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Die
Anfinge der Philosophie
in Japan

Die Rezeption chinesischer Kultur
in vorbuddhistischer Zeit

GREGOR PAUL

1, Unterschiede zwischen Philosophie, Mythos, Re-
ligion und Theologie. Vorliufige Kennzeichnung der
Philosophie als kritische Reflexion

Von Philosophie zu sprechen, hat wenig Sinn, unter-
scheidet man sie nicht von Mythos, Religion und Theo-
logie. Doch sollen die folgenden Erkldrungen auch
dazu beitragen, die Anwendung des Ausdrucks ‘“Philo-
sophie’’ auf bestimmte Formen des Denkens in Japan
plausibel zu machen.

Ich habe Gemeinsamkeiten und Unterschieden von
Philosophie, Mythos und Religion ein eigenes Buch
gewidmet, Mythos, Philosophie und Rationalitiit (1988),
und beschrdnke mich deshalb auf eine Zusammenfas-
sung der dort formulierten Resultate.!

Jeder Mythos enthilt Sitze, mit denen die Existenz
von Gottern, Geistern und/oder iibermenschlichen
Wesen (wie Heroen) ausgedriickt wird. Als Religion
bezeichne ich ein Glaubenssystem nur dann, wenn es die
Existenz eines Gottes oder mehrerer Gotter behauptet.
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Religionen betrachte ich also als Sonderformen voy
Mythen.

Philosophie wie Mythos dienen der Erkldarung ung
Sinngebung der Welt. Beide setzen sich mit Fragen wig
denen nach dem Ursprung des Kosmos, den Anfinge,
des Menschen, der Ursache und dem ‘‘Zweck’’ bestimm.
ter Naturerscheinungen oder menschlicher Erfahrungey
(wie z.B. der Sintflut oder dem Leiden ganz allgemein)
auseinander. Die (konfessionelle) Theologie unterstiity
dabei die Uberzeugungskraft einer Religion insofern,
als sie deren iiberlieferte Lehren klar zu formulieren,
(neu) zu interpretieren, zu erldutern, zu standardisierep
und zu rechtfertigen sucht. Dabei setzt sie freilich dig
Wabhrheit und Giiltigkeit der entsprechenden Religiop
einfach voraus. Die Gemeinsamkeiten von Mythos ung
Philosophie indizieren, daf} inhaltliche oder, genauer,
thematische Bestimmungen kaum geeignet sind, distink.
tive Merkmale zu bezeichnen. Ich kenne keine inhalt.
liche ““Definition’” europdischer Philosophie, die je
auch nur weithin akzeptiert worden ware. Wie die Ge-
schichte der Philosophie in Europa zeigt, kann (fast?)
alles Gegenstand philosophischer Reflexion werden.

Die wichtigsten distinktiven Merkmale des Philoso-
phierens sind also methodischer Art. Philosophieren ist
kritischer als Mythos, Religion und Theologie. Insbe-
sondere mifit es Logik und intersubjektiver Erfahrung
mehr Bedeutung bei. Das zeigt sich vor allem in Reli:
gionsphilosophie und philosophischer Religionskritik,
und hier z.B. auch in der Tokugawa-zeitlichen (1603-
1868) Kritik am Christentum. Dal in der Philosophie
Atheismus und Agnostizismus stets eine grofie Rolle
gespielt haben, ist ein Resultat philosophischer Metho-
dik. Viele philosophische Gottesbegriffe sind imperso-
nale Konzepte.

Wichtige Unterschiede zwischen Philosophie und
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Mythos lassen sich am Beispiel der Entmythologisie-
rungen erldutern. Ich meine jene historische Mythos-
kritik und (teilweise) Aufgabe des Mythos, die von
etwa 600 bis 250 vor Christus die Geschichte Griechen-
Jands, Indiens und Chinas kennzeichnete. Diese Ent-
mythologisierungen waren auch philosophische Lei-
stungen. Ja, zum Teil waren sie geradezu Philosophie
selbst. Wenn ich weitere Unterschiede am Beispiel der
Entmythologisierungen beschreibe, dann will ich damit
plausibel machen, dal} die verwendeten Begriffe von
Mythos und Philosophie Realbegriffe sind: sie charak-
terisieren nachweisbare Fakten. Sie sind keine bloB
normativen oder logisch mdoglichen Konstrukte.
pariiber hinaus soll so ersichtlich werden, dafB} es sich
keinesfalls um ‘‘eurozentrische’” Begriffe handelt. Und
schlieBlich sollen die in Analysen der Entmythologisie-
rungen gewonnenen Unterscheidungen als Leitfaden bei
den eigentlichen Untersuchungen dienen. Bedeutete
der Beginn der Philosophie in Japan ebenfalls eine
Entmythologisierung? Wenn ja, in welcher Hinsicht?
Wenn nicht, warum nicht? Hier lassen sich wichtige
Aufschliisse liber den Zusammenhang zwischen histo-
risch-geographischen Randbedingungen und friiher
Philosophie gewinnen.

Die Entmythologisierung in China, Indien und Grie-
chenland hatte folgende Eigenschaften, die signifikante
Unterschiede zwischen Philosophie und Mythos anzei-
gen:

1. Mythologisches Einheitsdenken wurde durch einen
“kritischen Dualismus’’ ersetzt. D.h. man unterschied
(klar) zwischen natiirlicher und sozialer (Um) welt. Dies
hatte im Extremfall zur Folge, daB ganze Gotterhimmel
verschwanden. Anthropomorphe, biomorphe, techno-
morphe und soziomorphe Kosmogonien und Kosmolo-
gien verloren an Bedeutung. So trennte der Konfuzianer
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Xun Zi (j. Junshi, 313-238) klar zwischen fian dgg
(j. tendo), dem ‘“Weg des Himmels”’, und ren dao (j. jin.
do), dem ‘“Weg des Menschen”’, und wies nach, daf
ein Naturereignis kein Werk iibernatiirlicher Wesen s,
2. Mythologische Bilder und die betont performativey
Aspekte mythologischer Sprache, d.h. jene Aspekte
die sprachliche Ausdriicke zu Handlungen werden lag.
sen (zentrale Sdtze vor allem von Religionen sind Gg.
bote, Verbote oder rituelle Formeln), wichen einer e
weiterten Begriffssprache mit zunehmend abstraktey
und allgemeinen Konzepten. Sprachmagie und Orakg
wurden suspekt. Dies flihrte unter anderem zum Abbay
magischer Riten. In Indien griff der frithe Buddhismyg
den vedisch-brahmanischen Opferkult an. In Ching
argumentierte u.a. Xun Zi gegen Wunder- und Opfer.
glauben. Viele Mythen zielten auf Ausschluf} (‘‘Exkom.
munikation’’) und/oder Mission. Zunehmend abstra.
te und allgemeine Begrifflichkeit ermoglichten dagegey
die Herausbildung orts- und traditionsiibergreifendg
Kultur. Ersichtlich bot Xenophanes’ (580-488) Begif
eines impersonalen Gottes mehr interkulturelle Verstén.
digungsmdglichkeiten als die von ihm kritisierten spe.
zifischen Gottervorstellungen einzelner Stdmme und
Volker.

3. Entsprechend dem Riickgang performativer Spra.
che ging auch der dem Mythos inhérente Anspruch ayf
Wirklichkeitsgestaltung zuriick. Auch dies erleichterte
traditionsiibergreifendes Verstehen.

4. Wie bereits angesprochen, ist Entmythologisierung
(auch) Philosophie des Mythos. Ein Mythos des Mythos
oder ein Mythos der Philosophie (im hier gemeinten
Sinn) sind dagegen kaum vorstellbar. Andererseits i
eine Philosophie der Philosophie durchaus denkbar,
Damit fehlt dem Mythos ein der Philosophie eigeng
Potential der (Selbst) kritik. Man spricht von schlechiter
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philosophie, aber im hier zur Diskussion stehenden
zusammenhang nicht von schlechtem Mythos. Mythen
sind quasi-historische Erzéhlungen. Entmythologisie-
rung war weithin Angriff auf Tradition und Autoritét.
All dies verweist noch einmal auf die kritische Einstel-
jung bzw. die kritische Reflexion, die iiberzeugendes
philosophieren stets begleitet hat.

2. ““Philosophie in Japan’’ statt ‘‘japanischer Philo-
sophie’!

Ich spreche bewufit von ‘‘Philosophie in Japan’’.
penn Ausdriicke wie ‘‘japanische’” oder ‘‘griechische’’
Philosophie halte ich fiir problematisch. Falls sie le-
diglich besagen sollen, daf} ein bestimmter Text in
Japan oder in Griechenland entstanden sei, ist gegen
sie gewil nichts einzuwenden. Auch als Hinweise auf
die Sprache der (Ur)texte sind sie hilfreich. Doch falls
mit ihnen so etwas wie ‘‘japanischer Geist’’ oder ‘‘grie-
chische Seele’” assoziiert wird, deren Wesen iiberdies
im jeweils Spezifischen und fiir andere quasi notwendig
Fremden liege, erscheinen Bedenken angebracht. Es
werden dann Kulturunterschiede suggeriert, die es in
solch einem Ausmal} und solcher Problematik nicht
gibt. Wie sich zeigen 140t, haben sich japanische Philoso-
phen weithin dieselben Fragen gestellt wie europdische
Philosophen; und zahlreiche Antworten weisen in die-
selben Richtungen, in denen in Europa die Losungen ge-
sucht wurden.?

Zudem kommen Wendungen wie ‘‘japanische Philo-
sophie’” chauvinistischen und auslidnderfeindlichen
Tendenzen entgegen. Ausdriicke wie nippon seishin
(“jap‘anischer Geist’’), yamato damashii (‘‘[urspriing-
lich] japanischer Geist’’), yamato gokoro (‘‘[urspriing-
lich] japanisches Herz/Wesen’’) und insbesondere
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kokutai no hongi (‘‘urspriinglich-wahrer Sinn japanj.
schen Wesens’’) wurden in der politischen Propagandy
der dreiBiger und vierziger Jahre verwendet. Sj
hatten dabei eine dhnliche Funktion wie die Formely
“arisches Wesen’’ und ‘‘deutsche Physik’’. Der letzte
Ausdruck diente bekanntlich dazu, sich von “‘jiidischey
Physik’’ abzusetzen.

SchlieBlich ist der Terminus ‘‘japanische Philoso.
phie”’ noch in einem besonderen Sinn unangebracht,
1. Nach allem, was wir iiber die frithe Geschichtg
Japans wissen, hat es einen urspriinglich-japanischey
Geist oder ein urspriinglich-japanisches Denken nig
gegeben. Die Kultur der Jomon- und Yayoi-Zeit (circy
10000 bis 300 vor Christus bzw. 300 vor bis 300 nach
Christus) war eine Mischung ozeanischer und kontinen.
tal-asiatischer Kulturelemente. Die oft als Ureinwohner
Japans bezeichneten Ainu kamen wahrscheinlich ayg
Sibirien. D.h. es gab nie eine autochthon-japanische
Kultur.

2. Gibe es ein urspriinglich-japanisches Denken, sg
wire es ohnehin nicht mehr identifizierbar.

3. Soweit sich die Anfinge der Philosophie in Japan
beschreiben lassen oder soweit sie Gegenstand sinn.
voller Spekulation sind, geht es um Lehren, die aus
China und/oder Korea nach Japan gelangten. Wi
reden auch nicht von ‘‘germanischer Philosophie’” und
wir erkennen an, daB die Anfénge der Philosophie
in Mitteleuropa in der Rezeption griechischer, helleni:
stischer, romischer und, wenn man es denn so sagen
will, christlicher Philosophie bestanden.

T
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Die_Anfiinge der Philosophie in Japan. Vorberei-
tender Uberblick

Wenn ich von den Anfiangen der Philosophie in Japan
rede, dann meine ich damit die Einfiihrung und
Aneignung philosophischer Begriffe und Lehren, die
squndchst und vor allem rezeptives Philosophieren ein-
schloB. Mag solch eine Aneignung auch nicht sonder-
lich «kreativ’’ und ‘‘originell”” scheinen, so kann sie
doch eine Leistung von beachtlicher philosophischer
Qualitéit sein. Die meisten philosophischen Traditionen
peginnen auf diese Weise. Dem sollte auch ihre Dar-
stellung gerecht werden. Im iibrigen betone ich noch
einmal, daf} ich von Philosophie in Japan spreche. Ob
die ersten philosophischen Texte, die in Japan ent-
standen, von ““Japanern’’ geschrieben wurden, ist des-
palb von sekunddrer Bedeutung. Wie deutlich werden
soll, 14t sich diese Frage auch nur selten, wenn nicht
nie mit gebotener Klarheit formulieren.

Die Geschichte der Philosophie in Japan beginnt in
der Yayoi-Zeit.? Die aus dem chinesischen Raum kom-
menden Einwanderer, die sich seit etwa 220 vor Chri-
stus auf den japanischen Inseln Kyasht und Honshu
niederlieBen, prégten nicht nur die weitere Entwick-
jung materieller Kultur. Sie fiihrten auch philoso-
phische Ideen ein, die spédtestens Ende der Yayoi-
Zeit einen bemerkenswerten Einfluf} ausgeiibt haben
miissen. Ahnlich wie die Philosophie in Mitteleuropa
als Rezeption spatromisch-christlichen Gedankenguts
ihren Anfang nahm, setzte die Philosophie in Japan
als Rezeption chinesischer Philosophie ein. Wie in
Buropa Latein, so wurde in Japan Chinesisch zur
Diplomaten- und Gelehrtensprache. Dieser Prozef3, der
ebenfalls noch in der Yayoi-Zeit begann, war bereits
Ende der Kofun-Zeit, der Dolmengrab-Periode (200-
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650), abgeschlossen.” Thm kam zugute, daf die chip,
sische Schrift als universal angesehen werden mufy
Im tibrigen verwendet man ja in Europa und JaDar;
immer noch lateinische bzw. chinesische Schrift, |
beiden Fillen war die Rezeption der fremden Geday,
kenwelt und Sprache auch politisch motiviert. Es Warg,
Zeiten territorialer Expansion und der Auflésung ung
Vernichtung stammesgesellschaftlicher Einheiten. Unj,
versalistisch orientierte Han-zeitliche (206 vor bis 2
nach Christus) Staatsphilosophie wie universalistise
angelegtes Christentum begiinstigten die Bildung ung
Sicherung grofBerer politischer Einheiten. Die Han-zej,
liche Staatsphilosophie enthielt auBerdem eine leich
ideologisch nutzbare Legitimationstheorie autoritire
Macht. So libernahmen japanische Herrscher die eip,
schldgigen Begriffe ‘‘Loyalitdt’’ und “‘kindliche Pietjg»
(ch. zhong xiao, j. chii ko) denn auch besondey
bereitwillig. Wihrend ‘‘Loyalitdt” und “‘Pietdt” iy
human-kritischen Konfuzianismus der Zeit der Strej.
tenden Reiche (475-221) Bereitschaft zur Kritik und nof.
falls gar zum Aufstand einschlieBen, kennzeichne
sie in Han-zeitlicher, legalistisch beeinfluBter Philos.
phie eher blinden Gehorsam (Paul 1990; Le Blanc 53f),
Der hier angesprochene ‘‘human-kritische Konfuzianis.
mus’’ ist im Lun Yu, Meng Zi und Xun Zi formuliert,
den Kong Zi (Konfuzius, j. Koshi, 551-549), Meng
Zi (Menzius, j. Moshi, 372-289) und Xun Zi (j. Jun.
shi, 313-238) zugeschriebenen Klassikern.’

Der Buddhismus gelangte erst im 6. Jahrhunder
nach Japan. Seine Rezeption markiert den Beginn einer
zweiten, neuen Phase, die schon deshalb nicht z
den Anfdngen der Philosophie in Japan gerechne
werden sollte, weil diese Anfinge dann sechs- oder
siebenhundert Jahre umfafiten. Das hieBe, den Begrif
des Anfangs iiberzustrapazieren. Briills Behauptung

T
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(1989: XII), daBl ‘‘der erste Sch\verpun}(t (sc. der
. sanischen Philosophiegeschichte) - 7'. bis 16. ‘Jahr-
Japnder[ (!) - eindeutig auf der buddhistischen Philoso-
gl;,ie” liege, ist unhaltbar.

