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Glossar chinesischer Begriffe

Diese Tabelle umfasst alle wichtige chinesische Begriffe in dieser Arbeit. Sie wird in Pinyin

fir die Aussprache, als Schriftzeichen und in einer Ubersetzung ins Deutsche dargestellt.

Tabelle 1: Glossar chinesischer Begriffe

Pinyin Zeichen | Ubersetzung

Al 5z Liebe

Chungiu HFRK die ,,Chronik von Friihling und Herbst*
Dao 1E Weg, Dao

Dao De Jing B Klassiker des Weges und der Tugend
Dao Jia SCE Daoismus

Daxue N das ,,GroBe Lernen"

De v Moral, Tugend

Di Gt Kaiser, hochster Gott

Fo i Buddha

Junzi =1 der ,,Edle* (Konfuzianismus)

Kongzi LT Konfuzius

Li AL Hoflichkeit, Sitte, Sittlichkeit

Liji ALid ,.die Riten"

Lunyu WiE ,Die Analekten", , Gespriche des Konfuzius"
Mengzi T ,,Menzius"

Qin Shi Huang Di | 24/ 27 | Erster erhabener Gottkaiser von Qin

Ren 1= Humanitat, Wohlwollen, Mitmenschlichkeit, Gute
Ru £ Konfuzianismus
San Huang Wu Di | =2 717 | ,,Drei Souverdne und Fiinf Kaiser*




Shangdi ot Gott

Shen FH Gott, Gottheit, Geist

Shengren EIN der ,,Weise* (Daoismus)

Shenxian Al Gott

Shi Jing 2 das ,,Buch der Lieder"

Shu Jing H& das ,,Buch der Dokumente*

Sishu Wujing VU-H 1.4 | die,,Vier Biicher und Fiinf Klassiker"
Song Ming Li Xue | 5REHF# 2% | Neokonfuzianismus

Ti 156 Respekt gegeniiber &lteren Bridern
Tian VN Himmel, Gott, Tian

Tian Dao Guan RIEM der daoistische Himmelstempel

Tian ren he yi K N4&— | Harmonie und Einheit zwischen Menschen und Natur
tian sheng de FA naturgegeben, vom ,,Himmel* verlichen
Tiandao KiE der Weg des Himmels

Tiandi ANt Himmlischer Kaiser

Tianming KA Mandat des Himmels, Schicksal
Tianshen KA Himmelsgeist, Gott

Tianshi KAFE Engel

Tianxia N Alles unter dem Himmel, die Welt
Tianzhu KE Herr des Himmels, Deus

Tianzhu Jiao KEH Katholizismus, Christentum

Tianzi xT Sohn des Himmels, Kaiser

wu wei TN nicht tun, nicht handeln

Xiao Z Kindespietét, kindliche Pietat

Yi X ,Rechtschaffenheit®, , Pflicht“, ,,Gerechtigkeit*
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Yi dai yi lu —nr—% | One Belt, One Road

YilJing 2 das ,,Buch der Wandlungen*
Yong B Tapferkeit, Mut

Zhi = Weisheit, Erkenntnis

Zhong & Loyalitét

Zhongguo =8 China

Zhuzi Baijia T A Z | Hundert Schulen

Zi ¥ Sohn, Ehrenbezeichnung, Meister




Einleitung

Was passiert, wenn zwei weit voneinander entfernten und gegenseitig fremden Kulturen
aufeinanderstoRen? Wie kommunizieren sie miteinander bzw. kann alles aus einer Kultur in

eine andere Sprache bersetzen werden?

Kultur- und Wissenstransfer basieren auf der Kommunikation. Wenn der Transfer im
internationalen Rahmen stattfindet, sind sprachliche Ubersetzungen und Dolmetschen sowie
ein gutes kulturelles Verstandnis notig, um eine reibungslose und angenehme Kommunikation
durchfiihren zu konnen. Die Beziehung zwischen China und Europa fand bereits vor
Jahrtausenden statt. Auf der alten SeidenstralRe wurden nicht nur Waren transportiert, es wurde
auch immer ein Stiuck von der Kultur mitgenommen. Das Kennenlernen die beiden weit
voneinander liegenden Bereiche kam im 16. Und 17. Jahrhundert durch Missionierung der
Jesuiten in China zum ersten Hohepunkt. In dieser Masterarbeit geht es daher um den
Ubersetzungsgestitzten Wissenstransfer zwischen China und Europa. Ein besonderer Fokus
wird auf dem interreligiésen Dialog zu dieser Zeit der Missionierung gelegt. Wie schaut die
chinesische Weltvorstellung und Philosophie aus, und was passiert, wenn die chinesische
Kultur eine andere fremde Kultur aus Europa begegnet? Welche Begriffe wurden urspriinglich
und nach der Ubersetzung verwendet? Hat sich die Semantik des Begriffs im Laufe der Zeit
geédndert, und wenn ja, wann, wie und durch wen? Es gibt viele Dokumente (ber diese
historische Phase, jedoch sind sie meistens historische Werke oder Darstellungen der
Ideologien und Religionen. Daher geht diese Arbeit von der Perspektive der Begriffsgeschichte

aus und analysiert wichtige Begriffe wie z.B. ,,Tian* (°X).

Das Ziel dieser Masterarbeit ist, zu forschen und zu analysieren, wie die chinesische
Sprache, Kultur, Wissen und Ideologie nach Westen transferiert wurde. Weitere Fragen sind
z.B., wer die Akteure waren, welche Ziele sie hatten, welche Sprachen und Begriffe fir die
Kommunikation und fur den Transfer verwendet wurden, und wie die Kultur bei den Fremden
akzeptiert wird und welche Wirkungen und Folgerungen dadurch entstehen. Genauso
interessant ist dieser Transfer in die andere Richtung, sprich der Wissenstransfer von Europa
nach China. Hier kann man dieselben Fragen stellen. In diesem Rahmen soll am Ende dieser
Arbeit nicht nur neue Erkenntnisse uber die chinesische Weltvorstellung und Denkstrémungen
gewonnen werden, sondern auch ein transkulturelles Bild tiber das Zusammenkommen und die

Vermischung beider unterschiedlichen Kulturen verfligen.
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Mithilfe von Theorien und Methoden aus der Begriffsgeschichte von Reinhart
Koselleck soll die Zielsetzung dieser Masterarbeit erreicht werden. Es ist eine Diskursanalyse
und eine Begriffsanalyse. Anhand von der Entwicklung der Begriffen lassen sich geschichtliche
Ereignisse widerspiegeln. Aufllerdem zeigt sich nach dem Konzept der Transkulturalitat nach
Wolfgang Welsch, wie die chinesische und europdische Kulturen sich miteinander verbinden

und vermischen.

Im ersten Teil werden wichtige und relevante Aspekte der Kulturgeschichte Chinas
maoglichst Gbersichtlich dargestellt. Die drei grof3en Séulen der chinesischen Philosophie bilden
der Konfuzianismus, der Daoismus und der Buddhismus. Eine Zeittafel mit den Dynastien und
wichtigen Ereignissen sowie Begriffen soll bei der Ubersichtigkeit der Darstellung
unterstiitzend wirken. Im zweiten Teil dieser Arbeit geht es um den Kultur- und Wissenstransfer
zwischen China und Europa. Wichtige geschichtliche Ereignisse sind chronologisch aufgelistet.
Im Rahmen der Transkulturalitat werden noch drei Beispiele im religidsen Kontext gezeigt. In
beiden Teilen der Arbeit werden bedeutende Personen und ihre Werke vorgestellt, wie z.B.
Konfuzius und Matteo Ricci. Im dritten Teil wird zundchst die Theorie von Koselleck
vorgestellt und infolgedessen Kernbegriffe analysiert. Die unterschiedliche Bedeutungen des
Begriffs ,,Tian* werden in den jeweiligen Kontexten im Detail erklirt. Zusammengesetzte
Wérter wie ,, Tianming® (K1), ,, Tianxia® (X ) und ,, Tianzhu* (X ) sind Kernkonzepte der
chinesischen oder europdischen Kultur. Neben ,,Tian“ gibt es noch weitere Begriffe wie
,Di* (7f), ,,Shengren” (25 \), ,,Ru* (f%) und ,,Fo* (). AnschlieBend gibt es ein Glossar der

chinesischen Begriffe aus dieser Arbeit.

Fur meine Lesern! méchte ich noch erldutern, dass bei den chinesischen Namen der
Nachname vor dem VVornamen geschrieben wird und ich diese Reihenfolge in meiner Arbeit
beibehalten werde. Bei wichtigen Begriffen und Namen wird das Schriftzeichen in der
Klammer hinzugefugt, damit es fur Lesern mit Chinesisch-Kenntnissen klarer ist. Fir alle

anderen Lesern steht die Pinyin? und eine Ubersetzung dabei.

Im Laufe der Zeit wurde einige verschiedene Methoden fiir die Transkription der
chinesischen Sprache verwendet. Zum Beispiel findet man fir das Zeichen
,Z1“ unterschiedliche phonetische Transkription wie ,.tse®, ,,tzu®, oder ,,tseu”. Im Kontext der

klassischen Literatur bedeuten sie alle ,,Meister* bzw. wurden als Ehrenbezeichnung bei den

! Aus Grinden der Lesbarkeit wurde im Text die mannliche Form gewahlt, nichtsdestoweniger beziehen
sich die Angaben auf Angehorige beider Geschlechter.
2 Das ist die Romanisierung des Hochchinesischen und entspricht der Aussprache im Chinesischen.
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Namen der Philosophen angefligt. Heutzutage wird in China Pinyin als ein einheitliches
Umschreibsystem in lateinischen Buchstaben verwendet. In dieser Arbeit wird auch einheitlich

Pinyin verwendet.
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Teil I: Kulturgeschichte Chinas

1. Das Reich der Mitte

Am Anfang dieser Arbeit soll ein allgemeiner Uberblick tiber das Land gegeben werden. Der
geschichtliche Rahmen wird mit einer unterstitzenden Zeittafel deutlicher dargestellt. Eine
Vorstellung der Sozialgeschichte, der Religion und der traditionellen chinesischen Philosophie
soll dem besseren Verstandnis dieser Arbeit dienen.

Im 70. — 22. Jahrhundert v. Chr. sollen mythische und halbgéttliche Urkaiser in China
gegeben haben. Sie werden als die ,,Drei Souveridne und Fiinf Kaiser (San Huang Wu Di, —
£ T1.77) bezeichnet. Darauf folgt die Zeit der Antike, mit den ersten Dynastien Xia (%), Shang
(%) und Westliche Zhou (75 #). Die Ostliche Zhou-Dynastie von 770 — 256 v. Chr. wird
nochmal unterteilt in die Frihlings- und Herbstperiode (Chun Qiu, F#k, 722 — 481 v. Chr.)
und die Zeit der Streitenden Reiche (Zhan Guo, % [#, 403 — 221 v. Chr.), die sich zeitlich etwas
uberschneiden. Zu der Zeit bestand das Reich der Mitte aus vielen kleinen Staaten, die
miteinander kampften, um die Hegemonie zu erlangen und ihr Territorium zu erweitern. Sie
befanden sich in der Nahe der zwei groRen Flisse: Jangtsekiang® und Gelber Fluss?*, wo auch
Nachweise von sehr alten Vormenschen (ca. 600 000 Jahre alt) gefunden wurden. (vgl.
Schleichert, 1980, S. 10)

In dieser Ostlichen Zhou-Dynastie begann die Zeit der klassischen chinesischen
Philosophie. Sie war auch die Zeit mit den reichsten Denkstromungen und Philosophien Chinas,
sodass man von der Periode der ,,Hundert Schulen* (Zhuzi Baijia, #& - 1 %) spricht. Das ist
ein  Sammelbegriff fur die vielen Gelehrten und ihre Denkstromungen zu der Zeit.
,,Zhuzi* bedeutet wortwortlich ,,alle Zi*“ oder ,,Jeder Zi*“ und bezieht sich auf den Vertretern der
Philosophien. Dazu zahlen vor allem die bedeutendsten Laozi (3 ), Zhuangzi (=), Kongzi
(FL7), Mengzi (# 1), Xunzi (i), Mozi (327), Sunzi (#)-F) und Hanfeizi (8 4F 1), etc.,

die eine solide Grundlage fir die chinesische Kultur bildeten. Die Errungenschaften

3 Der Jangtsekiang, auf Chinesisch Chang Jiang (4¢3T), bedeutet wortwértlich ,,langer Fluss* und ist mit 6.380 km der
langste Fluss Asiens und der drittlangste der Welt.
4 Der Gelbe Fluss, auf Chinesisch Huang He (Z31) ist nach dem Jangtse der zweitlangste Fluss Chinas und der

sechstlangste der Welt.
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verschiedener Schulen und Denkstrdmungen entsprachen der antiken griechischen Zivilisation
im gleichen Zeitraum. VVor allem die grof3ten Schulen unter Kongzi, Laozi und Mozi versuchten,
einen Einfluss auf die Politik und Gesellschaft auszutiben und entfalteten sich. Da wéhrend der
Frihlings- und Herbstperiode und der Zeit der Streitenden Reiche sich die Gesellschaft schnell
und drastisch veranderte, mussten viele Probleme dringend geldst werden. Die verschiedenen
Schulen schrieben Biicher, hielten Vortrdge und diskutierten miteinander, was zu einem

Wohlstand und einer Blite auf der akademischen und philosophischen Ebene fiihrte.

Aus der sozialgeschichtlichen Perspektive war diese Zeit duferst unruhig. Die Adelige
waren verarmt, die Gelehrten hatten kein fixes Einkommen und die Mdchtige wurden machtlos
und von anderen ersetzt. Das Volk wurde ausgebeutet und die Bauern waren elend. Die alte
Adels- und Sklavenhaltergesellschaft wurde durch ein Feudalsystem abgel6st, das auf
Grundsitz beruht. (vgl. Schleichert, 1980, S. 13-14)

Mit dem Sieg vom Kaiser von Qin im Jahr 221 v. Chr. wurde die Zeit der Streitenden
Reiche beendet und die Kaiserzeit in der chinesischen Geschichte eroffnet. Er wird als ,,Erster
erhabener Gottkaiser von Qin** bezeichnet, auf Chinesisch Qin Shi Huang Di (Z& 45 £77). Er
vereinheitliche das Reich der Mitte, fiuhrte Normregulierungen ein und baute einen
Beamtenstaat auf, jedoch ist seine Herrschaft mit viel Zwangsarbeit und riicksichtsloser Gewalt
verbunden. Er war gegen die klassische Philosophie des Konfuzianismus und anderer
Denkstromungen, liel? Blicher verbrennen und Gelehrten lebendig begraben, damit wurde die
Zeit der ,,Hundert Schulen‘ beendet.
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2. Zeittafel

Diese Tabelle stellt die Dynastien in einer chronologischen Reihenfolge dar. Wichtige Personen,

Denkstromungen, Ereignisse und Begriffe werden zu der jeweiligen Zeit hinzugefugt.

Tabelle 2: Zeittafel der chinesischen Denkstrémungen

Dynastie Jahr Wichtige Denkstromungen, | Wichtige Begriffe
Personen Austausch,
wichtige Ereignisse
Prahistorisches
China
,Drei 7000 — | Halbgbttliche Shen (#f, Gott)
Souverdne und | 2200 v. | Urkaiser: Fu Xi
Fiinf Kaiser* = | Chr. (fRZ&), der
2 HA géttliche
Landmann Shen
Nong (f#14%)-
der Gelbe Kaiser
Huang Di (3%
)~ Yao (58)-
Shun (%) (vgl.
Ching et al.,
1992, S. 12)
Antikes China
Xia § 2070 - Di (), Shangdi
1600 v. (F7%)
Chr.
Shang F 1600 — Di (1), Shangdi
1046 v. (_L##) als hochste
Chr. Autoritat (vgl.

Huang, 2008, S.
46)
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Westliche Zhou
ity

1046 —
771 v.
Chr.

Tian (X, Himmel)
als Synonym fir
Di oder Shangdi,
Huangtian (£X),
Shangtian (LK),
Haotian (%K),
Cangtian (°K),
Tiandi (K7),
Jitian (35K, dem
Himmel opfern),
Tianzi (¥, Sohn

des Himmels oder
Himmelssohn),
Tianxia (K T,
alles unter dem
Himmel),
Tianming (K,
Mandat des
Himmels) (vgl.
Huang, 2008, S.
45-51)

Ostliche Zhou
7RI

770 -
256 v.
Chr.

Klassische
Philosophie,
standige Kampfe

um Hegemonie

Tian (K, Himmel)
als Synonym fir
Di oder Shangdi

Friahling- und
Herbstperiode
FH (Chun

Qiu)

722 —
481 v.
Chr.

Konfuzius (L)
552 — 479 v.
Chr., Laozi (32
F)571—-471v.
Chr.,

Konfuzianismus,

Daoismus

Ru (ff,
Konfuzianismus),
Junzi (der Edle),
Shengren (der
Weise), Tiandao
(Weg des

Himmels), Dao
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(Weg, Prinzip,
Gott), Dao de jing
(JEfEZ:), Lunyu
(1), Ren (12,
Humanitét), Yi
(¢
Rechtschaffenheit),
Xiao (3,
Kindespietat) und
Li (1L,
Sittlichkeit), Zhi

(&, Wissen und

Weisheit)
Zeit der 403 - | Mozi (#7") 468 | Legalismus, Yin- Xunzi:
Streitenden 221v. | _376v. Chr., Yang School, Schlechtheit
Reiche /& [E Chr. Mengzi (% T) menschlicher
(Zhan Guo) 371289 v. Natur; Tian als
Chr., Xunzi (%i physikalischer
¥) 298 - 238 v. Himmel
Chr., Zhuangzi
(FE7)
Kaiserzeit
Qin & 221 — Qin Shi Huang Grindung des
207v. | Di (BMHEW, Kaiserreichs China
Chr. erster Kaiser von | durch Qin Shi
Qin) Huang,

Unterdriickung des
Konfuzianismus,
Bucherverbrennung
(213) (vgl. Ching et
al., 1992, S. 12)
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Han 7 206 v. | Han Wudi (X | Konfuzianismus als | ,,Vier Biicher und
Chr.— | % Kaiser Wu Staatsreligion seit Finf
220N, | yon Han), Han 135 v. Chr. durch Klassiker* (V445 11
Chr. Mingdi (35 B 7, Han Wudi (vgl. %, Sishu Wujing)
Kaiser Ming von Bauer, 2006, S. (vgl. Ching et al.,
Han); Han Gaozu 325); Einflihrung 1992, S. 11),
(L, Kaiser des Buddhismus Lunyu (15, . die
durch Han Mingdi; @
Gaozu von Han); Analekten®)
Entstehung des
Daoismus
Die Zeit der drei | 220 - Rasante
Reiche = & 280 Entwicklung des
Daoismus und
Buddhismus
Jin ¥ 265 - Verbreitung des
420 Buddhismus
Sidliche und 420 - Buddhismus und
Nordliche 589 Daoismus getrennt
Dynastien 5t (vgl. Ching et al.,
i 1992, S. 12)
Sui b 581 -
618
Tang & 618 - erster christliche | Hohepunkt vom Priester als ,, K /&
907 Missionar fif% | Buddhismus im 7.- | « (GroBe Moral?),
Z% (Alopen 8. Jhdt. (vgl. Bauer, |
Abraham / 2006, S. 326);  (buddhistischer
Olopen) aus Daoismus stark vom Ménch) oder ,,f
Syrien; Kaiser Kaiserreich B (der erste
Taizong unterstutzt; Monch /
Nestorianismus (5 Hauptmonch)

%) in China (vgl.
Ching et al., 1992,
S. 13); Verfolgung
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von Buddhismus
845 (vgl. Bauer,
2006, S. 326);
Christentum kam
zwei Mal nach
China; Islam kam
und fasste Ful} hier

Die Flnf 907 - Wiederaufstieg des
Dynastien und | 960 Konfuzianismus
Zehn
Konigreiche F.
A
Liao i Qidan- | 916 -
Dynastie in 1125
Nordchina
Song K 960 — | Bedeutendster Jurchen regierte in | Lixue (%%,
1279 Neokonfuzianer, | Nordchina 1115 — Schule des
Lehrer und 1234; Jude in Prinzips),
Berater des Song- | Kaifeng; Hohepunkt
Kaisers Zhu Xi von Neo-
(K E), Konfuzianismus (4
B B 22)
Jin 4 Ruzhen- | 1115 - Dschingis Khan
Dynastie in 1234 (1162-1227) fallt
Nordchina 1211 in China ein
Yuan Jt 1261 - | Marco Polo in Mongolenherrschaft | Cathay (=China)
1368 China 1275 — unter Kublai
1292; Kublai Khan (Enkel von

Khan (r. 1260-
94); Franciscan
missionaries in
China

Dschingis Khan)
(vgl. Collani, 2012,
S. 33), Dominanz
des Tantric
Buddhismus (vgl.
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Ching et al., 1992,
S. 13)

Ming HH 1368 — | Vertreibung der | Buddhismus und Xinxue (\0r%%,
1644 Mongolen; £FfH | Daoismus Schule des

Bf 1472-1529: geschwaécht; Herzes);
Johann Adam Konfuzianismus JXue” (25),
Schall von Bell wieder an hdchster _Dao® (i),
(1591-1666) aus | Stelles dureh Tianming* (&
KoIn, Michele konfunamsche 4): Tianzhu (5
Ruggieri (1543- Lehre Buddhismus _
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3. Philosophie und Religionen in China

Der Konfuzianismus und der Daoismus sind die zwei groBen und einheimischen
Denkstromungen in China. Der Buddhismus kam im 1. Jahrhundert n. Chr. von Indien nach
China, integrierte sich in die chinesische Kultur hinein und wird als eine Religion in China
anerkannt. Weitere anerkannten Religionen sind Katholizismus, Protestantismus und der Islam,
die auch aus einer fremden Kultur kommen. Das Weitere existieren noch weitere
Denkstromungen in China, ndmlich die Volksreligion, der Legalismus und die Militarlehre.
(vgl. Huang, 2008, S. 7)

Ein Grundcharakter der chinesischen Philosophie ist, dass es in erster Linie nicht um
Erkenntnis geht, sondern um das richtige Verhalten der Menschen. Der Zusammenhang
zwischen der Natur, dem Menschen und dem Staat steht im Vordergrund. Es wurden also viele
,praktische Fragen gestellt, um herauszufinden, wie man z.B. den Staat bestmoglich regieren
soll oder die angeborene Gut- oder Schlechtheit der menschlichen Natur erziehen kann. Nur
Daoismus beschaftigt sich auch mit der Metaphysik. (vgl. Schleichert, 1980, S. 15-16)

Eine Besonderheit der chinesischen Philosophie ist, dass das Thema tiber Leben und der
Sinn des Lebens immer im Fokus stehen. Man kann keine klare Linie zwischen der chinesischen
Philosophie und Religion setzen, da beide ineinander verschmolzen sind und gleiche Ziele
haben. Das Idealbild ist, wenn das Erkenntnis und das Handeln vereinigt sind und ein Weiser
zu sein, der auf der geistigen Ebene vollkommen ist. (vgl. Huang, 2008, S. 8-10)

Bezliglich der Schriften sind die chinesischen Texte im Gegensatz zu den europaischen
anders Uberliefert. Meistens gibt es nur ein einziges Werk von jedem Denker oder Philosophen,
das auch keinen Titel hat, sondern durch den Namen des Philosophen gekennzeichnet ist. Der
Inhalt des Werkes stammt auch nicht von dem bekanntesten Vertreter allein, sondern aus der
ganzen Schule. Die bis heute erhaltenen Versionen sind alle Kompilationen, die wahrscheinlich

in der Han-Dynastie redigiert worden sind. (vgl. Schleichert, 1980, S. 17)

Die Bedeutung vieler Begriffe in der traditionellen chinesischen Philosophie haben
einen groflen Spielraum. Es gibt meistens keine genaue und explizite Definitionen dafir und
die Begriffe missen jedes Mal in einem neuen Kontext neu entschliisselt werden (vgl.

Schleichert, 1980, S. 23), wie z.B. ,,Tian“ (X) und ,,Dao* (i&). Oder es gibt chinesische

Begriffe, die den Kerninhalt einer philosophischen Idee oder einer Denkstrémung tragen, aber
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wiederum schwer zu bersetzen bzw. unibersetzbar sind, weil flr die es keine entsprechenden

Begriffe in den europiischen Sprachen gibt, z.B. ,,Ren* (7).

Laut Schleichert liegen die sprachlichen Probleme bei der Ubersetzung nicht an das
Zeichen, sondern an die Unklarheiten des Quellentextes. Begriffe wie ,,Dao*, ,,Logos®,
,Dialektik* oder ,,Nirvana“ seien vage und unpréazise Termini und fithren zu unklaren Aussagen.
Er zahlt die Unterschiede zwischen den chinesischen und européischen Sprachen auf und betont
vor allem, dass die Grammatik in der chinesischen Sprache nicht tiber Tempus, Modus und
Konjunktionen verfugen. (vgl. Schleichert, 1980, S. 19) Allerdings sollten diese keine
ausschlaggebende Grunde fir die Schwierigkeiten bei der Translation bereiten, denn die
chinesische Sprache ist anders aufgebaut und benétigt in diesem Fall viel Hintergrundwissen
uber die chinesische Kultur und Tradition sowie ein gutes Sprachgefiihl. Auch ist die Literatur
im klassischen Chinesisch ganz anders als das Mandarin heutzutage, weshalb es jetzt zu jedem
bekannten Klassiker sehr gute Ubersetzungen ins Mandarin mit Anmerkungen und Erklarungen
gibt, die man auf jeden Fall bei der Analyse und Interpretation von klassischen chinesischen

Texten zur Hand nehmen soll.
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3.1. Religionsgeschichte

Die Religion existiert in den Vorstellungen von Menschen, zeigt sich aber auch in den
Handlungen und Aktivitaten. Sie beeinflusst die Menschen seit Jahrtausenden und entwickelt
sich mit der Zivilisation mit. Die lange Geschichte der religidsen Entwicklung in China l&sst

sich grob in acht Perioden darstellen.

