich gehort
habe: im Allgemeinen gilt, da3 nahe bei einander liegende
[Staaten zur Pflege] der gegenseitigen Bezichungen sich
gewill der Vertrauenswiirdigkeit [bedienen]; entferntere
iiben gewill Gewissenhaftigkeit in [ihren] Worten, und die

Worte miissen von jemandem iibermittelt werden.*

Abschnitt 12.10:430

WA s RS E, PUHHAE
LB PRL, ERSREANEE!

»[Jianglii Mian sprach zu Ji Che:] Ich sagte zum Fiirsten
von Lu: Thr miiit Euch Respekt und MaBigung zu eigen
machen, [alle] Arten von Gerechtigkeit und Loyalitét
fordern und nicht eigenniitzig sein; wer aus dem Volk

wiirde dann wagen nicht [mit Euch] {ibereinzustimmen?*

Abschnitt 12.13:445

Wi IETT A FILARS 2, AHE AN A
DS, BmAFLARE, Eif
HILARSE.

»[In einem Zeitalter hochster Tugend sind die Men-
schen ...] aufrecht und gerade ohne sich fiir rechtschaffen
zu halten, sich lieben sich gegenseitig ohne sich fiir
menschlich zu halten, sie sind ehrlich ohne sich fiir loyal
ohne sich fiir

zu halten, sie sind zuverldssig

vertrauenswiirdig zu halten.*

Abschnitt 12.14:447

S TN, BEAGEHE, |
Tzt

»Der pietdtvolle Sohn, der seinen Eltern nicht schontut,
und der loyale Untertan, der seinem Fiirsten nicht

schmeichelt, sind die Bliite der Untertanen und Séhne.*

Abschnitt 14.2:499

SRR, BEEMR L E
DIsEpEEth, N %t

»[Zhuangzi
Briiderlichkeit, Menschlichkeit, Rechtschaffenheit, Gewis-

sprach: ..] Nun sind Kindespietit,

senhaftigkeit, Vertrauenswiirdigkeit, Bestidndigkeit und

Unbestechlichkeit alles Dinge, zu denen man sich selbst

" Die Ubersetzung orientiert sich an Wilhelm, 1998, S. 58 u. 81.

¥ Kapitelunterteilung nach Mair, 1998.
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zwingt, um seine moralische Autoritdt in Dienst zu

nehmen, aber sie lohnen nicht den Preis.*

Abschnitt 15.1:535

b EME, IMBHEE, RiEme

£

ES

»Wenn [einer] iiber Menschlichkeit, Rechtschaffenheit,
Gewissenhaftigkeit, Vertrauenswiirdigkeit, Respekt, MaBi-
gung, Unterwiirfigkeit und Nachgiebigkeit spricht, so zeigt

das alles nur, daB3 er die eigene Person kultiviert.”

Abschnitt 16.1:548

WA, A E, B fEEARA,
A SEEAE, #th; FWMY)
B, S PR TR T, G4
ETTARIMIEF2L, neth. =it
(FRCIPNIN: Ry

»Nun ist moralische Autoritit Harmonie; der Weg
Ordnung. Wo es nichts gibt, das die moralische Autoritét
nicht umfafit, da ist Menschlichkeit; wo es nichts gibt, das
der Weg nicht ordnet, da ist Rechtschaffenheit. Ist die
Rechtschaffenheit klar und die Dinge fithlen Liebe, da ist
Loyalitdt; wo die Mitte rein und echt ist und sich das in
den Gefiihlen widerspiegelt, da ist Musik. Wo vertrauens-
wiirdiges Handeln und die Haltung einem Muster folgen,
da sind die Riten. Wird mit Riten und Musik auf
irrefithrende Weise gehandelt, dann gerédt alles unter dem

Himmel in Unordnung.

Abschnitt 18.1:610

WL TR, MR

»Folglich heifit es: Wenn loyale Ermahnungen nicht gehort

werden, dann halte dich zuriick und streite nicht.*

Abschnitt 26.1:920

WAEBERREE &, MERL

=
=B

,Der Herrscher tiber die Menschen wiinscht nichts mehr

als deren Loyalitét, aber Loyalitét [heiit] nicht unbedingt

Vertrauenswiirdigkeit.

Abschnitt 28.15:988

SEEMEZAR T, RtHE
mAAmTeE; HR AW, BE3R

,Als einst der Gottliche Landmann die Welt besal3, da
brachte er rechtzeitig das Opfer mit duBerster Ehrer-
bietigkeit dar, aber er bat nicht um Segen; den Menschen
gegeniiber war er gewissenhaft und vertrauenswiirdig und
tat sein AuBerstes in der Regierung, aber er verlangte

nichts von ihnen.*

Abschnitt 29.1:998

29.1:999

ST R, BRI

3. “und

SRR, EEE LT,
8. FHEWIL S0, =
T, e E D, AEERTE

»Jie Zitui besal hochste Loyalitdt, er schnitt [sich selbst
ein Stiick Fleisch] aus dem Schenkel, um Herzog Wen zu
essen zu geben.”