4 Friihe Kontakte zwischen chinesisch-koreanischem
u.nﬂ japanischem Kulturraum

4.1 Historiographisches: Bedingungen ur}d Kriterien
d'er Rekonstruktion japanischer Frithgeschichte

Wwenn ich vom Japan der Yayoi-Zeit spreche, so.meine
ich die Inseln, die wir heute unter den Namen Shikoku,
Kyusht, Honshi und Hokkal(.i(') kennen sowie einige
der kleineren Inseln wie Tsushima. .Ich gebrauche das
wort ‘“‘Japan’’ dabei ausschlieBlich in ggograph1§c{hem
ginn. Es darf nicht als Bezeichnung einer pOllltISC.h—
gulturellen Einheit, eines Staates oder einer §1nhe1t—
lichen Gesellschaft verstanden werden. .Denn im .Ya—
yoizeitlichen Japan existierten zahlrelqhe politisch
autonome Stammesgesellschaften nebenemande_r. Da-
pei unterhielten Gemeinwesen aus West-Kyﬁshu Kon-
takte zu Gemeinwesen im Stiden der koreanischen Halb-
insel. Die politischen, wirtschaftlichen und kulturellen
Verbindungen, die dann seit dem zweiten .Jahrhundert
nach Christus zwischen dem siidkore.anlschen Kaya
(japanischerseits oft als Mimana bezeichnet, obwohl
Mimana nur einen Teil, ndmlich Imna ausgemacht ha:
pen diirfte®), Nordwest-Kyasha und Sﬁdwest-Honshu
bestanden, waren enger als dariiber hinausreichende
Verbindungen auf den japanischen Inseln selbst. Das
geht insbesondere aus dem Wei Zhi hervor, der Chro-
nik der Wei-Dynastie (220-265 n. Chr.), die noch vor
300 abgeschlossen wurde. Der dort gegebenen Dgrste_l—
lung darf auch deshalb vertraut werden, weil sie
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durch archiologische Zeugnisse gestiitzt wird. Iﬂgeni(ss
spricht Ledyard [1975] von einer Thalassokratie, eing;
politisch-geographischen Verbindung (relativ) autong,
mer ‘“Wasser-Staaten’’, deren Kommunikations- ung
Herrschaftsstruktur vor allem durch Schiffahrt be.
stimmt ist. Wie das Wei Zhi ebenfalls berichtet, fiihrtey
im 2. und noch im 3. Jahrhundert einzelne Staatey
Kriege gegeneinander, in denen sie um die Vormacht in
dieser Thalassokratie stritten. So unterwarf Yamag;
um 260 das ostlich gelegene Kunu (Wei Zhi, in:
Ishihara 1985: 105-116; Tsunoda/Goodrich: 10, 13
und 15; Wei 1970: 250 und 251).7

Die Kriege gegen die immer weiter nach Nordey
zuriickweichenden Emishi oder Ainu dauerten ohnehjy
bis ins spéte Mittelalter hinein an. In einem Brief an den
chinesischen Hof 478 bezeichnet Yiryaku Tenno die
Emishi abwertend als ‘‘behaarte Menschen’’ (s. unten,
S. 42; vgl. auch Nihon shoki XX, 1965: 141; Aston: 1,
96).8

Wie andere einschligige Texte aus der chinesischep
Geschichtsschreibung ist das Wei Zhi eine besonders
zuverlédssige Quelle japanischer Friihgeschichte. I
ubrigen gilt generell:

Neben der Archéologie liefert die chinesische Ge.
schichtsschreibung die zuverlissigsten Informationep
liber Yayoi-zeitliche und zum Teil auch Kofun-zeit.
liche Kultur (3.-7. Jh.) iiberhaupt. Ja, einschléagige
Darstellungen in den japanischen Schriftquellen sind im
allgemeinen nur dann akzeptabel, wenn sie mit den
durch Archdologie und chinesische Geschichtsschrei-
bung bestimmten Resultaten vereinbar sind (Tsunoda/
Goodrich: IVf; Wei 1970: III; Wheatley/See, insbes,
S. 18 und 63). Denn der Wert dieser 712 und 720
abgeschlossenen japanischen Schriften, des Kojiki, der
Aufzeichnungen alter Begebenheiten, und des Nihon

'_[r
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hoki der Japanischen Annalen,’ wird durch ihre
2 061;1 ideologische Ausrichtung geschmalert. Sie sind
eXt'rthin Versuche, den Mythos eines von den Gottern
weltammenden Tenno-Hauses und einer durch das
%zimotum bestimmten urspriinglich japaniss:hen Kultur
1 propagieren. Neben chinesischen und Japan_lschen
échriftquellen sind zudem koreanische Werke in Be-
tracht zu ziehen. . . ‘

Obwohl die damit angesprocheqen hlstorlogr'a-

hischen Kriterien allgemein akzeptiert werds:n, ist
die Geschichte der Yayoi- und friihen Kofun-Zeit noch
immer Gegenstand heftiger Ko.ntroversex}.

Wwar der erste ‘“Tenno”’ Chmes; (We1. }970), Kore-
aner (Egami) oder Japaner (wie d}e traditionelle japa-
nische Geschichtsschreibung annimmt)? Sofern hier
iiberhaupt von Chinesen, Koreanern und Japanern
gesprochen werden darf. Ist da; Tennotum Resultat
einer Invasion (Wei 1970; Egami) oder Ergebn!s kon‘;
tinuierlicher Kulturverschn‘lelzung. (Edwardg; Kidder)?
Ist Jimmu, der nach Kojiki und Nihon sholg erste Ten-
1o, iiberhaupt eine historische.Gest-alt' (We1.1970)? Lag
yamatai, das Land der Konigin Himiko (l?lS 267), auf
Kyashi (Wheatley /See) oder Honshi (Wel; Led){a.rd)?
Ist die im 9. Buch des NihO(z shoki thematisierte
Jingo identisch mit Himiko (Wei 1970)? Vorausgesetzt
natiirlich, daB Jingo tiberhaupt lebte. Wurde Kaya bzw.
Mimana wirklich von Japanern erol?ert (Wel 1970;‘
Sansom 1979: 1, 16)? Oder soll der im Nihon shpkt
gegebene Bericht, am Tenno-Mythos pastelnd, nicht
vielmehr verschleiern, dafl damals ein Heer' lfore-
anischer Reiter — iiber Kaya kommend - auf die japa-
nischen Inseln iibersetzte und die dortige Bevt')lker.ung
unterwarf? Diese auf Egami zuriickgehende. ‘‘Reiter-
volk-Hypothese”> (kiba minzoku setsu) wird unter
anderem auch von Ledyard vertreten, wéhrend etwa
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Edwards sie ablehnt.

Gott sei Dank diirfen all diese Fragen offen bleiben'
Denn wie immer sie beantwortet werden: léngg
bestreitet kein Historiker mehr, daf die Kultur g
Yayoi- und Kofun-Zeit durch massiven und kon.
tinuierlichen Einflufl chinesisch-koreanischer Kulgy,
gepragt wurde. Und allein darauf kommt es im ge
gebenen Zusammenhang an. Jahrhunderte lang hattey
einflufireiche japanische Machthaber und Gelehrte zih
und wider alle historische Einsicht auf dem Mythog
einer autochthon-japanischen Kultur bestanden. W
sich wahrend des Zweiten Weltkrieges gegen diesep
Mythos wandte, muBlte mit strafrechtlichen Sanktiongy
rechnen. So wurde 1942 der Historiker Tsuda Sokichj
(1873-1961), der schon 1913 und 1919 gegen dg
Tenno-Mythos argumentiert hatte, ein Opfer poli.
tischer Verfolgung (Ledyard 1975: 217f; Tsunoda/
Goodrich: IVf). Heute bezweifelt auch kein ernst z
nehmender japanischer Historiker den weitgeheng
chinesisch-koreanischen Charakter der Yayoi- ung
Kofun-Kultur, !0

4.2 Die wichtigsten Ereignisse und Daten

Archéologische Zeugnisse dokumentieren, daf im 3,
Jahrhundert vor Christus gréBere Gruppen aus dem
China der Streitenden Reiche (475-221) nach Japan ein-
wanderten. Zu den einschlidgigen Funden zihlen Topfer-
waren, Werkzeuge, Bronzeobjekte und Grabkom-
ponenten. Auch die Einfiihrung der Reiskultur in dieser
Zeit ist wohl als Resultat chinesischen Einflusses z
verstehen. Wenn sich auch nicht mit Sicherheit sagen
1dBt, warum es so viele Chinesen!! nach Japan ver
schlug, so ist es doch wahrscheinlich, daB die meisten

"r'

vor den schier endlosen Biirgerkriegen, vor allem
aber vor den Kriegen und der Politik Qin Shi Huang |
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Dis (258-210) flohen. Daneben diirfte scl_llicht.e Explo-
jonslust im Spiel gewesen sein. Die Einwande-
il en sind meines Wissens unbestritten (vgl. Wei
l;71() Dettmer: 62, Sansom 1979, I: 13, und Pauly 1980:
6 boch sind sie philosophiegeschichtlich relevant?‘
fch meine ja. Auf jeden Fall ist fiie Thf?se, dgﬁ -dle
pinwanderer auch chinesisch.e Pl}llgsophle mit 51qh
prachten, Zu interessant, um sie beiseite zu lassen. Wie
ich zeigen mochte, hat sie weitreichende Konsequenzen.
GewiB ist sie diskutabel. Dabei lauten die drei wich-
tigsten Argumente, die ich vorweg zusammenfasse, um
das Versténdnis ihrer ausfiihrlicheren Darstellung zu
erleichtern: _ o
|, In seinem 91 vor Christus abgeschlossenen Shi Ji
Xuan, den Berichten des Historikers, teilt Si Ma Jlap
mit, da3 zur Zeit Shi Huang Dis groflere See-ExPedl—
tionen unternommen wurden. Nach den archaglo-
gischen Funden zu urteilen, diirften die Grup.pen chine-
sischer Einwanderer, die um 200 vor Chrlstu.s.nach
Japan gelangten, solche oder dhnliche Expeditionen
gebildet haben. Wie aus dem Shi Ji Xuan hervorgeht.,
gehorten (Beamten-)Gelehrte zu den Leitern der Expedi-
tionen. . .
2. Vor allem Konfuzianer mufiten daran interessiert
sein, dem Einflufibereich Huang Dis zu entkomr‘nen.'
3. Philosophische Konzepte der Art, wie sie die Ein-
wanderer damals mit sich gebracht haben rr}ﬁsseq,
bilden quasi organische Teile des sogenannten japani-
schen Mythos, so wie er uns tiberliefert ist. Sie miissen
deshalb dessen Entstehung mitbestimmt haben. D.h.
sie miissen so alt sein wie dieser Mythos selbst. Zwi-
schen 200 vor Christus und dem vermuteten Datum
der ersten Niederschrift des Mythos, der Zeit um 500,
liegen freilich 700 Jahre. Geht man davon aus, daf} sich
der Mythos, wie wir ihn kennen, im 3. oder 4.

1
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Jahrhundert nach Christus gebildet hat, so ist
wahrscheinlicher, daf3 er durch spétere chinesiSChe
Einfliisse gepragt wurde.

Nichtsdestoweniger bleibt auch in diesem Fall richy;
daf} chinesische Philosophie schon um 200 vor Chy!
stus nach Japan gelangte. Doch 146t sich dann Nichy
nachweisen, daf} sie damals nennenswerten Einflyg
besal}. Und genauso bleibt offen, ob von ihr dauemde
Wirkungen ausgingen. Aber selbst wenn die Thes;
damit vage und liickenhaft sein mag, ist sie immer nogh
philosophiegeschichtlich relevant und plausibel genug
um, so gut es geht, im Detail durchgefiihrt zu Werdent

Dabei folge ich weithin Uberlegungen Wei Tingse,
Shenfus (1970). Zentral fiir die Argumentation ist, wgg|
ich Weis Xu Fu-Hypothese nenne. Sie besagt:

Zwischen 219 und 210 vor Christus fiihrte dg
Chinese Xu Fu (j. Jofuku) mehrere Tausend Lands.
leute nach Japan und siedelte sich dort mit ihnen an,

Das geht nach Wei aus Si Ma Jians Shi Ji Xuan her.
vor. Gesamtgeographische Situation und Ubereinstin.
mungen, die zwischen der Kultur Qis, des Heimat.
staates von Xu Fu, einerseits und friiher Yayoi-Kulty
und dem im Nihon shoki beschriebenen Gotter-Mythgg
andererseits bestehen, sprechen fiir die Richtigkeit vop
Si Ma Jians Darstellung. Darunter sind auch lingyi.
stische Indizien (Wei 1970: 82-86, 173ff, 177f und
221-26).

Zur Zeit der Expedition Xu Fus wurde China bereis
von Qin Shi Huang Di beherrscht. Nach jahrelangen’
Kriegen hatte er aus einem Land konkurrierender Eip- |
zelstaaten einen Einheitsstaat geschaffen und die Qin- |
Dynastie (221-210) begriindet. In seiner Politik folgte
er konsequent der legalistischen Philosophie, die metho- |
disches Mif3trauen, Kontrolle und Regieren durch das
Gesetz, durch Lohn und Strafe, lehrte. Der Legalismus
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ilte Buchgelehrsamkeit als fruchtlosen und tiber-
dies ordnungsstorenden Luxus. Im Jahr 2_13 ordnete
Qin Shi Huang die Verbrennung konfuzianischer Klas-
siker und das ‘‘lebendige Begraben’’ \Vlderspenstlg'er
Konfuzianer an. Konfuzianische Bucl}gelehrsamkellt,
der mit ihr einhergehende Traditionahsmus, und ein
konfuzianischer Humanismus, der statt blinden C{ehor-‘
sams kritische Loyalitét empfah.l, erschw_el:.ten Qin Shi
Huangs Absicht, ein zentralistisch-totalitdres System
ol etablieren.'> Wie bereits angespropheq, trieben
Kriege und Legalismus viele Chinesen in die Flucht.
pie von Qin Shi Huang verordnete Zwangsarbeit,
die Errichtung der Grofien Mauer und.der Bau gran-
dioser Paldste, lieferte zusitzliche Motive (Wei 1970:
g0). Vermutlich wollte auch der aus altem Adel
stammende philosophisch gebildete Xu Fu das_ China
Huang Dis verlassen (Wei 1970: 168f). Als er ihn 2.19
in Langya traf, einem der kulturellen Zentren Qin-
Chinas und dem groBten Seehafen des Ostens (Wei
1970: 172), bot er jedenfalls an, nach den “‘Feeninseln”’
o segeln und Unsterblichkeitsmittel zu holen. Er
machte sich damit Huang Dis Aberglauben zunutze.
Qin Shi Huang nahm das Angebot an und schickte “Xp
Fu mit einigen Tausend Jungen und Madchen hinaus in
die See”’ (Si Ma Jian: Qin Shi Huang Di Ji/ Berichte des
Historikers: 345f). Nach neun Jahren und riesigen
Geldausgaben kehrte Xu Fu erfolglos zuriick (op. cit.:
361f und 367f). Doch iberzeugte er Qin Shi Huang
davon, daB ein weiterer, noch aufwendigerer Versuch
sum Ziel fiihren werde. Daraufhin

yerurte

“sandte Qin Shi Huang ihn in grofler Freude
zuriick, zusammen mit 3000 Jungen und Médchen,
den fiinf Getreidearten!3 und hundert Handwer-
5 kern unterschiedlicher Zunft. Doch als Xu Fu eine
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wasserreiche Ebene erreichte, machte er sich dorg
zum Konig und kehrte nicht zurtick. Daraufhi
beklagten die Leute [sc. in China] ihre schmer,
haften Verluste, und sechs von zehn Haushaltg,
dachten an Aufstand” (op. cit.: 647f, Watson, |j,
375).

Wie Wei Tingsen Shengfu im Detail nachweist, ist g
Ma Jians Darstellung glaubwiirdig (Wei 1970: 162—167)‘
Als vorldufiges Fazit ergibt sich somit: Die Expedj.
tionen Xu Fus fiithrten ihn tatsdchlich nach Japan. Doy
griindete er einen eigenen Staat oder eigene Gemeiy.
wesen oder einfach ‘‘chinesische’” Siedlungen. Dabgj
konnte er sich auf eine grofie Zahl chinesischer Geleh.
ter, Handwerker, Militdrs und, um es platt zu sagen,
einfachen Volks stiitzen, gleich, ob seine Expeditioney
insgesamt 1000 oder 3000 Teilnehmer einschlossen.

Wabhrscheinlich ist auch, daf er kontinuierlichen Kop.
takt zum Heimatstaat pflegte. Schon zu Lebzeiten Qjy
Shi Huang Dis war er zweimal aus Japan zurtickge.
kehrt. Die schlichte Tatsache, dafl das Shi Ji Xuan Giber
sein weiteres Schicksal berichtet, setzt solche Kontakte
voraus.

Dabei ist es im gegebenen Zusammenhang belanglos,
ob sich Xu Fu nur in Kyiisha oder, wie Wei meint,
spater auch in Yamato festsetzte, dem heutigen Raum
Osaka-Nara. Irrelevant ist auch die Frage, welche Rolle
Xu Fu tatsdchlich bei den mit seinem Namen ver-
bundenen Expeditionen spielte. Ja, letztendlich ist es
auch nicht entscheidend, ob es Xu Fus Expeditionen
waren, die chinesische Kultur in Japan einfiihrten. §i
Ma Jians Bericht dokumentiert jedenfalls, daf} es ent-
sprechende Expeditionen gab, daf} viele von ihnen von
Langya oder doch von Qi aus unternommen wurden,
und daf} sie ausgeriistet waren, wie es die archdolog-
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schen Funde in Japan wahrscheinlich machen. Daf} mit
ihnen auch chinesische Philosophie nach Japan kam,
ist deshalb plausibler als gegenteilige Annahmen.