(1) Primitive Religion
Die primitive Religion ist die erste Form der Religion in der Geschichte und existiert
bereits seit 4000 Jahren. Damals gab es flinf grofle Verehrungen, ndmlich die
Verehrung der Natur, der Geister, der Fortpflanzung, des Totems und der VVorfahren.
Die Verehrung der Natur basiert auf die Abhéngigkeit von und Ehrfurcht vor der
Natur, verehrt wurden nicht nur Himmelskdrper wie Sonne, Mond und Sterne,
sondern auch Berge, Seen, Tiere und Pflanzen. Die Verehrung der Geister kam
urspringlich von den Vorstellungen ber das Leben nach dem Tod, wo man als
Geist die lebenden Menschen beeinflussen kann. Die Verehrung der Fortpflanzung
kam vom Bedurfnis der Vermehrung der Klanbevolkerung. Drachen und Phonixe
sind typische Totems, die in China verehrt wurden, als man versuchte, die Wurzeln
von Menschen bei den Tieren zu finden. Und zuletzt verehrte man die Vorfahren
wegen des Geblits, dabei hatten Yandi (%77, Yan Kaiser) und Huangdi (77,
Huang Kaiser) den meisten Einfluss, denn bis heute sehen die Han-Chinesen sich
selbst als die Nachkommenschaft von den beiden an. (vgl. £ (Xia) Z= (Li), 2002, S.
1-9)

(2) Die Religion des Antiken Chinas

Die Xia-Dynastie (X&) ist die erste Dynastie in der chinesischen Geschichte und
dauerte von 2070 bis 1600 v. Chr. Danach folgte die Shang-Dynastie () im
Zeitraum von 1600 bis 1046 v.Chr., die dann von der Zhou-Dynastie (J&, 1046 —

256 v. Chr.) abgel6st wurde. Basierend auf die Verehrungen wurde ein komplettes
Opfersystem in diesen Perioden entwickelt, das nicht nur zur Aufrechterhaltung der
damaligen sozialen Ordnung beigetragen hat, sondern auch die weitumfassende
soziale Ideologie représentierte. Die ,,Gotter wurden in der Shang-Dynastie als Di
(7f7) oder Shangdi (_I-77) bezeichnet und in der Zhou-Dynastie als Tian (7%, Himmel)

oder Huangtian Shangdi (&K _E77). (vgl. §5 (Xia) 2= (Li), 2002, S. 9-22)
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(3) Die Religion der Qin (Z=) und Han (X)
Die Qin- und Han-Dynastien dauerten vom 3. Jhdt. v. Chr. bis zum 3. Jhdt. n. Chr.
Han Wudi (37, Kaiser Wu von Han) erhob um 135 v. Chr. den Konfuzianismus
zur Staatsphilosophie und ergédnzt sich mit den traditionellen Religionen. Han
Mingdi (78377, Kaiser Ming von Han) traumte eines Nachts von einem Mann in
Gold, daraufhin schickte er eine Gesandtschaft nach Indien, die die ersten Sutra und
Buddhafiguren zuriickbrachten. Seitdem wurden viele Werke tber Buddhismus ins
Chinesische Ubersetzt und diese Religion begann, sich in China auszubreiten. Des
Weiteren entstand auch in dieser Zeit der Daoismus, der neben Konfuzianismus und
Buddhismus zu den Drei Lehren in China gehort. Das Daodejing von Laozi wurde
ein Klassiker. (vgl. # (Xia) Z= (Li), 2002, S. 4)

(4) Die Religion der Kaiserzeit von 220 bis 589
Diese Periode umfasst die Zeit der drei Reiche (= [#, Sanguo), die Jin-Dynastie ()
sowie die stidlichen und nordlichen Dynastien (74 b5, Nanbei-Chao). Durch die
rasante Entwicklung des Daoismus und Buddhismus standen die beiden Religionen
neben Konfuzianismus und sie bildeten die drei Saulen der chinesischen Religion.
Der Konflikt zwischen denen flhrte zu einer langsamen Verschmelzung und
Starkung der jeweiligen Religion und leitete die kulturelle und religidse Blutezeit in
der chinesischen Feudalgesellschaft ein. (vgl. §5 (Xia) Z= (Li), 2002, S. 5)

(5) Die Religion der Tang- und Song-Dynastien
Der Buddhismus wurde véllig sinisiert und der Daoismus stark vom Kaiserreich
unterstutzt. Die drei Lehren in China ergdnzen sich gegenseitig und entwickelten
sich zu den Spitzen. Mit der Zunahme von der interkulturellen Kontaktaufnahme
kam das Christentum zwei Mal nach China, hatte jedoch keinen groRen Einfluss und
wurde nicht weitergegeben. Der Islam kam auch wéhrend der Tang-Dynastie nach
China und fasste FuR hier. (vgl. £ (Xia) Z= (Li), 2002, S. 5)

(6) Die Religion der Ming- und Qing-Dynastien
In dieser Zeit von 1368 bis 1911 kam es zu neuen Veranderungen in der chinesischen
Religionswelt. Der Buddhismus und Daoismus wurden schwéacher und lehnten sich
an Konfuzianismus, der wieder die hochste Stelle bekam. Am Ende der Ming-
Dynastie kam der Katholizismus nach China. Bekannte Missionare wie Matteo Ricci
versuchten, den Katholizismus mit der konfuzianischen Lehre zu erklaren und zu

verbinden. Somit konnten sie einen Einfluss ausiiben, jedoch nur im
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eingeschrankten Ausmal}, da es starke Konflikte zw. dem Christentum und der
traditionellen chinesischen Kultur gibt. Trotz den Hindernissen verbreitete sich des
Christentums im Laufe der Zeit immer starker und ging sogar uber den religidsen
Rahmen hinaus. Zusammen mit den militarischen Einféllen aus dem Westen wurden
negative Gegenemotionen zur westlichen Religion hervorgerufen. (vgl. £ (Xia) 2=
(Li), 2002, S. 6)

(7) Die Religion in der Republik
Das chinesische Kaiserreich brach nach der Xinhai-Revolution im Jahr 1911
zusammen und die Republik China wurde ausgerufen, die bis 1949 dauerte. Diese
grolRe Reform in der Gesellschaft fihrte auch zu VVeranderungen in der religidsen
Ideologie. Der Buddhismus und Daoismus verloren die Unterstutzung vom
Feudalismus und wurde noch schwécher. Im Gegensatz dazu konnten sich westliche
Religionen durch massives Einfiihren von der westlichen Kultur schnell entwickeln.
Auch der Konfuzianismus verlor seine langjahrige Stelle als Staatsphilosophie und
die Menschen suchten nach einem neuen Glauben im Chaos. (vgl. & (Xia) Z= (Li),
2002, S. 6-7)

(8) Die Religion seit der Volksrepublik
Wahrend der Kulturrevolution wurde die Religion als Aberglaube angesehen und
stark kritisiert. Spater wurde diesen Fehler von der Partei korrigiert und neue
MaBnahmen gewahrleisten jetzt die Religionsfreiheit. (vgl. £5 (Xia) Z= (Li), 2002,
S.7)

3.1. Konfuzianismus

Die Stromung von Konfuzius hat einen tiefen und lang andauernden Einfluss auf die gesamte
chinesische Geschichte. Spricht man von der klassischen chinesischen Philosophie und
Religion, so kommt der Konfuzianismus als Erstes in den Gedanken. Als die Missionare in der
Ming-Dynastie nach China kamen, war er die bedeutende Staatsphilosophie des Landes. Der
Stammvater des Konfuzianismus ist Konfuzius, seine zwei bedeutendsten Nachfolger sind

Mengzi (Menzius, 7z ¥) und Xunzi (fj¥).
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Bevor Konfuzianismus in China bekannt geworden ist, gab es bereits Daoismus,
Legalismus, Mohismus etc. Jedoch fragte man sich in den Kriegszeiten, was das Beste fiir einen
Herrscher bzw. fur die Regierung sei und wie China die ehemalige Einigkeit, Stabilitat und

Prosperitat wiedererlangen kann.

Die Wandlung erfolgte in der Han-Dynastie (202 v. Chr. — 222 n. Chr.). Zuerst war der
Kaiser Gaozu von Han (7 /&, personlicher Name Liu Bang / X1 #£), welcher auch der
Griunder der Han-Dynastie war, eher auf Militar fokussiert. Der Politiker und Diplomat Lu Jia
(Kt %) meinte aber zu ihm, dass man das Kaiserreich zwar auf Pferderiicken gewinnen kann,
aber man es nicht unbedingt auch auf Pferderlicken regieren kann. Er deutete auf die Niederlage

von der Qin-Dynastie, analysierte, was man aus der Geschichte lernen kann, und empfiehl das

Wertschatzen von der Kultur wie Daoismus. Der Kaiser Gaozu war von seinen Texten fasziniert
und gab seinem Buch tber diese Ideen den Namen Xinyu (#1i&). Erst ein halbes Jahrhundert
spater beschloss der Kaiser Wu von Han (X ##) wahrend seiner Regierungszeit (141-87 v.
Chr.), dass die zwei damaligen groBen Lehren, Daoismus und Legalismus, nicht mehr
weitergefordert werden soll. Die ,,Fiinf Klassiker* (Wujing, 7.4 ) wurden kanonisch fir

Gelehrten. Dadurch war es moglich, dass die Konfuzianische Lehre an den Schulen unterrichtet
wurde und auch im Hof eine privilegierte Stellung hatte, welch mit einige Hohen und Tiefen
bis zum Anfang des 20. Jahrhundert beibehalten wurde (vgl. Gardner, 2014). Daher ist es
wichtig, Konfuzianismus zu verstehen, um China zu verstehen. Die Lehren des Konfuzius tiben

einen groRen Einfluss auf die chinesische Gesellschaft, Politik, Wirtschaft und Ethik.

Diese Denkstromung basiert auf die ,,Vier Biicher und Fiinf Klassiker* (/445 728,

Sishu Wujing). Diese Schriften umfassen die hochsten Wahrheiten und Weisheiten des alten

Chinas und bekamen auch die hochste Wertschétzung. Die Vier Blcher sind:

a. Daxue (K%%), das ,,GroBe Lernen*
b. Zhongyong (7' J&), die ,,Lehre von der Mitte*, ,Mitte und MaB* oder der
»Zustand von Gleichgewicht und Harmonie*

c. Lunyu (i£1&), ,die Analekten, , Gespriche des Konfuzius*

d. Mengzi (#¥), latinisiert ,,Menzius*

Die obige Reihenfolge wurde von Zhu Xi (% i) festgestellt, der auch diese Werke als

Lehrbicher und Themen fur spéatere Beamtenprifungen bestimmte. Er war der bedeutendste

Neokonfuzianer Chinas und war Lehrer und Berater des Song-Kaisers.
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Die ,,Funf Klassiker* sind:

a. Shijing (WF£), das ,,Buch der Lieder* (ca. 1766-586 v. Chr.)

b. Shangshu (i#15) oder Shujing (154), das ,,Buch der Dokumente*

c. Liji (Lid)), die Riten

d. Zhouyi (& %) oder Yijing (% %), im Westen unter ,,I Ging®, ,,] Ching* oder
das ,,.Buch der Wandlungen* bekannt

e. Chungiu (%), die ,,Chronik von Friihling und Herbst*, die Annalen von Lu,

ist ein historisches Werk und stellt die Chronik des Kleinstaates Lu dar.

Diese finf Schriften wurden spéatestens in der Han-Dynastie vom Konfuzianismus zu
,,.Klassikern“ erhoben. Die wortliche Ubersetzung von Wujing ist ,,fiinf Leitfaden* (vgl. Bauer,
2006, S. 46). Konfuzius war der Autor des Werks ,,Chunqiu‘ und Bearbeiter der tibrigen Biicher
(vgl. Collani, 2012, S. 132).

3.1.1.Konfuzius

Als Schopfer des Konfuzianismus ist der Philosoph Konfuzi (fL7%F, ,,Meister Kong*) oder
latinisiert Konfuzius (ca. 551 — 479 v. Chr.). Er stammt aus Qufu (i &.) im chinesischen Staat

Lu bzw. in der heutigen Provinz Shandong und lebte in einer chaotischen Epoche in der
chinesischen Geschichte, namlich in der Chungiu-Zeit (wortlich: Frihling und Herbst), eine
unruhige Ubergangsphase zw. den Dynastien und eine Zeit voller tiefgreifenden Wandels. In
der damaligen Situation versuchte er, die alten Riten und Sitten wieder darzustellen und zu
verbessern (vgl. Collani, 2012, S. 132). Obwohl sein Vater aus einer adeligen Familie von Song
stammt, wuchs er in armen Verhaltnissen auf, da seine Eltern friih starben. Im Dienst des Staates
Lu war er ein Berater an verschiedenen Furstenhtfen. AuBerdem war er padagogisch tatig und
lehrte viele Schiilern verschiedener Klassen, die spater an den Hofen arbeiteten. Der Kerninhalt
seiner Lehre besteht aus den zwischenmenschlichen Beziehungen in der Familie und
Gesellschaft. Der Junzi (2 -¥) oder ist dhnlich wie der ,,Edle* und soll ein Idealmensch sein,
der die Riten beachtet, den ,,Tiandao* (,,Weg des Himmels*) folgt und somit nach seiner

Selbstvervollkommnung strebt (vgl. Collani, 2012, S. 133). Konfuzius selbst splrte seine
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Mission vom ,,Tian* (,,Himmel*), die untergehende Kultur der Zhou-Dynastie zu retten und
wollte einen direkten Zugang zur Politik herstellen. Bis in seinem hohen Alter gab der Meister
Kong nicht auf. Er verreiste jahrelang, um einen Herrscher zu finden, der seine Lehre umsetzt.
Doch leider gab es wahrend seiner Lebzeit keinen grofRen Erfolg. Die Gedanken und Lehren
von ihm wurden von seinen Schilern und Anhdngern gesammelt und schriftlich im Werk

Lunyu (i iE) festgehalten. Diese gewannen erst nach seinem Tod an Einfluss und es dauerte

Jahrhunderte, bis seine Lehre zu der Staatsphilosophie des chinesischen Kaiserreichs wurde.
(vgl. Lee, 2003, S. 10-14). Seitdem beeinflusste der Konfuzianismus weiterhin stark die Politik

und Moral des Landes Uber viele weitere Jahrhunderte.

3.1.2.Lunyu

Lunyu (12 1E) oder ,,.Die Gespriche des Konfuzius“ ist ein Klassiker der konfuzianischen
chinesischen Literatur und gehort zu den ,,Vier Biichern®. Das Werk beinhaltet nicht nur die
Gedanken von Konfuzius, sondern auch Einwidnde und Kritik von seinen Schiilern. Die ,,Vier
Blicher wurde vom Neokonfuzianer Zhu Xi (4 ) in der Song-Dynastie zusammengestellt
und gehort zu den kanonischen Biichern der konfuzianischen Lehre. Dazu zahlen auch Daxue
(K2, Das GroRe Lernen), Zhongyong (##, Mitte und MaR) und Mengzi (7 F). Durch die

Ubersetzung von Richard Wilhelm fanden die Texte spater auch in Deutschland Anklang.

Das Lunyu besteht aus Gesprachen und Zitaten des Meisters und baut auf die folgenden
vier Grundlagen auf: Ren (1=, Humanitat), Yi (3, Rechtschaffenheit), Xiao (&, Kindespietit)
und Li (%L, Sittlichkeit). Weitere grundlegenden Tugenden in der konfuzianischen Ethik
umfassen: Zhi (&, Wissen und Weisheit), Yong (5, Tapferkeit und Mut), Ti (1%, Respekt
gegenliber &lteren Briidern), Zhong (*&, Loyalitat) und Xin ({5, Vertrauen, Glaubwiirdigkeit

und Zuverléssigkeit). Da die Bedeutung dieser Kernbegriffe je nach Autor und Kontext etwas

schwankt, werden sie haufig unterschiedlich Gbersetzt.

a. Ren ({2): das Zeichen ,,ren“ ist 1~ und besteht aus einem Mensch-Radikal, das

ebenfalls als ,;ren* ausgesprochen wird, und das Zeichen fiir ,,zwei“. Das weist

bereits darauf hin, dass das Zeichen viel mit Menschen und Human zu tun hat.
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Mogliche Ubersetzungen sind: ,,Humanitit*, ,,Wohlwollen“, ,Giite* und
,,Mitmenschlichkeit“. Ren kommt in vielen moralischen Bereichen vor und wird z.B.
in Kombination als ,ren ai“ (1~ %, ren + Liebe = Gutherzigkeit) oder ,ren
zheng* ({2, ren + Regierung = milde und wohlwollende politische Manahmen,
die zu Gunsten des Volkes sind) verwendet.

. Yi (X): der Begriff ,,Yi weist auf das ,,Richtige und gerechte Tun‘“. Mdgliche
Ubersetzungen sind: ,,Rechtschaffenheit*, ,,Pflicht* und ,,Gerechtigkeit.

Xiao (#): das Zeichen ,,xiao* ist Z und setzt sich aus dem Zeichen fiir ,,Alter* und
,,Kind“ zusammen, wobei das ,,Kind“ unterhalb des ,,Alten* steht. Xiao beschreibt
alle Pflichten eines Kindes gegenuber den Eltern, dazu z&hlt die Hoflichkeit und
Zuneigung sowie ein wirdiges Begrabnis und das Trauerritual danach. AulRerdem
soll man Séhne haben, um die Familienreihe fortzufihren und zu erhalten. Damit
wurde auch die Polygamie tber Jahrhunderte lang gerechtfertigt (vgl. Huang, 2008,
S. 33). Daher wird Xiao als ,,kindliche Pietdt” oder ,,Kindespietit* iibersetzt. Da die
Familie eine grundlegende Einheit fir die damalige Gesellschaft war, hat
»X1a0* auch zur Stabilisierung und Harmonisierung der Gesellschaft beigetragen.
Li (#L): Li beschreibt ein soziales Verhalten, wo die menschliche Beziehung
angenehm ist. Diese Hoflichkeit ist oft mit Ritual und Brauchen verbunden, wie man
sich in den jeweiligen Situationen richtig verhalten soll. Heutzutage umfasst das
Zeichen ,,Li* alle Arten von Ritual und Sitten, wie z.B. die Hochzeit (Hun Li) und
das Begrabnis (Zang Li). Mogliche Ubersetzungen fur den Begriff Li im
Konfuzianismus sind: ,,Sittlichkeit®, ,,Sitte* und ,,Hoflichkeit®.

Zhi (3): der Begriff bezieht sich auf Wissen und Weisheit und ist eine Fahigkeit fiir
die Unterscheidung zwischen das Richtige und das Falsche.

Yong ( 5 ): Mit der Tapferkeit kann man Schwierigkeiten tberwinden und
Hindernisse beseitigen.

. Ti (%#): Respekt gegenuiber &lteren Briidern),

. Zhong (‘£): Zhong bezieht sich auf die Aufrichtigkeit, Biederkeit, Offenherzigkeit
und Treue. Man soll sein Bestes geben, um seine Pflichten zu erfullen. Zhong kommt
in verschiedenen Kontexten vor, z.B. gegeniiber anderen Menschen, aber auch
gegeniber dem Land und dem Monarchen. Nach der Song-Dynastie entwickelte
sich Zhong zu einer einseitigen moralischen Verpflichtung von Untertanen

gegenuber Monarchen, sie unbedingt zu gehorchen. Diese Tugend wird als eine
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Kraft angesehen, die die Stabilitat der Monarchie erhalt. Sie wird als Loyalitat
Ubersetzt.

i. Xin (f8): Diese Tugend bezieht sich auf die Ganzheit der Personlichkeit (vgl. Huang,
2008, S. 34). Dabei soll man sein Versprechen immer einhalten. Xin ist nicht nur
eine der wichtigsten Bedingungen, um ,,Ren* zu verwirklichen, sondern auch Teil
der moralischen Kultivierung im Konfuzianismus. Xin wird als Vertrauen,

Glaubwirdigkeit und Zuverlassigkeit tbersetzt.

3.1.3.Ren (12)

Der Zentralgedanke und die Kardinaltugend von Konfuzius ist Ren (1=). Mdgliche
Ubersetzungen und Erkldrungen sind z.B. ,eine Tugend der Mitmenschlichkeit,
,Wohlwollen“, , Humanitit“ oder ,,Giite“. Der Begriff bezeichnet das Verhalten, andere
Menschen wie sich selbst zu respektieren und firsorglich zu sein. Er hat einen positiven
Charakter und umfasst auch die Fahigkeit, andere Menschen zu lieben (vgl. Huang, 2008, S.
32). Jedoch gibt es keinen westlichen Begriff mit der entsprechenden Bedeutung.

3.1.4.Mengzi

Dank Mengzi (lat. Menzius, 7:¥-) hat der Konfuzianismus einen sehr weiten Einfluss ausiiben

kénnen. Er lebte zwischen 372-298 v. Chr. in der Zhou-Zeit und galt als der bedeutendste
Nachfolger von Konfuzius. Durch ihn konnte die Ideen von Konfuzius weitergefuhrt und -
entwickelt werden, sodass der Konfuzianismus wahrend der Han-Dynastie sogar zur
Staatsphilosophie wurde. Sein Hauptwerk ,,Mengzi‘ gehort zu den klassischen ,,Vier Biichern®,
ist wie ,,Lunyu eine Sammlung seiner Lehrspriiche, die von seinen Schiilern dokumentiert
wurden. Der Hauptgedanke von Mengzi ist, dass die menschliche Natur gut sei. Seine

Begriindung liegt in der These, dass alle Menschen die vier Tugenden empfinden und besitzen,
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die naturgegeben bzw. vom ,,Himmel“ verlichen (tian sheng de, K*E 1)) sind (vgl. Huang,

2008, S. 14-15):

a. Ren (1=, Mitmenschlichkeit)

b. Yi (X, Rechtschaffenheit)

c. Li (AL, Hoflichkeit, Sitte, Sittlichkeit)
d. Zhi (&, Weisheit, Erkenntnis)

3.1.5.Xunzi

Der zweite bedeutendste Nachfolger neben Mengzi ist Xunzi (j-¥). Er lebte ca. von 298-238
v. Chr. in der Zeit der Streitenden Reiche. Sein Werk ,,Xunzi* umfasst Themen wie Himmel,
Herrschaft, Natur und Musik. Ganz im Gegenteil zu Mengzi ist er der Meinung, dass die
menschliche Natur schlecht sei. Laut Xun Zi ist der Mensch mit Neid und Hass, mit Begierden
und Streben nach dem Profit geboren. Wenn man die Natur des Menschen folgt und seinen
Geflihlen freien Lauf lasst, so folgen Kampf, Raub, Chaos und Unordnung. Nur durch
Anstrengungen und Erziehung kann und muss der Mensch kultiviert und zivilisiert werden. Der
Mensch ist tugendhaft, wenn er Hoflichkeit, Bescheidenheit, Loyalitat, Treue, Sittlichkeit,
Rechtschaffenheit und Ordnung erlernt hat. (vgl. Schleichert, 1980, S. 190)

3.1.6.Fazit

Der Konfuzianismus hat eine sehr breite Schicht erreicht und tber Jahrtausende lang China
beeinflusst. Er wurde in der Han-Dynastie zur Staatsideologie und bildete eine groRe S&ule in
der traditionellen chinesischen Kultur. Die ,,Vier Biicher und Finf Klassiker® sowie die
Grundideen in Lunyu von Konfuzius werden im Laufe der Zeit von vielen Gelehrten im In- und

Ausland analysiert, interpretiert und tibersetzt.
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Obwohl Mengzi und Xunzi beziglich der menschlichen Natur zwei entgegengesetzte
Thesen behaupten, hatten sie ein gemeinsames Ziel. Beide glaubten daran, dass der Mensch
durch Erziehung und Kultivierung moralisch und tugendhaft sein kann. Bei Mengzi wird
dadurch die Gutheit der menschlichen Natur ausgeschopft und bei Xunzi die Schlechtheit der

menschlichen Natur bekdmpft und Gberarbeitet.

