DR. PAUL S. Y. HSIAO, z. Zt. FREIBURG L. BR.
DSCHUNDZ, DAS MENSCHENIDEAL DER CHINESEN

Der Edle in seinem Privatleben und in der Familie

Der konfuzianischen Auffassung nach ist Dschiindz, der firstliche
Mensch oder Edelmensch, eine Personlichkeit dritten Grades in der
sittlichen Vollkommenheit. Hoher als er gilt Schidn-ren, der talen-
tierte und zugleich tugendhafte Mensch, den wir hie und da unter
den Staatsmannern in der chinesischen Geschichte finden. Und an
der Spitze steht Scheng-ren, der heilige Mensch, der fast in jeder
Hinsicht vollkommen ist, und der zu sein selbst Konfuzius (551
bis 479 v.Chr.) sich nicht anzumaflen wagte. Andrerseits aber ist
Dschiindz das allgemeine und oft verwirklichte Menschenideal, das
die Chinesen aller Schichten zu erreichen suchten und nach dem sie
heute noch irgendwie bewufit oder unbewufit streben. Dies ist uns
besonders deutlich geworden, als wir in einer Grofistadt Ober-
italiens mit einem kleinen chinesischen Kaufmann in Berthrung
kamen. Er zitierte oft einige Stellen gerade tber den Edlen aus
Lunyii, den ,Konfuzius-Gesprichen®, um seine standigen Bemi-
hungen um das Gute zu zeigen und das ihm erwiesene grofie Ver-
trauen seiner Geschaftsfreunde zu erklaren, wenn er auch, wegen
Mangels an Studium, die erwdhnten Stellen oft nicht wortlich
oder gar in einem ungeeigneten Augenblick anfiithrte. Unverkenn-
bar war hier seine Gutwilligkeit sowie der Beweis, dafl das Ideal
des Dschiindz tief ins Volk eingedrungen ist.

Das Schriftzeichen Dschiin heif}t herrschen, Herrscher, Fiirst, Vor-
gesegter usw. und Dz' auch Tse, Dse, Tzu usw. geschrieben, heift
Sohn, Erbe, Kind, Person, Lehrer, Meister usw. Dschiin-dz zusam-
men werden in unserem Falle am besten mit , Fiirstlicher Mensch®
oder ,Edelmensch® wiedergegeben. Ein wirklich gleichwertiger
Name ist weder in der deutschen noch in den ubrigen europdischen
Sprachen vorhanden, da die kulturgeschichtlichen Gegebenheiten

1 Dieses Schriftzeichen wird gewohnlich nicht mit ,Dz“ umschrieben, da die
chinesischen Woérter einsilbig sind. Man darf eine Silbe nicht ohne Vokal schrei-
ben. Fiir uns ist es jedoch fraglich, ob die chinesischen Worter ausnahmslos ein-
silbig seien. Unserer Erfahrung nach ist fir die deutschen Leser in diesem Falle
die Umschreibung mit ,Dz“ dem originalen chinesischen Laut und Ton viel mehr
gleichklingend als mit einem Vokal dazu. Ahnlich verhilt es sich mit der Um-
schreibung mit ,R“, das in der Zusammensetzung ,Ren” mehr chinesisch klingt
als das ,J“ in ,Jen®. In der chinesischen Presse der letzten Zeit wird das R
auch angewandt.
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ganz andersartig sind. Verwandt mit Dschiindz wéiren die Ritter
in Deutschland und Frankreich, oder etwas mehr noch die ,gentle-
men® in England seit dem Ende des 16. Jahrhunderts, wo
man, wie etwa John Ferne, die nachdriickliche Betonung von Tu-
gend als Grundvoraussetzung des Adligen forderte. Diese Forde-
rung fand offizielle Anerkennung im ,Reform Bill“ von 1832.
Danach zeichnen nicht Geburt und Wiirde, sondern Charakter
und sittliche Vollendung den ,gentleman“ aus® Doch im ganzen
kann man ,gentleman® nicht als Gleichwertiges betrachten, und es
ist nicht verwunderlich, daff der bekannte Sinologe James Legge®
Dschiindz mit ,superior man® zu ubertragen pflegte.

Wie wir bereits erwihnten, steht der Edelmensch nicht auf der
hochsten Stufe der Vollkommenheit. Scheng-ren, der Heilige, und
Schian-ren, der besonders talentierte und zugleich tugendhafte
Mensch, haben auflerordentliche Begabungen, wihrend Dschiindz
jedermann sein kann, der gutwillig ist und stindig nach Tugend
strebt. So ist es verstandlich, dafy die Chinesen aus Ehrfurcht und
Bescheidenheit nie den Heiligen, sondern den Edlen als allgemei-
nes Menschenideal hingestellt haben.

Im folgenden werden wir alle Stellen iiber den Edlen aus den
konfuzianischen Klassikern zusammenstellen — namlich aus Lunyi,
den Konfuzius-Gespréchen, aus Daschiiéi, der Groflen Wissenschaft,
aus Dschung-yung, der Goldenen Mitte, und aus Mengdz, den
Gesprichen von Menzius — und werden versuchen, festzustellen,
wie ein Edler sich in den verschiedenen Lebenslagen verhilt: in
Einsamkeit, Familie, Gesellschaft und Amt. Uberall miissen wir
eines stets im Auge festhalten: das chinesische Denken ist wohl
logisch aber nicht syllogistisch, und demnach werden wir vergebens
nach scharf umrissenen Definitionen suchen. Vielmehr miissen wir
beim Lesen stets mitdenken und diirfen uns nicht an Worte klam-
mern, die ja nicht alles auszudriicken vermogen.