Es gibt wohl nur ein Argument, das gegen die These
spricht, Xu Fu - oder die mit seinem Namen ver-
pundenen Expeditionen - hitten sich in Japan fest-
esetzt. Warum wurden damit nicht auch chinesische
gprache und Schriftkultur eingefiihrt? Solche Beden-
ren wiegen jedoch leichter, als es scheint. Es ist wahr-
scheinlich, daf} das Chinesische nur zeitweilig und nur
lokal eine gewisse Rolle gespielt hat, doch wie das
Lateinische nach dem Einfall der Angelsachsen in
Britannien schlieBlich génzlich verdrdngt wurde und/
oder in lokalen Sprachen aufging. Der angelsdchsischen
mvasion entspréchen dabei die Unruhen und Kriege,
die iiber Jahrhunderte hinweg die Bildung eines grofie-
ren Staates in Japan begleiteten (Wei 1970: 116f und
231-37).

Weitere Marksteine chinesisch-japanischer Kontakte,
die fiir die frithe Geschichte der Philosophie in Japan
relevant sein diirften, sind die folgenden Daten und
Ereignisse.'

Wie die Kriege und Politik Qin Shi Huangs l0sten
auch die Kriege des Han-Kaisers Wu (141-87) eine
Fluchtwelle aus, die Chinesen bis auf die japanischen
Inseln getrieben haben muf3. Auch dafiir gibt es ar-
chdologische Zeugnisse.

Nachdem Wu im Jahr 108 Nordwest-Korea besetzt
hatte, wurde die chinesische Kolonie Lelang (Lolang) zu
einem Handelsszentrum, das auch japanische Gesandt-
schaften anzog. Nach dem um 400 kompilierten Hou
Han Shu, der Geschichte der Spdteren Han-Dynastie,
plegten seit 108

“etwa 30 der (sc. damals bestehenden japanischen)
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Gemeinwesen liber Gesandte und Schreiber Koy
takte zum Han-Hof”’ (Hou Han Shu, in: Ishiha,a
1985; 118; Tsunoda/Goodrich: 1).

Spétestens im dritten Jahrhundert nach Christus pg,
stand dann ein reger Handel zwischen Kytishi, Yamaty;
den koreanischen Staaten und Lelang. Vor allen;
Artefakte aus Bronze und Eisen wie Spiegel ung
Schwerter gelangten nach Japan (Wei 1970: 331f; KE),
IV, 276; Sansom, I: 14; Kagami to kofun).

Im Jahr 57 nach Christus erreicht eine Gesandtschafl
des japanischen Staates Nu den Han-Hof in LOyang
(Hou Han Shu, in: Ishihara 1985: 120; Tsunoda/
Goodrich: 2; Wei 1970: 241ff und 331).

107 erreicht eine Gesandtschaft des Staates Wa degy
Han-Hof. Sie tibergibt 160 Personen als ‘‘Sklavep»
(Hou Han Shu, in: Ishihara 1985: 120f; Tsunoda/
Goodrich: 2; Wei 1970: 244 und 331).

Zwischen 238 und 247 tauschten die japanische Her.
scherin Himiko und der Staat Wei (220-265) mehrere
Gesandtschaften aus (Wei Zhi, in: Ishihara 1985: 105-
116; Tsunoda/Goodrich: 14-16; Wei 1970: 249-26¢
und 332f).

Wohl alle Gesandtschaften schlossen Schriftwechse
ein, die damals relevante staatsphilosophische Begriffe
wie Loyalitit und Pietit [ch. zhong xiao; j. chii ko)
enthielten. Wie im diplomatischen Verkehr mit Himj-
ko diirfte die chinesische Seite stets alles getan haben,
um die fir den japanischen Adressaten bestimmten
““Dokumente’” sicher zu iiberbringen (Wei 1970: 254),
Himiko antwortete schriftlich auf ihr {iberreichte
Nachrichten (Wei Zhi; in: Ishihara 1985: 114; Tsunoda,
Goodrich: 15, Wei 1970: 250).

Im 5. Jahrhundert bestdtigte der chinesische Hof
mehrfach den Anspruch japanischer Herrscher auf

|
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mﬂitarische Hoheit tiber Korea.!> Wie das Song Shu,
die um 500 kompilierte Geschichte der Liu Song-
Dyna_g/ie (420-479) mitteilt, wurde. d.abei u.a. der
folgende Titel anerkannt: ‘‘Generalissimus, 'der den
Frieden im Osten aufrecht erhdlt, mit der Streitaxt alle
militarischen Angelegenheiten in den Sechs Staaten Wa,
gjlla, Imna, Kara, Chinhan und Mohan regierend”
(Song Sh, in: Ishihara 1985: 124; Tsunoda/Goodrich:

Se)it 108 vor Christus vermehrten und vertieften sich
auch die Beziehungen zwischen Japan und der - von
da an massiv durch den Einfluf} chinesischer Kultur
gepréigten - koreanischen Halbinsel. Im dritten Jahr-
pundert nach Christus miissen die Kontakte bereits
sehr eng gewesen sein. Das Wei Zhi zdhlt das im Siiden
der Halbinsel gelegene Kaya zu den japanischen Ge-
meinwesen und zum Hegemonialbereich Himikos (Wei
1970: 251-256). Handel und diplomatischer Verkehr
awischen den japanischen Inseln und den koreanischen
Staaten Kaya, Paekche und Silla (j. Kaya/Mimana,
Kudara und Shiragi) miissen sozusagen alltdglich ge-
wesen sein (vgl. auch Dettmer: 62).!6 Zahlreiche Kriege
und Scharmiitzel verstdrkten den Einflul chinesisch-
koreanischer Kultur auf den japanischen Inseln weiter.
Zwischen 200 und 400 verzeichnet Nachod (I: 181) 17
Fille bewaffneter Auseinandersetzungen. In ihrer Folge
entrichteten koreanische Staaten Tribute. Koreanische
Gefangene und Geiseln, Fliichtlinge und Einwanderer
(kikajin) verbreiteten chinesisch-koreanische Kultur.
Das geht aus archédologischen Zeugnissen, Song Shu,
koreanischen Quellen und Nihon shoki hervor (vgl.
iii. Anm. 10). Die Reitervolk-Hypothese geht von
noch grofieren koreanischen Einfliissen aus.

Die éltesten erhaltenen Texte, die explizit von einer
Einfiihrung philosophischer Klassiker in Japan spre-
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chen, sind Kojiki und Nihon shoki. Dabei geben beig
Zeitpunkte an, die als spéteste Einfiihrungsdaten geltgy
diirfen.

Die in den folgenden Zitaten eingefiigten Jahreszﬂh~
len sind nicht gédnzlich unumstritten. Doch besitzep sie
hohen Wahrscheinlichkeitsgrad.

Ko6nig Kunch’ogo (j. Shoko) von Paekche (-375)

“schickte (Ojin Tenno, reg. um 400) (. . .) Ackj
kishi.

Dieser Achi-kishi ist der Stammvater der fumib,‘,o
(d.h. Schreiber) der Achiki(-Familie)’’

(Kojiki 1958: 248, Kinoshita: 198, Philippi: 284,
Einfligungen in Klammern von mir).!? 3

Ojin Tenno befahl dem Land Paekche:

““Lebt ein Weiser bei euch, so schickt ihn!
Daraufhin (. . .) schickte er [sc. Konig Kunch’og,
von Paekche] einen Mann namens Wani-kishi (uy
400). Zusammen mit diesem Mann schickte er j
Gespriche (des Kong Zi) (ch. Lun Yu, j. Rongo),
zehn Bénde, und die Tausend-Zeichen-Schrift (ch,
Qian Zi Wen, j. Senjimon), einen Band, insgesan;
elf Bidnde.

Dieser Wani-kishi ist der Stammvater der 6bify
(d.h. der Oberschreiber) der Fumi(-Familie)’’
(Kojiki 1958: 248, Kinoshita: 198, Philippi: 285,
Hervorhebungen und Einfligungen in Klammer
von mir).

Wani gehort zu den ““Eingebiirgerten” (kikajin) aus
dem koreanischen Konigreich Paekche.

Nach Ansicht vieler Historiker handelt es sich bei
dem erwdhnten Qian Zi Wen nicht um den uns iiber
lieferten gleichnamigen Text. Denn dieser Text sei ers|
im 5. oder 6. Jahrhundert entstanden. So bleibt der

il

Anfiinge der Philosophie in Japan 21
phalt des von Wani nach Japan gebrachten Qian Zi
Wen €ine offene Frage.

«Der Konig von Paekche schickte Achi-kishi (. . .).
Achi-kishi konnte die Klassiker lesen, und so
machte ihn der Thronfolger (...) zu seinem
Lehrer. Daraufhin fragte der Tenno Achi-kishi:
‘Gibt es andere gelehrte Méanner, die dir iiberlegen
sind?’ “Wani ist mir iiberlegen.” Da wurden Areda
wake (. . .) und Kamu nagi wake nach Paekche ent-
sandt, um Wani herbeizurufen.

Dieser Achi-kishi ist der Stammvater der fumibito
(d.h. der Schreiber) der Achiki(-Familie). (. . .)
Wani kam an, und sogleich nahm ihn der Thron-
folger (. . .) als Lehrer und studierte bei ihm die
verschiedensten Biicher. Da gab es keins, das er
nicht griindlich verstand. Deshalb wurde Wani
zum Stammvater der obito (d.h. der Oberschrei-
ber) der Fumi(-Familie)”’ (Nihon shoki X, 1967:
371-73, Aston, I: 262f).18

Einige Historiker (wie Habein) halten die Achi-kishi-
und Wani-Stellen fiir unzuverlédssig. Sie konnen dies
freilich nur mit der Fragwiirdigkeit zahlreicher anderer
sStellen in Kojiki und Nihon shoki und der Ansicht
begriinden, daf3 die beiden koreanischen Gelehrten
in keinem Text erwdhnt seien, der von den zwei Quel-
len unabhéngig wére. Doch diese Argumente sind sehr
schwach.

1. Gerade wegen ihres zweifelhaften Charakters kann
die Glaubwiirdigkeit der japanischen Angaben nur von
Fall zu Fall entschieden werden.

2. So gut wie alle Paekche-Quellen sind bei der
Eroberung dieses Staates 660 durch das nordlich
angrenzende Koguryo vernichtet worden.

3, Zur Zeit Kunch’ogos hielten sich bereits chinesische
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Gelehrte am Paekche-Hof auf.

4. Wie wiederholt gesagt, waren die Beziehungell
zwischen Paeckche und Japan schon damals sehr eng
(s. Anm. 10 und Lewin 1962: 12-20 sowie Hong),

5. Friihe Texte, die philosophische Schliisselbeg.-iﬂe
enthalten

5.1 Zur Interpretation philosophischer Passagen aug
Kojiki und Nihon shoki

Zahlreiche Passagen aus Kojiki und Nihon Shokj
geben aus China iibernommene philosophische Lehrgy
wieder. Darunter sind Zitate und Paraphrasen phily.
sophischer Klassiker. Zumeist sind diese Passagen g
formuliert, als beschrieben sie japanische Verhltnigg
und in Japan entwickelte und gepflegte Ideen. Quellgp.
angaben fehlen. Zentrale Ideen chinesischer Klassi
sind den Tenno in den Mund gelegt.

Kojiki und Nihon shoki sind in erster Linie Reflgy
ihrer eigenen Zeit. Mit Blick auf die Philosophie heify
das: sie dokumentieren in erster Linie jene philogg.
phische Kultur, die an den Hofen in Asuka und Narg
verbreitet und einflufireich war; sie bringen vor allem dj
aus China tiibernommenen Ideen zum Ausdruck,
die von der Asuka- bis zur Nara-Zeit (d.h. zwische
550 und 750) en vogue waren. Sie geben jedoch nyr
wenig und nur implizit Aufschluf} dariiber, wann dies
Ideen erstmals aufgenommen wurden, ob etwa ein be-
stimmter Tenno tatsidchlich die ihm zugeschriebenep
Ansichten vertrat, in welchem Umfang und in welcher
Stirke diese Ansichten zur Zeit jenes Tenno wirksam
waren, und wie weit sie etwa iiber ihre rein politisch-
ideologischen Aspekte hinaus Relevanz besallen. Zwar
mag sich feststellen lassen, ob eine Formulierung vor-

1T
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datiert ist, - wie Aston (1978, I: 371A2) bemerkt, sind
yaryaku Tenno (- ca. 480) Worte in den Mund gelegt,

e aus dem etwa 150 Jahre spéteren Sui Shu stammen,
der Geschichte der Sui-Dynastie — doch schlieﬁt da§ ja

icht qutomatisch aus, dal} Yuryaku die von ihm
li qufierten Ansichten vertrat. Der folgende Sachverhalt
c:;chwert die Datierung weiter: Viele der im Nihqn
joki zitierten chinesischen Texte zitieren selbst in
sroﬁem Umfang dltere Quellen. Das gilt gerade dann,
wenn Ssie traditionell sanktionierte Philosopheme dar-
stellen. So finden sich Yuryaku zugesch_rlebene For—'
mulierungen auch im Zwo Zhuan, Guqn leu.nd Han Fei
Zi (Nihon shoki 1967: 500A2), Vor-qm-zelt‘hchen .Klas-
sikern, die schon im Sui Shu blofie Zitate §1nd.19
wenn Yuryaku verkiindet, daf} “Menschhch}(el? (ch.
ren) und kindliche Pietét (ch. xiao) (S(:“ des dgmgmerten'
Thronfolgers) der Welt bekannt’” seien (Nihon shoki
X1V, 1967: 501; Aston, I: 371), so gebraucht er eine
geradezu zur Formel erstarrte Phrase.

Kojiki oder Nihon shoki sagen so gut wie nichts
dariiber, wieweit die Anfédnge der Philosophie in Japan
aus kritischer Reflexion resultierten. Denn anders als
in frithen griechischen, indischen und chinesischen
Texten sind philosophische Argumente nie als explizite
Kritik etwa mythischer Lebensform wiedergegeben. So
lassen sich die Anfdnge der Philosophie in Japan nicht
ohne weiteres als Entmythologisierungsprozef3 charak-
terisieren. Auch in der Kosmogonie und Kosmologie
der Gebildeten blieb der Mythos neben der Philosophie
bestehen. Politische Philosophie und Ideologie waren
zwar darauf angelegt, mythische Territorialitdtsauf-
fassungen zu schwichen: Anspriiche auf ein eigenes,
von duBeren Einfliissen freies und gewissermalien her-
metisches Gebiet, wie sie sich aus dem Glauben an
Lokalgottheiten und Stammeszugehorigkeit ergaben,
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mullten wenigstens praktisch unwirksam gemacht Wer.
den.?’ Aber auch dieses Ziel ist nirgendwo expji;
ausgesprochen. Im Nihon shoki wiederholt zitierte Klag.
siker wie das Sun Zi und Xun Zi argumentieren augh
gegen Geisterglauben, Orakel und Regenzauber. p
Nihon shoki selbst ist frei von derartigen Angriffep,
Warum fehlen explizit anti-mythische Formy|j,,
rungen? Sie hétten die Uberzeugungskraft des Tennpg,
Mythos geschwicht, dessen Propagierung ja eines der
wichtigsten Ziele der Kompilatoren und kaiserlichg
Auftraggeber war. Nihon shoki und Kojiki sind Do
kumente eines politischen Interesses, das expliiy
anti-mythische Reflexion gar nicht erst zur Sprache
kommen l4Rt, wiewohl solche Reflexionen den Kompj.
latoren wohlvertraut waren. In dhnlicher Weise ware
die Anfédnge der Philosophie in Mitteleuropa mit Po.
litik verquickt. Wer hitte es wagen kénnen, in einen
offiziellen Text zu bestreiten, dafl es Gétter gebe, dap
Gebete hilfreich seien, oder daf} die Herrschaft Karls
des Groflen gottgewollt sei? Im China der Streitendey
Reiche (475-221) und im vorsokratischen Griechenlapg
dagegen waren Politik und Philosophie weniger eng
miteinander verkniipft. Ein Grund dafiir liegt offg
zutage. Anders als in der Nara-Zeit und im friihmj.
telalterlichen Europa ging es nicht darum, einen weny
auch noch so jungen Einheitsstaat zu festigen. May
philosophierte in einer Kultur nebeneinander beste.
hender, gleichméchtiger Staaten, in denen es eine Up.
zahl von Mythen gab, die sich wechselseitig ad absur.
dum fiithrten. Dabei konnten Gelehrte verhéltnismafig
leicht von einem Staat in einen anderen wechseln,
Staatsphilosophie diente bestenfalls der Legitimation
verbaler Hegemonialanspriiche. Auf einen Mythos g
griindete Anspriiche hdtten kaum Chancen auf Ap
erkennung, geschweige denn Verwirklichung gehabi,

Y
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n solche Anspriiche sind selten ohne Gewalt
3 usetzen. In der ersten Phase der Artikulation von

egemonialansprl'ichen bietet sich eher eine politiS(_:hle

rategie an, die auf mythen- und insbesond.ere religi-
ot sunabhéngige Universalien setzt. So mag im Japan
Ly vierten Jahrhunderts der Mythos zeitweise und lokal
desingere politische Relevanz gehabt haben als in der
ge;[a_Zeit. Jedenfalls ist diese spekulative Hypothese
I‘gner eingehenden Priifung .wert. ' i

Unabhédngig vom Ergebnis solch einer Priifung und
allen eingestandenen Vorbehalten zum Trotz.fer!aubt
redoch selbst eine skrupulose Analyse'vc‘m KOJIkI und
Nihon shoki den folgenden Schluﬂ: Die in dlese.n Tex-
ten dokumentierte philosophische .Kosn}ogor{le und
smatsphilosophie schliefit Lehren ein, .dle spgtestens
seit etwa 240 in Japan bekannt und einflufireich ge-
wesen sein miissen, wenn auch an wechselnden Orten
und zu wechselnden Zeiten. ' . .