3.2. Daoismus

Laozi (1) und sein Nachfolger Zhuangzi (J+:¥°) gelten als Hauptvertreter des Daoismus.
Die Werke ,,Dao De Jing* (JE/#4%) von Laozi und ,,Zhuangzi* () von Anhangern von

Zhuangzi sind die grol3en Klassiker des Daoismus

Die Kosmologie im Daoismus schlagt die Schopfungstheorie vor, in der der Himmel
und die Erde von ,,Dao* erzeugt wurde. In einem daoistischen Klassiker steht, dass Taishang
Laojun die Inkarnation von Dao sei und er alles auf Welt erschaffen hat. Aus dem Nichts heraus
formte sich das Universum langsam, es war die Hongyuan-Phase (£ Jt), das erste Jahrhundert
der Entstehung des Daoismus. Nach zehntausend Katastrophen kam die Hunyuan-Phase (7& 7tT)
und wieder nach zehntausend Katastrophen war die Baicheng-Phase (1 s%). Nach 810.000
Jahren entstand Taichu (/X#]), das zweite groBe Jahrhundert der daoistischen Schépfung. Zu
dieser Zeit 6ffnete Taishang Laojun die Welt, und Himmel und Erde wurden erst da getrennt.
Nach dem Taichu war Taishi (X45), da ging Taishang Laojun als Lehrer in die menschliche
Welt und erschuf alles. Danach folgt die Taisu-Phase (KX %), in der alle Materialien fir das
menschliche Uberleben erschaffen wurde. (vgl. & (Xia) 2= (Li), 2002, S. 115-116)

Das ultimative Ziel des Daoismus ist unsterblich zu werden. Um tberzeugend zu sein,

lauten das Argument wie folgt:

a. Dao hat eine unglaubliche ewige Vitalitat, es inkarniert in allen Dingen und wohnt
in allen Dingen. Durch die Widmung an Dao (#&1&) kann man die mysterigse
Vitalitat erlangen.

b. Wenn du deine Vitalitat, Qi und Geist (¥4 ) bewahren kannst, kannst du ewig

leben.
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c. Der Mensch hat eine physische Gestalt und einen spirituellen Geist. Unsterblich zu
werden bedeutet, dass der Korper nicht alt wird und der Geist ewig existiert.
d. Veranderungen zwischen Himmel und Erde sind allméachtig, daher kénnen auch

Menschen in tibermenschliche Wesen (##11l1) verwandelt werden.
e. Durch Medizin und Alchemie kann man ein unsterbliches oder Gbermenschliches
Wesen (##il1) werden. (vgl. & (Xia) Z= (Li), 2002, S. 116-117)

Der Daoismus glaubt also an einem Kreislauf des Schicksals im Leben und an das Karma. Das

Kernthema dreht sich nach wie vor um das Thema Leben und Tod.

3.2.1.Laozi

,,Taishang Laojun“ (K _I- 3£ ) ist die respektvolle Anrede von Laozi im Daoismus (Lehre des
Weges). Sein urspriinglicher Name ist Li Er (2=H-) und er stammte aus dem Chu-Land (%£ [&).
Der Legende nach spurte seine Mutter den Hauch von Meteoriten vom Himmel und wurde
schwanger, ihre Schwangerschaft dauerte 72 Jahre (manche sagen 81 oder 90 Jahre). Er war
von Geburt an grauhaarig, also wurde er Laozi genant, was wortwortlich ,,alter Sohn* bedeutet.
Als er jung war, brachte ihm sein Lehrer ,,Der Weg der Verweichlichung* (3552 i&) bei. Der
Lehrer fragte ihn, warum seine Zunge noch da ist, aber seine Zahne nicht mehr. Laozi
antwortete: ,,Weil die Zunge so weich ist, existiert sie noch. Der Zahn existiert nicht, weil er zu
starr ist und deshalb verloren geht.” Diese Weisheit, die Laozi als Kind verstand, wurde zum

theoretischen Ziel der daoistischen Schule. (vgl. £ (Xia) Z= (Li), 2002, S. 70)

Laozi grindete den daoistischen Himmelstempel (Tian Dao Guan, J%i& ¥{). Seiner
Meinung nach liegt der Ursprung des Universums im ,,Dao* (i, der Weg). Nur mit Dao kénnen
Yin und Yang erzeugt werden und nur durch die Harmonie von Yin und Yang kann alles auf
der Welt entstehen. Da sich die Gedanken von Laozi auf den Dao konzentrieren, heif3t die von

ihm gegriindete Schule Daoismus. (vgl. £5 (Xia) 2= (Li), 2002, S. 71)

Waihrend Laozi den ,Tiandao“, wortwortlich iibersetzt den ,,Weg des Himmels®,
erforschte, beschéftigte sich Konfuzius auch mit dem Weg des Himmels. Als er horte, dass

Laozi den Weg des Himmels erlangt hatte, ging er zu ihm, um nach Rat zu fragen. Laozi erklarte
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ihm, dass Dao unsichtbar, unhérbar, unaussprechlich und nicht Gbertragbar ist. Man kann sich
nur auf sein inneres Bewusstsein verlassen, um ihn zu verstehen und sich ihm zu néhern, aber
man kann es nicht mit gewohnlicher Weisheit erfassen. Nach dem Gespréch fuhlt Konfuzius,
dass sein Horizont erweitert wurde. Aber als die beiden iiber ,,Ren” (Humanitit),
,» Y1 (Rechtsschaffenheit), ,,Li* (Riten) und ,,Zhi“ (Weisheit) sprachen, gingen die Meinungen

der beiden wieder auseinander. (vgl. # (Xia) 2= (Li), 2002, S. 72)

Laozi schrieb das ,,Dao De Jing* (J&E {2 £¢), eine Sammlung von Spruchkapiteln von sich
selbst. Der Titel bedeutet ,,Klassiker des Weges und der Tugend* (vgl. Schleichert, 1980, S.
88). Das Werk ist in zwei Teilen gegliedert. Der erste Teil ist iiber ,,Dao* (i&, der Weg), der
zweite Teil iiber ,,.De* (1, die Moral, Tugend). (vgl. & (Xia) Z= (Li), 2002, S. 73) In diesem
Buch behandelte er Themen wie Dao, die Natur, die Welt und das Verhalten des Menschen.
Kernbegriffe des Konfuzianismus wie Humanitdt und Rechtschaffenheit wurden hdaufig

erwahnt und kritisiert.

3.2.2.Dao

Dao gilt als das hochste und universelle Prinzip des Universums. Magliche Ubersetzungen ins
Deutsche sind z.B. ,,der Weg®, ,,.Sinn®“, ,,Prinzip* oder ,,Gott*. Der Begriff wird kaum als
,Weg“ im Konkreten benutzt, sondern immer im iibertragenen Sinn, oder als ein Weg, der
gedanklich beschritten wird. (vgl. Schleichert, 1980, S. 89)

Schleichert versuchte, die Bedeutung von ,,Dao* aus dem ,,Dao De Jing* zu analysieren.

Laut seiner Interpretation gibt es folgende Bedeutungen fiir den Begriff ,,Dao*:

a. Dao ist das Prinzip fir das richtige Leben und das moralische Handeln.
b. Dao ist die Rechtfertigung fur das daoistische Ideale.

c. Dao ist das Geheimnis der Unsterblichkeit.

d. Dao ist der Anfang der Welt (daraus entsteht alles Weitere auf der Welt).
e. Dao ist ein metaphysischer Begriff.

Fur Laozi ist der Mensch weise, wenn er sich an Dao orientiert und in Einklang mit Dao lebt.
Der weise Mensch wird als ,,Sheng ren“ (25 A) bezeichnet (sowie ,Junzi®, der Edle, im
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Konfuzianismus). Der Weise verhilt sich mit dem Prinzip des ,,Nicht-Handelns* (wu wei, G
°A) und lehrt schweigend. Das Werk ,,Dao De Jing* spricht nicht nur jede normale Person,
sondern auch den Herrscher an, und forderte moralische Qualitaten von ihm. Nicht nur Daoisten
sollten sich nicht GbermaRig handeln und lebten von der Regierung zurtickgezogen, auch der
Kaiser sollte sich nicht unndétig zu sehr eingreifen, sondern allen Dingen naturlich laufen lassen
und im Hintergrund bleiben. (vgl. Schleichert, 1980, S. 90)

Schleichert verglich Dao mit der Gottheit Spinoza. Baruch von Spinoza (1632-1677)
war ein niederlandischer Philosoph. Er stellte rationale und moralisch-ethische Fragen an
Religionen und ihre Glaubensaussagen. Bei seinen Gedanken weisen Gemeinsamkeiten mit
Dao auf, denn flr beiden gibt es keinen personifizierten Gott mit Willen oder Geflihlen wie
Liebe. Fir Spinoza ist Gott ident wie die Natur. Eine weitere Schnittstelle zwischen Spinoza
und Daoismus zeigt sich an der Erkenntnis. Flr Spinoza erreicht man die héchste Zufriedenheit
der Seele und hat keine Angst mehr vor dem Tod, wenn man die Wesenheit der Dinge erkannt
hat. (vgl. Schleichert, 1980, S. 112-113)

Es sind zwei entgegengesetzte Denkstromungen, die geografisch und kulturell weit
voneinander entfernt sind. Jedoch erscheinen im Vergleich zwischen den beiden
uberraschenderweise Ahnlichkeiten auf. Obwohl die Darstellungsformen und Aussagen

unterschiedlich sind, kommt man zur selben Essenz der Philosophie.

3.3. Buddhismus in China

Der Buddhismus entstand ursprunglich durch Siddhartha Gautama (563-483 v. Chr.) in Indien
und zahlt zu den grolRen Weltreligionen. Die buddhistische Lehre verbreitete sich zunéchst in
ganz Asien und spater weit dartiber hinaus. Seit der Han-Dynastie kam sie nach China. Nach
einer Zeit des ZusammenstolRens und Konfliktes mit den traditionellen Philosophien Chinas
kam es schlieBlich zu einer Vereinigung mit der traditionellen Kultur und der Buddhismus
wurde eine chinesische Religion. Ab diesem Punkt bezieht sich der Buddhismus in dieser
Masterarbeit auf den chinesischen Buddhismus. Er ist einer der drei Sdulen in der Feudalzeit

neben Konfuzianismus und Daoismus und Ubte einen enormen Einfluss auf viele Bereiche in
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China aus, inklusive Politik, Okonomie, Philosophie, Ethos, Sprache, Literatur, Musik,
Architektur, Sitten und Bréauche. (vgl. 7= (Mou) & 7k (Zhang), 1997, S. 288)

Als der Buddhismus nach China kam und sich verbreiten wollte, mussten die Sanskrit-
Klassiker ins Chinesische lbersetzt werden. Die anfangliche Verbreitung des Buddhismus in
China war eng mit Ubersetzungen von buddhistischen Schriften verbunden. Shi-An Gao &t
% und Lokaksema 37 253l sind den zwei bedeutendsten Ubersetzern der damaligen Zeit. Gaos
Beitrag war die erste systematische Ubersetzung und Einfilhrung das Hinayana. Im indischen
Buddhismus unterscheidet man zwischen Hinayana (/)>3[ 3 2, kleines oder bescheidenes
Fahrzeug) und Mahayana (K¢ f#i #i, groRes oder umfassendes Fahrzeug). Grundsatzlich
behauptet das Hinayana, das Leben sei bitter und soll durch Askese Uben befreit werden.
Lokaksema Ubersetzte hauptsachlich Schriften aus dem Mahayana Uber Prajna (%4 Bo Re).
Dieses Sanskritwort bezeichnet die grofie umfassende Weisheit, die man nach dem Erwachen
Uber das Universum und Leben erlangt (vgl. £ (Xia) Z= (Li), 2002, S. 25).

Die Kerngedanken im chinesischen Buddhismus sind wie folgt:

a. Es gibt die Wiedergeburt und Karma (die Theorie, dass sich die Seelen wandeln und
dass der Tod ein Neubeginn ist. Es gibt auch die Vergeltung, sprich eine Reaktion auf
friihere Aktionen im Sinne von Gerechtigkeit).

b. Jeder Mensch hat brahman (die Buddha-Natur).

c. Die Seele kann sich durch aufsteigende Yogatibungen losldsen.

Laut Gautama Buddha leidet der Mensch, dazu z&hlt die Geburt, das Alter, die Krankheit und
der Tod. Der menschliche Durst und Begierde sind die Ursachen fur das Leiden. Das endgltige
Ziel ist, diese Leiden aufzuheben, die Begierde zu tiberwinden und das innere Selbst zu befreien.
(vgl. Huang, 2008, S. 22)

In China spricht man meistens von Mahayana, bei dem das Mitgefiihl und die Befreiung
aller Wesen im Fokus stehen. Durch die Erkenntnis und das Erwachen erlangt man das Nirvana,

den Austritt aus dem endlosen Kreislauf von Tod und Wiedergeburt (Samsara).

Im Laufe der Zeit hat sich die Chan-Schule (Zen) gebildet und entwickelt. Der Chan-
Buddhismus legte den Schwerpunkt auf die Meditation, bei der der Geist beruhigt werden soll,
aber auch auf die pl6tzliche Erleuchtung. Er ist eine Mischung aus Buddhismus und Daoismus.
(vgl. Huang, 2008, S. 23)
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Spéter Ubte der Buddhismus auch einen Einfluss auf den Neokonfuzianismus aus. VVor
allem die Konzepte wie Karma und Wiedergeburt wurden bei der breiten Bevolkerung
akzeptiert. Dadurch ist der Buddhismus zu einem Bestandteil der traditionellen chinesischen
Wertvorstellung geworden und eine erfolgreiche Verbreitung in China erlebt. (vgl. Ching, 1988,
S. 239)

3.4. Neokonfuzianismus (5B 3 %)

Mit der Zeit ergénzen sich die Strémungen in China, wodurch ein neues System entstehen kann,
wie z.B. der Chan-Buddhismus oder der Neokonfuzianismus. Der Neokonfuzianismus ist eine
philosophische Lehre aus der Song- und Ming-Dynastien und trigt daher den Titel ,,Song Ming
Lixue® im Sinne von der ,,Schule des Prinzips in Song und Ming“. Sie ist zwar eine
konfuzianische Lehre, weist aber auch starke Einflisse aus dem Buddhismus und dem

Daoismus bzw. aus dem Chan-Buddhismus auf. In dieser Strémung sind Lixue (¥£2%, Schule
des Prinzips) und Xinxue (/(» %%, Schule des Herzes) am wichtigsten, die auf der
gegenliberliegenden Seite stehen. Der Hauptvertreter von Lixue ist Zhuxi (472 aus der Song-

Zeit, der auch die Vier Bicher zu Grundtexten erhob. Diese Schule achtet besonders auf den
Erkenntnisgewinn, der fir die Selbstkultivierung erforderlich ist. Durch das Erforschen von
Prinzipien und Gesetzen aller Dinge erlangt man eine rationale Erkenntnis und Verstandnis der
Dinge. Die bedeutendsten Denker in der Xinxue ist Wang Yangming (= FHB) aus der Ming-
Dynastie, sein urspriinglicher Name ist Wang Shouren (&£ 574~). Seine Philosophie basiert auf
die Gedanken von Menzius und fokussiert sich auf die Einheitlichkeit des Wissens mit dem
Handeln. Er betonte die Idee seines Kollegen Lu Jiuyuan (Fif; JLJ#), dass ,,das Herz das Prinzip

sei* (‘LrHP 2 ) und setzte sich somit gegen die ,,Schule des Prinzips*.

Es war mdoglich und ublich, dass Menschen in China gleichzeitig an mehreren
Religionen glaubten. Man konnte im Handeln ein Konfuzianer, in der Beziehung zur Natur ein
Daoist und ein frommer Buddhist sein. Dieses Phdnomen gab es im Westen nie und bietet einen
besonderen und pluralen Wert in der traditionellen chinesischen Kultur. (vgl. Ching, 1988, S.
244)
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3.5. Analyse des ,,.Lunyu‘ aus der Perspektive des Buddhismus in der
Ming-Dynastie

Der buddhistische Mdénch Zhixu (£ iH, 1599-1655) ist einer der vier groBen Monche aus der
Ming-Dynastie und wurde als Meister Lingfeng Huiyi geehrt. Er studierte ab zwdlf Jahren
Konfuzianismus und analysierte mit 20 ,,Lunyu®. In seinem gesamten Leben schrieb er viele
Werke Uber die konfuzianische und buddhistische Lehre. AuBerdem &nderte er die Reihenfolge
der Vier Biicher zu einer komplett Anderen im Vergleich zu Zhu Xi. Fiir ihn ist ,,Lunyu‘ an der
ersten Stelle, da dieses Werk die Dialoge zwischen Konfuzius und seinen Schilern
dokumentiert. Danach folgen ,,Zhongyong* und ,,Daxue®, die von Zisi (&), Enkelsohn von

Konfuzius, geschrieben wurden. Zum Schluss kommt ,,Mengzi*, da Mencius vom Zisi lernte.
(vgl. &5 (Chungiang) 2= (Li), 2014, S. 153) Er richtete sich also an die Reihenfolge der Ara

der Autoren.

Zhixu fokussierte auf drei wichtige Begriffe in ,,Lunyu und fiigte neue Erkldrungen
hinzu, mit dem Ziel, durch die konfuzianische Lehre den Buddhismus darzustellen. Die drei
Begriffe sind ,,Xue* (%%), ,,Dao* (J&) und ,,Tianming® (FK7r). (vgl. F 5% (Chungiang) 2= (Li),
2014, S. 153)

Erstens war Zhixu tief von Xinxue beeinflusst und zitierte in seinen Werken tber Lunyu
haufig von Wang Yangming. Dass er Lunyu von dieser Perspektive analysierte, entsprach
tatséchlich der Strategie in der End-Ming-Phase, als die Vereinheitlichung der drei Ideologien
im Trend war. Zweitens erklérte er den Begriff ,,Xue* in Lunyu als ,,Erwachen des Xin* bzw.
,Erwachen des Herzens®. Die Person, die lernt, erwacht. Unter dem Begriff ,,Dao* verstand er
der Einklang und die Harmonie zwischen Leben und Tod (4:%E—%{ 2 i&). Es wird betont, dass
der menschliche Tod nicht gleich die Ausldschung des Lebens ist. Das Leben sei unendlich.
Obwohl der Korper tot ist, lebt der Geist noch. Damit erkléarte Zhixu das Leben und Tod aus
der Perspektive von Xinxue. Dann geht es um den Begriff ,, Tianming®. Von ,,Tianming* zu
erfahren und ,, Tianming* zu verstehen sei auch das Erwachen des Herzens. Drittens war Zhixu
der Meinung, dass die Prinzipien und Lehre aus dem Konfuzianismus dazu beitragen, die
Lernfahigkeit der Buddhisten zu verbessern, somit kann auch der Buddhismus besser verbreitet
werden. Hier betrachtete Zhixu alle Denkstromungen und philosophische Lehren als ein
Hilfsmittel fir die Erziehung und Erleuchtung. Das Beste wird aufgrund dessen Wirkung

angewendet, unabhéngig davon, welches Mittel und welche Methode es ist. Daher spielen auch
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die Unterschiede in den buddhistischen Sekten keine Rolle, das Endziel ist die Erleuchtung. Ob
Konfuzianismus oder Daoismus, sofern sie fiir das Verstehen und Erlernen des Buddhismus
hilfreich sind, sind sie sicherlich gute Hilfsmittel und Werkzeuge. (vgl. %&5% (Chungiang) 2=
(Li), 2014, S. 155-157)
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Teil I1: Wissenstransfer zwischen China und Europa

Nicht nur wegen der weiten physischen Distanz, sondern auch wegen den Sprachbarrieren und
des enormen Kulturunterschieds ist China fir Européer schwer zugéanglich und daher auch
faszinierend und exotisch. Bei der Reise nach China geht es neben Abenteuer auch um das
Selbstverstandnis gegentber dem Anderen (vgl. Leutner & Yi-Dembski, 1990, S. 7). Die
Erfahrung an China hangt auch immer von der jeweiligen eigenen Situation und Motivation ab,
da es oft zu einem unbewussten Vergleich des Fremden zum Eigenen kommt. Dies zeigt sich

auch in den Reiseberichten wieder.

Dieser Teil der Masterarbeit soll die Begegnung der Reisenden mit den Einheimischen
in der anderen Kultur darstellen. Ihre Wahrnehmungen des Landes, die Kommunikation, die
Reflexion und Beschreibung des Fremden stehen im Mittelpunkt. Die friihen Berichte aus dem
16. Jahrhundert zeigen, wie die Jesuiten China ,,neu entdeckten®, zunédchst verbliifft waren und

das Land bestaunten, spater aber ihre Meinung énderten.

Die Religion ist ein kulturelles und soziales Phdnomen, die mit der Entwicklung des
Landes zusammenhangt und dessen Entwicklungsgeschichte widerspiegelt. Beim
Aufeinandertreffen von zwei verschiedenen Kulturen werden auch religiése Eigenschaften
hervorgehoben oder die Religion kann sogar der Hauptgrund des Kulturaustausches sein. Im
Zuge dieser Arbeit sehen wir, wie eine Religion in einer anderen Kultur aufgenommen und
akzeptiert wird, und welche Veranderungen es sich dadurch bei den relevanten Begriffen

ergeben werden.

4. Kulturhistorischer Uberblick des Wissenstransfers zwischen China

und Europa

Vor Uber 2000 Jahren begann der Austausch zwischen China und Europa. Anfangs waren es
einfache Handelsguter wie Seide und Keramik, spéter folgte auch die Technologie, Religion
und Wissenschaft. Viele Biicher wurden herausgegeben und in weiteren Sprachen tbersetzt. In

diesem Kapitel werden zuerst China und die alte SeidenstraBe kurz dargestellt, dann den
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Missionaren in China genauer beschrieben, mit dem Schwerpunkt auf Matteo Ricci und seine
Werke. Auch der Konfuzianismus in Europa wird dargestellt. Zwei komplett unterschiedliche
Kulturen treffen sich im 16. Und 17. Jahrhundert zusammen, und seitdem folgt ein interessanter

Wissenstransfer zwischen den beiden.

Die Kultur pragt uns, und somit auch unsere Wahrnehmung, Vorstellung und
Weltsichten. Die Vergangenheit und die Tradition werden mitgenommen, wahrend die Kultur
sich weiterentwickelt. Verschiedene Kulturen nehmen die Welt anders wahr, und es existieren
unterschiedliche Vorstellungen und Denkweisen. Zwischen China und Europa, zwei sich fast
individuell entwickelte Kulturen, gibt es ein grofRer Unterschied in den grundlegenden
Denkweisen und Ideen. In der Religion ist China im Vergleich zu den Westen sehr schlicht und
nlichtern. Die Religion in China Ubte zwar anfangs nicht so einen grofRen Einfluss aus wie im
Westen, ist aber tief in der Tradition verwurzelt und historisch durchmischt. (vgl. Huang, 2008,
S. 3)

5. Das Reich der Mitte in europdischen Schriften

Schon seit der ROmerzeit gab es indirekte Handelsbeziehungen zwischen China und Europa. Es
wurden hauptsachlich Seide aus dem Osten importiert. Daher wurde China zuerst als
»Serer (lat. Seide), spéter auch als ,,Siner®, ,,Cathay* oder ,,Sina“ genannt. Bereits damals hatte
das Land eine lange Geschichte dokumentiert und ein besonderes Weltbild. Die eigene Kultur
sollte an anderen Vélkern tbermittelt werden und Chinas Uberlegenheit wurde anerkannt,
indem alle Volker Tribut entrichteten. Als Gegengeschenke gab es Militarhilfe oder die

Erlaubnis fur den Handel, welche viele Gesandten anlockten. (vgl. Collani, 2012)

Die Bezeichnung ,,Cathay* kam zuerst in den Berichten von Wilhelm Rubruk (ca. 1255)
und Marco Polo (1298) vor und wurde spater durch den fiktiven Reisebericht von John de
Mandeville verbreitet (um 1366). Doch es dauerte lange, bis die Bezeichnung erst im 17.
Jahrhundert mit China identifiziert wurde (vgl. Leutner & Yi-Dembski, 1990, S. 15). Ab dieser
Zeit waren die Informationen tiber China zuverlassig. Die Texte waren meist auf Portugiesisch,
Spanisch oder Latein und wurden in die verschiedenen Nationalsprachen in Europa tbersetzt.
Die Missionsberichte auf Latein waren bis ins 18. Jahrhundert eine einheitliche

Informationsquelle fiir die Gebildeten, spater ibernahmen die franzdsischen Texte diese Rolle
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als Informationsvermittler. Die breite Verbreitung der Information durch die Ubersetzung
sorgte dafiir, dass das Chinabild in Europa bis zum Ende des 18. Jahrhunderts ziemlich
einheitlich war. Die einzigen Unterschiede lagen in den verschiedenen Wahrnehmungen
aufgrund der unterschiedlichen politischen und philosophischen Hintergriinde des jeweiligen
Landes (vgl. Leutner & Yi-Dembski, 1990, S. 17).

Neben den Reiseberichten sind jedoch die groRen Kompilationen, die auf diesen
Berichten basieren, jene Werke, die dem europdischen Wissen tber China entsprachen und es
formten. Gonzales de Mendoza und Jean-Baptiste DuHalde waren zwar nie in China, verfassten
aber die einflussreichsten Biicher zur damaligen Zeit. Das umfassende Werk Uber das
Konigreich China von Juan Gonzales de Mendoza (von Papst Gregor XI11 beauftragt) erschien
1585 in Rom, wurde im Laufe der Zeit immer wieder zitiert und war eine wichtige europaische
Quelle der Chinakenntnis. Das Buch beinhaltet die geografische Lage, die Einwohnerzahl, die
Wirtschaft und Erfindungen, die Historie und Politik, die Religion und Sitten des Konigsreiches.
Gonzales erwéhnte auch die grofRen Unterschiede in der Religion zw. China und Europa und
die damit verbundene mogliche glinstige Situation fur die christliche Missionierung. AuRerdem
betrachtete er seine Quellen auch sehr kritisch. Das Buch wurde bald in andere Sprachen
ubersetzt (Englisch 1586, Deutsch 1598 von Matthaeus Dresser) und dadurch wird ersichtlich,
wie die gleiche Information unterschiedlich aufgenommen wurde. Des Weiteren wurde das
Buch von Gonzales durch Illustrationen und Bildmaterial (ber Menschen, Tieren und
Produkten vom Reisenden Jan Huygen van Linschooten ergénzt und gestarkt (vgl. Leutner &
Y U-Dembski, 1990, S. 18-19).