1. Weltfriede als Ziel der Selbstbildung: Als einmal der Schiiler
Dz-lu nach dem Edlen fragte, antwortete Konfuzius: ,Er bildet sich
selbst aus ehrfurchtsvoller Sorgfalt®. ,Ist das schon alles?” ,Er
bildet sich selbst, um andern Frieden zu geben®. ,Ist das schon
alles?“ ,Er bildet sich selbst, um den 100 Namen (d. h. Volk)

2 Vgl. Paul Meissner, England im Zeitalter von Humanismus, Renaissance und
Reformation, Heidelberg 1952, 95—106; Stichwort ,Gentleman® in The Ency-
clopaedia Britannica, 14th Ed., London 1929.

3 Siehe Janes Legge, The Chinese Classics I, Oxford 1893.
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Frieden zu geben. Sich selbst zu bilden, um den 100 Namen Frieden
zu geben: selbst Yau und Schun machte das noch Schwierigkei-
feh b

Yau und Schun waren die fihigen und vollkommenen Herrscher
des goldenen Zeitalters (3. Jahrtausend v. Chr.), an die die Chi-
nesen sich stets mit sehnsiichtiger Ehrfurcht erinnern. Was die
beiden nicht vermochten, wagt kein Chinese sich zuzumuten.

Von der Selbstbildung bis zum Weltfrieden ist ein fortschreitender
Weg, der in ,Grofle Wissenschaft® ausfithrlich geschildert wird.
Kurz gefafit, konnen wir folgendes feststellen: Ohne sittlich ge-
formte Menschen konnen wir keine geregelte Familie bilden; ohne
geregelte Familien haben wir keinen geordneten Staat; und ohne
geordnete Staaten konnen wir keinen Weltfrieden haben®. Selbst-
bildung ist also Anfang und Grundlage des Weltfriedens. Daf}
wir heute noch keinen Weltfrieden haben, ist fur einen Konfu-
zianer nicht verwunderlich. Denn die Staatsminner bauen den
Frieden nicht auf der sittlichen Bildung des Einzelnen auf.

2. Lernen als Voraussetzung der Bildung: Da die Bildung nicht von
Natur aus mitgegeben ist, mul der Edle sie durch Lernen erwer-
ben. Ein Schiler von Konfuzius, Dz-schia, sagte: ,Die hundert
(d. h. alle) Handwerker bleiben in ihren Werkstatten und Geschaf-
ten, um ithre Werke zu vollenden. Der Edle lernt um seinen rechten
Lebensweg (Tao) zu erreichen®.

Im alten China, wie etwa bei den mittelalterlichen Ziinften im
Abendland, war es tiblich, dafl die Handwerker in besonderen
Vierteln oder Straflen ihre Arbeiten und Geschifte betrieben. Die
Lehrlinge muflten stindig da bleiben, um das Handwerk und den
Handel ganz griindlich zu erlernen. So ist es mit dem Edlen, der
die Klassiker studieren muf}, um den rechten Lebensweg’ zu er-
kennen und zu erreichen.

4 Lun-yi, XIV, 45, Vgl. Kungfutse, Gespriche (Lun-yi) aus dem Chinesischen
verdeutscht und erldutert von Richard Wilhelm, Jena (1921) 1945. Seine dies-
beziiglichen Ubertragungen werden hier oft mit Anderungen zitiert, wihrend
die Zitate aus den anderen konfuzianischen Werken neue Ubertragungen des
Verfassers sind.

5 Da-schiié: 1,4—5; vgl. Reinhold v. Plinckner, Confucius. Ta-Hio, die Erha-
bene Wissenschaft, aus dem Chinesischen ubersetzt und erkldrt, Leipzig 1875;
J. Legge, The Chinese Classics I, Oxford 1893.

8 Lun-yi, XIX, 1.

7 Das konfuzianische Tao (Dau ausgesprochen) hat nicht die metaphysische Be-
deutung vom Taoismus des Laotse, bei dem Tao das hdchste und unveridnder-
liche Wesen des Universums ist. Konfuzianisch ist Tao der rechte Weg oder
rechter Lebensweg.
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3. Lieder und Riten, Gegenstinde des Lernens: Konfuzius’ Ansicht
nach muf} der Edle das Buch der Lieder® und das der Riten® griind-
lich studieren, um ein ganzer Mensch zu werden. Denn die Lieder
vermitteln viel Wissen liber die Gesellschaft vor ihm und die Riten
vermitteln die Wege des richtigen Benehmens in allen Lebens-
lagen. So sprach einmal der Meister: ,Der Edelmensch, der umfas-
sende Kenntnis der Lieder besitzt und sich nach den Regeln der
Riten richtet, mag es wohl erreichen, Fehltritte zu vermeiden® *.

Die Wichtigkeit dieser beiden Biicher wird noch klarer heraus-
gestellt durch eine Unterhaltung zwischen dem Schiiler Tschen-kang
und Boyii, dem Erstgeborenen des Meisters: ,Hast du Auflerge-
wohnliches (vom Meister) zu horen bekommen?“ ,Boyii entgegnete:
.Noch nie.* Einmal stand er allein da, und als ich (ehrerbietig) mit
kleinen Schritten an der Halle vorubereilte, fragte er: ,Hast du
die Lieder gelernt?” Ich erwiderte: ,Noch nicht.” (Da sprach er:)
,Wenn man die Lieder nicht lernt, so hat man nichts zu reden.” Da
zog ich mich zurtick und lernte die Lieder. An einem anderen Tag
stand er wieder allein da, und als ich mit kleinen Schritten an der
Halle voriibereilte, fragte er mich: ,Hast du die Riten gelernt?’
Ich erwiderte: ,Noch nicht.® (Da sprach er:) ;Wenn man die Riten
nicht lernt, hat man nichts zur Charakter-Festigung®. ...“"

Das Buch der Lieder (die gesungenen Gedichte) wurde auch vom
Meister redigiert und gehort zu den Klassikern, deren Kenntnis fir
die kaiserlichen Priifungen unentbehrlich war. Anregend war es
auch fiir die Unterhaltung; denn es schildert das Gemit des Volkes
und das Treiben an den furstlichen Hoéfen. Dagegen ist das Buch
der Riten das wichtigste Werk fir Sitten und Brauchtum, fir Ein-
richtungen, Ethik und Volkserziehung. Es gilt nicht nur als ,Buch
des guten Benehmens® vor den Menschen, sondern auch vor Gott
und den Gottern; denn Fasten und Opfern finden darin ausfithr-
liche Behandlung.