Das geht einmal aus der Geschichtsschreibung in
China hervor, die ich auch zu diesem.Zweck SO aus-
filhrlich referiert habe. Doch auch die Eptstehur}gs—
geschichte von Kojiki und Nihon shoki legt diese
Hypothese nahe. i <.

Neben den bereits erwdhnten chinesischen Texten
penutzten die Kompilatoren der beiden Schriften-éiltere
koreanische und japanische Werke. Zu den japanischen
Quellen gehdrten das Kyiiji, eine Mythensammlgpg,
und das Teiki, die Kaiser-Annalen. Sie sind freilich
nicht mehr erhalten. Doch Philippi (1977: 8-14) ar-
gumentiert iiberzeugend, daf} sie spétestens Anfang
des sechsten Jahrhunderts niedergeschrieben wurden.
Nach dem Hou Han Shu tauschten japanische und
chinesische Hofe seit 108 vor Christus schriftliche
Nachrichten aus.2! Lun Yu und Qian Zi Wen wurden
spitestens um 400 nach Japan gebracht. So ist es auch

e
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ganz und gar unwahrscheinlich, dafl im fiinften Ja
hundert noch kein Text in Japan entstand, dey fr
Kojiki und Nihon shoki relevant gewesen wiire., U“tr
anderem wiren dann enge Kontakte einer bereits hog
entwickelten Kultur zu einer Schriftkultur fiinfhungg,
Jahre lang fast folgenlos geblieben. Die ersten léngereu
philosophischen Texte, die in Japan entstanden, WU
den spitestens zur Zeit des Prinzen Shotoku (574
622) geschrieben.

Zumindest das Kojiki diirfte freilich auch auf Miing.
licher Uberlieferung beruhen. Im siebten Jahrhunden
gab es noch professionelle Memorierer bzw. “Rezitje.
rer”’ (katari) (Philippi 1977: 12).

5.2 Begriffe aus Kosmogonie und Kosmologie

Kojiki und Nihon shoki beginnen mit einer Skizz
philosophischer Kosmogonie. Im Kojiki sind digg
freilich nur zwei, drei kurze Sitze. Im Unterschied W
der mythischen Weltentstehungslehre, deren Darste].
lung sich jeweils unmittelbar anschlieBt, ist es eine
impersonale Kosmogonie, frei von anthropomorphg
und soziomorphen Ziigen. Eben darin liegt ihr philo.
sophischer Charakter. In der mythischen Kosmogonie
aber ist von Goéttern die Rede, die Linder gebarep;
Gottern, die um Macht kdmpfen; Gottern, die aus dem
Blut getoteter Gotter entstehen; und von Pflanzen und
Tieren, die aus der getdteten Gottin der Nahrung her-
vorgehen (Kojiki 1958: 53-91, Philippi: 49-92; Ni.
hon shoki 1, 1965: 76-133, Florenz 1901: 3-151§
Aston, I: 2-63).
Im Kojiki heif3it es:

““Als die unspriingliche Materie gerann, aber Atem
und Form noch nicht hervortraten, gab es weder
Bezeichnungen noch Handlungen (ch. wu ming

Y’
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wu wei).”  (Kojiki 1958: 42, Kinoshita: 1,
philippi: 37).
als seien auch ““Himmel und Erde’”’ noch unge-
nt gewesen (ibd.). o .
treﬁier werden Grundideen daoistischer Kosmogonie

dergegeben. Die Phrase wu ming wu wei driickt

wif,ei Philosopheme aus, die schon die daoisti§chen
]d(?assikef Dao De Jing und Zhuang Zi formulieren;

..Bezeichnungsloses (wu ming) ist der Anfang von Him-
¢l und Erde.” “Nichthandeln (wu wei) ist der
grsprung der Zehntausend Dinge (ch: wan wu, j. bal?'z—
putsu):”’ “Zehntausend Dinge”’ ist eine Metapher fiir
alles konkret und individuell Seiende wie z.B. Men-
chen oder Steine. In der Terminologie des Kojiki aus-
Sedriickt, sind dies eben die Dinge, die ‘‘Atem und/
ﬁder Form’’ besitzen. ' . .

go referiert das Kojiki also die Doktrin, daf} die Welt
und ihre Teile in spontaner Selbstentfaltung und Aus-
differenzierung einer Art Urstoffes entsta.nden seien.
Wwu ming wu wei mag dabei besagen, d_gB dieser Proz;ﬁ
frei gewesen sei von dufleren und stor.enden Eingrif-
fen durch sprachliche Klassifikation (ming) und durch
Handlungen (wei). Die im phllosophlsc'hen Daoxsmus
gingige Interpretation von ming und wei legt solch eine
peutung nahe. Denn danach sind ming und wei w1.ll-
kiirliche, der Wirklichkeit an sich fr_emde Strukturie-
rungen des Seienden. Um es ganz.emfach zu sagen:
wenn ich Dinge ‘‘schwarz’’ und “mcht sc}_lwalrz” nen-
ne, dann konstituiere - und trenne — ich mit dieser Un-
terscheidung zuallererst Schwarz und Nicht-Schwarz. E_nt—
sprechendes gilt natiirlich erst recht fir Wertbegriffe
wie “gut” und “‘nicht gut’’. Daoistische Sprachphilo-
sophie ist radikaler Transzendentalismus und Konven-
tionalismus: Sie betrachtet die Welt eines jeden Lebe-
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wesens als Funktion der Sprache dieses Lebewesens
Dabei gesteht sie auch Tieren ‘‘Sprache’’ zu. Der Da0:
ismus stellt gewissermaBen die rhetorische Frage: Wer
kann behaupten, Sprache und Bezeichnungen beschyj,,
ben Seiendes so, wie es wirklich sei, unabhéngig von
Sprecher, von der Ausdrucksweise der Menschen odgy
Vogel etwa?

Es ist freilich nicht sicher, ob das zitierte wu Ming
wu wei tatsdchlich die umrissene Bedeutung hat. Depy
nach der Kosmogonie des Dao De Jing bedeutet mjy,
“Mutter der Zehntausend Dinge’’, ohne dal} ming daby
abwertenden Sinn héitte (Dao De Jing 1; Debop,
25). AuBerdem steht die zitierte Stelle im gesamten Kojig;
allein. Sie kann deshalb schwerlich als Indiz erng
hafter und komplexer daoistischer Reflexion betrachge
werden.

Hat der Kompilator des Kojiki tatsdchlich aus Dg
De Jing und/oder Zhuang Zi zitiert? Auch diese Frage
muf} offen bleiben. Denn es ist genausogut méglich
daf} er z.B. auf das Huai Nan Zi, Das Buch des Ge:
lehrten von Huai Nan,? zuriickgriff, das in den ko
mogonischen Passagen des Nihon shoki zitiert upg
paraphrasiert wird (Aston 1978, I: 2A1; Florenz 190]:
2A3).23

Es entstand 139 vor Christus und stellt vor alley
daoistische Lehren und die Philosophie von Yin, Yang
und den Fiinf Vitalen Elementen dar. Doch kann das
Huai Nan Zi auch als Anthologie klassischer chine-
sischer Philosophie iiberhaupt gelesen werden. Diese
Feststellung ist wichtig. Denn sie besagt: mit dem Tey
des Huai Nan Zi wurde in Japan fast das gesamte Spek-
trum klassischer chinesischer Philosophie bekannt.

Yin-Yang-Konzepte spielen in der Kosmogonie und
Kosmologie des Kojiki und Nihon shoki eine weit
groflere Rolle als daoistisches Gedankengut (Wei 1970;

r
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182). Sie pragen nicht allfein die phi!osophische Kosmo-
onie des Nihon shoki. Sie strukturieren auch im Kojiki
nd Nihon shoki erziahlte kosmogonische Mythen.

; yin und Yang - japanisch in und yo - bezeichnen
Zueinaﬂder komplementédre Elemente, die alles Seiende
konstituieren sollen. Sie stehen fir die weiblichen,
erdhaften, schweren unq dunklen bzw. fiir die méann-
lichen, sonnenhaften, leichten und hell-klaren Aspekte,
die nach der Yin-Yang-Lehre allem anhaften, was da
existiert. Die Yin-Yang-Lehre ist eine organisch-dyna-
mische Philosophie und in dieser Hinsicht dem Dao-
jsmus dhnlich. Yin enthilt einen Yang-Keim und um-
gekehrt- Die Yin-Yang-Philosophie schliefit zumeist die
Lehre von den Fiinf Vitalen Elementen (wu xing; j. go
gy0) Wasser, Feuer, Holz, Gold/Metall und Erde ein,
die dann als die fundamentalen Erscheinungsformen
von Yin und Yang betrachtet werden. Diese Elemente
sollen sich wechselseitig hervorbringen und vernichten.
wie etwa Feuer Wasser hervorbringe, werde Feuer
durch Wasser vernichtet. Die hinter diesem Konzept
stehende Erfahrung ist nachvollziehbar. Wenn es brennt,
holt man Wasser. Holz ist brennbar und bringt in die-
sem Sinn Feuer hervor. Das Nihon shoki enthélt nun
folgende Skizze philosophischer Kosmogonie:

“Vor alters, als Himmel und Erde noch nicht (von
einander) geschieden, und yin und yang nicht
getrennt waren, bildeten sie ein Chaos gleichsam
wie ein Hiihnerei, und in ihrer chaotischen Masse
war ein Keim enthalten.

Das Reine und Helle davon breitete sich diinn aus
und wurde zum Himmel; das Schwere und Triibere
blieb schwerfillig zurtick und wurde zur Erde.
Beziiglich der Vereinigung des feinen (Elementes)
war das Zusammenballen leicht; (dagegen) das
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Gerinnen des schweren und triiben (Elemepg

wurde nur schwer vollstdndig zu Stande gebrach,
Daher ward der Himmel zuerst, und erst hiemac[;
nahm die Erde eine bestimmte Form an.” (Nihgy
shoki 1, 1967: 77, Florenz 1901: 1f, Aston 1975
I: 1£): ;

Nach Aston und Florenz enthielt das Kyiiji eine éhﬂlich
lautende Passage (Aston 1978, I: XII und 2A1; Flofenz
1901: 2). Dies wiirde fiir eine erste Niederschrift un
spatestens 500 sprechen.

Die zitierten Stellen aus Kojiki and Nihon shokj sing
so kurz und, wie es auf den ersten Blick scheinen mg
vom Inhalt her so diirftig, daB ihre Einschétzun’
als philosophische Dokumente Erlduterungen verlang
die weit iiber das bisher Gesagte hinausgehen, Dié
entscheidenden Fragen lauten: 1. Was berechtig(
iiberhaupt dazu, bei den zitierten Ideen von philgg,
phischer Kosmogonie und Kosmologie zu sprechep
2. Wann gelangten diese Ideen nach Japan? 3. Wj
weit waren sie verbreitet? Welche Relevanz besafien sjg

Ich habe bereits darauf hingewiesen, daf} sowoh| der
daoistische Ansatz wie der Ansatz der Yin-Yang-Schule
im Gegensatz zu mythischen Welterklarungen stehep,
Insbesondere sind beide frei von Anthropomorphis
men. Statt Goéttermythen von der Entstehung der We
formulieren sie impersonale Kosmogonien. In jede
mir bekannten Darstellung friither griechischer by,
ionischer Philosophie gelten diese Unterschiede als hip.
reichende Kriterien philosophischen Denkens. Mitunter
sind unsere Kenntnisse der einzelnen Philosopheme
dabei dhnlich gering oder noch geringer als im Falle
der zitierten Stellen. Thales’ (ca. 624-546) Auffassung,
daB der Urstoff alles Seienden das Wasser sei, ist uns
nur aus kurzen Hinweisen etwa des Aristoteles tiber-
liefert (Capelle: 67-71). Von Anaximenes’ Werk (aus

r
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6. Jahrhundert vor Christus) ist kaum mehr als
das Fragment erhal.ten geblieben ‘“Wie unsere Seele, die
puft ist, uns regiert, so umfafit auch den ganzen
Kosmos Hauch und Luft” (Capelle: 95). Den
h“osophischen .Charakter der zitierten Kosmogonien
2 pestreiten, hiele also, von einem in Europa seit
mehr als 2200 Jahren iiblichen Gebrauch des Worts
uphilosophie” abzuweichen. Zwar gibt es erschlieBbare
Unterschiede .Zwischen dem philosophischen Charakter
der philosophlschgn‘Kosmogonien im friithen Griechen-
jand und im Kojiki oder Nihon shoki, aber sie sind
Jetztlich irrelevant. So mag Thales’ Idee, daf3 das Was-
ser der Ursprung al.les Seienden sei, vergleichsweise
originell gewesen sein. Und wie bereits eingerdumt,
gind Zitat und Paraphrase in Kojiki und Nihon shoki
pestenfalls implizit gegen den Mythos gewendet. Doch
reicht dies nicht aus, um den zitierten Stellen ihren
hilosophischen Charakter abzusprechen. Denn auch
von Thales ist keine explizite Kritik kosmogonischer
Mythen iiberliefert. Seiner philosophischen These vom
Urstoff Wasser ungeachtet, glaubte er zudem, ‘‘daB
alles voll von Gottern sei”” (Aristoteles, Metaphysik
[ 5 411a7, Capelle: 72). So hélt Capelle (68) mit
Recht fest: ‘“Thales’ Anschauungen von Seele und
@ottern (. . .) stehen mit seiner Grundthese in keinem
erkennbaren Zusammenhang’’. Ja, ein dhnliches und
ihnlich verbliiffendes Nebeneinander von Philosophie,
Mythos, Religion und Theologie wie im Kojiki und
Nihon shoki findet sich selbst bei Plato. Mag diese
These auch noch so provozierend erscheinen, sie diirfte
einleuchten, erinnert man sich an die Rolle, die Mythen,
Gotter und Religion in der Politeia und den Nomoi
spielen. Jedenfalls haben Nebeneinander und Durchein-
ander von Philosophie und Mythos im alten Griechen-
land bisher eher dazu motiviert, Philosophisches und
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Mythisches systematisch zu trennen, als bestimmten
Fragmenten philosophischen Charakter abzusprechen'
Das ganze Problem verdiente eine eigene komparatiy,
Untersuchung.

Wann gelangten philosophischer Daoismus und Yjy,
Yang-Kosmogonie nach Japan? Nach Wei (1970) b,
reits im 2. und 1. Jahrhundert vor Christus. Wei argy,
mentiert folgendermafBen: 1. Die Heimat der (meisten)
Teilnehmer der Expedition Xu Fus seien Qi und desggy
Nachbarstaat Huai Nan gewesen, ein Gebiet, in dep
das Huai Nan Zi entstand und wo die im Huai Ngy
Zi dargelegten daoistischen Lehren und Yin-Yang-Ph;.
losopheme besonders einfluireich waren. 2. Einige dje.
ser Ideen seien bestimmend in den kosmogonischey
Mythos in Kojiki und Nihon shoki eingegangen (Wg
1970: 213f). 3. Die in der Heimat der Chinesen vep.
breiteten Mythen und Kojiki- und Nihon shoki-Mythey
wiesen frappierende Ubereinstimmungen auf (Wei 1970,
211ff). 4. Die in den Mythen des Nihon shoki ver.
wendeten Begriffe landwirtschaftlicher Produkte, vop

Metall- und Stein-Erzeugnissen, Handwerk, Architek. |

tur, Kleidung und Schmuck, Waffen und Haushaltsge.
genstidnden seien Qin- und/oder Han-zeitlicher Her.
kunft (Wei 1970: 209f).