In der damaligen Zeit dienten Berichte und Briefe von Gesandtschaften und
Kaufmanner als die erste Quelle fiir das Chinabild. Diese beruhten wie die jesuitischen Berichte
auf der theologischen Basis, doch die Verfasser lebten nicht so lange im Reich der Mitte und
verfolgten praktische Zwecke wie z.B. wegen dem Handel. Beide Arten von Schriften zeigen
eigentlich nur einen kleinen Teil von der Wirklichkeit, nicht desto trotz nahm die Menge mit
der Zeit zu. Gegen Ende des 18. Jahrhunderts wurde das Chinabild in Europa Uberwiegend
negativ, vor allem durch das weit verbreitete Berichten aus England unter Lord Macartney
(1792/93) bekam man den Eindruck von Unaufgeklartheit, Abgeschlossenheit, Irrationalitat,
Barbarei und Korruption (vgl. Leutner & Yu-Dembski, 1990, S. 22-23).

Weitere authentische Berichte stammten von weniger gebildeten Reisenden und hatten
kaum Einfluss. Erwdhnenswert ist die ,,Orientalische Reisebeschreibung® von Jiirgen Andersen

aus dem Jahr 1669. Der Autor selbst ist kein Missionar, doch das Werk wurde von einem
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Hofbibliothekar Uberarbeitet. Gegen Ende des 18. Jahrhunderts fand China nach vielen
Berichten ihre Stellung in Europa, sowohl im wissenschaftlichen als auch im philosophischen
Bereich (vgl. Leutner & YU-Dembski, 1990, S. 23).

Im 19. Jahrhundert fand die ,,Offnung” Chinas statt, welch sich auch in den
Reiseberichten zeigte. Daraus erfuhr man, dass Gesandtschaften aus Europa eine spezielle
Politik der ,,Offnung* und , Erkundung® des Landes mit dem Qianlong Kaiser vereinbarten.
Anlockend fir die Westen war der streng regulierte Handel, bei dem sie mit diplomatischen
Beziehungen mehr Spielraum schaffen wollten. VVor allem unter Lord Macartney entstanden
viele Reiseberichte, und es wurde aus dem Englischen in weiteren europdischen Sprachen
ubersetzt. In diesen Schriften wurde das Leben in den Hafenstadten Chinas beschrieben, z.B.
Shanghai, Ningbo, Fuzhou und Kanton (vgl. Leutner & Y-Dembski, 1990, S. 27-29).

In der Kolonialperiode zwischen 1897 und 1914, ab der Besetzung Jiaozhous durch die
Deutschen, waren Hafenstédte wie Qingdao das Reiseziel, darauffolgend entstanden unzahlige
verschiedene Reiseberichte. Jedoch hatten die Reisenden kein Interesse an China, sondern
befanden sich meistens nur in den Européerkoloniengebieten. In diesem Zeitraum entstanden
auBerdem zwei weitere Arten von Reiseberichten, namlich Missionarsberichte und
Forschungsberichte. Die Missionare hatten viel Kontakt mit dem breiten Volk und lagen den
Fokus auf das Alltagsleben, beschrieben die Chinesen als fleilig, intelligent und gebildet,
wéhrend durch Expeditionen in unerforschten Gebieten und Bereichen viel Abenteuer zu
erwarten war. Eine Gemeinsamkeit liegt darin, dass bei beiden den Wahrheitsgehalt des
Erlebten in den Vorworten betont wurden. AuflRerdem entwickelte sich in der Zeit eine spezielle
Art von Reiseberichten, die auf wissenschaftliche Beobachtungen basiert. Absolventen von
Sinologie kamen nach China und zeigten ihre Bemihung als China-Spezialisten in den
wissenschaftlich verfassten Schriften (vgl. Leutner & Y-Dembski, 1990, S. 41-49).

Die Hauptquelle der Informationen ber China in der Weimarer Republik waren
Reiseberichte und Beschreibungen von langeren Aufenthalten. Die Berichte von den
Missionaren waren hingegen kurzer, da sie nur zur Verbreitung in kleinen kirchlichen Kreisen
dienten. Obwohl mit der Zeit das Reich der Mitte als ein Bestandteil der Weltkultur gesehen
und akzeptiert wird, sind einige Sitten und Aberglauben fur Missionare unertraglich und werden
als Hindernis der Bekehrung betrachtet (vgl. Leutner & Yu-Dembski, 1990, S. 67-77).

Die Volksrepublik China wurde im Jahr 1949 von Mao Zedong ausgerufen und gleich
danach wurden diplomatische Beziehungen zwischen der DDR und China aufgenommen.

Trotzdem war es schwierig, nach China zu reisen. Oft war es nur durch eine offizielle Einladung
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von China oder mit einer Delegation mdglich, daher stammten die Dokumentation in den 60ern
Jahren meist aus Regierungsmitgliedern, Wissenschaftlern und Schriftstellern. Die
Reiseberichte von Schriftstellern wurden in beiden Richtungen Ubersetzt. (vgl. Leutner & Y-
Dembski, 1990, S. 79-81).

6. Alte Seidenstrale

Der Begriff ,,Seidenstrafle” entstand vom Forschungsreisender Ferdinand von Richthofen
(1833-1905). Damit bezeichnet man Karawanenstraen, die seit der Westlichen Han-Dynastie
(207 v. bis 9 n. Chr.) China Uber Zentralasien mit Europa verbindet. Es handelt sich nicht nur
um ,,eine Straf3e*, sondern ist ein Netz von vielen Handelsrouten. Auch Seide war nur eine der
beliebten Waren, gleichzeitig wurden Kulturen, Techniken, Wissen und Religionen

ausgetauscht, wodurch die Seidenstralle an grofRer Bedeutung gewann.

Bereits seit dem 5. Jahrhundert v. Chr. gab es die Steppenroute durch die Eurasische
Steppe, die ein Vorlaufer der SeidenstralRe war. Seit der Song-Dynastie (960-1279) wurde die
Seidenstral3e durch die Maritime Seidenstrale erweitert, die auch als KeramikstraRe bezeichnet
wurde. Der Ausgangspunkt befand sich in Quanzhou in der Provinz Fujian. Aufgrund der vielen
Berge im Suidosten Chinas wurde der Fokus auf dem Meer gelegt. Nach den Reisen von Zheng
He (#£#1) wurden die maritimen Routen noch klarer. Des Weiteren umfasst die Seidenstrale
auch die Sidliche SeidenstralRe, welche von Guangzhou aus durch Indien bis nach Bagdad

reicht. Mit 2000 km zahlt diese zu den altesten internationalen Handelsrouten Chinas.

Obwohl die SeidenstraBe durch die Monarchielander fir die Wirtschaftsentwicklung

gefordert wurde, spielte Zhang Qian (5k%%) aus der Westlichen Han-Dynastie eine wichtige
Rolle. Er war ein Entdecker und Gesandte aus Changan (%) in die westlichen Regionen und

eroffnete die neue Ara des Austausches zw. China und dem Westen. Seine Berichte beinhalten

verlassliche Informationen tiber Zentralasien und sind in den Shiji (321ic, Records of the Grand

Historian) von Sima Qian (7] & iE) festgehalten.
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7. Christentum in China

Im Jahr 635 in der Tang-Dynastie kam der erste christliche Missionar i %' 4 (Alopen Abraham
/ Olopen) aus Syrien nach Chang’an in China (heute Xi’an). Es herrschte religiose Toleranz, er
Ubersetzte Klassiker und verbreitete die Doktrin, die Glaube wurde als Nestorianismus (5t #0)
bezeichnet. Der Kaiser Taizong hiel3 alle Religionen willkommen, lie} Kloster bauen, blieb
dabei selbst Gberzeugter Buddhist. Er verstand den Nestorianismus nicht und empfand ihn nicht
als Gegenreligion des Daoismus, sondern als einen positiven Einfluss. Der Nestorianismus in
China wurde vom chinesischen Buddhismus und den damaligen Gedankenstromungen
beeinflusst. Den Chinesen bekannten Begriffe wurden verwendet, damit es akzeptabler war.
Priester wurden als ,, Kf# (GroBe Moral?), ,,fi&* (buddhistischer Mdnch) oder ,,f& & (der
erste Monch / Hauptmdnch) genannt. Aber die Verbreitung begrenzte sich in der oberen Schicht
und tibte daher keinen groRen Einfluss auf die gesamte chinesische Kultur aus (vgl. # (Xia) 2=
(Li), 2002, S. 129-130).

Am Ende der Tang-Dynastie verschwand auch die Toleranz gegeniiber anderen fremden
Religionen im Land. Auch Christentum verschwand eine Zeit lang, tauchte aber 1260-1368
wieder auf, als Marco Polo nach China kam und mit dem mongolischen Herrscher Kublai Khan
in Kontakt war (vgl. & (Xia) 2= (Li), 2002, S. 131).

Im Jahr 1289 kam Giovanni da Montecorvino als erster katholischer Missionar nach
China, baute in den nachsten 30 Jahren die erste Kirche und verbreitete den Katholizismus (K
F#). Mit der Unterstlitzung des damaligen Herrschers gab es bereits 30 000 Glaubigen, mit
dem Ende der Yuan-Dynastie verlor er gegeniiber Buddhismus und Daoismus wieder an
Gewicht. Die zweite Verbreitung des Christentums in China wurde somit wieder ohne grof3en
Einfluss beendet, bis die dritte Verbreitung durch Jesuiten gegen Ende der Ming-Dynastie
stattfand (vgl. £5 (Xia) 2= (Li), 2002, S. 131).
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7.1. Jesuiten als Missionare in China

Es waren hauptsachlich Jesuiten, die in China ihre Missionen ausubten. Sie wollten
protestantische Gebiete gewinnen und junge Manner katholisch erziehen. Einheimische
Hierarchie und Priestern sollen geférdert und Kongregationen gegriindet werden. Die Ziele
waren vor allem die Wissensvermittlung sowie Glaubensstarkung. Auch Schulen wurden fiir
die Vorbereitung der Chinamissionare in Betracht bezogen, wie z.B. das Collegio Romano, das
wissenschaftliche Zentrum in Europa vom Ende des 16. bis in das 17. Jahrhundert (vgl. Collani,
2012).

Zu den wichtigen Gelehrten aus dem Westen zahlen vor allem Johann Adam Schall von
Bell (1591-1666) aus Kdoln, Michele Ruggieri (1543-1607) und Matteo Ricci (1552-1610),
beide Jesuiten aus Italien. Sie Gbernahmen die Akkommodationsmethode vom Jesuitenvisitator
Alessandro Valignano (1539-1606), indem sie sich an die Sprache, Lebensstil und Etikette der
fuhrenden Schichten Chinas anpassten, die Mission mittels europdischer Technik und
Wissenschaft durchfiihrten und so offen und tolerant wie méglich fiir die chinesischen Werte
waren. Somit verminderten sie die Uberheblichkeit und Aggressivitat der Européer und
gleichzeitig auch die Fremdenfeindlichkeit der Chinesen (vgl. Collani, 2012). AuRerdem
konnten die Chinesen im 16. Und 17. Jahrhunderts beim Konvertieren zum Christentum
weiterhin auch beim Konfuzianismus bleiben, weil die Lehre vom Konfuzius in den Augen von
Missionaren wie Ricci rein eine Staatsphilosophie war. Damit stand das Christentum nicht in
Konflikt mit den urspriinglichen lokalen Philosophien und war leichter akzeptabel fur die
Chinesen. (vgl. Collani, 2012, S. 132-133) Des Weiteren entwickelten die Jesuiten eine
Anpassungsstrategie, indem sie das Christentum konfuzianisierte und die Harmonie zwischen
den chinesischen und westlichen Kulturen darstellten. Somit schafften sie ein neues Bild des
chinesischen und westlichen Kulturtransfers, deren Ausmal? und weltreichender Einfluss in der
Geschichte ihres Austausches als beispiellos gelten kann. (vgl. % 5% (Chungiang) 2= (Li), 2014,
S. 161) Mit dem Ziel eines langfristigen Erfolges gingen sie nun Kompromisse ein. Eine
erfolgreiche Mission setzt voraus, dass die Missionare die chinesische Tradition gut verstehen.
Daher Ubersetzten sie auch zum ersten Mal die chinesische Philosophie und Literatur in

européischen Sprachen.

Viele Briefe und Reiseberichte von ihnen wurden auch ins Lateinische und Deutsche
Ubersetzt, die die ersten vertraulichen Informationen aus dem Reich der Mitte in den Westen
lieferten. Dazu zahlen vor allem die deutsche Ubersetzung der Berichte von Diego de Panojas
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(1608), die Einleitung von Nicolas Trigault in den Tageblichern von Matteo Ricci (1615),
Werke von Martin Martinis Uber die Ming-Dynastie und Mandschu in China (1654), das Buch
,,Historica narratio* von Schall von Bell (1655) etc. (vgl. Leutner & Y-Dembski, 1990, S. 21).

Das vierbandige Werk ,,Description de la Chine* vom franzdsischen Jesuit Jean-
Baptiste DuHalde basiert auf all die oben genannten Quellen und Informationen und wurde
1747-1749 ins Deutsche Ubersetzt. Spater wurde herausgefunden, dass er die Informationen
filterte und vieles auslieR3, die nicht der jesuitischen Missionsstrategie entsprechen, um das Bild
von China und Chinesen moglichst positiv darzustellen. Somit passte er sich an das Chinesische
an. SchlieBlich wurde der Ritenstreit durch den Reisebericht vom spanischen Dominikaner
Navarrete aus dem Jahr 1676 ausgelost (vgl. Leutner & Yu-Dembski, 1990, S. 21).

Des Weiteren brachten die Missionare gezielt hunderte Blcher (ber Wissenschaft,
Religion und Theologie aus Europa. Dadurch konnten neue wissenschaftliche Terminologie auf
Chinesisch geschaffen werden. Auch wurden Missionare in Vorworte von chinesischen
Biichern erwéhnt und dies zeigt, dass die Jesuiten ihre sozialen Beziehungen gut pflegten (vgl.
Collani, 2012). Noch wichtiger ist, dass ihre enge Beziehung mit dem Kaiser gut lief und dazu
flhrte, dass der Kaiser Kangxi (FZEE) im Jahr 1692 ein Edikt unterzeichnete. Seitdem ist das
Christentum mit anderen Religionen im Land gleichgestellt und die Christen konnten das
Evangelium frei verkiinden. Die Buddhisten studierten auch westliche Ideen und Religion, und
versuchen, sie zu dechristianisieren. Das Aufgeben des Konfuzianismus fur den Akzeptanz des
Christentums sei bei einem Chinesen genauso unmdglich wie das Ablehnen der griechischen
Philosophie bei einem Westler (vgl. Tao, 1957, S. 5). Daher wurde die Verbindung zwischen
dem Kaiser und den Jesuiten bereits ein Jahr spéter wegen des sogenannten Ritenstreits
verschlechtert. Der Streit zwischen Jesuiten und Mendikanten darum, ob die konfuzianischen
Riten und das christliche Glauben vereint und gegenseitig toleriert werden kann, wurde immer
heftiger und fihrte schlieBlich zum Niedergang der Jesuitenmission, die urspriinglich

hoffnungsvoll begonnen hatte. (vgl. Lee, 2003)

Bei der Debatte tber das Verhaltnis zwischen der neuen christlichen Lehre und der
traditionellen chinesischen Kultur fand vor allem in der gebildeten Schicht statt. Dabei spielte
das Konzept ,,Tian* auch eine Rolle. Die Problematik war zum Teil eine Ubersetzungsfrage
und wird auch im dritten Teil dieser Arbeit ndher analysiert. Es geht um die Begriffe ,,Tian“ und
»Shangdi“, die bereits in vielen chinesischen Klassikern als wichtige Begriffe fur die
Darstellung von Kernideen verwendet wurden, eine gute Ubersetzung fiir den christlichen Gott
sei, und ob diese Ubersetzung von beiden Seiten akzeptiert werde. (vgl. Kuhlmann, 2013, S. 1)
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Historisch dauerte diese Auseinandersetzung von 1610 bis 1744. Wéhrend Riccis
Missionsarbeit wurde sowohl von seiner Seite als auch vom Kaiser Kangxi viel toleriert. Die
Chinesen durften nach dem Bekehren weiterhin die traditionellen chinesischen Sitten und
Bréauche beibehalten, vor allem die Ahnenverehrung. Jedoch ist Riccis Nachfolger Longobardo
dagegen. Auch die Dominikaner und Franziskaner waren derselben Meinung und verschérfte
das Problem. Im Jahr 1645 wurde das Beibehalten konfuzianischer Riten von der Kurie
verboten, bis der Papst Alexander VIl 1656 wieder eine Erlaubnis erteilte. Nachdem es 1704
wieder erneut zu einem Verbot der chinesischen Brauche von der Kurie kam, folgte daraufhin
auch ein Verbot des Christentums vom Kaiser Yongzheng im Jahr 1724. Die Lage fur die
Missionare verscharfte sich, die Mehrheit von ihnen mussten das Land verlassen und die
Mission war gescheitert.

7.2. Matteo Ricci

Matteo Ricci war ein sehr wichtiger Missionar und fungierte als Kulturvermittler zwischen
Europa und China. Er war in der Societas Jesu, studierte Mathematik unter Christopher Clavius,
nahm mit Ruggieri an der konfuzianischen Gelehrtenausbildung in Macau teil und griindete mit
ihm die Jesuitenresidenz in Zhaoging (%€ FX). Nachdem sie erfuhren, dass die fithrende Schicht
in China die konfuzianischen Gelehrte war, wechselten sie auch deren Kleidung zum
Seidengewand und traten als ,,Gelehrte aus dem Westen auf. Ricci brachte Uhren, Bilder und
technische Instrumente nach China und bewies damit, dass er kein Barbar war, sondern aus
einem kulturell hochstehenden Land kam. Beginnend mit naturwissenschaftlichen Kenntnissen
kam er schlieBlich auch zu philosophischen und theologischen Themen. Zu den hochsten
Bekehrungen der Jesuiten gehoren Xu Guangqi (4% /)5, 1562-1633), Li Zhizao (Z=2 #,
1565-1630) und Yang Tingyun (#%£%, 1562-1627). Mit der Akzeptanz und Anpassung an

chinesischen Sitten und Brduche konnte Ricci auch Kontakte mit Beamten und kaiserlichen
Verwandten aufnehmen. Gleichzeitig wollten die Chinesen Neues lernen, um Chinas Verfall
aufzuhalten und eine neue Blute zu errichten. Durch Wissenschaft und Technik aus dem Westen
fuhrte Ricci eine indirekte Mission durch. Vor allem seine Weltkarte berticksichtigte das
chinesische Weltbild, dass das ,,Reich der Mitte* mitten auf der Karte aufgezeichnet ist und

gleichzeitig Europa und Amerika sowie Australien auf der Seite beinhaltet. Dies zeigt den
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Chinesen eine grolRere Welt auBerhalb Chinas und zugleich die Harmlosigkeit der Européer.

Diese Karte wurde 85-mal kopiert und in ganz China verbreitet (vgl. Collani, 2012).

Dank seinem Netzwerk von chinesischen Gelehrten gelangte Ricci nach zwolf Jahren
nach Peking und konnte endlich Kontakt mit dem Kaiser aufnehmen. Dieser Prozess basierte
auf das Grinden von vielen Missionsstationen und vor allem auf Geschenke an den Kaiserhof.
Mathematische und technische Geréte und Instrumente waren beliebte Geschenke, aber auch
seltene, exotische Tiere, européische Gemalde und biblische Bilder erregte groe Bewunderung.
Der Kaiser antwortete dann mit Gegengeschenken oder Privilegien, somit bekam man z.B. die

Erlaubnis zum Handeln oder zur Missionsarbeit (vgl. Collani, 2012).

In China lernte Ricci die drei Religionen ,,Konfuzianismus®, ,,Daoismus“ und
,Buddhismus* kennen. Der Konfuzianismus mit seiner langen Tradition iiber 4000 Jahren hat
einen groRen Einfluss auf China. Jesuiten wie Ricci knupften sich vorerst daran und bereiteten
sich somit fiir die Einfihrung des Christentums vor. Beispielsweise wurde Tianzhu (<),
sprich ,,Himmelsherr, als Gottesname im chinesischen Katholizismus verwendet, da der
Himmel ,,Tian“ eine Umschreibung fir Gott im Konfuzianismus ist. Manches im
Konfuzianismus war nicht eindeutig oder klar dargestellt, welches Ricci ausnutzte und dieses
christlich interpretierte. In der spaten Ming-Dynastie war der Konfuzianismus eher eine
Staatsphilosophie mit bestimmten Ritualen, deshalb konnte das Christentum auch besser
akzeptiert werden. Die Art und Weise der Bekehrung von Ricci war kein Massentaufen,
sondern fokussierte er auf die Oberschicht und Beamten. Allein in funf Jahren gelang es ihm
und seine Kollegen, die Anzahl der Christen in Peking von 400 auf 2000 zu erhdhen (vgl.
Collani, 2012).

Einige Jahre spéter starb Matteo Ricci in Peking, doch seine Bedeutung bleibt grof3. Die
Chinesen bewunderten ihn und hatten Mitgefiihl mit ihm. Er kam aus dem fernen West und
lernte die chinesische Sprache und Kultur, pflegte seine Freundschaft zu den Gelehrten und
arbeitete mit innen zusammen. Seine Werke und Ubersetzungen bereicherten China mit neuem

Wissen und Kenntnissen. Unter seinem chinesischen Name Li Madou (|33 5%) ist er in China

wohlbekannt.
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7.3. Riccis Werke und deren Ubersetzungen

Matteo Ricci schrieb viele Blicher, sein erstes chinesisches Buch ist ,,Jiaoyou Lun (3¢ & 1£),
,Uber die Freundschaft“. Die erste Ausgabe wurde 1601 herausgegeben und es war auch
gleichzeitig ein Geschenk an dem Sohn des Konigs Jian An Wang (%% T). In diesem Buch
zitierte Ricci westliche Philosophen wie Aristoteles, Cicero und Seneca aus seinem Gedachtnis
und passte teilweise die lateinischen Weisheitsspriiche an China an. Das humanistische Werk
ist an nicht-christlichen Lesern gerichtet und zahlt zu den meistgelesenen Bilichern im
damaligen China (vgl. 1 (Jen), 2007).

Das bekannteste religiose Buch von Ricci wurde zum Klassiker der christlichen
Literatur in China. ,,Tianzhu Shiyi“ (7K 3 5 X)) bedeutet iibersetzt ,,Die wahre Lehre vom
Himmelsherrn* und wurde im Jahr 1603 herausgegeben. Es gibt in Form von einem Lehrdialog
zwischen einem westlichen und einem chinesischen, nichtchristlichen Gelehrten eine
Einflhrung ins Christentum. Dabei wurde die Seelenwanderung vom Buddhismus sowie auch
Neo-Konfuzianismus abgelehnt. Dieses Werk wurde ins Mandschurische tbersetzt und in die

kaiserliche Werkesammlung aufgenommen (vgl. Collani, 2012).

Einen groRRen Beitrag leisten jedoch den mathematischen Bichern zu Riccis Ruhm.
1607 kam die erste Ausgabe von Jihe Yuanben (JL{# Jii A) heraus, ,,Die Elemente der
Geometrie®, und ein Jahr spiter das Celiang fayi (il & £ X ), ,.Die Bedeutung von
Messmethoden® (vgl. Collani, 2012). Gemeinsam mit Xu Guangqi Ubersetzte er die ersten sechs

Biicher der Euklid’schen Geometrie vom griechischen Mathematiker aus dem Lateinischen ins
schon traditionelle Chinesische, indem Ricci dolmetschte und Xu schriftlich verfasste. 1613
erschien die erste Ausgabe von Tongwen Suanzhi ([7] 3C 5 #8) uber die Arithmetikregeln,
welches Ricci gemeinsam mit Li Zhizao nach den ,,Epitome arithmeticae practicae* (1583) von
Clavius aus dem Lateinischen ins Chinesische Ubersetzte. Dabei wurden auch weitere bekannte
Werke Uber die Arithmetik vom deutschen Mathematiker Stifel herangezogen. Hiermit wurde
die schriftliche Rechenweise im Gegensatz zur Verwendung von Abakus fir die Rechnungen
in China eingefuihrt. Danach gaben die beiden ein weiteres Ubersetzungswerk heraus, das die
Verbreitung der westlichen Geometrie in China stark forderte. Yuanrong jiaoyi ([&%%% X)
basiert genauso auf Clavius und konnte als ,,Die Bedeutung der einem Kreis einbeschriebenen

Figuren® tibersetzt werden (vgl. Collani, 2012).
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In der Astronomie verfasste Ricci mit Li Zhizao einen Sternenkatalog in Gedichtform,
in dem die westlichen Namen von den Sternen verwendet wurden. Das Werk Jingtian gai (&
K1%), ,,Traktat iiber die Sternenkonstellationen, lehnte sich an Butian Ge (2 K#K), ,,Lied,

den Himmel zu durchschreiten”, aus der Tang-Dynastie an. Somit brachte er auch die

Kalenderberechnung (vgl. Collani, 2012).