4. Beim Lernen weise Beschriankung: ,Auch in den kleinen Dingen
kann ein Wert zu finden sein. Aber man mufl sich hiiten, ihren
Wert zu uberschiatzen. Der Edle vermeidet sie“ .

8 Sch-dsching (= Shih-king). Fir Ubertragungen: vgl V. von Strauss, Schi-king,
Heidelberg 1880; F. S. Couvreur, Cheu-king, Chou-king, Liki, Hokienfu 1897;
J. Legge, Shu-king, in: Chinese Classics III, Oxford 1865.

9 Li-dschi (= Li-ki). Vgl. die Ubertragungen von: Richard Wilkelm, Li Gi, Das
Buch der Sitte, Jena 1940; F. S. Couvreur, a.a. 0. 1897; J. Legge, The Li Ki, in:
Sacred Books of the East, vol. XXVII, XXVIII.

1 Lun-yii, VI.25. 11 A a.0, XVI, 13. 1224 2.0, XIX 4
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Ein hervorragender Zug des chinesischen Edelmenschen ist seine
Grofziigigkeit. Im Lernen wie beim Streben nach der Tugend
kommt nur der zum Ziel, der in der Kunst der Unterscheidung
zwischen wichtig und unwichtig Meister ist. Goethe sagt: ,In der
Beschriankung zeigt sich der Meister.”

5. Aszese, Notwendigkeit des Lernens: Das Hauptziel des Lernens
ist zunichst die Selbstvollendung, die Vollkommenheit, und nicht
die irdischen Giiter. So sprach einmal der Meister: ,Beim Essen
fragt der Edle nicht nach Sittigung, beim Wohnen nicht nach Be-
quemlichkeit; eifrig im Tun und vorsichtig im Reden, steht er in
Verbindung mit Menschen des Tao (d. h. des rechten Weges), um
sich zu verbessern. Ein solcher kann ein die Bildung Liebender ge-
nannt werden* **, Andrerseits warnt der Meister vor uibertriebener
Sorge um die Beseitigung der Armut, er sagt: ,Der Edle strebt nach
dem Weg (rechten Lebensweg) und nicht nach Speise. Beim Pflii-
gen kann man sogar in Not kommen, und durch Lernen kann man
auch zu Verdienst kommen. Der Edle trauert um des (rechten Le-
bens)Wegs und nicht um der Armut willen® ™.

Not und Leiden sind im menschlichen Leben nicht véllig auszu-
schalten. Trotzdem ist der Chinese der Ansicht, daff der Tugend-
hafte vom Himmel mit Wiirde und Reichtum belohnt wird, es sei
denn, dafl er zu besonderen Aufgaben ausersehen wire und des-
halb zuvor auflergewohnliche Priffungen im Ertragen von Leiden
und Entbehrungen zu bestehen hatte. Letzteres ist ein Gedanke
von Mengdz (Menzius). Hier werden wir an Job im AT erinnert.
Ahnlich klingt auch die Ansicht des Taoisten, besonders Laotses.
Nach ihm ist das Hauptanliegen des Menschen, die Nachahmung
des ewigen Tao im Losgeléstsein von allen tiberfliissigen Wiinschen,
die den geistigen Fortschritt lihmen konnen. Dabei tréstet Laotse
aber den Taonachahmer, da das Selbst des taoistischen Weisen
oder Heiligen seine Befriedigung findet, eben deshalb, weil er
keinen Wert auf das Selbst legt:

,Himmel und Erde kénnen lange bestehen,
weil sie sich nicht selbst leben ...

Daher: Der Weise setzt seine Person hintan,
und seine Person kommt voran.

Er entiuflert sich selbst,

und sein Selbst wird bewahrt.

Ist es nicht so,

A0 T4 MeNTaa 0 XN

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 4
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weil er keine Selbstsucht hat?

Darum kann er sein Selbst erfiillen
Den obigen Zitaten nach wurden die Chinesen in den trostreichen
Worten des Evangeliums besondere Einsicht finden: ,Suchet zuerst
das Reich Gottes und seine Gerechtigkeit, so wird euch alles andere
dazugegeben werden® *.