Wie ich bereits zu erkennen gegeben habe, halte
ich Weis Argumente fiir weithin plausibel. Der im
gegebenen Zusammenhang relevante Sachgehalt des
ersten Arguments diirfte sich kaum bestreiten lassen,
Das zweite Argument ist allerdings anfechtbar, denn
einschldgige Ideen, wie sie sich z.B. im Huai Nan
Zi finden, brauchen ja nicht nur einmal in Japan
eingefiihrt worden zu sein, sie konnten unter anderem
auch im 3. oder 4. Jahrhundert nach Christus wieder

{ibermittelt worden sein. Doch ist das Argument wich- |

tig, wenn man davon ausgeht, daf} sich der ‘‘japani-

Anfinge der Philosophie in Japan 33
sche Mythos”’ dfes Kojiki und Nihon shoki bereits
vor Christus gebildet habe. Denn dann miissen Yin-
Yang_Denken und Terminologie schon damals wirksam
ewesen sein. Nach dem Nihon shoki gebédren der
Gott Izanagi und die Gottin Izanami Lénder und
andere Gotter. Als Izanami den Feuergott gebiert, ver-
prennt sie sich und stirbt. Im Todeskampf bringt sie die
Erdgéttin und die Wassergottin zur Welt. Aus der
wassergéttin gehen Seidenraupe, Maulbeerbaum und
die Finf Getreidearten hervor. Nach einer weiteren
Version wird das Erbrochene Izanamis zum Metall-
gott (Nihon shoki 1, 1967: 89-93, Florenz 1901:
32-41). Selbst wenn Izanagi und Izanami nur wie Ver-
menschlichungen von yang und yin scheinen, und in
diese Richtung gehende Bemerkungen im Nihon shoki
rationalisierende Interpretationen sind, sind doch die
yon ihnen geborenen Gottheiten Personifizierungen der
fiinf Vitalen Elemente oder jedenfalls vier dieser
Elemente. Nach Florenz (1901: 34A33) legen die Er-
wahnung der Seidenraupe und der Fiinf Getreidearten
die Vermutung nahe, daf} dieser Teil des Mythos rela-
tiv spat entstanden sei. Aber warum soll er spiter ent-
standen sein als z.B. der Teil, in dem von der Geburt
der Gottheiten von Feuer, Erde und Wasser die Rede
ist? Gerade die schier unauflosbare Verquickung der
Jzanagi- und Izanami-Mythen mit der Yin-Yang- und
Fiinf-Elementen-Lehre und Bezeichnungen chinesischer
Kulturerrungenschaften verweist auf ein relativ hohes
Alter der Mythen. Was spricht dagegen, dafl Maulbeer-
baum und Seidenraupe zur selben Zeit nach Japan ge-
langten wie die Yin-Yang-Philosophie?

Wenn man mit Wei (1970) davon ausgeht, dafB
einschldgige ‘‘japanische Mythologeme’’ bereits vor
Christus entstanden und Expeditionen wie die Xu Fu-
Expedition historische Tatsache sind, dann gibt es
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keinen Grund anzunehmen, dal} die allgegenwértigen
‘‘chinesischen’> Momente in den Kojiki- und Nihoy
shoki-Mythen nicht auch schon friih mit anderey
Mythen-Teilen verschmolzen seien.

Das dritte und vierte Argument Weis erscheinen ebey, ‘
falls diskutabel, wenngleich sich auch gegen das drittg
Argument einwenden 1dBt, was ich gegen das zweit
vorgebracht habe. Wei (1970: 213) identifiziert den jp
Nihon shoki an erster Stelle genannten Gott Kuni pg
toko-tachi no mikoto mit dem ‘‘nach Natur und Namey
gleichen ‘Gott der Erde’ von Qi, der auch ‘Gott deg
Landes’ genannt worden sei’’. Kuni no toku-tachi pg
mikoto bedeutet etwa ‘“‘Ewig auf der Erde stehenge
Hoheit” und/oder ‘‘Soweit das Land reicht hery.
schender Altehrwiirdiger’’ (Florenz 1901: 4f A6).

Unter den in den Nihon shoki-Mythen erwéhnten ayg
Qin- und Han-China kommenden Gegenstédnden, Prg.
dukten und Techniken nennt Wei (1970: 209f) nebey
Seidenraupe, Maulbeerbaum und den Finf Getrej.
dearten unter anderem noch Chrysanthemen/Astern, '
Kupfer, Eisen, Gold, Silber, Jade, Schmiedekunst,
Weberei, Kunst des Teppichkniipfens, Lanzen, Speere,
Kurz- und Langschwerter, Schilder, Spiegel, Haar-
nadeln und Kémme. Soweit all diese Elemente iy |
der Tat fiir frilhe und mittlere Yayoi-Kultur kenn. |
zeichnend sind, diirfte es schwierig sein, sie als spétere |
Attribute unspriinglich ganz anders gestalteter Mythen
auszuweisen oder alle Mythologeme als nachchristlich |
zu betrachten. |

Nichtsdestoweniger mag man Weis These, daf} der
‘‘japanische Mythos’’ auch durch die chinesische Phi-
losophie geprégt sei, die bereits um 200 vor Christus in
China Eingang fand, ablehnen. Denn streng beweisen
14t sie sich so wenig wie jede andere These iiber die
Herkunftszeit der ‘‘chinesischen’’ Elemente in den
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parstellungen des ‘‘Gotterzeitalters’’ (kami no yo) in
Kojiki und Nihon shoki. Doch einmal angenommen,
weis These sei falsch. Dann bleibt es immer noch
richtig, daf} damals jedenfalls chinesische Philosophie
pach Japan gelangte, und zwar insbesondere Yin-Yang-
philosophie.

Unabhéngig von Weis Argumenten legt die Ge-
schichte der chinesisch-koreanisch-japanischen Kon-
takte die Vermutung nahe, daf} Begriffe aus Daoismus
und Yin-Yang-Philosophie spétestens im 3. Jahrhundert
an japanischen Hofen bekannt waren. Ist Weis These
falsch, so hieBe das dann, daf} wesentliche Teile der im
Kojiki und Nihon shoki erzéhlten Mythen friihestens
Ende der Yayoi-Zeit entstanden wéren. Dies miifite fiir
alle Stellen gelten, die durch Ideen von Yin und Yang
strukturiert sind.

Selbst die Geschichte, daf} die ‘‘Sonnengé6ttin’> Ama-
terasu-0-mikami mit einem eigens zu diesem Zweck
geschmiedeten Spiegel aus ihrer Hohle hervorgelockt
worden sei, in die sie sich im Zorn zuriickgezogen hatte
(Kojiki 1958: 81-85, Kinoshita: 33-38, Philippi: 81-
85), miiite dann als spate Erfindung betrachtet werden.
Immerhin ist diese ‘‘am Himmel strahlende Gottheit”’
die wichtigste Figur des Kami-Pantheons tiberhaupt.2

Wie weit waren die zitierten Philosopheme ver-
breitet? Welche Relevanz besaflen sie? Vor Einfiihrung
des Buddhismus konnten allein die wenigen berufsmé-
pigen Schreiber und Ubersetzer und einige Mitglieder
der Hofe lesen und schreiben. Viele von ihnen waren
dabei Chinesen oder Koreaner (kikajin). Andere Hof-
mitglieder diirften bestimmte Philosopheme durch
miindliche Mitteilung kennengelernt haben. Auf jeden
Fall war die Zahl der derart Gebildeten duBerst nied-
rig. Was den Einflul des Daoismus und der Yin-
Yang-Lehre auf die intellektuelle Kultur der Yayoi-
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Zeit angeht, so l4Bt sich dem bisher Gesagten Nichgs
hinzufiigen. Er ist wohl weithin mythenpréagender Ay
gewesen, d.h. er hat mythenrationalisierende Wirku,lg
gehabt.

5.3 Begriffe aus Staats- und Gesellschaftsphilophjg
Loyalitdt, kindliche Pietdt, Menschlichkeit und dag
Mandat des Himmels

5.3.1. Chinesische Quellen. Spétestens seit 240 warg,
auch staats- und sozialphilosophische Konzepte Hay,
zeitlichen Konfuzianismus an japanischen Hofe,
bekannt. Das geht aus dem Brief eines Wei-Kaisers g
Himiko hervor, dessen Text im Wei Zhi erhalte,
geblieben ist und an dessen Historizitdt nicht zu riitte]y
ist. Doch lassen chinesische Quellen vermuten, daj
diese Konzepte sehr viel frither nach Japan gelangte,
und dort sporadisch Einflul gewannen. Ich erinnep
daran, daf seit 108 vor Christus ein mehr oder wenige
regelméafBiger Schriftwechsel zwischen China und japg.
nischen Hofen bestand. AuBlerdem miissen die japani.
schen Gesandtschaften aus den Jahren 57 und 107 dje
chinesische Seite zu dhnlichen Briefen veranlaf3t habey
wie der diplomatische Verkehr mit Himiko. Die Uber
gabe von Siegeln war wohl stets von schriftlichey
Botschaften begleitet.

Was berechtigt dazu anzunehmen, dal3 verloren.
gegangene Briefe dhnlich lauteten wie der Brief ap
Himiko? Einmal erfiillten sie vergleichbare Funktio-
nen. Zweitens sind uns aus dem 5. Jahrhundert zwej
weitere Briefe liberliefert, die in der Tat dhnlich lauten,
Drittens wissen wir auch aus anderen Beispielen, daf
chinesische Hofe in der aus den drei erhaltenen Briefen
erschlieBbaren Weise mit den von ihnen als ‘‘barba-
risch’’ angesehenen Staaten verkehrten. Viertens ist
der Text eines in Ton und Terminologie verbliiffend
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jhnlichen Briefes liberliefert, den Yaryaku Tenno im
Jahr 478 nach China sandte. Er ist besonders wichtig.
Denn €r belegt, daB} sich japanische Herrscher die
Han_zeitliche staatsphilosophische Begrifflichkeit 1dngst
angeeignet hatten. Eine Stelle aus dem Nihon shoki
spricht fiir die Historizitdt des Yuryaku-Briefes (1965:
115, Aston, I1: 76), die freilich ohnehin unbestreit-
par ist.?> Fiinftens gilt trivialerweise: Die japanischen
Gesandten der Jahre 57 und 107 wurden unmittelbar
mit Han-zeitlicher Staatsphilosophie konfrontiert. Die
diplomatischen Gepflogenheiten der chinesischen Seite
swangen ganz einfach dazu, sich bestimmte philoso-
phische Schliisselbegrifte anzueignen und selbst zu be-
nutzen. So ergibt sich: Seit dem Jahr 57 miissen sich
einzelne Fiihrer bestimmter japanischer Gemeinwesen mit
Begriffen Han-zeitlicher Staatsphilosophie auseinan-
dergesetzt haben. Die Haufigkeit der diplomatischen
Kontakte indiziert dabei, daf} dies nicht allzu selten
der Fall gewesen sein muf}.2¢

Doch wie soll man sich die Auseinandersetzungen
genauer vorstellen? Unter welchen Voraussetzungen
wurden sie gefiihrt? Waren sie iberhaupt sinnvoll mog-
lich? Hatte die Rezeption selbst auch philosophischen
Charakter?

Soziale und politische Ordnung der japanischen Ge-
meinwesen des 1. bis 3. Jahrhunderts waren durch eine
Mischung quasi-religioser und insbesondere schama-
nistischer und sdkularistisch-biirokratischer Ziige cha-
rakterisiert. Noch Himiko wird oft als Schamanin be-
zeichnet: Nach dem Wei Zhi war sie unverheiratet.
Abgeschirmt von der Auflenwelt - wenn auch umgeben
von weiblichen Bediensteten - lebte sie in Kontakt zu
Gottern und Geistern. Daneben existierten zahlreiche
Verwaltungsorgane bzw. Amter und Amtstitel. Sie wa-
ren hierarchisch gegliedert. Unter anderem gab es Gou-
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verneure, Grenzaufseher und Marktaufseher, deng
weitere Administratoren unterstanden. Zahl, Strukty,
und Funktionen der Amter konstituierten ein zumiy,
dest im Ansatz biirokratisches System. Mir erschejy
dabei besonders interessant, daf3 dieses System dhnlicy
unabhéngig von seiner ‘‘Konigin’’ Himiko funktioniey
haben diirfte, wie die Inhaber tatsdchlicher Mach
spaterhin unabhéngig von den Tenno schalteten upg
walteten (Hou Han Shu u. Wei Zhi; Tsunoda/Goodrich,
2f und 8-16; Wheatley/See: 33ff) Soweit (frijhe
japanische Gesellschaften durch solch religios-sakulare
Doppelstrukturen gekennzeichnet waren, wiesen gje
in der Tat hinreichend dhnliche Ziige zu chinesischey
Gesellschaften auf, um an Kontakten mit China .
teressiert zu sein und davon zu profitieren. Das heif
zugleich, dafl Han-zeitliche Staatsphilosophie zunéchg
die sdkulare Seite der japanischen Gesellschaften ap.
gesprochen und beeinfluit haben diirfte. Ausdriicklich
sei noch darauf hingewiesen, daf bereits der Leiter der
Nu-Gesandtschaft einen biirokratischen Titel trug. By
stellte sich den Chinesen mit dem chinesischen Tite]
dafu, GroBwiirdentrager, vor (Huo Han Shu, in: Ishj.
hara 1985: 120; Tsunoda/Goodrich: 2).

Um das Fazit dieser Uberlegungen so klar wie
moglich auszudriicken: wie ““primitiv’’ die japanischen
Gesellschaften das 1. Jahrhunderts auch gewesen seip
mogen, einige von ihnen waren doch soweit entwickelt,
daf sie sich sinnvoll mit Han-zeitlicher Staatsphiloso-
phie auseinandersetzen konnten.

Doch wurde sie dabei [auch] als Philosophie begrif-
fen? Und welche Rolle spielte der aus heutiger Sicht
rein formelhafte Charakter der chinesischen Noten?
Standardisierte Wendungen diirften damals kaum als
leer empfunden worden sein. Sie waren sanktionierte
rhetorische Mittel, die die Uberzeugungskraft der Aus-
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ﬁihrungen starken sollten. Im allg;meipen diirfte;n sie
diesen 7Zweck auch erfiillt haben. Wlewelt staatsphiloso-
nische Konzepte als Philosophie aufgefaBt. wurden,
Pt damit jedoch noch nicht gesagt. In diskutabler
léorm 148t sich diese Frage erst fiir die Zeit seit Himiko
bean[worten. Der an Himiko gerichtete Brief l?ripgt
etwa folgende Gedanken zum Ausdruck. Da Himiko
die Souverdnitdt des chinesischen Kal.sers anerkenne
und sich 50 als loyal und pietétvoll erwiesen habe, unq
da sie in Wa Frieden geschaffen gnd gesichert habe,. sei
e gerechtfertigt, dal} sie iiber dle.Lénder Was. regiere
und ihrerseits deren Loyalitét geme'Be. Das I:ICIB.t, den
politischen Fiihrern Was wurde mit der ch1ne§1§chen
Note ein als Argument identifizierbares staatspolltlschgs
Konzept vermittelt, das ihren Anspruch auf Hegemonle
|egitimieren konnte. In einer Zeit hegemc.)mah?n und
stammesgesellschaftlichen Streits war es ein w1llkqm-
menes Argument. Seine Verwendung mag prononciert
ideologischen Charakter gehabt haben. Doch mu.B
offen bleiben, ob es bewulit und gezielt als Ideologie
eingesetzt wurde. Der objektiv argumentative - ungl in-
sofern philosophische - Charakter des Konzepts diirfte
schwerlich vollig belanglos gewesen sein.

Die Struktur dieses Konzepts wird klarer, wenn wir
die vier tiberlieferten Noten aus dem 3. und 5. Jahr-
hundert insgesamt betrachten. Dabei wird zugleich
sichtbar, daf es sich in der Tat um ein Han-zeitliches
Konzept handelt. Und schlieBlich stellen wir erneut
fest, daB3 es der Yamato-Hof selbst verwendete, wenn es
um die Legitimierung eigener Hegemonialanspriiche
ging. In diesem Zusammenhang ist zudem die Ein-
fihrung etwa des Lun Yu durch Wani (um 400) in
Betracht zu ziehen, aus dem ja dasselbe Konzept ab-
strahiert werden konnte. Alle vier Noten gebrauchen
Begriffe wie Loyalitdt, kindliche Pietat, (herrscherliche)
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Menschlichkeit und (himmlisches) Mandat. Und all
bringen damit die folgenden Ideen zum Ausdruck: e.e
Souverdn, eine Regierung oder ein Staat sind (\,0l
‘“‘Himmel”’) beauftragt, iiber andere Menschen y
Staat;n zu herrschen, weil sie sich durch Menschlichkei
auszeichnen. Sie schaffen und sichern ndmlich Woh
stand und Frieden. Deshalb haben sie Anspruch aui
die Loyalitdt und - um nicht im rein AuBerlichen 2
bleiben - auf eine kindlicher Pietét vergleichbare g,
neigung der Beherrschten. Widerstand, Aufruhr Umi
Kriege unterworfener Staaten gegen die Hegemonyjy),
macht sind deshalb Zeichen von Inhumanitit, ja
verbrecherisch. Das Konzept gleicht der Platonischen
Idee vom Philosophenstaat, in der die Legitimitét dg
Herrschaft mit der schier unfehlbaren Weisheit dg
regierenden Philosophen begriindet wird.

Inwiefern ist es ein Han-zeitliches Konzept? Bei Xy,
Zi ist “‘himmlisches Mandat”’ eine bloe Metapher fij;
Legitimitdt. Im Han-zeitlichen Konfuzianismus dagegey
hat der Ausdruck auch quasi-sakrale Konnotationep
Unfi wie bereits gesagt, bedeuten ‘‘Loyalitét’ Umi
“‘Pietdt” hier eher Gehorsam als kritisches Pflichtbe.
w_uBtsein. Auch das widerspricht klassischem Konfuzja.
nismus.