»Von denen, die Generationen loyale Untertanen nannten,
kommt keiner dem Konigssohn Bi Gan und Wu Zixu
gleich. Zixu versank im FluB und Bi Gan wurde das Herz
herausgeschnitten. Generationen hielten diese beiden fiir
loyale Untertanen, aber am Ende lachte die ganze Welt

iiber sie.”

Abschnitt 29.2:1007

SEFELL, THEHIR, Bt

,B1 Gan schnitt man das Herz heraus, [Wu] Zixu wurden
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die Augen ausgestochen, das ist das Ungliick der

Loyalitdt.

Abschnitt 30.1:1022

SEI FERE], DB R, D
FRRLERES, DERERE, DU
B, DISERE R

»[Zhuangzi] sprach: Das Schwert der Lehnsfiirsten hat als
Spitze wissende und tapfere Edelleute, als Schneide reine
und unbestechliche Edelleute, als Riicken wiirdige und
gute Edelleute, als Heft loyale und weise Edelleute und als
Knauf draufgéngerische und heldenhafte Edelleute.*

Abschnitt 31.1:1025

31.1:1027

31.1:1032

WAL, TEIREE, BT, o
g%, A, ELUSHEE, L
LR, BLFIRT. fflRE
Aria .

SELEE, BIZERL, THEAT,
HWAZE, Hiktkfm, TIEX T, #
R B

W

SIS AER, SRR, R
A H, FOEAITEKLSE, iR
BHLIEE, LR E, &
LI, FHLUER

»/Bevor Zilu antworten konnte, sprache Zi Gong:] Der
Mann aus dem Clan der Kong dient von Natur aus der
Gewissenhaftigkeit und Vertrauenswiirdigkeit und seine
Person handelt menschlich und rechtschaffen. Er
verschonert Riten und Musik und regelt die menschlichen
Bezichungen. Nach oben hin ist er dem Herrscher des
Zeitalters gegeniiber loyal, nach unten hin wandelt er das
gewohnliche Volk. Er will der ganzen Welt niitzen. Das ist
es, was der Mann aus dem Kong-Clan regelt.*

»Der Gast sprach:] Ein Mangel an loyalen Untertanen am
Hofe, Unordnung im Land und in der Familie, Arbeiter
und Handwerker ohne Begabung, Steuern ohne verniinftige
Regelungen, bei den Friihlings- und Herbst(audienzen) in
einen spéteren Grad (eingestuft werden), Unstimmigkeiten
mit dem Himmelssohn, das sind die Sorgen der
Lehnssfiirsten.*

»Was die Anwendung [der Wahrhaftigkeit] auf die
menschliche Ordnung angeht, [sprach der Gast zu
Konfuzius,] so ruft sie im Dienst an den Eltern Milde und
Pietdt, im Dienst am Fiirsten Loyalitit und Bestédndigkeit
hervor, beim Weintrinken ruft sie Frohlichkeit und Freude,
bei Trauerfillen Traurigkeit und Kummer hervor. Bei
Loyalitdt und Bestdndigkeit steht Verdienst an erster
Stelle, beim Weintrinken die Freude, bei Trauerfillen der

Kummer und im Dienst an den Eltern die Anpassung.*

Abschnitt 32.9:1054

WSHCH TR L MR, ST
LA, JEE 2 B RE, 2224
IS M, Sl MM A,
ZZ A TEEL, & LAfEm
LA, B DA LA, R L
BRMEBH A WEE, THAGRS

»[Konfuzius sprach:] Folglich wird der Edle einen mit
einem Auftrag in die Ferne senden, um die Gewissen-
haftigkeit zu betrachten; er wird einen mit einem Auftrag
in die Ndhe senden, um die Ehrerbietigkeit zu betrachten;
er wird einen schwierigen Auftrag erteilen, um die
Féhigkeiten zu betrachten; er wird plétzliche Fragen
stellen, um das Wissen zu betrachten; er wird dringende
Verabredungen treffen, um die Vertrauenswiirdigkeit zu
betrachten; er wird ihm Besitz anvertrauen, um seine

Menschlichkeit zu betrachten; er wird ihm von Gefahren
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erzdhlen, um seine Etikette zu betrachten; er wird ihn mit
Wein betrunken machen, um seine Regeln zu betrachten;
er wird ihn in gemischte Gesellschaft bringen, um seine
Miene zu betrachten — hat er die neun Beweise erlangt,

[kann er] den unwiirdigen Menschen ausfindig machen.*!®

Han Feizi §53E-1- (in Ausziigen)

Abschnitt 2:17

SHIPAFE G, B, I AJNEE,
DA EGES

»[Sobald] die Neuigkeiten die Lehnsfiirsten [erreicht haben],
wird dem Clan der Zhao die Galle platzen [= sie werden
groBBe Angst haben], die Jing werden alleine [gelassen]
zweifeln und gewil loyale Pléne [fiir Qin hegen].

Abschnitt 6:32

SHUBEEIEN ISR, AR &
FIFR D). R FrLESEm A
HIE, AIRERZR; 20 FZH]
ALATH, AlZa L BhC . A

,Folglich [befinden] sich loyale Untertanen in Gefahr zu
sterben, ohne ein Verbrechen begangen zu haben, und
abscheuliche Untertanen, die keine Verdienste haben,
[ge