6. Haupttugend in der Selbstbildung: Die Haupttugend ist Ren
(= Jen)", die mit verschiedenen Termini in die europaischen Spra-
chen ibertragen wurde: Menschlichkeit, Sittlichkeit, Menschentum,
Herzensgiite, Barmherzigkeit, Liebe, vollkommene Tugend, usw.
In den Konfuzius-Gesprachen, wo sehr haufig von Ren die Rede
ist, finden wir keine eindeutige Definition, wohl aber eine ent-
scheidende Stelle, die im Zusammenhang mit dem Edlen stebt:
sDer Edle pflegt die Wurzel; steht die Wurzel fest, so wichst der
(rechte Lebens-) Weg. Pietdt und Bruderlichkeit, sind sie nicht die
Waurzeln der Menschlichkeit?“ *

Kindesliebe — Pietdt — wurde spater von Konfuzius’ Schiilern be-
sonders hochgeschitzt. Ahnlich wie bei den Stoikern wurde Pietét
als Quelle aller Tugenden und als gerader Weg zur Vollkommen-
heit betrachtet, nebenbei gesagt, mit dem Unterschied, dafl Konfu-
zius und seine Schiiler in keiner Weise wie die Stoiker dem Pan-
theismus gehuldigt haben. Nur bei den Neukonfuzianern in der
Sung-Zeit (960—1279) konnen wir einen pantheistischen Zug be-
obachten, der jedoch auf die Nachwelt und vor allem auf das Volk
keinen nennenswerten Einflul ausgeiibt hat. Konfuzianismus und
Stoizismus sind also nicht das Gleiche.

Nach Dsengdz, dem als pietatvollen Sohn berithmten Schiiler Kon-
fuzius’, sind die Untreue gegen den Herrscher, Vernachldssigung
im Amt, Unaufrichtigkeit gegeniiber den Freunden, Feigheit auf
dem Schlachtfeld usw. Verletzungen gegen die Pietat'. Die Wahr-
heit, der rechte Lebensweg, kommt fast nur aus der Pietat heraus
zur Geltung; denn auch Briiderlichkeit ist im Grunde nichts anderes
als eine Pflicht der Pietit.

« 15

%5 Dau-di-dsching (= Tao-te-king), Kap.7. Fiir Ubertragungen vgl: V. .
Strauss, Lao-tse’s Tao-te-king, Leipzig 1870; S. Julien. Laotsen Tao Te King,
Le livre de la voie et de la vertu, Paris 1842; R. Wilhelm, Das Buch des Alten
vom Sinn und Leben, Jena 1911, und unsere Ubertragung im Verlag Laterza,
Bari 1941.

16 Matt. 6, 38. 17 Vgl. Anm. 1. 18 Lun-yii, 1.2,2.

1 Vgl. Schiau-dsdiing (= Hsiiao-king). Fiir Ubertragungen vgl.: F. Noel-Plu-
qguet, Les livres classiques de 'empire de la Chine, Paris, 1788—86; J. Legge, in:
Sacred Books of the East 111, Oxford 1865.



Hsiao: Dschiindz 275

Auf diesem rechten Lebensweg soll der Edle beharren. So sprach
der Meister: ,Der Edle ist beharrlich aber nicht hartnackig“*. Wie
die christliche Ethik lehrt, muff man gegen die Schwiche des Wil-
lens und die dufleren Schwierigkeiten und Hindernisse kampfen
und in kluger Weise die Ausdauer und Beharrlichkeit anwenden,
um zur Vollendung zu gelangen™. So mahnt der Meister hier vor
Hartnackigkeit und Starrsinn, die wider die Vernunft beim bis-
herigen Meinen und Tun verharren.

7. Gewissenserforschung in der Einsamkeit: Gewissenserforschung
dient nicht so sehr zur Priiffung des Guten®, vielmehr zur Tilgung
des Bosen. Als der Schiiller Ss-ma-niu nach dem Edlen fragte, sagte
der Meister: ,Der Edle ist ohne Sorge und ohne Furcht“. Er fragte
(weiter): ,Ohne Sorge und ohne Furcht, ist das schon ein Edler?®
Der Meister sprach: ,Wenn einer bei der Selbstpriifung keine
Schuld entdeckt, wozu sollte er Sorge und Furcht haben?*

Wenn wir heute im Zeitalter der Angst leben, so scheint es nach
diesem Wort des Konfuzius Angst um lauter Nebensichlichkeiten
zu sein. Hielten wir das Wesentliche fest und in Ehren, so wire
unsere Angst um eine ganze Welt von Unwesentlichem, an dem
wir hdngen, lingst nicht so beherrschend.

In dem soeben wiedergegebenen Gesprach zeigt sich sehr schon die
padagogische Liebe des Meisters, jedem das zu geben, was ihm am
notwendigsten ist. Ss-ma-niu war instindiger Sorge und Aufregung
um seinen Bruder, der sich im Staatsdienst befand und dem Mei-
ster duflerst feindlich gesinnt war. Das zu dndern hatte Ss-ma-niu
sich zur Lebensaufgabe gestellt. Im obigen Zitat hat der Meister
den Schiiler lehrend getrostet und sucht ihn von dieser Sorge abzu-
bringen.

Sich zu verbessern ist besonders wichtig, wenn der Edle auf hoher
Stellung weilt. So sagte der Schiller Dz-gung: ,Die Fehler des Edlen
sind wie die Verfinsterung der Sonne und des Mondes. Macht er
einen Fehler, so sehen es die Menschen alle. Bessert er ihn, so
sehen die Menschen alle wieder zu thm empor®*. Der Edle ver-
heimlicht weder seine Fehler noch beharrt er auf ihnen. Konfuzius
hat seine Freudigkeit gezeigt, dafl ein anderer ihn wegen seines
Fehlers kritisiert: ,Ich bin glicklich, wenn ich Fehler mache, so

20 Lun-yii, XV, 36.

2 W. Stockums, Das christliche Tugendleben, Freiburg 1950, 103, 163; O. Zim-
mermann, Aszetik, ebenda 1929, 450.

2 0. Zimmermann, a.a.Q., 115.

2 Lin-yi, XII. 4. M A a0, XIX 21,

2%
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merken die Menschen sie sicher®. Die Freude an einer solchen
Kritik kann wohl nur einem Heiligen eigen sein. Konfuzius be-
trachtete die Selbstkritik als etwas Naturgegebenes fiir den Edlen,
wenn er sagt: ,Der Edle gleicht einem Bogenschiitzen: Wenn er das
rechte Ziel verfehlt, sucht er den Fehler bei sich selbst®®.