Im Nihon shoki (1967: e.g. 285, Aston, II: 21, 210f
228, 278, 286 und 406) ist zwar wiederholt davm;
die Rede, daB Herrscher ‘‘ermahnt’ werden miiBtep
und “Ermahnungen’’ (ch. jian) ernst nehmen soll-
ten. Sonst sei die Wohlfahrt von Regierung, Staat
unq Bevolkerung gefahrdet. Der Gedankengang ent-
spricht bekannten Argumenten aus Lun Yu, Meng 7
und Xun Zi. Die wichtigste Stelle (1967: 285, Aston
II: 210f) zitiert und paraphrasiert das Guan Zi und We;'
Zﬁi. All das spricht fiir eine friihe Bekanntschaft mit
diesem eminent kritischen Philosophem. Und doch
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spielt € in der frithen Rezeption, wie sie durch di-
lomatischen Verkehr bestimmt wurde, keine Rolle.
Bezeichnenderweise wurde es auch spéter nur selten
wiederholt. Die klassische konfuzianische Idee schlief3-
jich, daB Tyrannenmord nicht nur berechtigt, sondern
ar pflicht sein konne, wurde nie in Japan heimisch.

Die chinesischen Quellen selbst brauchen nach dem
Gesagten nicht weiter erldutert zu werden.

Im Jahr 238 entsandte

die Konigin von Wa (sc. Himiko) den Adligen
Nashonmi und andere in die Prafektur (Daifang),
wo sie um Erlaubnis baten, an den Kaiserhof
weiterreisen zu diirfen und dort Tribute abzu-
liefern. Der Gouverneur, Liu Xia, stellte einen
Beamten ab, der sie zur Hauptstadt begleitete. Die
Antwort an die Konigin von Wa, ein Edikt des
Kaisers, erlassen (...) im selben Jahr, lautete
folgendermafBen: ‘‘Hiermit wenden wir uns an
Himiko, die Konigin von Wa, die Wir von nun an
offiziell als Freund von Wei bezeichnen. (. . .) Du
lebst sehr weit entfernt (von hier) jenseits des
Meeres. Dennoch hast Du eine Gesandtschaft
geschickt und Tribut entrichtet. Deine Loyalitét
und kindliche Pietit (ch. zhong xiao) schatzen Wir
aufs Hochste. Deshalb verleihen Wir Dir den Titel
‘Wei freundlich gesinnte K6nigin von Wa’ und das
Zeichen des Goldenen Siegels mit Purpurband.
(.. .) Wir erwarten, dal Du, Preisenswerte Ko-
nigin, Dein Volk in Frieden regierst und Dich
bemiihst, (Uns) ergeben (ch. xiao) und gehorsam
zu sein”’. (Wei Zhi, in: Ishihara 1985: 113,
Tsunoda/Goodrich: 14).77

In einem ErlaB eines Song Liu-Kaisers aus dem Jahr
421, der auch an den japanischen Hof iiberbracht



42

wo

Ein

478

scher Shun Di:

PauL

rden sein muf, heif3t es:

““Can (d.h. Nintoku Tenno, reg. erste Hilfte deg
Jahrhunderts) aus Wa schickt Tribut (. . ). D§‘
T'atsache, daB er loyal (ch. cheng)® ist (. . .),y, g
dl.ent Anerkennung. Thm seien deshalb Ran ;o
Titel verliehen”’ (Song Shu, in: Ishihara 1985: 12
Tsunoda/Goodrich: 22). i

dhnliches Edikt aus dem Jahr 462 lautet:

‘Ko (Anko Tenno), der Nachfolger auf dem‘

Tl}ron von Wa, setzt die Loyalitdt (ch. zhop

sgmer_Vorfahren fort (. ..), bewahrt Friedenf
prrqmstimmung mit dem von uns gesetzten
Be'lsplel, und beobachtet ehrerbietig die Pﬂich(n\
Tl.'lbute zu senden. Nun, da er die Thronfolge an)
tritt, verleihen Wir ihm den Titel ‘Kénig von W;
und General, der den Frieden (ch. an, j. an) in

gllndj

Osten aufrecht erhdlt’’”’ (Song Shu, in: Ishih
3 . al
1985: 124, Tsunoda/Goodrich: 23).2 % ‘

schreibt Yuryaku Tenno an den chinesischen Herr.

“Un_ser Land liegt abseits und weit entfernt; seine
Gebiete liegen weit drauflen im Meer. Von alters
her bekleideten sich unsere Vorfahren mit Riistung
u‘nd Helm und iiberquerten Berge und Gewisser
sich keine Ruhe génnend. Im Osten eroberten sié
55 Gemeinwesen der behaarten Menschen. Iy |
Westen zwangen sie 66 Gemeinwesen verschiedener
!_Sarbarenstéimme in die Knie. Das Meer nordwirts
tiberquerend, unterwarfen sie 95 Gemeinwesen,
Das dao des Regierens (ch. wang dao, j. 0do)
besteht darin, Harmonie und Frieden zu erhalten, |
S_o wird Ordnung im Land verwirklicht. Genera-
tion nach Generation haben unsere Vorfahren
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ohne Unterlal dem Hof Ehrerbietung bezeigt.
pein Untertan, obwohl kenntnislos, folgt seinen
vorgingern auf den Thron und ist Deiner Er-
habenen Majestat leidenschaftlich/ganz und gar
ergeben. Alles, {iber was er befiehlt, steht zu Deiner
Kaiserlichen Verfiigung. (Um) tiber Paekche zu
pir zu gelangen, (. . .) machten wir Schiffe und
Boote fertig. Doch Koguryo, in MiBachtung des
Gesetzes, plante, sie zu ergreifen. Grenzen wurden
iiberfallen; Morde wurden wieder und wieder
pegangen. (Deshalb) verspéteten wir uns ein jedes
Mal und verpaliten giinstige Winde. Wir ver-
suchten, weiter voranzukommen, doch war der
Weg frei, so rebellierte (Koguryo). Mein verstor-
bener Vater wurde drgerlich (. . .). Getrieben vom
(Sinn fiir) Gerechtigkeit (ch. yi, j. gi), brachte er
1000000 Bogenschiitzen zusammen und war dabei,
einen grofien Feldzug zu beginnen. Doch da mein
vater und mein Bruder starben, konnte der Plan
(. . .) nicht ausgefiihrt werden. (. . .)

Deine Erhabene Tugend (ch. fe, j. foku)
erstreckt sich iiber Himmel und Erde. Wenn wir
dank ihrer diesen Feind (Koguryo) niederschlagen
koénnen (. . .), werden wir fiir immer fortfahren,
(Dir) loyal zu dienen (ch. gong). Ich bitte Dich
deshalb, mich zum Oberbefehlshaber des Feldzugs
zu ernennen, mit dem Status eines Ministers, und
anderen (aus meiner Gefolgschaft) Rang und Titel
zu gewihren, so daB Loyalitdt (ch. zhong) ge-
fordert werde” (Song Shu, in: Ishihara 1985:
125f, Tsunoda/Goodrich: 23f).

5.3.2. Japanische Quellen. Das Nihon shoki enthélt
unzihlige Passagen, die Han-zeitliche Staatsphilosophie
referieren. Die im folgenden wiedergegebenen Stellen
gehen inhaltlich nicht tiber die in den zitierten Briefen
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vermittelten Konzepte hinaus. Oder die in ihnen ayg
driickten Lehren sind doch aus Briefen und/oder Lg:
Yu zu erschliefen. Begriffszeichen wie “Mensch]ich
keit”” (ch. ren) kommen dort allenthalben vor. Fry )
pierende Ubereinstimmungen mit den Briefen spreche‘
dafiir, daf} die mit ihnen eingeleitete Rezeption tradin
tionsbildend war. Soweit es sich um Zitate oder Para.
phrasen chinesischer Texte handelt, sind diese Text.
wahrscheinlich bereits in vorbuddhistischer Zeit nacl:
Japan gelangt.

Diese Vermutung wird durch folgende Faktoren na.
hegelegt:
1. Seit dem 5. Jahrhundert bestanden enge und kop,
tinuierliche Kontakte zwischen Yamato, Kaya ung
Paekche. So wurden wahrscheinlich auch weitere chi.
nesische Klassiker nach Japan gebracht. Aufler Wan
und Achi-kishi sind zwei andere Gelehrte namentligy
bekannt, die in vorbuddhistischer Zeit nach Japg
kamen. 513 und 516 sandte Paekche dem Hof j,
Yamoto zwei ““Gelehrte der Fiinf Biicher” (Go ky; |
hakase) als ““Tribut’’ (Nihon shoki XVII, 1965: 29 upq
35; Aston, II: 9 und 14) Duan Yang Er (j. Dan Yoni)
und Gao An Mou (j. Ko Ammo).3°

Die ““Fiinf Biicher’” umfassen das Shi Jing, Yi Jing, |
Shu Jing, Li Jiund Chun Qiu, das Buch der Lieder, das’
Buch der Wandlungen, das Buch der Urkunden, da |
Buch der Riten und die Friihlings- und Herbst-Ap.
nalen. Das etwas spdtere Li Ji ausgenommen, ent-
standen die &ltesten Versionen um 500 vor Christys,
Die Biicher enthalten zahlreiche Ideen, die vop
verschiedenen als konfuzianisch bezeichneten Schulep
iibernommen wurden. Das gilt insbesondere fiir dep
Begriff ‘“Mandat des Himmels’’.3!
2. Das Nihon shoki stiitzt sich auf iltere japanische
Quellen.

| einiger ©

L
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Ein, wenn auch schwaches, Indiz ist, daf sich alle
jerten Passagen auf Tenno des 5. und frithen 6.

Jﬂ;hrhunderts beziehen, die erste Passage allein ausge-
pommen- , .
Die 604 erlassene Siebzehn-Artikel-Verfassung

:]ﬂshic‘hijﬁ no kempo), der alteste iiberlieferte Text
Jon philosophischer Originalitdt, der in Japan ge-
schrieben wurde, dokumentiert ein Niveau konfu-
sianischer Studien, das fiir eine Kenntnis zumindest
hinesischer Klassiker spricht. Natiirlich ist es
moglich, daB einige dieser Texte erst kurz vorher, d.h.
nde des 6. Jahrhunderts, gemeinsam mit den ersten
buddhistischen Texten eingefiihrt wurden.

Aber auch dann ergibt sich: Die im folgenden zi-
{ierten Passagen reflektieren konfuzianische Konzepte,
die bereits im 5. und 6. Jahrhundert am Hof von Ya-
mato bekannt und einflulreich waren. Im sozusagen
ungiinstigsten Fall sind einige von ihnen erst fiir das
spite 6. Jahrhundert anzusetzen.

Nach Kojiki und Nihon shoki begriindete Jimmu Ten-
1o das Tennotum. Nach dem Nihon shoki (111, 1967:
188f; Aston, I: 110) rechtfertigte er seinen expansiven
Feldzug nach Osten folgendermalen:

“Die entlegenen Regionen erfreuen sich noch nicht
des Segens der kaiserlichen Herrschaft. Seit jeher
ist es allen Staddten und Dorfern erlaubt, ihre
eigenen Herren und Héaupter zu haben, die, jeder
fiir sich, die Gebiete teilen und sich in wechselsei-
tiger Aggression und Streit iiben.”’

In diesem Zusammenhang spricht Jimmu von der

“Ausdehnung des himmlischen Unternehmens
(amatsu hitsugi), so dafl sein Ruhm das Univer-
sum (ch. tian xia; j. ame no shita) fiille’’ (op. cit.,
ibd., Aston, I: 111).
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Selbstverstandlich diirfen diese Stellen nicht als B&l
richte tatsichlicher historischer Ereignisse gelesen g,
den. Sie lassen sich auch keiner bestimmten higy
rischen Gestalt und Zeit zuordnen. Doch reﬂektie,en
sie Argumente, die bereits aus den zitierten Briefe
erschlieBbar sind: Der Tenno ist Friedensstifter ung
deshalb legitimer Inhaber der Macht, zu dessen yq
Himmel verordneter Aufgabe (amatsu hitsugi) es dem.
zufolge gehort, (noch) unfriedliche, im Streit liegeng,
Gemeinwesen in sein potentiell allumfassendes Reicp
(ch. tian xia; ‘‘das [d.h. alles], was unter dem Himmg
ist’’) einzugliedern. Zwar ist amatsu nicht mit dem {ib.
lichen Zeichen fiir “Himmel”” und ‘‘himmlisch?
dem Chinesischen tian, geschrieben, und statt de;
ming (j. mei) steht das hitsugi gelesene gyo. Doch
da amatsu hier ‘‘himmlisch’’ bedeutet und gyo fast
synonym mit ming ist, ist nichtsdestoweniger der Begrif
des “‘himmlischen Mandats’ (ch. tian ming; j. tep.
mei) gemeint. Im tibrigen gilt auch unabhingig von den
zitierten Noten: Die Begriffe tian xia und tian ming diirj.
ten zu den friihesten philosophisch-politischen Ideey
iiberhaupt gehéren, die von China nach Japan gelang.
ten.

Nintoku wird im Nihon shoki (XI) als im konfy. '
zianischen Sinn idealer Herrscher gezeichnet. Dgg
Nihon shoki spricht ihm alle erdenklichen konfy.
zianischen Tugenden zu. Er wird menschlich (ch. ren),
pietétvoll (ch. xizo) und weise (ch. sheng) genannt
(1967: e.g. 382 und 389). Reich (ch. tian xia) und
Bevolkerung bringt er Frieden und Wohlfahrt (1967:
391f). So besitzt er zu Recht das ‘“‘Mandat des Him-
mels’’ (amatsu hitsugi (1967: 382); und ch. tian ming
(1967: 389). Nintoku lehnt es zunichst ab, Kaiser zu
werden. Denn sein Vater, Ojin Tenno, hat Nintokus |
jiingeren Bruder zum Nachfolger ausersehen. Kindliche

!
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pietdt verbietet es, dieser Entscheidung zuwider zu
pandeln. Dazu kommt Nintokus briiderliche Liebe. Da
sich jedoch der jlingere Bruder weigert, den Thron zu
pesteigen und schlie8lich Selbstmord begeht, um Nin-
{oku zur Thronfolge zu zwingen, bleibt ihm am Ende
keine Wahl. Das Verhalten des jiingeren Bruders ist
von Respekt vor dem dlteren Bruder bestimmt, einer
weiteren konfuzianischen Tugend (Nihon shoki XI,
1967: 382-89; Aston, I: 272-76). Die Geschichte
des Bruderstreits ist eine japanische Version bekannter
chinesischer Muster.

In der Darstellung der konfuzianischen Tugenden
und konfuzianischen Verhaltensweisen verwendet das
Nihon shoki  konfuzianische Terminologie. Dabei
stiert und paraphrasiert es unter anderem Lun Yu
(Nihon shoki 1967: 382A9), Xun Zi (1967: 391A19),
Huai Nan Zi, Han Shu und Wei Zhi (1967: 383A13 und
16). Wie schon die Jimmu in den Mund gelegten Worte
sind deshalb auch die Nintoku und Nintokus Bruder
wgeschriebenen Auflerungen Fiktion.

Die folgenden Passagen mogen das Gesagte illu-
strieren:

“Der Kaiser war von Kindheit an klug und weise
(ch. zhi). (. ..) Als er erwachsen wurde, war er
duldsam und menschlich (ch. ren). (...) Der
kaiserliche Prinz bot an, zugunsten Osazakis (d.h.
Nintokus) auf die (kaiserliche) Wiirde zu ver-
zichten (. . .): ‘(. . .) ich bin der jlingere Bruder
und dariiber hinaus ohne Talent. Wie kann ich es
wagen, den (. ..) Himmlischen Auftrag (amatsu
hitsugi) zu iibernehmen? Ihr jedoch, o GroBer
Prinz, seid durch elegante Erscheinung und
weitreichende Menschlichkeit und Pietét (ch. ren
xiao)3? ausgezeichnet. AuBerdem seid Ihr von er-
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fahrenem Alter. Ihr verdient es, Herr des Rejg

(ch. tian xia) zu sein. (. . .) Schlieflich sollte der
dltere Bruder oben und der jlingere Bruder ungg
stehen, der Weise (ch. sheng) Herr und der
Dumme Diener sein. Das ist eine frither wie heyg,
anerkannte allgemeine Regel. Der Prinz mg

deshalb nicht ldnger z6gern und die kaiserlich
Wiirde iibernehmen’”’ (Nihon shoki XI, 196
382f; Aston, I: 272f). i

“(Nintoku) Tenno sagte: ‘Setzt der Himmel eing,
Herrscher ein, so um des Volkes willen. Deshg]
mull ein Herrscher das Volk zur Hauptsach,
machen. Aus diesem Grund machten sich dj
weisen Kaiser des Altertums selbst dafiir verapg.
wortlich, wenn nur ein Untertan Kélte und Hunge;
litt. Denn die Armut des Volkes ist nichts andereg
als Unsere Armut; das Wohlergehen des Volkes
nichts anderes als Unser Wohlergehen. Daf ejy
Volk reich, aber der Herrscher arm sei, gibt e
nicht’”’ (Nihon shoki XI, 1967: 391f; Aston, [
279).%

Nach dem Nihon shoki (X111, 1967: 432f; Aston, |:
372f) lehnte es auch Ingydo Tenno (um 450) zunéchs
ab, den Thron zu besteigen:

“Ich bin ein ungliicklicher Mensch, seit langen
von einer schweren Krankheit gezeichnet, die ich
nicht abschiitteln kann. Ich kann nicht gehen,
Ohne den Kaiser davon in Kenntnis zu setzen, habe
ich meine Krankeit aus eigenem Entschlufl heim-
lich selbst behandelt, durch Selbstverstiimmelung,
in der Hoffnung, sie so loszuwerden, doch bin ich
immer noch nicht geheilt. Daraufhin tadelte mich
der Kaiser und sprach: ‘Welch grofBeres Mal} an

-
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kindlicher Pietétlosigkeit (ch. bu xiao) kann es ge-
pen als Dein Verhalten, absichtlich Deinen eigenen
Korper zu verstiimmeln, weil Du an einer Krank-
heit leidest? Solange Du leben magst, Du darfst
niemals den Thron besteigen.” Dariiber hinaus
verachteten mich die zwei Kaiser, meine ilteren
Briider, und hielten mich fiir einen Dummkopf,
wie allen Ministern bekannt ist. Nun ist das Reich
(ch. tian xia) eine groBartige Organisation: das
Erhabene Kaisertum ist eine weitreichende Insti-
tution, und Vater und Mutter des Volks zu sein,
ist das Amt eines Weisen. Wie kann solch eine
Aufgabe einem Dummkopf anvertraut werden?
(. . .) Die Minister verbeugten sich zweimal und
sagten: ‘Das Erhabene Kaisertum sollte nicht lange
unbesetzt bleiben; das Mandat des Himmels (ch.
tian ming) sollte nicht aus Bescheidenheit abge-
lehnt werden.””’