Des Weiteren schrieb Matteo Ricci ein groBes Werk. ,,Li Madou Zhongguo Zhaji (¥
7 9% fp [ FL 1) bzw. “De Christiana expeditione apud Sinas” (lateinisch fiir “Uber die
christliche Mission unter den Chinesen®). Es ist ein italienisches Manuskript von ihm und
umfasst ungefahr 680 Seiten. In funf Teilen wurde das Land, die Menschen, die Okonomie, die
Politik und Kultur dargestellt, die Griindung der Jesuitenniederlassung und seine Reisen in
China erlautert, und sein Besuch im Kaiserpalast sowie seine Chinamission dargestellt.
Urspringlich war die obere Schicht der westlichen Gesellschaft seine Zielgruppe, jedoch wurde
das Tagebuch nach Riccis Tod von seinem Kollegen Nicolas Trigault erweitert und ins
Lateinische Ubersetzt. Es beschreibt akribisch die harte Arbeit und den Erfolg westlicher
Missionare bei der Einreise nach China und ist ein wertvolles historisches Material, das das
gesellschaftliche Leben der Ming-Dynastie und den friihen kulturellen Austausch zwischen
China und dem Westen widerspiegelt. Das Buch wurde erstmals 1615 in Augsburg publiziert
und dann in vielen weiteren Sprachen ibersetzt. Die Ausgabe von 1639 ist heute ein besonderer
Schatz der Zentralbibliothek von Macau. 1909 wurden seine italienischen
Originalhandschriften zuféllig vom Jesuitenpater Tacchi Venturi im Archiv des Jesuitenordens
aufgefunden. Zwei Jahre spiter wurde sie mit dem Titel ,,] Commentari della cina® in den
,,Opere storiche® veroffentlicht (vgl. Griining, 2018). Bisher wurde das Werk in vielen weiteren
Sprachen Ubersetzt, wie z.B. ins Franzosische, Deutsche, Spanische, Englische, Japanische,
Chinesische und Persische. Zu den wichtigen Ubersetzern zahlen vor allem Nicolas Trigault,

David Florice, Paul Welser, Lazzaro Scoriggio, Louis Joseph Gallagher, He Gaoji (i =1%%),
Wang Zunzhong (Fi#4i), Li Shen (Z=H) und Liu Junyu (212 65).
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7.4. Katholizismus und Protestantismus in China

Vor der spaten Qing-Dynastie kannte die Menschen in China nur den Katholizismus (< = #{)
und dieser Begriff wurde auch lange Zeit als Oberbegriff fur das Christentum verwendet. Um
sich vom Katholizismus abzugrenzen, benutzten die protestantischen Missionare andere
Bezeichnungen wie ,,Bian Zheng Jiao/#¥ 1E 2 oder ,,Geng Zheng Jiao/® 1E #{“, um ihre
eigene Orthodoxie zu betonen. Der Protestantismus wird auf Chinesisch als ,,(Christlich) Neue
Religion“ (Jidu Xin Jiao/3& 8 #12, Abkiirzung: Xin Jiao/#1#) ausgedriickt und Geng Zheng
Jiao bedeutet wortwortlich tibersetzt ,,Korrigierte Orthodoxie®. Durch die Bemihung der
protestantischen Missionare wurde der Katholizismus von einem Oberbegriff zu einer Fraktion
der christlichen Religionen und die neue Ubersetzung des Begriffes Protestantismus war
populdr. Der Gedanke von ,,Protestantismus sei besser als alte Religion® iibte einen groRen
Einfluss auf die Erkenntnis Uber die Geschichte und Religion des jetzigen chinesischen Volkes
aus. Erst im 20. Jahrhundert wurde die Verwendung des Begriffs ,Jidu Jiao™ fiir die

Bezeichnung des gesamten Christentums tblich. (vgl. % (Zhang), 2011)

8. Konfuzianismus in Europa

Im spéten 17. und im 18. Jahrhundert war Chinoiserie sehr populdr in Europa. Dieser Begriff
kommt aus dem Franzdsischen (chinois = chinesisch) und bezeichnet eine européische
Kunstrichtung, die sich an chinesischen Vorbildern orientierte. Es war ein idealisiertes Bild von
Konfuzius und seiner Philosophie da, obwohl man noch nicht viel tber China wusste. Die
Jesuiten und ihre Missionen bilden die historischen Hintergriinde daftir, vor allem in der Qing-
Dynastie war die Blitezeit. Die erste direkte Begegnung zwischen Europa und China fand statt,
spater 6ffnete China auch seine Hafen und Handel. Porzellan, Seide und Papiertapeten wurden
aus China eingefuhrt und es herrschte grolRe Bewunderung. Berichte von Jesuiten, Gesandten
und Kaufleuten erzéhlen ihre Erfahrungen in China und beschreiben die chinesische Kultur.
China wird als ein reiches, méchtiges und wohlgeordnetes Land dargestellt, das noch nicht zum
Christentum bekehrt war. Erst durch die Unterlagen von Matteo Ricci und die Herausgabe von

Nicolas Trigault erfunr man Naheres Uber Konfuzius und seine Lehre. Obwohl Michele

52



Ruggieri als einer der ersten Jesuitenmissionare bereits den ersten Teil von Daxue Ubersetzte,
welche auch in Rom, Venedig und Kéln herausgegeben wurde, wurde diese Ubersetzung nicht
wirklich wertgeschatzt. Stattdessen ist bekannt, dass Ricci die vier Biicher des Konfuzianismus
studierte und auf Latein kommentierte, die als Sprachlehrbuch flr weitere Jesuiten sehr nutzlich
sein sollte. In weiterer Folge wurden die konfuzianischen Biicher von vielen Jesuiten Ubersetzt,
viele kannten sich mit der chinesischen Philosophie, Geschichte und Kultur aus. Auch ein
chinesisch-lateinisches Worterbuch wurde verfasst. Zu den groBten Werken zéhlt ,,Confucius
Sinarum Philosophus*, welches die Ubersetzung von Lunyu, Daxue und Zhongyong beinhaltet
und zum ersten Mal ein Stick von der chinesischen Zivilisation systematisch darstellt. (vgl.
Lee, 2003) Damit hatte man in Europa zu Beginn des 18. Jahrhunderts einen unmittelbaren
Zugang zum Konfuzianismus, was ohne die Leidenschaft und Bemiihungen der Jesuiten und

ihre Ubersetzungen unmoglich gewesen wiére.

James Legge, ein protestantischer Missionar in China, lieferte die Ubersetzung von
Teilen der ,,Fiinf Klassiker in eine europdische Sprache, die sehr bekannt wurden. Die
moglicherweise beste Ubersetzung des Werks ,,Yijing* diirfte von einem Sinologen und
deutschen protestantischen Missionar Richard Wilhelm (1873-1930) stammen. Auch bei den
Ubersetzungen der ,,Vier Biicher in europiischen Sprachen sind hier die beiden fiihrend (vgl.

Collani, 2012, S. 176).

Das Werk ,Lunyu* ist die Essenz chinesischer Klassiker und heute unter ,,The
Analects” bekannt. Es nimmt nicht nur eine &uRerst wichtige Stelle in der chinesischen
Literatur- und Denkgeschichte ein und z&hlt zu den meistubersetzten und -interpretierten
Werken, sondern hat auch einen enorm groRen Einfluss weltweit und wird von vielen
westlichen Gelehrten bewundert und geschatzt. Viele Missionare und Sinologen beschéftigten

sich damit.

Riickblickend auf die Geschichte war das Werk ,,Confucius Sinarum Philosophus* auf
Latein aus dem Jahr 1687 die erste in Europa verdffentlichte Ubersetzung von ,,Lunyu*. Studien
zeigen aber, dass Matteo Ricci bereits im Jahr 1594 als Erster die ,,Vier Biicher* ins Lateinische
ibersetzte und nach Europa schickte. Der Titel lautet ,, Tetrabiblion Sinense de Moribus®. In
sein Briefen zeigte er auch seine Wertschétzung und beschrieb ,,Lunyu® als ein lesenswertes
Werk, eine Sammlung ethischer Spriiche und ein Buch voller brillanter Weisheit. Er ibersetzte
das Werk, damit die Menschen in Europa auch davon lernen kénnen. Sie waren froh und

dankbar. Ricci verbrachte zwei Jahre damit, die ,,Vier Blicher® zu tibersetzen. Obwohl er die
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Schriften nach Europa schickte, wurde seine Ubersetzung nicht veroffentlicht, und das

Originale ist jetzt auch verloren gegangen. (vgl. & 5# (Chungiang) 2= (Li), 2014, S. 160)

Im Jahr 1861 verdffentlichte James Legge die englische Ubersetzung unter ,,The
Chinese Classics, welche seit tiber hundert Jahren als Standard galt. Gegen Ende des 19.
Jahrhunderts hatte Gu Hongming (5£54%) das Geflihl, dass Legge die wahre Bedeutung des
Konfuzianismus im gesamten Kontext nicht richtig begreifen konnte und Ubersetzte
,Lunyu“ neu. (vgl. 4 (Jin), 2009, S. 136) Seine neue Version vermittelte die Kernideen des

Konfuzianismus aus der authentischen chinesischen Perspektive und liel den Européern wieder
einmal den Charme des Konfuzianismus spiiren. Im letzten Jahrhundert setzte die Ubersetzung
des Werkes einen neuen Hohepunkt, vor allem die englische Ubersetzung des Sinologen Arthur
Waley im Jahr 1938 erweckte eine groRe Aufmerksamkeit. Im Vergleich zu Legges
Ubersetzung richtet sich die Version von Waley an normale Leser, ist moderner und aktuell die
Weitverbreitetste in englischsprachigen Landern. 1979 wurde die englische Ubersetzung von
D. C. Lau veroffentlicht und wurde zu einer weiteren international anerkannten
Standardubersetzung. Seit dem 21. Jahrhundert Ubersetzten viele Gelehrte und akademische
Organisationen ,,Lunyu* neu, wie zum Beispiel ,,New Translation of The Analects* von Lin

Wausun (#&/%75). Derzeit gibt es Dutzende Versionen von Lunyu, sowohl von chinesischen als

auch von europaischen Gelehrten. (vgl. 7 (Zhang) & #f(Hu), 2015, S. 92)

Auch im politischen Denken der frihen Aufklarung ist der Konfuzianismus zu finden.
Als die intellektuellen Wandlungen stattfanden und die christliche Glaubensvorstellungen in
Frage gestellt wurden, hinterlieen die Berichte der Jesuitenmissionare iber China einen tiefen
Eindruck in Europa. Es fanden lebhafte Diskussionen tber die chinesische Kultur und
Konfuzianismus unter den Gelehrten statt, dazu zahlen vor allem Gottfried Wilhelm Leibniz
und Christian Wolff. Bis in den 18. Jahrhundert wurde Konfuzius als ein groBer Lehrmeister
und Weiser in Deutschland angesehen und seine Heimat China hinterliel? auch einen sehr guten
Eindruck (vgl. Lee, 2003).

Jedoch kam es im 18. Jhdt. zu einem Wandel der Beziehung zwischen Europa und China,
da die Aufenthalts- sowie Handelsrechte der Européer in China immer nur eingeschrénkt waren
oder sich sogar noch verscharften. Obwohl China in dieser Zeit einen wachsenden Wohlstand
durchlebte, traten mit der Zeit Probleme auf. Es herrschte die Sorglosigkeit, viele staatliche
Ressourcen wurden verschwendet, es gab Korruptionen, grofle Naturkatastrophen wie die

Uberschwemmung des Gelben Flusses fanden statt, die Bevolkerung nahm rasant zu,
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infolgedessen war die Burokratie strukturell Gberfordert, Bauern gerieten in Notlagen und es
herrschte Ungerechtigkeit in vieler Hinsicht. Nicht nur innerhalb des Reiches traten viele
Schwierigkeiten auf, auch auBerhalb der Staatsgrenzen ist China mit Auseinandersetzungen
konfrontiert. Vor allem der Opiumhandel fuhrte 1840 zum ersten bewaffneten Krieg zwischen

China und einer westlichen Macht, ndmlich GroRbritannien (vgl. Lee, 2003).

9. The Belt and Road Initiative

----- Silk Road === 21st Century Maritime
Economic Belt Silk Road
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Abbildung 1: The Silk Road Economic Belt and the 21st-century Maritime Silk Road®

,,The Silk Road Economic Belt and the 215t-century Maritime Silk Road”, wird auch als ,,The
Belt and Road Initiative “, kurz ,,B&R” oder ,,BRI*“ bezeichnet. Damit bezeichnet man ein
groRRes interkontinentales Infrastrukturnetz, das 2013 von der chinesischen Regierung initiiert

wurde. AuBerdem wird mit der Bezeichnung ,Neue Seidenstrafle” die Verbindung zur

5 https://www.researchgate.net/figure/The-map-of-One-Belt-and-One-Road-initiative-Source-McKinsey-
Company_figl 323247730 (24.02.2021)
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historischen Seidenstralie dargestellt. Das Projekt kniipft an die bereits in der Antike genutzten
Handelsrouten und wird in zwei groben Bereichen geteilt. Es besteht aus den Landwegen im
Norden unter dem Namen ,,Silk Road Economic Belt* und aus den Seewegen im Siiden unter
dem Namen ,,Maritime Silk Road*. Direkt aus dem Chinesischen iibersetzt gibt es auch die
Bezeichnung ,,One Belt, One Road*“ (OBOR), sprich ,,Ein Giirtel, eine StraBe (— 7 — % / Yi
dai yi lu). Die nordliche Route war durch Marco Polo bekannt und erstreckt sich Uber Sud-,
West- und Zentralasien und West-Russland nach Europa. Auf der stidlichen Route unternahm
friher der Admiral Zheng He eine Expedition, jetzt dehnt diese den Seehandel weiterhin aus

und verbindet China und ganz Stdostasien mit Ostafrika und Europa.

Das Ziel der BRI ist vielseitig und das Projekt kann aus verschiedenen Perspektiven
interpretiert werden. Chinas Prasident Xi Jinping erldutert seit 2013 bei internationalen
Gelegenheiten konkretere Plane und das Bild der Initiative wurde mit Zeit klarer. Im Fokus
steht, dass alle Beteiligten davon profitieren sollten. China ist bereit, mit vielen anderen
Landern néher zusammenzuarbeiten, um die gemeinsamen Ziele wie Frieden, Wohistand,

nachhaltige Entwicklung, Kooperation, Gewinn und ein besseres Leben fir alle zu erreichen.

Die Lander entlang der neuen Seidenstral3e haben ihre eigenen Ressourcenvorteile und
sollten sich gegenseitig erganzen. Das Potenzial fur die Zusammenarbeit ist daher grof3 und
gefordert soll vor allem in den Bereichen Infrastruktur, Handel sowie Beziehungen zwischen

Menschen. Im Folgenden werden die fiinf Kooperationsprioritaten aufgelistet:

1. Fir die Umsetzung der Initiative ist die Verbesserung der politischen Koordinierung
wichtig. Die zwischenstaatliche Zusammenarbeit sollte gefordert, das gegenseitige
politische Vertrauen gestarkt, sowie Plane und Strategien zur wirtschaftlichen
Entwicklung sollten ausgearbeitet und unterstiitzt werden.®

2. Die Konnektivitat der Infrastruktur ist eine der Priorititen. Der Bau von internationalen
Fernverkehrswege sollte vorangetrieben werden und ein Netz bilden, das alle Regionen
verbindet. Gleichzeitig muss man den Klimawandel berticksichtigen und
umweltfreundlich arbeiten. Der internationale Transportprozess sollte reibungsloser
stattfinden, dabei sind auch Seewege mitzubericksichtigen. In der Energieinfrastruktur

sollte man z.B. grenziberschreitende Stromversorgungsnetze aufbauen, und im

& Vgl. Full text: Action plan on the Belt and Road Initiative. The State Council, The People's Republic of China.
http://english.www.gov.cn/archive/publications/2015/03/30/content _281475080249035.htm (22.02.2021).
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Informationsaustausch Kabelnetze erweitern, um eine bessere Kommunikations-
verbindung herzustellen.’

Nicht zu vernachlassigen ist die Investitions- und Handelszusammenarbeit. Diese sollte
erleichtert, verbessert und erweitert werden. Zollabfertigungskosten sollten gesenkt und
die relevanten Mdglichkeiten verbessert werden. Die Erweiterung der Handelsbereiche
und die Innovativitat in Geschaftsmodelle werden auf jeden Fall geschéatzt.
Investitionserleichterung sollte beschleunigt und die Bereiche fiir gegenseitige
Investitionen erweitert werden, um die lokale Wirtschaft anzukurbeln.®

Genauso wichtig ist die finanzielle Integration. Ziel ist, ein Wahrungsstabilitatssystem,
ein Investitions- und Finanzierungssystem in Asien aufzubauen, und den Umfang sowie
das Ausmal} des bilateralen Wahrungsaustauschs entlang der neuen Seidenstral’e zu
erweitern. AulRerdem sollte das System der Risikoreaktion und des Krisenmanagements
verbessert und ein regionales Frihwarnsystem fur finanzielle Risiken aufgebaut
werden.®

Zu guter Letzt unterstutzt die Bindung von Menschen zu Menschen diese Initiative. Der
Austausch in Kultur, Sport, Medien und im akademischen Bereich sollte geférdert
werden. Dabei spielt die Tourismusbranche eine grof3e Rolle und hier kénnte man die
Zusammenarbeit vorantreiben. Des Weiteren sollte der Austausch von Praventions- und
Behandlungstechnologien bei einer Epidemie verstarkt werden, genauso wie in der

Wissenschaft und Technologie.°

Aus den obigen Punkten ist klar zu sehen, dass China die Ambition hat, in vielen verschiedenen

Bereichen auf der internationalen Ebene weiterzuarbeiten. Im Vergleich zur Vergangenheit

liegt jetzt der Schwerpunkt eher auf Politik, Wirtschaft, Infrastruktur und Finanzen. Jedoch

muss man bedenken, dass jede Kommunikation durch Sprachen und Begriffen stattfindet bzw.

davon beeinflusst wird und daher der letzte Punkt Uber die Bindung zwischen Menschen

genauso geschatzt werden soll. Ein guter und erfolgreicher Austausch basiert darauf, wenn man

die gegenseitige Kultur und Geschichte richtig versteht, nur so kénnen Missverstandnisse

vermieden werden.

" Ebd.
8 Ebd.
° Ebd.
10 Epd.
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Unvermeidbar gibt es leider auf der westlichen Seite einige Missverstandnisse seit der
Einflihrung der Belt and Road Initiative. Der stellvertretende Forscher vom China Institute of

International Studies Gong Ting versuchte, folgende Missverstandnisse zu kléren.

Erstens handelt es sich nicht um Geopolitik, sondern um Kooperation. In der
internationalen Gesellschaft htrt man oft, dass die BRI ein Teil von Chinas Expansionsstrategie
sei, was nicht stimmt. Manche Begriffswahlen sind unpassend, die starke militarische
Konnotation haben. Z.B. werden statt , Initiative” oder ,,Okonomische Kooperation® Worter

wie paitoubing (HE=k fe, Vorreiter), Qiaotoubao (#r:k %, Briickenkopf), zhanlue (/fif ¥,
Strategie) und zhongyao jiedian (5 %775 &1, vital nodes) verwendet. (vgl. Shang, 2019, S. 8)

Zweitens hat China keine Intention an chinesischer Dominanz, sondern arbeitet an eine
breite Konsultation, gemeinsamen Beitrag und Vorteile fur alle. Die Initiative basiert auf eine
freiwillige Teilnahme und kimmert sich um die Interessen und Sorgen der relevanten Lander.
Sie strebt nach einer Verbindung von Interessen und einer Starkung an Mdglichkeiten und

Zusammenarbeit, die fir beiden Seiten vorteilhaft sind (ebd.).

Drittens geht es um Offenheit, Inklusivitat und gegenseitigen Nutzen statt Konfrontation
und Nullsummenspiel. In den Léandern entlang der neuen Seidenstrale wollen andere
GroBmachte wie die Vereinigten Staaten, Russland und Indien auch ihre eigene Initiative
betonen. China kann sich an den Initiativen der anderen Staaten ausrichten und die

gemeinsamen Interessen erweitern sowie an gemeinsamen Schwierigkeiten arbeiten (ebd.).

Viertens muss man die BRI und der chinesische Marshallplan auseinanderhalten, denn
sie sind zwei ganz verschiedene Sachen. Der Marschallplan wurde wéahrend Konfrontationen
und dem Kalten Krieg ins Leben gerufen, im Gegensatz dazu entstand die BRI in der

Globalisierung und einer steigenden Nachfrage an Win-win-Kooperationen (ebd.).

Funftens stehen Vorteile fur L&nder entlang der neuen Seidenstral3e im Mittelpunkt, und
nicht Chinas Interessen im Ausland. Da die Infrastruktur eine Prioritat der Initiative ist, sind
chinesische Unternehmen mit Herausforderungen in Rechtsstaatlichkeit, Umweltschutz,
Arbeitskréafte, Menschenrechte, Nachstenliebe und Anti-Korruption beschaftigt. Wenn sie tber
die Staatsgrenzen gehen, sollten sie Vorteile fir die lokalen Menschen bringen, mehr
Kooperationsverantwortung sowie potenzielle Risiken tragen. Somit kann China seine

Softpower und sein Bild im Ausland verbessern (ebd.).

Sechstens spielt China die Rolle des Verteidigers im internationalen Raum und ist keine

Macht, die die USA schwéchen will. China hat kein Interesse, die USA herauszufordern,
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sondern wirde sie, wenn dann von Asien ausschlieffen. Die Belt and Road Initiative strebt
jedoch nach einem Aufschwung der Entwicklung in Eurasien, mit Offenheit und Inklusivitat
als Kernprinzipien (ebd.).

Aus den obigen Punkten erkennt man, dass China eine hohe Selbstachtung hat und
Personen mit anderen kulturellen und historischen Hintergriinden dieselbe Tatsache anders
wahrnehmen und denselben Begriff anders verstehen und interpretieren kénnen. Durch die
Globalisierung finden Vermischung und Verschmelzung von Kulturen miteinander und
ineinander noch intensiver statt als je zuvor. Man hat einen ndheren Zugang zur fremden Kultur,
ist aber oft nicht bewusst, dass man die anderen noch nicht gut genug kennt, und interpretiert
dann aus der eigenen Perspektive.

10. Transkulturalitat von Welsch

Nach einem kurzen Uberblick der kulturellen und historischen Hintergriinde hat man jetzt ein
grobes Bild Uber den Wissenstransfer zwischen China und Europa. VVon der alten Seidenstrale
uber den Missionaren bis zur Belt and Road Initiative, von Handelswaren uber Religion, Kultur
und Wissenschaft bis zu einem grof3en, internationalisierten Plan, die Denkweisen der

Menschen haben sich im Laufe der Zeit verandert.

In der Geschichte waren die Kulturen national gepragt, trotzdem kénnte man behaupten,
die Globalisierung fand bereits vor 2000 Jahren statt. Schon wahrend der alten Seidenstralle
hatte man wegen des Handels ein Konzept der Globalisierung, und auch der Kolonialismus
vieler europdischen Lander gilt als VVorlaufer der Globalisierung. Durch die Industrialisierung
im 19. Jahrhundert und technischen Fortschritte wurde dieser Prozess weiterhin in einem viel
grolReren AusmaR erweitert. Die Mischung findet in vielen Bereichen wie Politik, Wirtschaft,

Kultur und Kommunikation statt, und zwar zwischen Individuen und Gesellschaften.