Fast wie ein Priester und Ordensmann pflegte der bereits erwdhnte
beriihmte Schiiler Dsengdz seine Gewissenserforschung taglich in
dreifacher Hinsicht zu iiben: ,Habe ich die iibernommenen Ver-
pflichtungen treu ausgefithrt? Bin ich immer aufrichtig im Ver-
kehr mit den Freunden? Habe ich die Lehren, die ich den anderen
gab, auch selbst befolgt?“ *.

Was Dsengdz hier erforscht, sind die Fehler mehr oder weniger im
Zusammenhang mit menschlichen Beziechungen. Aber das geniigt
dem Edlen noch nicht. In Dschung-yung, der ,Goldenen Mitte®,
lesen wir: ,Das Liederbuch sagt: ,Obgleich der Fisch sinkt und am
Grund liegt, ist er doch (in der Stille) deutlich zu sehen.® Daher:
Der Edle prift sein inneres (im Stillen), damit sich keine Fehler
einschleichen konnen und seine Absichten rein bleiben. Worin man
dem Edlen nicht gleicht, ist es nicht gerade das, was man den an-
deren verbirgt?* — Das Liederbuch sagt: ,Auch in deiner Stube
verhalte dich so, als ob du dem Licht des Himmels ausgesetzt
warest.” Daher: Der Edle hat ein Gefiithl der Erfurcht, auch wenn
er sich nicht bewegt (also in der Einsamkeit), und ein Gefiihl der
Wahrhaftigkeit, auch wenn er schweigt® *.

In Da-schiic®, der ,,Groflen Wissenschaft®, wird die Fehlerlosig-
keit in der Einsamkeit als ,nicht sich selbst tduschen® interpretiert,
und dies muf} so natiirlich und spontan geschehen, wie man sich
vom schlechten Geruch abwendet und wie man sich vom Schonen
angezogen fuhlt. Um dies zu erreichen, tbt der Edle standig die

2. A.a. 0., VII 30.

2% Dschung-yung, 14,5. Fir Ubertragungen und Textkritik vgl.: M. Abel-
Rémusat, L'Invariable Milieu, Paris 1817; J. Legge, The Chinese Classics I,
Oxford 1898; E. Erkes, Zur Textkritik des Tschung-yung, Mitteil. d. Seminars
f. orient. Sprachen, Berlin 1917, 142—54.

27 Lun-yi, 1. 4. 28 Dschung-yung, 33,2—38.

2 Da-schiiii 6,1—2. Fiir Ubertragungen vgl.: R. v. Planckner, Confucius, Ta-
Hio, die Erhabene Wissenschaft, aus dem Chinesischen ubersetzt und erklart,
Leipzig 1875; F. Kithnert, Die Philosophie des Kong-dsy auf Grund des Ur-
textes, Das Da Hjo. Sitzungsber. der Akad. d. Wissensch. zu Wien, Bd. 132,
1895; G. Pauthier, Le Ta Hio, ou la Grande Etude, Paris 1837; J. Legge, The
Chinese Classics I, Oxford 1893.
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» Wachsamkeit in der Einsamkeit®. Hierher stammt auch der Abt-
Wabhlspruch ,Recto tramite® von Msgr. Pierre-Célestin Lou Tseng-
Tsiang (1871—1949), dem ehemaligen chinesischen Ministerprasi-
denten und vielfachen Gesandten und Auflenminister. In unserer
Zeit und in der Kirchengeschichte Chinas ist er der gldnzendste
Beweis, da} ein echter Konfuzianer zugleich ein eifriger Apostel
des Christentums sein kann®.

8. Der Edle als Gebildeter: Mit ,Gebildeter® wollen wir sagen, daf§
der Edle seine Bildung zum Abschluff gebracht hat. Dann wiirde
er ein universaler, ein ganzer Mensch sein. Der Meister sprach:
-Der Edle ist kein Geridt®*. Damit wollte Konfuzius sagen, dafl
die Anwendbarkeit des Edlen nicht wie die eines Werkzeugs ist.
Welch grofler Vorwurf aber liegt in dem Satz, dafl der Edle sich
nicht wie ein Gerat brauchen lassen darf, gegen die Groflorgani-
sationen der heutigen Welt, in denen der Mensch nur wegen und
nach seiner Leistung beurteilt wird! Auch das tibertricbene Spezia-
listentum vertragt sich nicht mit jener Menschenwiirde, die Konfu-
zius meint, und das Ergebnis ist Vermassung.

Der Edle ist elastisch und universal, und kann in allen Lagen und
Umstanden passend wirken, ad omnia paratus. Gemeint sind
natiirlich die moralischen Qualititen, die wesentlichen Zuge, und
nicht die Vielseitigkeit der handgreiflichen Geschicklichkeit. So sprach
einmal der Meister, als ein Minister ihn ob seiner Vielseitigkeit
lobte: , Woher kennt mich denn der Minister? Ich hatte eine harte
Jugend durchzumachen, deshalb erwarb ich mir mancherlei Fahig-
keiten. Aber das sind Nebensachen. Kommt es darauf an, daff der
Edle in vielen Dingen Bescheid weif}? Nein, es kommt gar nicht
auf das Vielerlei an®®,

Aber das Wesentliche ist nicht zu mifiverstehen; wir horen im fol-
genden ein Gesprich zwischen einem Beamten und einem Schiiler
von Konfuzius: ,Dschi-dz-tscheng (ein Beamter) sprach: ,Dem
Edlen kommt es auf das Wesen an und auf sonst nichts. Was
braucht er sich um die Form zu kimmern?* Ds-gung (ein Schuler)
sprach: ,Bedauerlich ist Eure Rede (iber den Edlen). Ein Vierge-
spann holt die Zunge (gemeint: die ausgesprochenen Worte) nicht
wieder ein. Die Form ist wie das Wesen, und das Wesen wie die
Form. Das von Haaren entblofite Fell eines Tigers oder Leoparden
ist wie das entblofite Fell eines Hundes oder Schafes'“ *.