Neben dem Begriff tian ming sind erneut Formen konfu-
zianischer Menschlichkeit angesprochen, insbesondere
kindliche Pietét (ch. xiao) und briiderlicher Respekt.

Die Stelle enthdlt Zitate und Paraphrasen aus Zuo
Zhuan, Han Shu und Hou Han Shu. Das Zuo Zhuan,
ein Geschichtswerk, wurde um 300 vor Christus ge-
schriecben. Die Antwort der Minister ist wortlich aus
dem Hou Han Shu {ibernommen.3* So handelt es sich
erneut kaum um tatsdchlich am japanischen Hof ge-
jufierte Worte. Wiederum aber sind die zum Aus-
druck gebrachten Gedanken bereits weithin aus den
zitierten Noten erschliefbar. Nimmt man das Lun Yu
hinzu, so bleibt wohl nichts, was nicht schon um 400 am
Hof in Yamato bekannt war.

Ahnlich wie Ingyo Tenno soll sich auch Ninken Ten-
no [Ende des 5. Jahrhunderts] gegen die Thronfolge
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gewehrt haben. Mit denselben Worten, die die Ministe;
Ingyos gebrauchten, um Ingyoé umzustimmen, Schlﬁg(
er seinen jiingeren Bruder vor:

‘“‘Kaiser Shiraga (Seinei Tenno), als mein lterg
Bruder, wies mir zunéchst all die Angelegenheiten
des Reiches zu. Doch ich schdme mich zu akzep,
tieren. Das (zukiinftige) Verhalten des Grofg,
Prinzen (Kenzo Tenno) geht aus seiner durgy
Menschlichkeit (ch. ren) bestimmten Ablehnung
(des Throns) hervor, so dal} die, die ihn hgrey,
Laute der Bewunderung &duflern. (. ..) Die be:
dauernswerten Nobeln werden aufatmen, habg,
sie die Freude, den Himmel zu stiitzen; das eleng,
schwarzhaarige Volk wird das Gliick genief3en, dje
Erde zu treten. (. ..) Ich habe vernommen: Dy
Erhabene Kaisertum sollte nicht lange unbesety
bleiben; das Mandat des Himmels (ch. tian Ming)
sollte nicht aus Bescheidenheit abgelehnt werdep,
LaBt den Grofien Prinzen die Tempel der Erde ung
des Getreides zu seinen Gedanken machen, laBt ihy
die Menschen zu seinem Herzen machen’ (. . .) Dy
erkannte der Kaiser (sc. Kenzo), daf3 er gegen dey
Wunsch seines é&lteren Bruders handeln wiirde,
wenn er auf seiner Ablehnung bestiinde, ung
stimmte zu. (. . .) Alle Welt atmete auf (. . .) ung
sprach: ‘Wunderbar! Bei solch gutem Gefiihl zyj.
schen &dlterem und jiingerem Bruder wird sich das
Reich der Tugend zuwenden; bei solcher Liebe zwj-
schen Verwandten werden die Menschen Mensch-
lichkeit (ch. ren) fordern.” (. ..) Die GroB-Omi
und Grof3-Muraji (. . .) sagten zum Kaiser (Ken-
z0): ‘(. . .) Die Kaiserliche Wiirde (. ..) steht
Euch zu gemdfl dem Mandat des Himmels (ch. fian
ming)’”’ (Nihon shoki X1, 1967: 516-18; Aston,
I: 384-86).
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Neben Ideen wie ‘“Mandat des Himmels’’, ‘‘Mensch-
lichkeit” und “‘briiderlicher Respekt’” wird der
arempel der Erde und des Getreides’” erwdhnt. Die-
er Terminus ist ebenfalls vor-Han-zeitlicher Herkunft.
Er steht als Metapher fiir eine Aufgabe, die allein der
Herrscher ausiiben darf. Je nach konfuzianischer
gchule handelt es sich dabei um eine sakrale oder nur
scheinbar sakrale Funktion. Der Terminus kommt
auch in anderen, vergleichbaren Passagen vor (z.B.
Nihon shoki 1967: 382f; Aston, I: 272).

Die Stelle enthdlt Zitate und Paraphrasen aus Han
Shu, Hou Han Shu und Wu Zhi, der um 300 verfaBiten
Chronik der Wu (Nihon shoki 1967: 517A4). Aufierdem
enthilt sie eine Anspielung auf eine Wendung im Yi
Jing (Aston 1978, 1: 384A3).

Besonders hédufig kommt der Begriff der Loyalitét
(ch. zhong) vor (e.g. Nihon shoki, Aston, I: 157, 251,
258, 304, 350, und II, 42 und 45). Dabei ist statt des
Jeichens zhong mitunter die Metapher ‘‘ohne
gespaltenes Herz’ benutzt. Oft dient die Idee der
Loyalitdt dazu, Hegemonialanspriiche gegeniiber korea-
nischen Staaten zu legitimieren. So werden einem Ko-
nig von Paekche und dessen Sohn die Worte in den
Mund gelegt:

“Der weise Herrscher (d.h. der Herrscher Ya-
matos) lebt oben, strahlend wie Sonne und
Mond. (Als seine) Diener, die wir jetzt sind, leben
wir unten, fest wie Berge und Hiigel. Stets werden
wir seine westliche Grenzprovinz bleiben, fiir im-
mer ohne gespaltenes Herz’’ (Nihon shoki 1X,
1967, 359; Aston, I: 251).

Ein Vertreter Yamatos ermahnt Silla:

“Dieser Feldzug warne dich, von nun an nie wieder
ungehorsam zu sein gegentiber dem Himmlischen
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Hof”’ (Nihon shoki X1V, 1967: 479; Aston, I: 359) '

Einem weiteren Konig von Paekche wird die AuBery

. ng
zugeschrieben:

“Der Kaiser von Japan befiehlt, Imna wiederhg,
zustellen. (.. .) Warum sollte nicht ein jeqq
von euch [Wiirdentrdgern Imnas] mit &duferste,
Loyalitdt (ch. zhong) dies weise (ch. sheng) Zig)
verfolgen?’’ (Nihon shoki X1X, 1965: 69; Ast()n’
1I: 42). |

Und noch einmal wird Imna zur - angeblich — moralisey
gebotenen Loyalitédt gegeniiber Yamato aufgefordey
(Nihon shoki XIX, 1965: 73; Aston, II: 45).

Das alles gleicht der Art und Weise, in der Yuryaky,
im Brief an den Song-Hof die Idee der Loyalitj
benutzt, um eigene Hegemonialspriiche gegeniibe;
koreanischen Staaten zum Ausdruck zu bringen.

5.3.3. Zusammenfassende Darstellung der vorbuyg.
dhistischen Konfuzianismus-Rezeption. Gewill war dje
Art und Weise, in der der Konfuzianismus anfénglich
rezipiert wurde, vor allem politisch und psychologisch
motiviert. Er diente als ideologische Stiitze einer ex-

T

pansiven Reichseinigungspolitik und einer aggressiven
Koreapolitik. Der Begriff des briiderlichen Respekts
erleichterte die Einfiihrung der Primogenitur, die, wie
aus dem Nihon shoki hervorgeht, zundchst uniiblich
und lange Zeit umstritten war. Zugleich sollte die
Ubernahme konfuzianischer Lehren wohl auch Sinn
fiir Kultur dokumentieren. Pointiert gesagt, wurde der
Konfuzianismus damit vor allem als Ideologie und
nationalstaatliches Selbstbestdtigungssystem gesehen,

Neben allein philosophisch orientierten Auseinanderset- |

zungen, wie sie etwa in der Tokugawa-Zeit (1603-
1868) gefiihrt wurden, blieb diese Sichtweise bis zum
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Zweiten Weltkrieg erhalten. Der politischen und psy-
chologischen Motive und der ideologischen Nutzbar-
machung ungeachtet, wurde der Konfuzianismus je-
doch auch als Philosophie wirksam. Der Gedanke,
dah Herrschaft durch Menschlichkeit (ch. _ren) upd
nicht allein durch Herkunft und/oder Tradition legiti-
miert werden misse, wirkte dank seiner argumentati-
ven Kraft und seiner anti-mythischen StofBrichtung.
In unmythischer Sprache formuliert und Reflex poten-
tiell allgemein-menschlicher Erfahrung, war er auch
iiber den Einzugsbereich eines bestimmten Mythos hin-
aus nachvollziehbar. Begriffe wie Menschlichkeit (ch.
ren), Gerechtigkeit (ch. yi), Frieden (ch. an), Reich
(ch. tian xia) und Loyalitat (ch. zhong) waren ja allge-
meiner, abstrakter und weniger bildhaft als entspre-
chende mythische Vorstellungen. Das illustrieren insbe-
sondere die mythischen Begriffe des ‘‘Landes’ Japan
in Kojiki und Nihon shoki. Doch sei noch einmal un-
terstrichen: Die fiir die vor-Han-zeitliche Philosophie
in China bezeichnenden radikal kritischen Auffassun-
gen sind im frithen Japan nicht nachweisbar. Im Ni-
hon shoki fehlt jede explizite Mythos-Kritik, wenn
quch “Ubereinstimmung mit Vernunft’’, Konsistenz
und begriindetes Entscheiden ausdriicklich gepriesen
werden (XVII, 1965: 33, 37 und 39; Aston, II: 13,
16 und 17). Nirgendwo ist vom Recht, geschweige denn
der Pflicht, Tyrannen zu téten, die Rede. Loyalitdt und
Pietdt (ch. xiao) werden eher als Formen des Gehor-
sams denn kritischer Dienstbereitschaft oder Zuneigung
gesehen, der an sich bemerkenswerten Erwédhnung der
Idee der Ermahnung (ch. jian) ungeachtet.

5.4 Maximen der Strategischen Schule

Das Nihon shoki zitiert auch Maximen aus Sun Zi
und Wu Zi, den wichtigsten Texten der Strategischen
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I

Schule (ch. Bing Jia). Sie verdienen ausfﬁhrlicherel

Erwdhnung. Diese Klassiker der Kriegskunst entstay,
den vor 300 vor Christus. In ihren humanen Ziigen ih.
neln sie dem klassischen Konfuzianismus. Wahrschejp,
lich sind sie sogar durch ihn beeinflufit. Beide Schriftey
betonen: Frieden ist ein weit hoherer Wert als Krieg_
Die grofiten Siege sind die, die ohne Gewaltamwendu“g
errungen werden. Eine humane Behandlung unterje.
gener Staaten und Vélker bringt i.a. mehr Gewinn g

Strafaktionen. Abschreckende Maflnahmen seien siny, |

voll, wenn sie zum Frieden fithrten und letztendlich
Menschenleben schonten.

Buch IX des Nihon shoki handelt von Jingé Kogy,
Nach dem Nihon shoki eroberte Jingd Mimana oder
machte es zu einem Stiitzpunkt ihres Reichs. Unter dep
Jingd zugeschriebenen AuBerungen iiber ihren Korea.
feldzug finden sich folgende Worte aus Sun Zi upg
Wu Zi.

“Krieg zu fiihren und Truppen zu bewegen, sing
Angelegenheiten grofiter Bedeutung fiir einep
Staat. Friede und Gefahr, Erfolg und Fehlschlag
hingen unweigerlich davon ab’’ (Nihon shoki IX,
1967: 335, Aston, I: 228; Sun Zi I, 1, Leibnitz
11; Griffith: 63; vgl. auch Nihon shoki 1967:
334A12). ‘““Verschone nicht die, die Widerstand
leisten; tote nicht die, die sich unterwerfen’’ (Nihon
shoki IX, 1965: 337, Aston, I: 229; vgl. auch
I: 231, und Nihon shoki 1965: 336A7).

Sun Zi und Wu Zi sind in geradezu exemplarischer
Weise rationale Texte. In dieser Hinsicht gleichen sie
dem Xun Zi und den legalistischen Klassikern. Die
Argumentation stiitzt sich ausschlieBlich auf Logik und

allgemeinmenschliche Erfahrung und ist beeindruckend

stringent. Formen des Aberglaubens wie Orakel werden
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abgelehnt. Das Sun Zi ist dariiber hinaus ein durch und
durch systematischer Text. D.h. also: Mit i.hnen' faI}-
den Formen der Rationalitdt und Systematllf, wie sie
ayestlicher’” gar nicht sein kdnnen, Eingang in Japap.
Lehren aus dem Sun Zi préagten dif.: Kriegsﬁihrung in
Japan bis in die Tokugawa-Zeit hinein. Sq soll.u.g.
Minamoto Yoshitsune (1159-89) das Sun Zi ausgiebig
studiert und entsprechend Krieg gefiihrt und gelebt
haben (Leibnitz: 1211T). .
Vermutlich wurden auch Sun Zi und Wu Zi schon in
vorbuddhistischer Zeit in Japan bekannt. Doch lé@Bt
sich das nicht mit dem Anspruch auf Wahrschein-
lichkeit behaupten, der in bezug auf Texte wie das Lun
yu oder Huai Nan Zi geltend gemacht werden kann.
penn es sind nur recht allgemeine Spekulationen mog-
Illf:h.Sun Zi und Wu Zi spielten seit ihrem Entstehen
pis hin zur Geschichte der Drei Reiche (im. 3. Jahr-
hundert nach Christus) eine grofe Rolle in der Kriegs-
fiihrung wie in der intellektuellen Kultur in China. So
diirfte das Sun Zi zur ‘‘Pflichtlektiire’” der Gelehrten
des damaligen Zeit gehort haben, und deshalb auch
den chinesischen Gelehrten bekannt gewesen sein, die
nach Japan kamen.
2. Der Griinder eines dieser drei Reiche, des Staates
Wei, Cao Cao (155-220), veranlafite eine ‘‘Neuausga-
be”’ des Sun Zi und schrieb einen Kommentar dazu. In
einer weiteren Erorterung setzte er sich ausfiihrlich
mit dem Sun Zi auseinander. Es handelt sich um den-
selben Staat Wei, mit dem Himiko diplomatische
Beziehungen unterhielt.
3, Chinesische Texte wie z.B. das Shi Ji Xuan und das
Wei Zhi berichten ausfiihrlich iiber Sun Zi und/oder
sein Buch.
4, Die zahlreichen Kriege, die die Geschichte Japans



56 PauL

zwischen dem 2. und 5. Jahrhundert kennzeich

begiinstigten die Einfiihrung strategischer Texte,
Diese Uberlegungen sind wichtig. Denn sie kénnep da

zu beitragen, die Rolle der Rationalitéit in der frijp,

Hen’

hep

japanischen Kultur in neuem Licht zu sehen. Freilich

verlangte das eine ausfiihrliche Erérterung,

: € die higr
nicht durchgefiihrt werden kann.

6. Zusammenfassung der Argumente, die dafij
sprechen, daf} die Anfiinge der Philosophie in Japap in
der Yayoi-Zeit liegen, und daf} bereits die vorbyg.
dhistische Zeit beachtenswerte Rezeptionsleistungen o
brachte

1. Spitestens seit etwa 108 vor Christus standey
chinesisch-koreanische und japanische Kultureinhejtgy
in mehr oder weniger kontinuierlichem Kontakt mit.
einander.