Unabhéngig davon, wie man den Begriff ,,Globalisierung® definiert, fand die
Transkulturalisierung bereits sehr friih in der Geschichte statt, wie z.B. bei der Christianisierung
und Sinisierung, oder Lander wie Japan und Griechenland, wo eine Kultur einen Einfluss auf
fremde Kulturen ausiibt. Aber das Ausmal ist heute viel groRer und die kulturelle

Durchdringung weltweit starker. Ursachen sind beispielsweise Englisch als eine lingua franca
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oder das weitentwickelte und fortgeschrittene Informations- und Transportwesen, aber auch
Ausbeutung durch Kriege und Wirtschaftsmigration. Durch die elektronischen Medien erfolgt
eine Migration heute auch rein virtuell. Der Begriff Transkulturalisierung wurde erstmals 1940
von Fernando Ortiz Fernandés verwendet. 1991 brachte Wolfgang Welsch das Konzept der
Transkulturalitat hervor, welches sich mit Durchdringung, Vermischung, Verschmelzung und
Gemeinsamkeiten gekennzeichnet ist. Dabei wird das traditionelle Kugelmodell der Kultur
aufgelost, wo jede Kultur im Inneren homogen und extern streng abweisend ist. Spricht man
von einer Multi- oder Interkulturalitdt, so werden nur die Verhéltnisse innerhalb einer
Gesellschaft oder zwischen mehreren Gesellschaften berticksichtigt, die Kultur behalt aber das
Kugelmodell. Im Gegensatz dazu findet die Transkulturalitat auf zwei Ebenen statt: Makro-
und Mikroebene. Die Makroebene bezieht sich auf die Ebene der Gesellschaften. Es gibt
sowohl interne Differenzierungen als auch externe Vernetzungen und einen Hybridcharakter
der Kulturen. Eine Kultur ist vielfaltig in sich, Lebensformen sind berufstypisch als national
geprégt und die Hybridisierung findet auf Ebenen der Bevolkerung, der Waren und der
Information statt. Der transkulturelle Wandel hat viele Dimensionen und findet z.B. in der
Medizin, in der Popkultur und auch in FuRballklubs statt. Auf der Mikroebene sind Individuen.
Jeder hat mehrere kulturelle Herkiinfte und Verbindungen, ist in sich transkulturell und hat eine
innere Pluralitat. Diese interne Transkulturalitat erleichtert auch den Umgang mit externer
Transkulturalitat, da Gemeinsamkeiten entdeckt und entwickelt werden konnen. Es ist zu
bedenken, dass kulturbezogene Begriffe eine Verantwortung tragen, weil sie nicht wie
Naturbegriffen (z.B. Stein) einfach beschrieben oder erklart werden kénnen, sondern einen
Einfluss auf ihren Gegenstand uben. Somit sind Kulturbegriffe Wirkfaktoren im Kulturleben.
(vgl. Welsch, 2017)

Im Folgenden werden einige Beispiele behandelt, in denen die Transkulturalitat gut zur
Geltung kommt. Innerhalb von China entstand der Neokonfuzianismus und der Klassiker
LLlunyu“ wurde aus der buddhistischen Perspektive analysiert. Interkulturell ist das

Zusammentreffen von Konfuzianismus mit dem Christentum sehr interessant.
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10.1. Beispiel 1: Neokonfuzianismus

Innerhalb Chinas gibt es auch kulturelle Vermischungen. Zum Beispiel sind Konfuzianismus,
Daoismus und Buddhismus zwar alle jeweils ein Teil der chinesischen Kultur, aber ihre
Philosophie ist anders. Naturlich gibt es dann auch ein Wechselspiel zwischen ihnen.
Aufeinanderprallen, Vermischungen, Akzeptanz und Ubernahme, etc. finden statt und
irgendwann entsteht ein neues Mischprodukt, der Neokonfuzianismus. Im Endeffekt ist die
Kultur ein Prozess der Weiterentwicklung durch all diesen Ph&nomenen, die beim
Kulturtransfer erscheinen, und ein Produkt, zusammengestellt aus vielen kleinen und grof3en

Transfers von verschiedenen Aspekten einer Kultur.

10.2. Beispiel 2: Analyse von Lunyu aus buddhistischer Perspektive

In der Analyse von ,,Lunyu* aus buddhistischer Perspektive ist die Transkulturalitét sehr gut
erkennbar. ,,Lunyu® ist eines der Kernwerke des Konfuzianismus in China und der Buddhismus
stammt ursprunglich aus Indien, wird spater in China integriert und entwickelte sich im neuen
Umfeld weiter. Unterschiedliche Wissen, Theorien, Denkweisen und Ideen aus verschiedenen
Kulturen vermischen sich. Manchmal k&mpfen sie miteinander und lernt dabei das Fremde
kennen. Es wird versucht, die eigene Kultur zu behalten, wahrend man vom Fremden etwas
lernt oder daraus neue Hilfsmittel und Werkzeuge erstellt. Man ergéanzt sich gegenseitig, um an
das Bessere zu streben. Aus der Perspektive des Buddhismus kann Lunyu anders erklart und
definiert werden, dadurch entstehen neue Analysen und Erleuchtungen. Und umgekehrt ist die
konfuzianische Lehre fir jeden bereichernd. Mit der Kenntnis des Konfuzianismus kénnen
noch mehr Menschen den Buddhismus annehmen, analysieren und weiter Ubertragen. Die

gegenseitige Starkung wirkt positiv und fordernd auf beiden Seiten.
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10.3. Beispiel 3: Konfuzianismus und Christentum

Matteo Ricci versuchte, aus der christlichen Perspektive den Konfuzianismus zu erkléren, und
mit Hilfe des Konfuzianismus Jesu darzustellen und das Christentum naher zu bringen. Als eine
Hauptséule der jeweiligen Kultur unterscheiden sich Konfuzianismus und Christentum
hinsichtlich ihres historischen Hintergrunds, ihres Bedeutungsgehalts, ihrer Besonderheiten
und ihrer gesellschaftlichen Funktionen enorm. Fir eine reibungslose und friedliche
Kommunikation suchte Ricci nach deren Gemeinsamkeiten. Und zwar fiihren beide die
Menschen zum Guten, auch zielen beide darauf ab, Freundschaften zu schlief}en und anderen

zu lieben. Daher soll die Kommunikation méglich und auch nétig sein. (vgl. &5 (Chungiang)

25 (Li), 2014, S. 162)

a. Eine Moglichkeit, Konfuzianismus aus der Perspektive des Christentums zu

erklaren — in Bezug auf ,,Jiaoyou Lun“ (32 &£, ,,Uber die Freundschaft)

Das Anfangskapitel des ,Jiaoyou Lun® befasst sich mit der FreundschaftsschlieBung im
Katholizismus. Seine Spriiche sind der Ideen aus ,,Lunyu” sehr dhnlich. Beide zeigen die
Wertschatzung fir die Freundschaft. Zum Beispiel gibt es den bekannten Spruch aus ,,Lunyu®:
,Ist es nicht eine Freude, wenn Freunde aus der Ferne kommen!“ (1 Hiz /5K, A7RR
. ) Ricci beschreibt Freunde auch als die ,,Hilfte von sich selbst* und die ,,andere Version
von sich selbst™ oder sagt, ,,wenn es keine Freunde auf der Welt gdbe, dann gabe es auch keinen
Spali*. Sein Text entspricht der Essenz der traditionellen konfuzianischen Philosophie. Er
dominierte nicht die westliche Theologie, sondern sprach zunichst {iber den ,,Weg der
Freundschaft“ mit Nihe und Liebe. (vgl. % 5% (Chungiang) Z= (Li), 2014, S. 162)

b. Eine Strategie, Jesu aus der Perspektive des Konfuzianismus darzustellen —in Bezug

auf ,, Tianzhu Shiyi* (K F 3£ X, ,,Die wahre Lehre vom Himmelsherrn*)

Auf die Frage, was ,,Tianzhu“ sei, lautet die Antwort ,,er ist Shangdi. Matteo Ricci zitierte in
diesem Werk sehr hdufig konfuzianische Klassiker, um Jesu darzustellen. Er versuchte somit,
Schnittstellen zwischen beiden Philosophien zu finden und sehnte nach einer Méglichkeit, den
Konfuzianismus zur Demonstration der christlichen Lehre zu nutzen. Ohne Scheu gab er zu,
dass er bewusst die Denkstromung des Konfuzius zur Hand nahm, um seine Ansichten zu
verteidigen, weil er einige vage Worte zu seinem Vorteil erklarte. Durch das zahlreiche Zitieren

verwendete Ricci die konfuzianische Lehre als Grundlage, um die grundlegenden Lehren des
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Katholizismus systematisch darzustellen. Beispielsweise verwendete er relevante Aussagen aus
den ,,Fiinf Klassiker* des Konfuzianismus, um die Beziehung zwischen dem westlichen Gott
(,,Tianzhu*) und dem chinesischen Gott (,,Shangdi) zu beweisen. Er kam zu dem Schluss, dass
,,Tianzhu“ dem ,,Shangdi* in den alten Schriften entspricht. Durch das Lesen der alten Biicher
erfuhr er, dass ,,Shangdi“ und ,,Tianzhu“ einen besonderen Namen haben sollen, so Ricci. (vgl.

2% (Zhu), 2001, S. 21)

Ein weiteres Beispiel zeigt sich im Folgenden. Um die christliche Doktrin zu erkléren,
dass ,,je nachdem, ob der Mensch was Gutes oder Schlechtes getan hat, wird es nach dem Tod
Belohnungen im Himmel und Bestrafungen in der Hélle geben., wies Matteo Ricci darauf hin,
dass viele chinesische Werke ahnliche Behauptungen haben. (vgl. 3% (Chungiang) %= (Li),
2014, S. 164)

Im Werk ,, Tianzhu Shiyi“ tauchen der Begriff ,,Ren* (/—, Humanitat) 102-mal und der
Begriff ,,Ai“ (%%, Liebe) 171-mal auf. Ricci glaubte, dass ,,Ren* die ,,Essenz aller Tugenden
sei*“ und dass ,,Ren* die Liebe an Tianzhu und Menschen ist. Den Gott zu lieben soll ,,Chengji
zhi xue* (B L2 %) sein. Das ist ein Spruch aus dem Konfuzianismus und bedeutet, dass das
Lernen das Ziel haben soll, sich selbst weiterzubilden und die eigene Moral zu kultivieren. In
Riccis Theorie ldsst sich ein gewisser Konsens zwischen der ,Liebe zu Tianzhu“ im
Christentum und des ,,Ren Ai* ({=%%, Wohlwollen) im Konfuzianismus erzielen. Somit wurde

,,die Liebe an Tianzhu* auch zu einer ertraglichen Predigt im Konfuzianismus oder sogar etwas,
wofiir der Konfuzianismus selbst vertritt. (vgl. 5% (Chungiang) 2= (Li), 2014, S. 164, 166)

Obwonhl sie einige Ahnlichkeiten aufweisen, vermied er bei der Interpretation des
konfuzianistischen Kernbegriffs ,,Ren* bewusst die Unterschiede zwischen den beiden. Denn
die Ethik des ,,Ren Ai‘ ist eine Art natiirliches Gefiihl und kommt aus der menschlichen Natur.
Es ist das primitive und einfach instinktive Geflihl und Verhalten, das der Mensch als das Kind
der Natur besitzt. ,,Ren Ai“ findet zwischen Menschen statt, ist interaktiv und wechselseitig.
Wihrenddessen ist die ,,Liebe an Tianzhu‘ die Kultur des Christentums. Es ist ein Geflihl des
Glaubens und kommt vom Gott. Zunéchst gibt es die Liebe vom Gott und der Mensch soll
zuerst mit dem Gott kommunizieren. Nachdem der Gott dem Menschen die Fahigkeit zum
Lieben gegeben hat, kann der Mensch mit anderen Menschen kommunizieren. Der
Ausgangspunkt hier ist die Liebe Gottes. Ricci ist dieser Unterschied bewusst, trotzdem
verglich er das urspringlich auf die moralische und emotionale Ebene beschrinkte ,,Ren

Ai* mit dem urspriinglich auf religiose emotionale Ebene beschrinkte ,,Liebe an Tianzhu®.
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Daraus folgerte er, dass die Liebe an Tianzhu die erste mitmenschliche Tugend ist, dass
,,Ren“ die Liebe an Gott und Menschen ist, und dass der Mensch mit aller Kraft Tianzhu lieben

soll. (vgl. 5% (Chungiang) %= (Li), 2014, S. 167)

Eigentlich ist die kulturelle Aneignung von Matteo Ricci in ,,Lunyu‘ kein einzigartiges
oder abnormales Phanomen, sondern ein unvermeidliches Phdnomen in der interkulturellen
Kommunikation. Es ist auch ein Hilfsmittel, mit dem verschiedene Kulturen voneinander lernen
kann und somit sich selbst verbessert. Wie die Kaiser der chinesischen Feudalzeit den
Konfuzianismus benutzten, um ihre autokratische Herrschaft aufrechtzuerhalten, benutzten die
Denker der europdischen Aufklarung den Konfuzianismus, um der feudalen Autokratie und der
religiosen Theologie entgegenzutreten. Das weltweite ,,Konfuzianismus-Fieber* heutzutage
besteht eigentlich darin, den Konfuzianismus zu nutzen, um die Unzulanglichkeiten der
modernen Industriegesellschaft zu I6sen. (vgl. % % (Chungiang) 2 (Li), 2014, S. 168)
Letztlich ist Matteo Ricci als Missionar auch nur ein Nutzer der chinesischen Kultur und kein
Forscher. Er versuchte, sich den Konfuzianismus anzupassen, diesen zu ergénzen und
schlieRlich zu Gberholen. Mit diesem Plan ist sein Motiv, den Konfuzianismus zu ersetzen. Man
kann sagen, dass die Missionar-Arbeit sein ultimatives Ziel ist. Allerdings ist es nicht einfach,
alle Arten von kultureller Forschung von kultureller Aneignung zu unterscheiden. Eine
vernunftige Aneignung der klassischen Texte ist auch gut, solange dabei die urspriingliche
Ideologie des Originaltextes respektiert wird und es nicht zur Verzerrung oder zum skrupellosen
Missbrauch fuhrt.

11. Fazit

In diesem zweiten Teil der Arbeit sehen wir, wie der Kultur- und Wissenstransfer standig
stattfindet. Dabei treffen sich fremde Kulturen aufeinander. Sie kampfen miteinander,
vermischen sich und verbessern sich gegenseitig. Begriffe verandern maoglicherweise wahrend
dem gesamten Prozess ihren ursprunglichen Sinn, oder wird durch Translation anders
verwendet. Durch die Analyse der relevanten Begriffe lassen sich geschichtliche Prozesse und
Ereignisse wieder darstellen. Begriffe tragen also ihre Bedeutungen, mit denen die Geschichte
dokumentiert und das Wissen weitergegeben wird.
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Teil 111: Analyse der Begriffe

In diesem Teil werden die fur diese Arbeit angewendete Theorien und Methoden vorgestellt.
Anhand der Begriffsgeschichte von Reinhart Koselleck sollen wichtige Kernbegriffe des
Themas im Detail analysiert werden. Dabei wird der Fokus vor allem auf ,,Tian* gelegt, der
viel Wissen und Kultur in sich tradgt und auch im interreligiosen Dialog im 16. Und 17.

Jahrhundert ein groRes Thema ist.

12. Begriffsgeschichte von Koselleck

Was ist die Begriffsgeschichte? Laut Koselleck fragt sie ,,sowohl danach, welche Erfahrung
und Sachverhalte auf ihren Begriff gebracht werden als auch danach, wie diese Erfahrungen
oder Sachverhalte begriffen werden.“ (Koselleck, 2006, S. 99). Sie analysiert das Verhéltnis
zw. Begriff und Sachverhalt und dessen Verdnderung im Laufe der Zeit. ,,Primér fragt die
Begriffsgeschichte danach, wann, wo, von wem und fiir wen welche Absichten oder welche
Sachlagen wie begriffen werden.” (Koselleck, 2006, S. 100). Dabei sind Begriffe synchron und
diachron. Pragmatisch zielen sie auf den einmaligen Gebrauch, doch in der Semantik sind
bereits langjahrige Erfahrungen gespeichert, die anreichern und begrenzen, und in Syntax sowie

Grammatik gibt es kaum Veranderungen (vgl. Koselleck, 2006, S. 100).

Reinhart Koselleck (1923 — 2006) war Professor an vielen Universitaten und Mitglied
vieler Akademien und Kollegien. Die Begriffsgeschichte wendet sich gegen die abstrakte
Ideengeschichte und richtet sich auf den tatsachlichen Sprachgebrauch. Sie z&hlt mit der
Geschichte der europdischen Aufklarung und der Theorie der Geschichte zu seinen

bahnbrechenden Studien.
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12.1. Theorie und Methoden

Ohne Gesellschaft und Sprache sind keine Geschichte und Historie denkbar, und ohne Sprache
ist auch keine gesellschaftliche Tatigkeit und politische Handel mdglich. Jedoch ist das
Geschehene und das Gesagte nicht immer gleich und es gibt eine Unterscheidung zw. diesen
beiden. Unter den aullersprachlichen Verstandigungsmoglichkeiten, bei denen ohne Wort und
Schrift benotigt werden, zdhlen Semiotik, Gestik und Rituale. (vgl. Koselleck, 2006, S. 14) Z.B.
ist Ketou (fiik, Kotau) im chinesischen Kaiserreich ein Ritual, das wie Hande schiitteln im
Westen Respekt und Akzeptanz zeigt. Dabei wirft sich der GriRende nieder und berihrt
mehrmals mit der Stirn den Boden, daher soll dieser ehrerbietige GruR auch noch Verehrung
zeigen. Durch solche bestimmten Signale und Handlungen wird eine Kommunikation ohne
Sprache ermdglicht. Auch die rdumliche Nahe oder Ferne spielen eine Rolle und kann je nach

dem Konflikte anregen oder vermeiden.

Laut Koselleck erféhrt man das, was man nicht selbst erlebt hat, nur durch Rede oder
Schrift. Durch mindliche und schriftliche Kommunikation der eigenen Erfahrung werden
Geschichten vermittelt und daraus entstehen z.B. Mythos, Marchen, Dramen und Romane (vgl.
Koselleck, 2006, S. 18). Das wertvolle Wissen aus der Praxis und Erfahrung wird somit
aufbewahrt und weitergegeben. Diese bilden ebenso die Grundlagen fir einen Wissenstransfer
jeglicher Ebene. Z.B. umfasst das personliche Tagebuch von Matteo Ricci all das, was er in
einer anderen Kultur als Fremde gesehen, gelernt und reflektiert hat. Oder es gibt die Klassiker,
die die S&aulen in der Literatur bilden und kulturelle Elemente jahrtausendlang mitnehmen.

Die Begriffsgeschichte setzt voraus, dass es einen Zusammenhang zw. synchronen
Ereignissen und diachronen Strukturen gibt (vgl. Koselleck, 2006, S. 22). Die jeweils
gesprochene Rede ist synchron, d.h. man betrachtet die Sprache zu einem bestimmten Zeitpunkt,
ohne ihre Geschichte zu berticksichtigen. Dabei wird auf die jeweils aktuelle Gegenwartigkeit
des Geschehens gezielt. Und es gibt die diachron vorgegebene Sprache, die immer wirkend ist.
Dabei betrachtet man die Entwicklung einer Sprache durch die Geschichte und es wird auf die
zeitliche Tiefendimension gezielt. Der Zusammenhang zw. diesen beiden ergibt, dass es sich
neue Begriffe ergeben und geprégt werden kdnnen, aber diese sind nie so neu, dass sie noch nie
in der vorgegebenen Sprache jemals angelegt waren, denn sonst konnte man keinen Sinn vom
sprachlichen Kontext beziehen. Ohne die diachrone Dimension ist die Geschichte weder
mdoglich, noch kann sie begriffen werden (vgl. Koselleck, 2006, S. 23).
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Vereinfacht gibt es zwei methodische Zugriffe auf die Begriffsgeschichte. Entweder
richtet man sich hauptsachlich auf die Ereignisse, die Handlungen in Rede und Schrift. Oder
fokussiert sich primar auf die Diachronie und den langfristigen Wandel. Sprachliche
Aquivalenzen in den sozialen Strukturen werden thematisiert, und der Wandel dieser Strukturen
soll beruicksichtigt werden (vgl. Koselleck, 2006, S. 23).

Die Sprache und die Tatsache sind nicht unbedingt immer im selben Zeitrhythmus. Es
kann sein, dass die Wirklichkeit sich langst gedndert hat, bevor es zu einem Wandel des Begriffs
gekommen ist. Oder es werden manchmal Begriffe gebildet, die neue Wirklichkeiten freigesetzt

haben. Sie tiben somit gegenseitig Wirkung aufeinander (vgl. Koselleck, 2006).

Wenn ein Begriff verwendet wird, der langfristig relevante Erfahrungen in sich
gespeichert hat, die wirkend sind, bestimmt der vorgegebene Kontext, wie weit die Bedeutung
sich erweitern l&sst. Bei jeder Verwendung des Begriffes werden die sprachlichen Vorgaben
gestarkt (vgl. Koselleck, 2006).

Die Historiker erzdhlen nur aus ihrer Perspektive und kénne nie das ganze Geschehen
umfassen. Die vergangene Geschichte kann nicht nur mundlich erz&hlt, sondern auch

aufgeschrieben, abgeschrieben oder umgeschrieben werden (vgl. Koselleck, 2006, S. 49).

Erstens muss alles, was wir nicht selbst erlebt oder erfahren haben, irgendwann einmal
aufgeschrieben werden, damit diese Information nicht verloren geht. Die Wirklichkeit wird
verschriftet und weitergetragen, und mit der Zeit hat die sprachliche Gestalt dieser Geschichte
mehr Auswirkung als das einmalig passierte Geschehnis. Die zweite Mdglichkeit zeigt, dass
die Historiker Gber Jahrtausende alte Geschichten abgeschrieben und die neue hinzugefligt
haben, solange sie verstandlich sind und die Begriindungen nochmals stabilisieren. Werden sie
aber briuchig und unglaubwirdig, so kommt es zu einer Umschreibung der Geschichte, was
aufregend und erklarungsbediirftig ist. Mdgliche Fehler oder Irrtiimer werden korrigiert. Wenn
das Alte nicht mehr plausibel ist, entstehen neue Fragen und neue Antworten und
Begriindungen, z.B. durch die Quellenkritik (vgl. Koselleck, 2006, S. 49-52).
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12.2. Strukturen im begriffsgeschichtlichen Wandel

Der Ausdruck ,,Begriffsgeschichte* (Engl. ,,conceptual history” oder ,history of concepts®)
tauchte erstmals bei Hegel im 18. Jahrhundert auf. Die Geschichte der Begriffe spiegelt nicht
nur materielle oder politische Interessen wider, sondern zeigt eher, wie man mit der Sprache
umgeht oder sprachlich handelt, wenn man die Welt erkennen oder beeinflussen will. Dabei
fragt man nach der friheren Bedeutung und Verwendung der Begriffe und analysiert die
semantische Verschiebung. Die Beziehung zw. sprachlichen Begriffen und auRersprachlicher
Geschichte liegt im Fokus (vgl. Koselleck, 2006, S. 56-58).

»Keine Erfahrung ohne Begriffe und keine Begriffe ohne Erfahrungen® (Koselleck,
2006, S. 59). Wir brauchen Begriffe, um unsere Erfahrungen festzuhalten, denn ohne Begriffe
kénnten wir niemals von der vergangenen Wirklichkeit erfahren, auch wenn die Wirklichkeit
immer mehr als das umfasst, was von den Begriffen beschrieben wird. Gleichzeitig entstehen
Begriffe durch Erfahrungen, mit der Voraussetzung, dass es eine wiederholende Grundstruktur
der Sprache existiert. In dem Moment, wo wir unsere Erfahrungen sprachlich ausdriicken,
findet ein Wandel statt. Jedoch &ndern sich die Semantik der Begriffe und Sachverhalte mit
unterschiedlichen Geschwindigkeiten, daher gibt es vier Mdglichkeiten von diesem Wandel.

Die erste Mdglichkeit ist sehr selten, dass die Wortbedeutungen und Sachverhalte gleich,
stabil, synchron und diachron bleiben, sprich dass sie sich sogar noch gleichmé&fRig und parallel
veréndern. Bei der zweiten Variante bleibt die Wortbedeutung gleich, aber der Sachverhalt
andert sich schnell und muss sprachlich neu begriffen werden. Oder umgekehrt andert sich die
Bedeutung des Begriffs, wahrend die Wirklichkeit gleichbleibt. Diese linguistische Innovation
kann plotzlich oder durch einen langsamen Prozess erfolgen. Hier braucht die Semantik, die
sich andert, neue Begriffe, um sich selbst auszudricken. Und die Realitdt wird sprachlich
einfach anders ausgedriickt. Zuletzt ist es spannend, wenn die Wortbedeutung und der
Sachverhalt sich in verschiedene Richtungen verandern, sodass man sie nicht mehr zueinander
ordnen kann. In diesem Fall kann man nur durch begriffsgeschichtliche Methode herausfinden,
wie der Sachverhalt friiher und jetzt begriffen wird, welche Bedeutung das Wort friiher und
jetzt hat, und im Besten Fall auch, warum es zu welchen Anderungen gekommen sind. (vgl.
Koselleck, 2006, S. 62)

Interessant ist, wenn die Bedeutungen der Begriffe sich zwar nicht geéndert haben, aber

fur dasselbe Sachverhalt im Laufe der Zeit andere Begriffe verwendet wurden, die
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angemessener sind. Dieses Phdnomen zeigt sich gut da, wie die Chinesen das Ausléandische
bezeichnen. Es gibt vier Begriffe, die etymologisch keine Verbindung aufweisen, aber sich alle
auf die Verhaltnisse mit dem AuBeren beziehen. Urspriinglich verwendete man Yi (38) fiir
Barbar oder barbarisch. Dieser Begriff beinhaltet negative Konnotationen und deutet auf fremde
Menschen und Kulturen auBerhalb des Reichs der Mitte an. Spater wurde der Begriffsumfang
von ,,Yi“ erweitert und teilweise fiir Europder und Amerikaner benutzt. Da ,,Yi“ zu negativ
klang, wurde dann zunichst ,,Yang* (¥, Ubersee, ozeanisch, abendlandisch) verwendet. Dieser
neue Begriff bezeichnet das Neue aus dem Westen und war zwar anfangs auch wertend, wurde
aber immer wertneutraler und gewann mit der Modernisierung immer mehr an positive
Konnotationen, was heute noch im Begriff beinhaltet sind. Um die absolute Objektivitit zu
erlangen, kam der Begriff ,,Xi* (P4, Westen, westlich) in Verwendung. In Bezug auf die
Himmelsrichtungen ist dieses Begriff neutral. Auch der heutzutage weitverbreitete und iblich
verwendete Begriff ,,Wai* (%I, Ausland, auslandisch, auRerlich, extern) ist wertneutral. Die
Entwicklung zeigt sich chronologisch wie folgt: Yi ren (Barbaren), Yang ren (Westler), Xi ren
(Westler), und jetzt sagt man Wai guo ren (Auslander). Der Grund fir diesen
begriffsgeschichtlichen Wandels ist die Diskrepanz zwischen der Vorstellung der Menschen
und der Realitat. Die Menschen mussten anerkennen, dass es andere Vélker und Kulturen auf
der Erde gibt, die keine Barbaren sind und sich auch mit der Wissenschaft beschéaftigen. Es ist
ein schwieriger und langwieriger Prozess und keine abrupte VVerdnderung von heute auf morgen.
Es gab Phasen, wo die Begriffe parallel in Verwendung waren und Missverstandnisse
vorgebeugt oder vermieden werden missen. Solche Veranderungsprozesse sind
Voraussetzungen fir die Entstehung der neuen Begriffen und neuen Begriffssystemen. (vgl.
Fang, 2013, S. 15-46)

Im Zuge der zunehmenden Erkenntnis der Chinesen, dass das Reich der Mitte nicht
,,alles unter dem Himmel* sei, sondern es auch andere Volker und Nationen mit verschiedene
Kulturen existieren, fand ein Wandel in der Begriffsgeschichte statt. Es ist ein Wandel von
,Tianxia®“ (KT, alles unter dem Himmel) zu ,,Guojia* (|E %X, wortlich ,,Staat und Familie*,
bedeutet Land, Nation oder Staat). In der Qing-Dynastie sprach man von ,,Da Qing Guo* (K
75 H, das groBe Land von Qing), in der Republik von ,,Zhonghua Minguo* (42X [H, die
Republik China) und jetzt von ,,Zhonghua Renmin Gongheguo* (4 A\ [ F1[E, die
Volksrepublik China), mit der Abkiirzung ,,Zhongguo* (4 [&, wortlich ,,das Land der Mitte*,
China).
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Ein Beispiel fir die vierte Variante dieses Begriffswandels zeigt sich bei der
Bezeichnung des ,,Gottes” im alten China. In der Shang-Dynastie benutzte man das Wort
,,Shangdi, um die oberste Autoritat zu bezeichnen, die aber keine moralischen Qualitaten hat.
In der darauffolgenden Zhou-Zeit verehrte man weiterhin den héchsten Gott, allerdings hatte
er Moral als eine wichtige Eigenschaft und wird als ,,Tian* bezeichnet. Der Sachverhalt bzw.
die Vorstellung der Menschen von ,,Gott* dnderte sich, und man verwendete auch einen neuen

Begriff mit einer etwas unterschiedlichen Semantik, um die aktuelle Wirklichkeit zu bezeichnen.