30 Lou Tseng-Tsiang: Konfuzianer und Christ, Luzern 1947.
31 Lun-yi, I1. 12. 2 A a0,IX.6,3. 38 A a 0., XIL:%
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Ein vollendeter Dschiindz ist nach Konfuzius eine Seltenheit. So
sprach der Meister: ,Einen Heiligen zu sehen, ist mir nicht ver-
gonnt; aber ich wire schon zufrieden, einen Edlen zu sehen® *.

9. Konfuzius als Edler: Aus Bescheidenheit hat Konfuzius nie be-
tont, dafl er ein Edler sei. In den Gespréchen haben wir nur eine
Stelle gefunden, die dies andeutet: ,Der Meister duflerte den
Wunsch, unter den neun Barbarenstaimmen des Ostens zu wohnen.
Jemand sagte: ,Sie sind doch so roh, wie ware so etwas moglich?‘
Der Meister sprach: ,Wo ein Edler weilt, kann keine Rohheit auf-
kommen‘“ .

Mit dem Obigen wollte Konfuzius wahrscheinlich sagen, dafl das
Vorbild eines Edlen Auflerordentliches erwirken kann. Daf} er sich
selbst nicht ohne weiteres als Edlen betrachtete, geht aus dem Fol-
genden deutlich hervor; der Meister sagte: ,Was die literarische
Ausbildung anlangt, kann ich es wohl andern gleichtun. Aber das
Handeln eines Edlen habe ich noch nicht erreicht *.

Die Zeitgenossen von Konfuzius verehrten ihn als Edlen und als
eine aulerordentliche Personlichkeit. Der Grenzwart von Yi wollte
unbedingt Konfuzius besuchen, weil er den Meister als Edlen be-
trachtete, und nach dem Besuch sagte er zu den Schilern: ,Meine
Freunde, was seid ihr traurig, als ware alles aus? (Konfuzius hatte
damals kein Amt.) Die Welt ist lange taolos (d. h. ohne Grund-
sitze); nun braucht der Himmel euren Meister als holzernen Ham-
mer fiir die Glocke® .

Damals schlug man die Glocke mit einem hélzernen Hammer an,
wenn amtliche Bekanntmachungen verkiindigt oder das Volk ver-
sammelt werden sollten. Der Auffassung des Grenzwarts nach war
Konfuzius eines himmlischen Auftrags wiirdig, die Wahrheit unter
dem Volk zu verkiinden. In Anlehnung an diesen Abschnitt sei
erwihnt, daf ein Priester der katholischen Kirche sich in China
Ss-to, ,Hammerhalter®, nennt, d. h. ein Priester steht bereit, die
Glodke der gottlichen Frohbotschaft anzuschlagen. (Das katholische
Volk aber nennt den Priester Schen-fu, d. h. ,Vater des Geistes“.)

Konfuzius wurde von den Zeitgenossen als Edler und von den
spiateren Generationen als Heiliger verehrt. Wahrhaftig finden
wir in der folgenden Zeit kaum jemand seinesgleichen, der so
gliicklich mit Intelligenz, Humor und Giite harmonisch beseelt war
wie Konfuzius.

# Aa.0, VIL25. B a3,
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10. Der Edle im Haus: Wir haben aus den ,Gesprachen tiber Kon-
fuzius selbst einige Abschnitte herausgenommen, die als Muster-
schilderung tber das Privatleben eines Edlen gelten konnen; zu-
nachst iiber Essen und Trinken: ,Beim Essen ist er nicht abgeneigt,
den Reis fein sduberlich zu halten, und bei der Fleischzubereitung
alles recht klein zu zerschneiden. — Er afl weder Reis, der durch
Hitze oder Nisse verdorben war, noch Fisch und Fleisch, die schlecht
geworden waren. Was eine schlechte Farbe hatte, all er nicht. Was
einen schlechten Geruch hatte, al er nicht. Was nicht richtig ge-
kocht war, af} er nicht. Was nicht der Zeit entsprach, aff er nicht. —
Was nicht ordentlich geschnitten war, all er nicht; wenn die richtige
Sauce fehlte, all er nicht. — Wenn des Fleisches auch viel war,
lie er es doch nicht den Geschmack des Reises verdecken. Nur im
Weintrinken legte er sich keine Beschrankung auf, doch lie er sich
nicht von ihm verwirren. — Gekauften Wein und Doérrfleisch vom
Markt afl er nicht. — Ingwer hatte er stets beim Essen. — Er af}
nicht viel. — Nach dem fiirstlichen Opfer behielt er das (ihm zu-
gewiesene) Fleisch nicht iber Nacht. (Ahnen-) Opferfleisch liefl er
nicht ldnger als drei Tage liegen. Was tiber drei Tage alt war,
wurde nicht gegessen. — Beim Essen sprach er nicht ... — Wenn
er auch nur einfachen Reis und Gemisesuppe und Gurken hatte,
so brachte er doch ehrfurchtsvoll ein Speiseopfer dar® ™.