2. Zwischen den Jahren 57 und 478 tauschten chipe.
sische und koreanische Hofe und japanische Herrschey
zahlreiche Gesandtschaften aus. Mit an Sicherheit gren.
zender Wahrscheinlichkeit waren sie mit &hnlichey
Briefwechseln verbunden wie der Verkehr mit Himikg
und Yiryaku. Von etwa zehn Gesandtschaften nagj
China wissen wir aus chinesischen Quellen. Die Zap
diplomatischer Kontakte zwischen koreanischen upg
japanischen Herrschern lag noch wesentlich hoher,

3. Kriege und Scharmiitzel mit koreanischen Ge.
meinwesen, Gesandtschaften, Tribute/Geschenke, adli-
ge Geiseln, Fliichtlinge, Scharen koreanischer Einwan.
derer und mit diesen nach Japan gelangte Gelehrte
sprechen fiir einen Kulturtransfer, mit dem auch fas

die gesamte chinesische Klassik nach Japan gelangt sein
|

diirfte.
4. Die Erwahnung Wanis und Achi-kishis dokumen-
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ert die Rezeption von chinesischen Klassikern spéte-
tens ZU Beginn des fiinften Jahrhunderts.

; Die Han-konfuzianische Staatsideologie kam den
ressen japanischer Herrscher entgegen.

Bei aller gebotenen Vorsicht diirften Studien des
K.ojl'ki und Nihon shoki meine Thesen bestatigen. Das
Nihon shoki zitiert dltere chinesische, koreanische und
-apanische Quellpn. -

7, Wenn Egamis oben zitierte These, wonach aus Ko-
rea kommende Reiterkrieger in Japan eingefallen seien
und das Tennotum begriindet hétten, richtig ist, dann
wiirde meine Behauptung noch an Plausibilitdt gewin-

{i

Inte

nen.

Anmerkungen

{. Eine kiirzere Darstellung enthélt mein Aufsatz 1986b.

2. Vgl. meine Studien 1984, 1985: 142-159, 1986, 21986,
1989b und 1990b.

3, Die Epoche ist nach dem offiziell ersten Fundort der fir
sie charakteristischen Keramik benannt.

4. Kofun heifit wortlich “‘altes Grab’’ bzw. ‘‘alte Gréber”’.

5, Die Daten sind dem Ci Hai, einem chinesischen Lexikon,
entnommen. Sie sind umstritten, doch fiir philosophie-
geschichtliche Zwecke hinreichend genau. Vgl. auch Geld-
setzer/ Hong.

6. Vgl. Hong: 254ft.

7. Ich zitiere den Originaltext nach der bei Ishihara abge-
druckten Version. Ishiharas instruktive Ausgaben der
frithen chinesischen ‘‘Berichte iiber Japan’’ (1985 und
1986) enthalten neben japanischer Ubersetzung und Kom-
mentar auch die chinesischen Texte selbst. Mit Tsunoda/
Goodrichs Japan in the Chinese Dynastic Histories
(‘““‘Japan in der Geschichtsschreibung der chinesischen
Dynastien’’) liegt eine gldnzende englischsprachige
Ubertragung all dieser Quellen vor. Ubersetzungen ein-



58

10.

-

PauL

zelner Passagen finden sich bei Aston, Wede
Nachod I, Tsunoda et al. und Wei. - Statt “Yamaggs
und “Kuni’’ wird mitunter von ‘‘Yamadai’’ und ”Kunal».
oder “Kuna’’ gesprochen (Wei 1970 und Hong). E
Der Titel Tenno wurde erst im 6. oder 7. Jahrhupg

gebrduchlich. Wie die sino-japanischen Namen der?
Kojiki und Nihon shoki erwihnten iibrigen Tenng im
auch “‘Yaryaku’’ eine spitere Erfindung bzw. eip § 3
terer Ehrenname, der den Einflu} chinesischer Kulxt)&
reflektiert. Obwohl ein anachronistisches Vorgeheur
folge ich der Konvention und verwende ebenfalls Tennn’
Titel und sino-japanische Namen. Das dient ganz ein(;‘.
ach der Verstiandlichkeit. - Die exakten Lebens- Umi
Regierungsdaten Yuryakus sind umstritten, aber hie
auch ohne Bedeutung. J
Abgesehen von einigen kurzen Stein- und Metalliy,
schriften, diirfen andere Quellen unberﬁcksichtii
bleiben. Sie sind weder vom Umfang noch vom Inhg);
her relevant. Die Inschriften und die Fudoki ausgenop.
men, lokale Berichte iiber lokale Gegebenheiten ung
Traditionen, sind sie auch spiteren Datums. Zy dep
Fudoki vgl. Aoki 1974 oder Aokis Artikel in der Kgy.
11, 341. '
Den EinfluB} chinesischer und koreanischer Kultur (die ja
damals selbst weithin chinesische Kultur war) stellep
neben Wei, Egami und Ledyard auch Lewin, Kamstry
Tamura (1962 und 1985), Covell/Covell, Hong Uflti
Saeki dar. Dabei sind die detaillierten Untersuchungey
Lewins, Kamstras und Tamuras besonders empfehleps.
wert, zumal deshalb, weil sie mit dem Buddhismus ejy
philosophisch relevantes Thema zum Gegenstand haben,
Die Arbeit von Covell/Covell hat stark propagandi.
stische Ziige, doch enthilt sie informative Illustrationep,
Im iibrigen iiberzeugt selbst ein fliichtiger Vergleich
einschlégiger archdologischer Funde aus dem chinesisch-
koreanischen und dem japanischen Raum davon, daB der
chinesisch-koreanische EinfluB immens gewesen sein
muf}. Vgl. etwa die folgenden Kataloge: Nationdl

|
meye,,

11
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Museum of Korea, Kyongju National Museum, Guide to
the Asuka Historical Museum, Soshoku kofun shitsu,
Kyoto kodai to no deai.

Auch das Wort “‘Chinesen’” gebrauche ich in geogra-
phischem Sinn. Ich meine Menschen aus dem Raum der
gstreitenden Reiche.

Im gegebenen Zusammenhang muf} diese grob einseitige
Skizze legalistischer Gedanken und legalistischer Poli-
tik geniigen. Die humanen Intentionen des Legalismus,
das ‘“Abschaffen von Strafen durch Strafen’” und das
Vermeiden von Streit durch eine dem Gebrauch von
MaBen vergleichbare Klarheit in der Formulierung und
Gestaltung von Politik, konnen aufler Acht bleiben. Ich
habe sie im tibrigen andernorts erortert (1987). Historizi-
tit der Biicherverbrennung und des brutalen Vorgehens
gegen Konfuzianer sind unbestreitbar, trotz insbesondere
wihrend der sogenannten Kulturrevolution unternomme-
ner Versuche, sie infrage zu stellen. Die unterschiedlichen
Positionen sind u.a. bei Si Ma Jian (Shi Ji Xuan: Qin
Shi Huang Di Ji/Berichte des Historikers: 353-361),
Schickel und Steiger dokumentiert und erortert. Die
wichtigsten legalistischen Philosophen waren Shang Yang
(j. Shoo) [390-338] und Han Fei Zi (j. Kampishi) (280-
233). lhre Erorterungen sind von Duyvendak und Liao
glanzend iibersetzt worden.

Nach Aston (1978, 1: 278A3) Hanf, Hirse, Reis, Weizen
und Gerste und Hiilsenfriichte; nach Dubs (212nl11)
Hanf, klebrige Hirse, kornige Hirse, Weizen und (Soja-)
Bohnen. Daneben gibt es noch andere leicht abweichende
Erkldrungen.

In seiner Ausgabe chinesischer Quellen japanischer
Geschichte (1985: 151-54) listet Ishihara 17 solcher exakt
datierter bzw. datierbarer ‘‘Marksteine’’ auf, die diese
Quellen fiir die Zeit zwischen 57 und 478 erwidhnen. Vgl.
auch Dettmer, S. 62.

Die Frage nach der tatsdchlichen Bedeutung der dabei
verliechenen Titel bzw. der tatsdchlich mit ihnen ver-
bundenen oder durch sie bestdtigten Macht ist i.g.Zh.
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17.

18.

19.

20.

21,

22.

23.
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irrelevant.

Kaya, Paekche und Silla gingen etwa um die Zeitenwende
oder um 100 aus den ‘‘drei Han’’ Pyonhan, Mahan ung
Chinhan hervor. Kaya war eine Foderation von et
zwOlf verhéltnisméBig unabhéngigen politischen Einhgj,
ten, unter ihnen wohl Imna und Kara.

Der Hinweis auf Beruf und Familie Achi-kishis wurg,
spater eingefiigt.

Nach Aston war ein anderer als der an dieser Stqj,
genannte Mann Thronfolger. - Abweichend von Astgy
habe ich fiir Achi-kishi und Wani die aus dem KOjik;‘
bekannten Namen gewihlt. - Zu Wani vgl. auch Astg,
I: 309A1. ;
Das Zuo Zhuan ist ein Kommentar zum Chun Qiu, de,
Friihlings- und Herbstannalen, einer Chronik des Fij.
stentums Lu, der Heimat des Konfuzius. Das Gigy,
Zi ist eine Sammlung vor allem staats- und gesellschafys.
philosophischer AuBerungen, die Guan Zi (?-645 v,
Chr.) zugeschrieben werden.

Vgl. die gldnzende Darstellung des - etwa in der Yayoj.
Zeit - mit dem Gotter- bzw. Kami-Kult verbundeng,
‘“‘community-ism’’ in der KEJ (VIII: 25f). “‘Community.
ism”’ bedeutet hier dasselbe wie Territorialismus.
McCullough (1985: 73A1) behauptet lapidar, daB dgs
chinesische Schriftsystem um 300 nach Japan gelangte,
Leider fiihrt sie keine Griinde an. Habeins History of
the Japanese Written Language (1984) enthélt keinerlej
irgend interessante Informationen iiber frithe Entwick-
lungen. Die Darstellung beginnt im Grunde erst mit den
6. Jahrhundert.

Ich iibersetze zi, das gemeinhin als ‘‘Meister’” wiederge.
geben wird, mit ‘“‘Gelehrter’’. ““Meister’’ hat zuviel up-
willkommene Konnotationen. U.a. betont es handwerk-
liche Aspekte zu stark. Huai Nan Zi war Konig vop
Huai Nan.

Detaillierte Informationen enthélt der Kommentar der
Nihon koten bungaku taikei-Ausgabe des Nihon shoki
(1967: 543f, A2-4). Die Arbeiten von Kraft, Ames und

4.

25.

26.
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Le Blanc enthalten Ubersetzungen von Kapiteln des Huai
Nan Zi. Dabei enthalten die Seiten 25U der Studie
Krafts (1957) eine Ubertragung kosmogonischer Auffas-
sungen. Auf S. 253 ist auch der Satz libersetzt, mit dem
das Nihon shoki beginnt. Die beste Einfiihrung in Werk
und Verfasser bietet das Buch Le Blancs. Das dlteste
erhalten gebliebene Manuskript, Kapitel 15 einer Aus-
gabe aus der Tang-Zeit (618-907), befindet sich tibrigens
in Japan (Le Blanc: 58A15).

Wie ich in eigenen Gesprédchen in Korea erfahren habe,
vertreten manche koreanischen Historiker die Ansicht,
daB die Gestalt Amaterau-6-mikamis aus koreanischen
Mythen komme. Danach wire es unwahrscheinlich, dafy
der japanische Amaterasu-Mythos vor 100 vor Christus
entstand. Wahrscheinlicher erscheint dann ein Entstehen
in der zweiten Haélfte der Yayoi-Zeit.

Man mag daran zweifeln, dafl der Brief vom Hof
Yiryakus stammt. Doch ist es im gegebenen Zusam-
menhang irrelevant, welchem Tenno er zugeschriebenen
wird. Das Datum steht fest, und es gibt keinen Grund, an-
zunehmen, dafB} der Brief nicht aus Japan komme. Ins-
besondere ist nicht zu sehen, warum er eine chinesische
Filschung sein sollte. Er mag von chinesischen oder
koreanischen Einwanderern am Yamato-Hof geschrie-
ben sein, doch gewi nicht ohne Kenntnis mafigebender
politischer Krifte. Und diese wiederum diirften kaum
iiber den Inhalt des Briefes zu tduschen gewesen sein.
Nur mit vollig fiktiven und hochst umstdndlichen Kon-
spirationstheorien lassen sich Historizitdt und philoso-
phiehistorische Relevanz des Briefes in Frage stellen. Im
iibrigen zweifelt auch Ishihara (1989) nicht an dessen
Echtheit, und seine 1989 in 51. Auflage (!) erschienene
Arbeit zieht gewissermaBlen die Summe einschldgiger
chinesischer und japanischer Studien. Vgl. vor allem
S. 29f. Vgl. auch Wei (1970: 333).

Wenn es in den 586 Jahren zwischen 108 vor und 478
nach Christus alle 5 bis 6 Jahre zu auch nur einer
diplomatischen Begegnung kam, so wire die Zahl 100 er-
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30.
31.

PAuL

reicht. Bis etwa 400 (als das Hou Han Shu kompilie

. i ; ; T
wurde) sollen circa 30 japanische Gemeinwesen schrif,
liche Nachrichten mit chinesischen Hofen ausgetausd‘l
haben. Das muf} zumindest jeweils einmal geschehen sein
Fiir die Zeit von 57 bis 478 nach Christus sind 17 Date;;
bekannt (vgl. Anm. 14).

Zwischen der Zeit Himikos und dem néchsten bekany,
ten und im gegebenen Zusammenhang relevanten Da.
tum, der Einreise Wanis, liegen freilich ei“eiﬂhalb
Jahrhunderte. Abgesehen von knappen Inschriften auf
einem koreanischen Schwert und einem koreanisch,
Stein sind keine nennenswerten Schriftquellen erhalten
geblieben, die liber das Japan des 4. Jahrhunderts Unter.
richten. Die beiden Inschriften aber sind fiir unge,
Zwecke unwichtig (vgl. Hong: 227-236). Doch beriihy
dies die obigen Ausfiihrungen nicht. Es heifit nur, g
wir liber Ereignisse im 4. Jahrhundert nichts Exakg
wissen.

Wieweit einzelne japanische Gesandtschaften yqp,
einander wuflten, 148t sich nicht genau sagen. Dog
wegen der fiir die spitere Yayoi-Zeit charakteristische,
Infrastruktur muf} so ein Wissen mitunter unvermeidlicy
gewesen sein.

Zu Himiko vgl. KEJ, Bd. 3, S. 139f.

Cheng bedeutet meistens Ernsthaftigkeit bzw. ernsthafig
Engagement. Nach Tsunoda/Goodrich und Ishihag
(1985: 91), der mit chiisei iibersetzt, ist hier jedoch
Loyalitdt gemeint.

Ob es sich in den beiden letzten Fillen wirklich um Nip.
toku und Anko oder um andere Tenno handelte, ist irrele.
vant. Die Daten sind gesichert.

Vgl. dazu auch Briill 1989: 59.

Oft werden diese Biicher ganz einfach als konfuzianische
Klassiker bezeichnet. Das halte ich fiir irrefiihrend. Deny
sie unterscheiden sich in vielerlei Hinsicht sowohl von
klassischen Konfuzianismus als auch vom Neokonfy.
zianismus. Das Buch der Wandlungen ist weithin obskur,
Es enthalt auch viel Mythisches. Viele Texte aus dem

Y

32.

33.

34.
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Buch der Lieder haben mit Philosophie gar nichts zu tun.
Es sind volksliedartige Tanzlieder. Dazu kommt, daf}
die Fiinf Biicher wohl kaum von ‘‘Konfuzianern’ kom-
piliert wurden. In meinem Buch (1990a) setze ich mich
ausfiihrlicher mit dem, wie ich meine, undifferenzierten
Gebrauch des Terminus ‘‘Konfuzianismus’” auseinander.
In der brillanten Ubersetzung Astons (1978, I; 273) fehlt
die Ubertragung von xiao. Aston entschied sich wohl fiir
eine andere Textvariante, als es heute tiblich ist.

Diese Passage ist ganz und gar im Ton des Xun Zi
gehalten. Vgl. Nihon shoki 1967: 391A19 und Koster (U):
335 und 354. Selbst eine Lektiire der Ubersetzungen ver-
mittelt dieses Gefiihl.

Eine genaue Analyse findet sich im Nihon shoki 1967:
433A14-22.
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Achi-kishi
um 400)
amats hitsugi

ame 1o shita

an
pambuisi
chinhan (K)

Chinhan (K)
chii ko
chﬂsei

pan Yoni
(um 500)
Emishi

Enanji
Fudoki

gi
Gishi
Gishi wajin den

g0 8)0

Go kyo hakase
Himiko (bis 267)
Imna (K)

in

jin
Jingo (4. Jh.)
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im Song Shu erwéhnter korea-
nischer Staat

frither koreanischer Staat
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ein  ““Gelehrter der Fiinf
Biicher”’

sogenannte Ureinwohner Ja-
pans

Huai Nan Zi
Aufzeichnungen iiber Sitten
und Lénder

Rechtlichkeit, Gerechtigkeit
Wei Zhi

Der Bericht iiber die Bewoh-
ner des Landes Wa im Wei
Zhi

die Fiinf Vitalen Elemente
Gelehrter der Fiinf Biicher
Herrscherin von Yamatai
Mitglied der Foderation Kaya
yin

Menschlichkeit

Herrscherin. In ihrer Histo-
rizitdt umstritten
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im Song Shu erwéhnter korea-
nischer Staat

Menzius

Japanische Annalen
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Geist
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japanischer ‘‘Staat’’
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Regierens

koreanischer Staat
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Lun Yu

Qian Zi Wen
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Shang Yang
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