Aus den oben genannten Beispielen sieht man, dass es in jedem Grundbegriff eine
komplexe temporale Struktur gibt, daher wir ein Begriff nicht individuell einzigartig gebraucht.
Auch entsprechen die Wortbedeutung und der Wortgebrauch nie 1:1 zur Wirklichkeit bzw. zum
Sachverhalt. Beide Seiten haben ihre eigenen Zeitschichten und Geschichten, die sich anders
verandern. Alle Grundbegriffe sind strittig, nicht austauschbar, und beinhalten sowohl etwas
von fruheren Bedeutungen als auch etwas an Zukunftserwartungen. Diese Differenz zw. dem

Begriff und Sachverhalt treibt den geschichtlichen Wandel immer wieder hervor.

Nicht nur Begriffe haben ihre komplexe Zeitstruktur, auch bei den Quellen weist eine
Skala von Einzigartigkeit bis Wiederholbarkeit auf. Zunachst gibt es Quellen, die eine kurze
Zeitspanne haben, aktuelle und einmalige Information liefern, wie z.B. Zeitungen, Briefe und
Reiseberichte von den Jesuitenmissionaren. Zweitens gibt es Lexika und Worterbicher, die
mehrere Zeitschichten umfassen und langfristig gultige Information bieten wollen.
Rickblickend lasst sich erkennen, dass jedes neue Worterbuch die alten Bedeutungen
weitertragen und gleichzeitig neue hinzufiigen. Durch einen diachronen Vergleich dieser
Quellen kann der begriffsgeschichtliche Wandel sehr gut dargestellt werden. Der dritte Typus
von Quellen umfasst klassische Texte, die sich im Gegensatz zu Worterbiichern nicht den
Umsténden anpassen, sondern ihre eigene Authentizitat herstellen wollen. Somit sind sie in der
Skala nahe bei der dauerhaften Wiederholbarkeit, obwohl sie auf Dauer einmalig bleiben
wollen. (vgl. Koselleck, 2006, S. 96-98) Das beste Beispiel fiir den dritten Typus in dieser

Arbeit ist das klassische Werk ,,Lunyu®, das hdufig in Bezug genommen wird.
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13. Analyse der relevanten Begriffe und deren Ubersetzungen

Fiir die Begriffsanalyse wird der Fokus auf ,, Tian* (ZX) gelegt, zusammengesetzte Worter mit
,,Tian“ wie ,, Tianming* (K1), ,, Tianxia*“ (X ) und ,,Tianzhu* (7% =) werden auch im Detail
erklart. Relevante Begriffe wie ,,Di* und ,,Shen* werden erwédhnt und weitere Beispiele wie
,»Shengren* (Z&\), ,,Ru“ (f#%) und ,,Fo ({#) werden gezeigt, um ein umfassendes Bild der
Strukturen im begriffsgeschichtlichen Wandel darzustellen. Der sprachliche Kontext beginnt

mit Paragrafen, Aufsatz bzw. Buch und geht tber zur gesamten Gesellschaft der jeweiligen

historischen Periode.

13.1. Di (7%)

Nicht nur im Westen gibt es die Idee vom Gott in der Religion, sondern auch in China bereits
in der Shang-Dynastie (1600-1045 v. Chr.). Die oben erwéhnte Bezeichnung Zhishang tianshen
(oberster Himmelsgott) wurde dann zu Shangdi (7, Hochster Gott) oder Di () und er
wurde von anderen Gottern unterschieden, indem man ihm viele magische Fahigkeiten und
Autoritat gab. Dazu zéhlen z.B. die Fahigkeit, Uber das Wetter zu entscheiden und somit die
Menschen zu beeinflussen, da das Leben damals direkt vom Ackerbau abhing, wobei das
Wetter eine wichtige Rolle spielte. Des Weiteren hatte Shangdi das Entscheidungsrecht tber
Siege und Niederlage bei Kriegen, weshalb der Herrscher vor den Kriegen immer zuerst beim
Shangdi nachfragt, der vorrausschauen kann. VVon den grofRen Aktivititen bis hin zu den
Kleinigkeiten im Alltagsleben war es blich, den Shangdi zu fragen, ob man es machen soll
oder nicht (vgl. # (Xia) Z= (Li), 2002, S. 11-12). Der Ahnenkult und Wahrsagung wurde
populdr und Shangdi bekam die hdochste anthropomorphe Autoritét in der Periode, indem ihm
menschliche Eigenschaften zugeschrieben wurde (Vermenschlichung) (vgl. Huang, 2008, S.
46).

Anfang des 11. Jhdt. v. Chr. wurde die Shang-Dynastie (75) von Zhou (i) abgelost.

Die Veranderungen in den gesellschaftlichen und religiésen Reformen zeigen sich zuerst in den

Bezeichnungen der Gotter. In der Shang-Dynastie wurde der oberste Gott als Shangdi
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bezeichnet, seit der Zhou-Dynastie wurde vermehrt Tian (JX) benutzt. Oft wurde ein Préafix
hinzugefligt und daraus Begriffe wie Huangtian (& X), Shangtian (_=°X), Haotian (& <) oder
Cangtian (%K) gebildet. Auch wurden Tian und Shangdi kombiniert und es entstanden
Begriffe wie Huangtian Shangdi (£ & _.#7), Haotian Shangdi (% % _E#77) und Tiandi (K7),
um die GroRartigkeit und Heiligkeit zu betonen. Hinter diesen Wandlungen der Begriffe steckt
auch die Wandlung in der religiosen ldeologie. Der Begriff Shangdi in der Shang-Dynastie
besitzt eine starke Personlichkeit und klingt mysterios, wéahrend der Begriff Tian in der Zhou-
Dynastie sowohl eine religitse als auch philosophische Eigenschaft zeigt. Tian als Représentant
des obersten Gottes beinhaltet die Bedeutung Himmel, welch eine Basis fur kosmische
Naturphdnomene bildet, somit hat der Begriff weniger mit einer Personendarstellung zu tun und
ist daher nicht mehr so mysterios, sondern verfiigt tGber eine zunehmende Natirlichkeit und
Theorie (vgl. £ (Xia) Z= (Li), 2002, S. 13). Trotzdem kiimmert er sich um die Menschen und
belohnt oder bestraft sie je nach ihrem Verhalten, im Sinne des Mandats von Tian. Der Mensch
glaubte daran und verhielt sich gut und rational, um nicht bestraft, sondern von Tian belohnt zu
werden. Somit konnte der Mensch sein eigenes Schicksal durch das gute Verhalten beeinflussen

und sein Leben bestimmen (vgl. Huang, 2008, S. 47).

Urspriinglich wurden die Monarchen in China als ,,Hou* (J&), ,,Di* (7f7), ,,Huang* (&),
~Wang* () ,,Tianzi“ (/X F) usw. genannt. Als der erste Kaiser ,,Qin Shi Huang Di*“ (1 &
77) an die Macht kam, war er stolz auf seine Leistungen bei der Vereinigung des Reiches und
war davon Uberzeugt, dass er genauso gut oder sogar besser als die ,,Drei Souverdne und Finf
Kaiser (San Huang Wu Di) war. Kein Herrscher in der Vergangenheit konnte solche
Errungenschaften bringen, daher wollte er seinen herausragenden Status mit einem neuen
Namen bzw. Titel kennzeichnen. So iibernahm er ,,Huang® von ,,San Huang* und Di von ,,Wu
Di“, setzte beiden Zeichen zusammen und erschuf die neue Bezeichnung ,,Huang Di* (Kaiser).
Er nannte sich selbst ,,Shi Huang Di* (Erster Kaiser, 4 & 77) und ist nicht nur der erste Kaiser
in der chinesischen Kaiserzeit, sondern auch der erste Kaiser, der den Titel ,,Huang
Di* verwendete. Daher bedeutet ,,Qin Shi Huang Di* auf Deutsch ,,der erste Kaiser von der
Qin-Dynastie”. In den spiteren Dynastien wurde ,,.Di* fiir die Bezeichnung fiir den Kaiser

Ubernommen und weiterverwendet.

Das Zeichen ,,Di* (77) steht im engen Kontext mit ,,Tian“ (X) zusammen, das im

Folgenden detailliert analysiert wird.
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13.2. Tian (K)

Der Begriff Tian (7<) kann als Himmel Ubersetzt werden, bezeichnet aber sowohl den
physikalischen Himmel als auch den Gott. Er umfasst auf Chinesisch verschiedene
Bedeutungen und reflektiert die chinesische Weltvorstellung von der ersten Dynastie bis zum

Konfuzianismus und Daoismus.

Es wird in den folgenden Unterkapiteln ,,Tian“ in vieler Hinsichten dargestellt und
analysiert. Zundchst folgt eine kurze Darstellung von diesem Begriff in den verschiedenen
Dynastien. Bereits in der alten chinesischen Mythologie ist ,,Tian“ ein wichtiger Zentralbegriff,
woraus viele zusammengesetzte Worter gebildet werden. Im Konfuzianismus gibt es ,, Tian“ als
Natur, als Machtausiiber und als ethischer Grundsatz. Je nach dem Kontext wird ,, Tian“ im
konfuzianischen Werk ,,Lunyu‘ anders analysiert und iibersetzt. Bei zwei anderen Philosophen
Laozi und Xunzi wird ,,Tian* wiederum anders interpretiert. Wichtige Begriffe wie Tianming,
Tianxia und Tianzhu werden dargestellt und ins Genauere erklart. Es wird mit vielen
Argumenten  begriindet, warum , Tian“ generell die phonetische Ubersetzung
,,Tian* {ibernehmen und anwenden soll. Zum Schluss gibt es noch einen kurzen Uberblick,

welche weitere zusammengesetzte Worter mit ,, Tian* in Worterbiichern aufgelistet sind.

Das Wissen liber den Ursprung des Zeichens ,,Tian* und die historische Entwicklung
seiner Form hilft uns, Tian zu verstehen. Grundsatzlich sind chinesische Schriftzeichen in sechs
Kategorien unterteilt. Eines dieser Bildungsprinzipien ist Huiyi (< &) im Sinne von
zusammengesetzten Bilder, dabei besteht ein Zeichen aus einer Kombination von mehreren
Bedeutungstragern und hat einen neuen Sinn (vgl. Lehner, 2004, S. 4). Das Zeichen Tian gehort
dazu. Man flgte friher einen Kreis und spéter einen horizontalen Balken auf dem Kopf des
Menschen (chinesisches Zeichen fiir Mensch: A ) hinzu, um den Raum uber den Kopf

anzuzeigen oder darauf zu beziehen.

RB-/PE—S—HEIX——F AR E

Abbildung 2: historische Entwicklung des Zeichens ,, Tian
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In der Reihenfolge von links nach rechts steht jeweils die Kanzleischrift (seit 309 v. Chr.),
kleine Siegelschrift (ca. 1000 v. Chr. — 8 n. Chr.), die Jinwen-Schrift (ca. 1300 v. Chr.-219 n.
Chr.), die Orakelknochenschrift (ca. 1400-1100 v. Chr.) und die Knochen-Inschrift (ca. 2600-
1300 v. Chr.

In der primitiven Religion war Tian zunachst nur eine weitere Verehrung neben den
Himmelskdrpern wie Sonne, Mond und Sterne und représentierte nur sich selbst. In der Xia-
Dynastie wurde er hervorgehoben und wurde zum Zhishang tianshen (Z _F K i, oberster
Himmelsgott). Gleichzeitig wurde das Recht, dem Himmel zu opfern, zu einem Privileg des
obersten Herrschers. Somit diente die Religion zur damaligen Zeit nicht mehr dem breiten Volk,
sondern dem Konigsrecht und dem Land. Diese Phase stellt den Ubergang von der primitiven
Religion zur Staatsreligion dar (vgl. £ (Xia) 2= (Li), 2002, S. 10-11).

In der Shang-Dynastie bezeichnete man den Gott mit dem Begriff ,,Shangdi* (_L7%7)
oder ,,Di* (7). Der Himmel war ein ,personlicher Gott* und die héchste anthropomorphe
Autoritat dieser Zeit. Diese oberste Gottheit entscheidet (ber alle Geschehen in der

Menschenwelt, daher waren Ahnenkult, Opferkult und Wahrsagung Ublich und beliebt im
breiten Volk. (vgl. Huang, 2008, S. 46)

Wéhrend der folgenden Zhou-Dynastie wurde die Bezeichnung ,, Tian“ dafiir verwendet.
Er ist tugendhaft und der einzige Gott, der die Menschen je nach ihrem Verhalten belohnt oder
bestraft. Dies wird als ,,Tianming* bezeichnet, sprich der Wille oder Mandat des Himmels. Aus
diesem Grund sollten sich die Menschen gut und rational verhalten, und konnten auch somit
das eigene Schicksal beeinflussen. (vgl. Ching, 1988, S. 91) Das groRte und wichtigste Ritual
in der Zhou-Dynastie war Jitian (25X, dem Himmel opfern), was nur vom Tianzi (X ¥, Sohn
des Himmels oder Himmelssohn) durchgefiihrt werden durfte (vgl. # (Xia) Z= (Li), 2002, S.
14). So nannten sich die obersten Herrscher des Landes selbst. Sie sahen sich selbst als Mittler
zw. dem Himmelsgott und den Menschen und Ubten ihre Herrschaft wegen des himmlischen

Mandats oder des Mandats des Himmels aus (Tianming, X ) (vgl. Unger, 2000, S. 115).

Man verehrte weiterhin den obersten Gott, nur die Bezeichnung wurde geandert. Doch
in der Tatsache gibt es auch einen groRRen Unterschied in der Bedeutung von Shangdi und Tian.
In der Shang-Dynastie antwortet Shangdi nur auf Fragen und hat keine moralischen
Eigenschaften, wahrend in der Zhou-Dynastie die Moral (1%, De) als die wichtigste Eigenschaft
und groRte Kraft dem Tian hinzugefligt wurde. So muss der Herrscher moralisch handeln,

indem er das Volk liebt und beschutzt, um sich als Sohn des Himmels rechtfertigen zu kénnen.
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Dadurch wurde die Religion mit der Moral eng miteinander verbunden und die alte chinesische
Religion ethisch, um auch die Sakularisierung spater zu ermdglichen (vgl. £ (Xia) 2= (Li),
2002, S. 16).

Wahrend der Friihlings- und Herbstperiode (770-476 v. Chr.) hat sich die Interpretation
von ,,Tian* durch die Gelehrten und Denkschulen weiterentwickelt. Im ,,Dao De Jing* (I &
#¢) von Laozi hat Tian eine Personlichkeit mit Willen. Im Vergleich zu dieser taoistischen
Sichtweise ist Tian im Konfuzianismus persénlicher und soll die Macht Gber alles verflgen.
Konfuzius tbernahm die Auffassung uber Tianming von der Westlichen Zhou-Dynastie und
glaubte, dass Tianming die hochste entscheidende Kraft in der Sozialgeschichte ist (vgl.
(Feng), 2013, S. 82). Das Werk ,,Zhongyong* beinhaltet auch eine Menge von Darstellungen
Uber Tian, die besagt, dass Tian nicht nur die héchste Autoritdt mit der groRten Macht ist,

sondern auch der Ursprung der Ethik und Moral ist (vgl. 5k(Zhang) & #f(Hu), 2015, S. 92).

In der Westlichen Han-Dynastie (202 v. Chr. — 8 n. Chr.) stellte Dong Zhongshu (ZE{#
#¥) die theologische Theorie der ,,Tian Ren Ganying® (K A\ &)V, Interactions Between Heaven
and Mankind) vor. Sie stellten eine Reihe von Kontrollen und Gleichgewichten fiir einen
regierenden Monarchen dar. ,,Ganying™ ist ein kulturelles Schliisselwort, das ,korrelative
Resonanz, Stimulus und Reaktion, moralische Vergeltung® bedeutet. Diese Theorie stellte Tian
als die hochste Gottheit und Herrscher aller Dinge dar, verpackte die politische Philosophie
theologisch und verstirkte das Konigtum mit ,, Tianming*. (vgl. 7 (Zhang) & #H(Hu), 2015, S.
93)

Waihrend den Song- und Ming-Dynastien strebte man nach Harmonie und Einheit
zwischen Menschen und Natur sowie zwischen Menschen und Gesellschaft (& A& —, Tian
ren he yi). In der spaten Qing-Dynastie bewunderte man Tianming und glaubte, dass Tian eine
Seele und ein Bewusstsein hat, auf alles in der Welt achtet und den Willen hat, die Macht tber
alles auszutiben (vgl. 7 (Zhang) & J& (Zhou), 2004, S. 553). Auch in vielen Gedichten
kommen Tian oder zusammengesetzte Worter mit Tian vor, z.B. in Mao Zedongs
Gedichtsammlung geschieht dies sehr haufig (vgl. 7 (Zhang) & #H(Hu), 2015, S. 93).

In dieser Abbildung zeigt zwei verschiedene Konzepte Uber das Verhéltnis zwischen
Himmel und Menschen (Huang, 2008, S. 46). Die genaue Erkldarung folgt in den kommenden

Unterkapiteln.
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Abbildung 3: Zwei Konzepte tber das Verhéltnis zwischen Himmel und Menschen

13.2.1.  Tian in chinesischer Mythologie

Die chinesische Mythologie ist eine Sammlung alter Legenden, Geschichte, Rituale und
Religionen und wird in der alten Gesellschaft normalerweise durch verschiedene Methoden wie
miindliche Uberlieferung, Fabeln, Romane, Tanze und Opern verbreitet. Bis zu einem
bestimmten Grad wird angenommen, dass antike Mythen ein Teil echter Geschichte sind. Die
ersten schriftlichen Aufzeichnungen chinesischer Mythen sind in Shanhaijing (1L # £,

,,Klassiker der Berge und Meere®), ,,Shiji, ,,Liji“ und in vielen weiteren Klassiker zu finden.

In der Mythologie ist Pangu (#%74) das erste Lebewesen auf der Erde und ,,Shen® (4,
Gottheit). Bei der Entstehung der Welt zerbrach er das Ei in zwei Hélften und dadurch wurde
der Himmel und die Erde voneinander getrennt. Nach seinem Tod fanden grof3e Verédnderungen
von seinem Korper statt. Sein Atem verwandelte sich in Wind und Wolken in den vier
Jahreszeiten, seine Stimme verwandelte sich in Donnergrollen, seine beiden Augen wurden

jeweils zur Sonne und zum Mond, seine vier Glieder wurden zu den vier Himmelsrichtungen,
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seine Haut wurde zum Land, sein Blut zu Flissen und sein Schwitzen zum Regen. Alles auf der
Welt wurde durch seinem Koérper nach seinem Tod geformt. In einem anderen Mythos ist Pangu
ein Unsterblicher namens ,,Yuanshi Tianwang* (JG4A K ), gemeinsam mit einer Fee namens
,,Taiyuan Yunii (X JGE %) haben sie einen Sohn, der ,,Tian Huang* (K &, ,,der Kaiser des

Himmels*) heil3t.

Weitere haufig vorkommende Begriffe in der chinesischen Mythologie mit ,, Tian“ sind

zB. ,Tiandi“ (X%, himmlischer Kaiser), ,,Tianshen* (% ##, Himmelsgeist, Gott) und
,,Tianshi“ (Kf#, Engel).

13.2.2. Tian in ,,Lunyu*

Als eines der ,,Vier Biicher” bildet ,,Lunyu den Kern der konfuzianischen Klassiker. Der
Konfuzianismus wird auch als ,, Tianren zhi xue* (& A\ 2 2%, die Lehre von Tian und Menschen)
genannt, daher ist Tian nicht nur das Grundthema im Konfuzianismus, sondern auch die
Kernidee des gesamten Werkes. Um die philosophische Konnotation des Originaltextes in
fremdsprachigen Ubersetzungen genau wiederzugeben, ist das subtile Erfassen des Begriffs
»lian“ das Wichtigste. Dieser Begriff ist einer der Kerninhalte des chinesischen
Glaubenssystems und umfasst viele Aspekte wie Theologie, Philosophie, Religion und Ethik.
(vgl. 5K (Zhang) & #H(Hu), 2015, S. 92)

Das Zeichen ,,Tian* kommt in Lunyu insgesamt 26-mal vor (ohne Wiederholungen),
von denen 8-mal in Form von zusammengesetzten Wortern wie Tianxia und Tianzi, die die
Welt oder den Kaiser bezeichnen; an die restlichen 18 Stellen im kulturellen Kontext von Tian
und Tianming und zeigt somit die Sicht aus dem Konfuzianismus. (vgl. 7 (Zhang) & #f(Hu),
2015, S. 93) Mit Hilfe von ,,Translation und Annotation von Lunyu* von Yang Bojun lassen
sich die Bedeutungen von Tian wie folgt unterteilen: Tian als Natur (3 Stellen), Tian als
Machtausuber (12 Stellen) und Tian als ethischer Grundsatz (3 Stellen) (vgl. # (Yang), 2012).
Es ist deutlich erkennbar, dass der Grof3teil des Zeichens Tian im Sinne des Machtaustbers
eingesetzt wurde. Das heif3t, Tian hat eine unabhangige Personlichkeit und einen unabhangigen

Willen, beherrscht das Schicksal aller Menschen und Dinge, und hat einen relativ starken Bezug
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zur Religion. Dies stimmt mit der Tianming-ldeologie aus der Shang- und Zhou-Dynastien
uberein und zeigt die Ehrfurcht im Konfuzianismus vor Tianming. Im Gegensatz dazu ist die
Bedeutung von Tian als Natur einfach und soll das Universum umfassen. Tian als ethischer
Grundsatz hat wiederum einen schwachen Bezug zur Religion und bezieht sich grundsatzlich

eher auf eine Art von Moral, Gerechtigkeit und Prinzipien. (vgl. 7(Zhang) & #H(Hu), 2015, S.
93)

13.2.3. Die englische Ubersetzung von ,,Tian® in ,,Lunyu<

Es gibt iiber 40 Versionen von englischen Ubersetzungen des Klassikers ,,Lunyu und die
Translation des Begriffes ,, Tian“ variiert sich iiberall. Ubersetzungen als ,,God*, ,,Heaven* und
,»Oky*“ sind am hiufigsten vorgekommen und am weitesten verbreitet. Trotzdem hat jede

Translation ihre Vor- und Nachteile.