Uber des Konfuzius Weigerung, das nicht ordentlich Geschnittene
zu essen, haben wir als Buben in der Schule uns sehr belustigt und
gefragt, ob der Meister auch in der Hungersnot schlecht Geschnit-
tenes nicht gegessen hitte. In Wirklichkeit: was der Meister hier
beobachtete, waren Speiseregeln fiir die Gebildeten seiner Zeit,
und hierin ist in China im Laufe der Zeit ein Riickgang einge-
treten; aber in der Begegnung mit dem Westen, und besonders in
der von Tschiang Kai-schek angeregten ,INeues-Leben-Bewegung™
in den dreifliger Jahren, haben sich die Regeln der Nahrungs-
hygiene allmahlich wieder durchgesetzt. Nach den neueren Berich-
ten der Chinareisenden sollen die Rotchinesen gerade heute auch
fanatisch fiir die Hygiene im allgemeinen sein.

Uber die Kleidung des Edlen finden wir einen interessanten Ab-
schnitt wie folgenden: ,Der Edle (Konfuzius) nahm kein Blaurot
und Dunkelrot zum Kleiderausputz. Rot und Violett nahm er nicht
einmal fir Hauskleider. Im heiflen Sommer trug er ein einfaches,
grob- oder feingewebtes Hanfkleid, aber beim Ausgehen zog er
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noch ein Stiick Unterwische an. — Uber Lammpelz trug er ein
schwarzes Kleid; tiber Rehpelz trug er ungefarbte Kleidung; tber
Fuchspelz trug er gelbe Kleidung. — Zu Hause trug er lange Pelz-
kleider, woran der rechte Armel kurz war. — Nachthemden waren
ihm unentbehrlich, die anderthalb Ké6rperlinge hatten. — Beim
Aufenthalt zu Hause gebrauchte er dicke Fuchs- oder Dachspelze. —
Aufler bei Trauerfillen trug er alle Schmuckstiicke des Giirtels ...
— Aufer bei den ungenahten Hof- und Opfergewdndern hatte er
immer nach der Figur zugeschnittene Kleider .. .“*

Im obigen Abschnitt war oft von Pelz die Rede. Pelz ist in Nord-
china, wo Konfuzius’ Heimat zu finden ist, fast eine Notwendigkeit,
wahrend er im Stiden Luxus sein kann. Die hdusliche Kleidung war
auf Bequemlichkeit und fir den Winter auch auf Warme einge-
richtet, da es im damaligen China keine Ofenheizung gab. Die
Bequemlichkeit der chinesischen Kleidung ist noch in der modernen
Zeit der Grund dafir, daff die chinesischen Studenten im Ausland
nach Rickkehr in die Heimat sehr oft wieder die Nationaltracht
vorzogen. Der rechte Armel war kiirzer, damit er die Arbeit nicht
hindere. Bemerkenswert ist die Beschreibung des Nachthemdes, fir
das die spidteren Kommentatoren keinen Sinn mehr hatten. Es ist
sehr interessant, dafi Konfuzius seine Nachthemden so lang machen
lieR. Es wurde dadurch ein Entbléfen des Korpers infolge ofterer
Lagenanderung beim unruhigen Schlaf verhindert. Was die Farben
anbelangt, so gibt es im alten China fiinf Grundfarben: Blau, Gelb,
Fleischton, Weill und Schwarz. Rot und Violett wurden als Zwi-
schenfarben betrachtet. Fiir die Kleidung gebrauchte Konfuzius kor-
rekte Farben, d. h. Grundfarben. Rot und Blaurot waren bevor-
zugt von Mddchen und Frauen.

11. Der Edle als Sohn: Im Zusammenhang mit dem Edlen als Sohn
haben wir nicht viel gefunden; aber die folgende Stelle ist sehr
bemerkenswert: ,Dsai-wo (ein Schiiler) fragte nach der dreijahri-
gen Trauerzeit (fiir die Eltern und sprach): ,Ein Jahr ist schon
lange genug. Wenn der Edle drei Jahre lang keine Riten befolgt,
so verderben die Riten sicher. Wenn er drei Jahre lang keine
Musik macht, so geht die Musik sicher zugrunde® ... Der Meister
sprach: ,... Was aber den Edlen anbelangt, so ist er wahrend der
Trauerzeit nicht imstande, gutes Essen zu genieflen, und wenn er
Musik hort, so freut sie ihn nicht; und wenn er in Bequemlichkeit
weilt, so fuhlt er sich nicht wohl. Darum tut er solche Dinge nicht.
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Nun aber, kannst du dich dabei beruhigen, so magst du es tun.® Als
Dsai-wo ausgegangen war, sprach der Meister: ,Y1i ist doch lieblos!
Ein Kind wird drei Jahre alt, ehe es die Arme der Eltern entbehren
kann. Und die dreijdhrige Trauerzeit ist auf der ganzen Erde an-
erkannte Trauerzeit. Hat denn Yt nicht jene drei Jahre lang die
Liebe seiner Eltern erfahren?‘.“

Es ist im obigen Abschnitt ersichtlich, dafl Konfuzius kein Buch-
stabengeist war; doch bedauerte er sehr, daf§ sein Schiiler den eige-
nen Eltern nicht die tbliche Trauerzeit halten wollte. Fast bis heute
wurde an der dreijdhrigen Trauerzeit in China festgehalten. Man
durfte in dieser Zeit keine Feste besuchen oder veranstalten, auch
nicht heiraten. Fur den Abendldnder klingt dies unglaublich, aber
die Sitte bestand allgemein bis in unser Jahrhundert hinein.

»Lien-schia® haben wir mit ,ganze Erde“ ibertragen, wortlich
heifit es aber: ,unter dem Himmel“, sinngemil} wire vielleicht
besser: ,im ganzen Reich“. Schon seit alters her glaubten die Chi-
nesen, daff die Erde quadratisch sei, und China sich in der Mitte
befinde, ringsum ldgen die ,barbarischen® Volker. Erst durch die
katholischen Missionare im 16.—17. Jahrhundert erfuhren die
Chinesen zum ersten Male, daff die Welt doch nicht so ,eckig® ist.
Es ist tbrigens interessant, wie klug Pater Matteo Ricci S] den
Chinesen die neuen geographischen Begriffe beibrachte, ohne ihren
Kulturstolz zu verletzen. Er zeichnete eine Karte, auf der Europa
links, Amerika rechts und China somit wieder in der Mitte lag.

12. Der Edle als Vater: Als wir tiber die Gegenstande des Lernens
im Abs. 3) berichteten, erwahnten wir auch das Gesprach zwischen
dem Schiiler Tschen-kang und Boyti, dem Erstgeborenen des Mei-
sters. Nachdem Boyt seine Unterhaltung beendet hatte, zog Tschen-
kang sich zuriick und sprach erfreut: ,Ich habe nach einem gefragt
und habe dreierlei erfahren. Ich habe etwas tber die Lieder gehort,
ich habe etwas tber die Riten gehort, und auflerdem habe ich noch
gehort, dafl der Edle seinen Sohn in (ehrerbietiger) Entfernung
halt“ .

Fir den Abendlinder ist es sehr merkwiirdig, daf} der Meister dem
eigenen Sohn keine besondere Aufmerksamkeit schenkte. Es war
tiblich in China, dafl der Vater seinen Sohn nicht selbst unterrich-
tete, um nicht leicht zu streng oder zu nachgiebig zu sein. Demzu-
folge scheint Konfuzius dieser Regel gefolgt zu sein, indem er nur
die nétigsten Anweisungen fiir die Studien des Sohnes gab. Der
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Chinese war und ist noch vielfach der Ansicht, dafl eine zu grofle
Intimitdt zwischen Vater und Sohn die viterliche Autoritit be-
eintrachtigt. Bis zur Revolution von 1911, und viel spiter auch,
wurde der Hausvater von den Kindern immer ,Dschia-yen® ge-
nannt, wenn jemand sie nach ihrem Vater fragte. Dschia-yen heif3t
Familien-Strenge, und die Mutter wurde ,Dschia-tz“ genannt, d. h.
Familien-Milde. Von diesen zwei Namen aus konnen wir bereits
einen tiefen Einblick gewinnen in das Verhaltnis zwischen Eltern
und Kindern im alten und auch noch im neueren China.

13. Der Edle und der religiose Glaube: Zuweilen hort und liest
man, dal} die chinesische Ethik allzu menschlich und diesseitig
sei. Allerdings miissen wir zugeben, dafl das chinesische Volk die
mystische Tiefe der Inder nicht erreicht hat, da die ethischen Be-
mihungen stets um das Menschliche kreisen: ,Dschii-lu fragte nach
dem Dienst der Toten und der Geister. Der Meister sprach: ,Wenn
man den Menschen noch nicht dienen kann, wie sollte man den
Geistern dienen konnen?“ * Das soll heiflen, man soll zunichst mit
den menschlichen Pflichten fertig werden; dann erst ist man wiirdig,
sich auch dem héheren Dienst der Geister zu widmen. Wahrschein-
lich zu jenem Zeitpunkt war Dschii-lu noch nicht so weit, wiirdig
dafiir zu sein. Es ist aber nicht gesagt, dafl Konfuzius unreligios
sei. Im folgenden lesen wir tiber das Fasten vom Meister: ,Beim
Fasten hatte er immer reine Kleider von Linnen. Beim Fasten
anderte er immer die Speise und verlief seinen (gewohnlichen)
Sitzplatz“ *. Vor jedem Opfer pflegte man zu fasten und zu baden,
um den Gottern und Geistern rein zu begegnen. Fasten war nicht
Enthaltung von allem, sondern nur von Alkohol, Eingemachtem
und Gewiirzen. Vollige Nahrungslosigkeit kennen die Chinesen
erst seit der Begegnung mit dem Buddhismus.

Wie seine Zeitgenossen glaubte Konfuzius an manche Naturerschei-
nungen als Zeichen des Allerhdchsten, z. B. dem Donnerschlag:
»Bei einem plétzlichen Donnerschlag oder einem heftigen Sturm
anderte er stets (seinen Gesichtsausdruck)“ *. Was der obige Spruch
aussagt, konnen wir Gottesfurcht nennen. In einem anderen Ab-
schnitt sehen wir den Gottesglauben von Konfuzius noch klarer:
+Wer die Bestimmung (des Himmels) nicht kennt, kann nicht
Edler werden. Wer die Riten nicht kennt, kann nicht gefestigt sein.
Wer (die Kraft des) Wortes nicht kennt, kann die Menschen nicht
kennen® *.
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Im Schu-dsching *®, dem altesten Geschichtswerk, konnen wir den
Gottesglauben der Chinesen noch ausfithrlicher und pragnanter
kennenlernen: als Herrscher des Alls und Richter der Menschheit.
Es ist natiirlich nicht moglich, daf ein Mensch ohne Offenbarung
viel iiber Gott aussagt; aber ebenso ist es unmoglich, eine feste
Ethik ohne Gottesglauben zu gestalten. Das chinesische Volk konnte
seine geistige Einheit durch die Jahrtausende festhalten nur des-
halb, weil es auch ohne Offenbarung doch die Allgegenwart Gottes
im tédglichen Leben bewufit und unbewufit geglaubt hat.

4 Fiir Ubertragungen vgl. F. §. Couvreur, Cheu-king, Chou-king, Li-ki.
Hokienfu 1897; J. Legge., The Chinese Classics III, Oxford 1865.
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