Gu Hongming befiirwortet die Ubersetzung als ,,God*, die im Kontext der westlichen
Kultur am leichtesten verstandlich ist. Er wies darauf hin, dass dieser God in Lunyu nicht dem
Personlichkeitsgott in westlichen Religionen entspricht, sondern sich auf die ,,kosmische
Ordnung® oder ,.kosmische Wahrheit“ bezieht, sprich auf die inhdrenten, hdchsten, universellen
und fundamentalen objektiven Gesetze des Universums. (vgl. 5 (Gu), 2013, S. 234) Somit
entspricht diese Ubersetzung nur einer der Konnotationen des Begriffs ,,Tian“ in Lunyu,
nédmlich Tian als ethischer Grundsatz. AufRerdem flihrt diese Translation zur Assoziation vom
westlichen Gott. Laut maligeblichen englischen Worterbiichern umfassen Definitionen von
,,God* hauptsichlich folgendes: 1. Ein bermenschliches Wesen, das so verehrt wird, dass es
Macht Uber die Natur und das menschliche Gliick hat (vgl. The Concise Oxford Dictionary,
1982, S. 425); 2. Ein uUbernatirliches Wesen, das als Beherrscher eines Teils des Universums
oder eines Aspekts des Lebens in der Welt verehrt wird oder die Personifikation einer Kraft ist
(vgl. Collins Dictionary of the English Language, 1979, S. 623); 3. Das korperlose gottliche
Prinzip, das im Christentum als ewiger Geist Uber alles herrscht (vgl. Webster’s Ninth New
Collegiate Dictionary, 1983, S. 525). Wie oben erwéhnt, hat ,,Tian in der chinesischen Kultur

mehrere Bedeutungen und ist nicht ident wie ,,God* im Englischen.
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Im Vergleich zu Gu Hongmings Ubersetzung von ,, Tian* als ,,God* scheint die Version
,Heaven von Legge angemessener zu sein. Legge ist der Ansicht, dass Tian in der chinesischen
Kultur dem Menschen die Menschlichkeit gibt und Schopfer aller Dinge ist. Um ,,Heaven* vom
westlichen Gott zu unterscheiden, schrieb er der Anfangsbuchstabe grof3. Aber in einer
deutschen Ubersetzung davon wird der Anfangsbuchstabe von , Himmel“ sowieso
groRgeschrieben. AuBerdem denkt man dabei unvermeidbar an eine Figur des Schopfers sowie
Konzepte um Seele, Siinde oder Leben nach dem Tod (vgl. 4 (Jin), 2009, S. 172). Daruber
hinaus umfasst ,,Heaven‘ nur eine Bedeutung von ,,Tian*, ndmlich Tian als Machtausiiber, und
vernachldssigt dabei die Bedeutungen von Tian als Natur und ethischer Grundsatz. Laut den
Worterbiichern umfasst der Begriff ,,Heaven* hauptsichlich folgende Bedeutungen: 1. Himmel
im Sinne von Natur; scheinbares Gewdlbe (iber die Erde, in dem sich die Sonne, der Mond und
die Sterne befinden (vgl. The Concise Oxford Dictionary, 1982, S. 461); 2. Gott oder Gotter im
Christentum (vgl. Collins Dictionary of the English Language, 1979, S. 678); 3. Der Wohnort
der Gottheit und der freudige Aufenthaltsort der gesegneten Toten (vgl. Webster’s Ninth New
Collegiate Dictionary, 1983, S. 560). Im Vergleich zu ,,God* umfasst ,,Heaven* mehrere
Bedeutungen in Bezug zur Natur und Religion und weist Ahnlichkeiten zu ,,Tian* in der
chinesischen Kultur auf. Dennoch ist ,,Heaven* immer noch ein sehr westlicher religiOser
Begriff, der keine ideale Ubersetzung fiir ,,Tian* ist, weil er die vielfiltigen kulturellen
Konnotationen von ,Tian“ in der chinesischen Kultur wie Moral, Gerechtigkeit und

Machtaustiber nicht vollstandig entspricht. (vgl. 7K (Zhang) & #H(Hu), 2015, S. 93)

Wie oben dargestellt wurden die bereits im Englischen existierende Begriffe wie
,,God* oder ,,Heaven* fiir die Ubersetzung vom Begriff ,, Tian* verwendet, dabei wurden immer
ein Teil der vielfaltigen und komplexen Bedeutungen dieses kulturellen Begriffs vernachlassigt.
Dazu gibt es noch relevante Begriffe wie ,,Tiandao* (/K1) und ,, Tianming® (K 77), die duBerst

wichtige kulturelle Konzepte bilden und mit besonderer Achtsamkeit tbersetzt werden sollte.

,»T1andao* kommt auch aus Lunyu und bezieht sich auf ,,die Beziehung zwischen Natur
und menschlicher Gesellschaft (vgl. 5 (Yang), 2012, S. 65). Legge, D.C. Lau and Arthur
Waley {ibersetzte diesen Begriff als ,,way of Heaven®, wihrend Gu Hongming sich fiir die
Translation als ,,subject of theology* entschied. Im Vergleich ist die erstere Ubersetzung
angemessener, aber es fehlen noch immer Konnotationen wie die ultimative Wahrheit und das
Gesetz aller Dinge. (vgl. 7K (Zhang) & #H(Hu), 2015, S. 94)
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13.2.4.  Tianming (JKr)

Konfuzius sagte in Lunyu, dass er mit 50 Jahren das Mandat des Himmels verstanden habe oder
das Schicksal erkannte (wushi er zhi tianming F. 1M %1 K 7). Unger fragt sich an dieser Stelle,
ob Konfuzius seinen Auftrag vom Himmel verstanden hat, oder ob der Ausdruck zu dem
Zeitpunkt zu einem allgemeinen Schicksalsbegriff geworden ist, den jeder verwenden konnte.
In der spateren Entwicklung bezeichnet der Begriff Ming (1) auf jeden Fall das Schicksal im
Allgemeinen. (vgl. Unger, 2000, S. 116) Heilt es dann, dass man mit flinfzig das Schicksal
akzeptieren muss? Nein. Es gibt auch das Sprichwort ,, i 5 £ A\ %3 £F K, im Sinne von ,,Der
Mensch schlégt vor, aber Gott verfiigt iiber. Der deutsche Satz ist eine Ubersetzung des
lateinischen Satzes ,,Homo proponit, sed Deus disponit™ aus dem Buch ,,Nachfolge Christi* von
Thomas a Kempis (urspringlich auf Latein und im Jahr 1418 anonym erschienen). Oder der
andere Spruch ,,/S N W7 K7 sagt auch, man bemiiht sich so gut es geht, das Ergebnis ist
Tianming, der Wille des Himmels. Das heil3t, obwohl man Tianming kennt, soll man dennoch
hart arbeiten, denn es geht um den Prozess und nicht das Ergebnis. Die Kenntnis von Tianming
ist keine Resignation, wo man dem Tianming alles Uberlasst (W K H i), sondern eine

aufgeschlossene Geisteshaltung, die fir alle Dinge offen ist.
Es gibt flinf folgende Interpretationen von Tianming.

a. Tianming als der Wille des Himmels:
Diese Aussage entspricht dem Verstand Gber das Universum in der damaligen
Zeit. Wéhrend der Shang und Zhou Dynastien waren die Menschen noch
unwissend und glaubten, dass alle Naturphanomene Ausdriicke vom Himmel
seien. Sogar der Kaiser musste dem Himmel gehorchen, damit es Frieden auf
der Welt herrscht. Dies ist aus dem einen der funf Klassiker des Konfuzianismus,
Shangshu (15, The Book of History), herauszulesen: 4t EH ik, 1&1#E KAy
(xianwang youfu, ke jin tianming).

b. Tianming als der Wille der Natur:
Die Intellektuelle zweifelten Gber Tianming als Himmelsgott. Qu Yuan (Ji# i)
stellte in seinem Werk Wentian (Ji] X, Frage den Himmel) die Rolle von Gott
in Frage: K 5], a7 §14AT 442 (tianming fance, he fa he you?) Wértlich kann

der Spruch wie folgt Ubersetzt werden: Tianming ist launisch, wie kann es eine
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unvermeidbare Strafe und einen unvermeidbaren Schutz geben? Im tieferen
Sinne ist es ein materialistischer Gedanke. Er zweifelt und verleugnet die Idee
des Schicksals und ist der Meinung, dass das Schicksal nicht bestimmt ist.

c. Tianming als Auftrag vom Himmel
Diese Interpretation kam von den alten Herrschern, die die Legitimitat ihrer
Herrschaften damit beweisen wollten. Sie behaupteten gegentber dem Volk,
dass die kaiserliche Macht ein Recht sei, das vom Himmel gewahrt ist. Der
Mensch darf nicht gegen den Willen des Himmels handeln und soll die héchste
Macht des Kaisers bewahren. Diese Vorstellung ist mit der Idee des
Gottesgnadentums im Westen ident. Sie sind beide kulturelle Transformationen,
die durchgefuhrt wurden, um die Herrschaft zu konsolidieren.

d. Tianming als angeborenes Talent
Das Buch ,Mitte und Maf* (*1/#, zhong yong) ist eines der Vier Biicher der
konfuzianischen Lehre und sagt folgendes: “ Ky 251, Mz igiE, BiE
Z 8% ” Tianming verleiht allen Dingen Xing (%, Beschaffenheit), nach dem
Tianxing (<14, wortwortliche Ubersetzung: Beschaffenheit vom Himmel;
heute: Instinkt, Natur, angeborene Wesensart) zu leben ist Dao. Dem Dao folgen,
um sich selbst zu kultivieren, ist Jiao (#{, Lehre, Konfession). Nach dem
heutigen Verstand ist der Begriff Tianfu (<) eine passendere Bezeichnung
fir Tianming in diesem Kontext. Die wortwortliche Ubersetzung ist der Verleih
vom Himmel und der Begriff wird als angeborenes Talent oder natirliche
Begabung Ubersetzt. Der Mensch ist mit bestimmten Eigenschaften bzw.
natlrliche Begabung geboren und soll danach leben.

e. Tianming als naturliche Lebensspanne eines Menschen
Diese Verwendung ist in historischen Biichern weit verbreitet. & @K 2, heildt
wortwortlich Tianming naht, und bedeutet, dass der Todestag bald da ist. %
A, wortwortlich nicht mit dem Tianming enden, heiRt so viel wie in einem
unerwarteten Unfall sterben. Unabhangig davon, ob man an Gotter glaubt, wird
Tianming als unwiderstehlich ausgedriickt. Der Unterschied besteht nur darin,

ob man gegentber der gottlichen Kraft oder den Naturgesetzen unwiderstehlich

ist.

Englische Ubersetzungen von ,, Tianming* sind zum Beispiel ,,decrees of Heaven* von Legge

und D. C. Lau, ,,truth in religion* von Gu Hongming, ,,biddings of heaven* von Arthur Waley
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und ,,mandate of Heaven* von Lin Wusun. In der wortlichen Bedeutung ist die Ubersetzung
,decrees of Heaven™ angemessener, aber in Bezug auf kulturelle Konnotation fehlen noch
Konnotationen beziiglich der Gesetze von Tian, des Schicksals und des Weges aller Dinge, die
in ,,Tianming* enthalten sind. (vgl. 7K(Zhang) & i (Hu), 2015, S. 94)

13.2.5. Tian im Daoismus

Der Begriff ,,Tian“ kommt auch im Buch ,,Dao de jing*“ von Laozi vor. Im Vergleich zum
Konfuzianismus entspricht Tian im Daoismus am ehesten der Natur und dem Universum. Der
Begriff ,,Tian* ist hier weder personalisiert und tugendhaft, noch kiimmert er sich um die
Menschen. Gleichzeitig ist der Begriff aber genauso méchtig, weil die Berge, Fllsse und Seen

nicht bewegbar und beeinflussbar sind (vgl. Huang, 2008, S. 48).

13.2.6. Tian bei Xunzi

Anders als andere Konfuzianer war Xunzi verniinftiger und kritisch gegenuber der Vorstellung
von ,,Tian®. Er ist ein konfuzianischer Denker, Philosoph und Pddagoge am Ende der Zeit der
Streitenden Reiche. Seine Sicht ist der modernen Wissenschaft sehr nahe und unterscheidet sich
von vielen Menschen zu seiner Zeit. Fir ihn ist ,,Tian“ kein Gott und existiert rein als ein

natlrlicher und physikalischer Raum. (vgl. Huang, 2008, S. 48)

,.Xunzi Tianlun* (Hj ¥ K1) ist das Werk von Xunzi. Seine Absicht war, aufzuzeigen,
dass die Veranderungen in der Natur ihren eigenen objektiven Gesetzen folgen und dass sie
nichts mit den menschlichen Angelegenheiten zu tun haben. Der Grundgedanke ist, Menschen
vom Himmel zu trennen. Die Stabilitat und der Wohlstand der Gesellschaft sind Folgen des
menschlichen Verhaltens und nicht von ,,Tian“ abhingig. Wenn es Anderungen in der Natur
gibt, ist das vollig normal. Solange die Menschen gut vorbereitet sind und die Fahigkeit besitzen,
mit Veranderungen umzugehen, kdnnen sie Naturkatastrophen bestmdglich bewéltigen. Diese

Denkweise von Xunzi leugnete effektiv alle Arten von Aberglauben in der damaligen Zeit und
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betonte die Kraft von Menschen. In der Zeit der Streitenden Reiche war dieser Gedanke von

grol3er Bedeutung.

13.2.7.  Tianxia (KF)

Im Chinesischen gab es urspringlich keine Bezeichnung fiir den ,,Staat®, sie nannten ihr Land
,»T1anxia“, im Sinne von ,alles unter dem Himmel®, sprich die Welt. Rundherum um Tianxia
gibt es Regionen, wo die Barbaren leben, diese hatten jedoch keine Zivilisation und wurde daher
nicht gleichberechtigt betrachtet (vgl. Fang, 2013, S. 136).

Bis in die Zeit von 17. Bis 19. Jahrhundert wurde diese uralte und unerschitterlicher
Weltansicht nie in Frage gestellt. Erst durch den Kontakt mit Gelehrten aus Europa kam das
Phédnomen des Sinozentrismus in die Sicht. Spéater erkannte die Chinesen durch die Barbaren
wie hongmao fan (4.-E %, rothaarige Barbaren) und yang guizi (£ %, Teufel vom Ubersee),
dass es andere Nationen gibt und das Reich der Mitte auch nur eines unter den vielen L&ndern
war (vgl. Fang, 2013, S. 127).

In der Geschichtsschreibung bezeichneten die Chinesen ihre historischen Phasen als
Dynastien (chaodai, ¥41X) und nicht als Staaten (guo, [#). Jede Dynastie hatte ihren eigenen
Namen, um das Land zu bezeichnen. Doch in der letzten Qing-Dynastie kam die Bezeichnung
,Dagingguo* (K% [, Staat der GroRen Qing) in den Dokumenten 6fters vor, und auch spater
bevorzugte man das Wort Zhongguo (H [&, Staat der Mitte) und die Synonyme dieser
Bezeichnung (vgl. Fang, 2013, S. 138-139).

13.2.8. Phonetische Ubersetzung von ,, & als ,, Tian*

Man iibersetzte ,,Tian“ als ,,Heaven®, ,,God", ,,Providence* oder ,,Nature*, aber aufgrund der
Kulturunterschiede zwischen China und Europa verlieren bei diesen Ubersetzungen die

Mehrdeutigkeit des Begriffs und einige Konnotationen von ,,Tian“. Die Unvollstandigkeit der
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Ubertragung von Bedeutungen und Konnotationen sowie die Verwendung der bereits im
westlichen Kontext existierenden Begriffen koénnten zu Assoziationen von westlichen
Religionen flhren. Daher ist es angemessener, den Begriff , Tian*“ direkt in ,,Tian“ zu
transkribieren und diese Bezeichnung auch in nicht-chinesischen Kulturen einzufiihren.
Begrundungen dafiir sind wie folgt: die Bedeutungsgenauigkeit, die Verschiedenartigkeit in der
Philosophie, die Eindeutigkeit der Ubersetzung, die historische Referenz und die kulturelle
Kommunikation und Verbreitung. (vgl. 7k (Zhang) & ##H(Hu), 2015, S. 94)

a. Die Bedeutungsgenauigkeit

Als Kernkonzept der chinesischen Nationalkultur tragt das Zeichen ,,Tian“ viele chinesische
kulturelle Konnotationen. Es umfasst mehrere Bedeutungen wie Natur, Machtaustiber und
ethischer Grundsatz. Diese Bedeutungen kénnen mit den einfachen Ubersetzungen nur sehr
begrenzt transferiert werden. AuBerdem gehoren diese Ubersetzungen in die westliche
Theologie und stimmen mit den Bedeutungen in der chinesischen Kultur nicht Gberein oder
widersprechen sich sogar. Die Zielgruppe kénnte bei diesen westlichen theologischen Begriffen
leicht an das Christentum denken und folglich die chinesische Kultur missverstehen und
missinterpretieren. (vgl. 7K (Zhang) & #H(Hu), 2015, S. 94)

Um ,,Tian“ genau zu iibersetzen, misste man die wichtigsten Unterschiede zwischen
,,T1an“ und der westlichen Gottheit finden. In der chinesischen Kultur erschafft ,,Tian“ keine
Welt, sondern ist die Welt. ,,Tian* ist nicht nur die einzige Quelle der verschiedenen Prozesse
und Ereignissen, sondern auch ein multivalentes Feld, das sich aus diesen Prozessen und
Ereignissen zusammensetzt. (vgl. % (An) & 7 (Hao), 2011, S. 98) Daher benutzte An Lezhe

bei der Ubersetzung chinesischer Klassiker wie ,,Lunyu* und ,,Zhongyong* die Bezeichnung
» 1 ien* fir ,, Tian* und fligte zusétzlich Anmerkungen als Erkldarungen hinzu. Diese Art der
Translation gibt der westlichen Zielgruppe ein Fremdgefihl und stellt ein philosophisches
Denken dar, das sich von dem im Westen unterscheiden lasst. Diese Methode zeigt auch das
Bemuhen der Translatoren, den Hegemonismus der westlichen Philosophie im Kontext der

Globalisierung zu brechen.

Das Behalten und Ubernehmen der Transkription ,,Tian* bei der Ubersetzung dieses
Begriffs zeigt nicht nur den Respekt gegeniiber der urspriinglichen Bedeutung, sondern
vermittelt auch die mdglichst originalste Ideologie und Kernkonzepte der chinesischen
Kulturtradition. Nur wenn der Begriff ,,Tian“ so vollstindig und komplett wie moglich

Ubersetzt wird, kann die effektive Verbreitung der traditionellen chinesischen Kultur nach
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auf3en gefordert werden und ermdglicht andere Kulturen, China besser zu verstehen. Aus diesen

Perspektiven ist ,,Tian“ die beste Wahl der Translation.
b. Die Verschiedenartigkeit in der Philosophie

Obwohl die westlichen Philosophen der traditionellen chinesischen Kultur ihre groRe
Aufmerksamkeit schenkten, fehlte es etwas an Ernsthaftigkeit. Es liegt hochstwahrscheinlich
daran, dass Translatoren den chinesischen Kontext aus der traditionellen westlichen Perspektive
betrachten und die kulturellen Unterschiede vernachlassigen, somit scheint Chinas Philosophie
und Kultursystem nur als eine Abweichung vom Westen zu sein (vgl. 7 (Zhang) & #H(Hu),
2015, S. 94). Da sich die traditionelle chinesische Kulturphilosophie grundlegend von der des
Westens unterscheidet, sollte man umso mehr vermeiden, bereits in der westlichen
philosophischen Terminologiedatenbank vorhandene Begriffe wie ,,God* und ,,Heaven“ zu
verwenden, um ,,Tian“ aus der chinesischen Kultur zu tibersetzen. Die Einfiihrung der Pinyin-
Transkription in das westliche VVokabular kann die besonderen Bedeutungen wiederdarstellen,
die ansonsten verloren gehen wirde. Somit zeigt man nicht nur die philosophische Bedeutung
von diesem Begriff, sondern fuhrt auch gleich zum dahinterliegenden chinesischen
philosophischen System.

c. Die Eindeutigkeit der Ubersetzung

Die Vereinheitlichung der Ubersetzung von Fachbegriffen ist fiir die Forschung und
Entwicklung relevanter Gebiete dringend erforderlich. Jedoch gibt es einige Variationen bei der
Ubersetzung von ,,Tian“, wobei verschiedene Translatoren unterschiedliche Meinungen haben.
Dies fihrt sehr leicht zu Unverstédndnis, Verwirrung und Missverstdndnis bei der westlichen

Zielgruppe oder sogar zur Irrefiihrung der akademischen Forschung. (vgl. 5K (Zhang) & #H(Hu),
2015, S. 95) Daher kann die phonetische Transkription von ,,’k* ins ,,Tian“ eine einheitliche

Ubersetzung darstellen, die fur die westliche Welt leicht zu verstehen und zu begreifen ist.
AulRerdem ist das chinesische Pinyin leicht zu buchstabieren und erlernen, kurz und pragnant,
leicht zu merken und daher auf lange Sicht auch gut akzeptabel und verwendbar.

d. Die historische Referenz

Die phonetische Transkription ist eine Ubersetzungsmethode, bei der Worter mit der gleichen
oder dhnlichen Aussprache in einer Fremdsprache ausgedriickt werden. Seit Ubersetzung
buddhistischer Schriften in der spaten dstlichen Han-Dynastie ist diese Methode weit verbreitet.
(vgl. 5K(Zhang) & #H(Hu), 2015, S. 95) Nicht nur im Buddhismus gibt es viele Begriffe, die
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diese Methode bei der Ubersetzung benétigen, auch ,, Tian“ in der chinesischen Kultur ist ein
subtiles Konzept, das mehrere Bedeutungen beinhaltet. Da es im Englischen keine
entsprechende Bezeichnung daflr gibt, sollte hier die phonetische Transkription angewendet

werden.

AuRerdem hat Chinesisch ein komplett anderes Sprach- und Zeichensystem gegentber
europaischen Sprachen, die den Ton mit sich tragen. Obwohl der Grol3teil des Chinesischen
pitophonetische Zeichen sind, handelt es sich im Wesentlichen noch immer um ideografische
Zeichen. Als die europdischen Missionare am Ende der Ming-Dynastie nach China kamen,
versuchten sie auch, chinesische Schriftzeichen mit romischen Buchstaben zu markieren, um
Chinesisch auszusprechen und zu lernen. Das Wade-Giles-System ist eine phonetische
Umschrift der chinesischen Schriftzeichen mit dem Peking-Akzent in lateinischer Schrift, das
komplett und reif ist, und ,,Tian* als ,,T’ien* umschreibt. Diese Verwendung ist manchmal im
Westen zu sehen, aber immerhin ist die Zahl der Nutzer relativ klein. Mit dem zunehmenden
Einfluss Chinas in der heutigen globalisierten Welt ist es an der Zeit, ,,Tian* von den friiheren

chaotischen Ubersetzungen hervorzuheben.
e. Die Kulturelle Kommunikation und Verbreitung

Die englischen Ubersetzungen von ,,Lunyu* mit dem groBen internationalen Einfluss wurde
hauptséachlich vor dem frithen 20. Jahrhunderts von Nicht-Chinesen erstellt. Die Ubersetzung
von ,,Tian“ als ,,Heaven‘ oder ,,God*, die bereits im westlichen Konzept existierten, soll eine
Anpassung an die damalige lokale Zielgruppe sein und war durchaus gerecht. Heutzutage ist
der Kultur- und Wissenstransfer in einer globalisierten Welt auf einem ganz anderen Level. Mit
der phonetischen Ubersetzung der kulturellen Begriffe kann das authentische Bild von China
besser darstellen. Einige bekannte Beispiele fiir die phonetische Ubersetzung aus dem
Chinesischen sind ,,Yin und Yang®, ,,Qi“ aus der traditionellen chinesischen Medizin, und
,,Dao* aus dem ,,Dao De Jing®. Es ist also vorstellbar, dass auch ,,Tian“ in dieser Art und Weise

in den fremden Kulturen akzeptiert wird.

Die oben genannten Argumente sprechen nun fiir die phonetische Translation von ,, K als Tian,
wenn das Zeichen allein erscheint. Dabei bleibt die authentische Aussprache erhalten, es ist
kein Begriff, der bereits im Westen existiert und seine urspriinglichen westlichen Bedeutungen
beinhaltet. Die Bedeutung des neuen Begriffs ist eindeutig und flhrt nicht zu Konnotationen in

den westlichen Konzepten, Verwechslungen oder Verwirrungen. Das heif8t, man muss bei jeder
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Verwendung eine Anmerkung oder Erklarung hinzufiigen, bis sich der Begriff ,,Tian® in
fremden Kulturen integriert hat. So kann die Bedeutung dieses Begriffs genau und deutlich
transferiert werden. Einige Beispiele aus der Geschichte zeigen, dass diese Methode bei der
Ubersetzung gut funktionierte. Dabei wird Ricksicht auf die Unterschiede zwischen den
verschiedenen Kulturen und Philosophien genommen und gleichzeitig auch Respekt der
anderen Kultur gegeniiber gezeigt. Die Akzeptanz und Aufnahme der fremden Begriffe sowie
die dahinterstehende Philosophie bereichert einem selbst und unterstiitzt die Verbreitung von

Kulturen und die Transkulturalitat in der globalisierten Welt.

Allerdings muss man bei der Ubersetzung beachten, wenn das Zeichen ,,Tian* mit
anderen Zeichen kombiniert wird, um ein zweisilbiges Wort im Chinesischen zu bilden. Dieses
Phédnomen kommt in der chinesischen Sprache sehr haufig vor (siehe Beispiele im Unterkapitel
,»Tian in Worterbilicher*). Dabei entsteht ein neuer Begriff mit einer neuen Bedeutung, der auch
anders Ubersetzt werden soll. Zum Beispiel ware eine wortwortliche Ubersetzung von
,,T1anxia“ im Deutschen ,,alles unter dem Himmel®“, vom Sinn her ist die Translation ,,die
Welt* angemessen. ,,Tianzi* bedeutet ,,Sohn von Tian“ und wird als ,,Kaiser* iibersetzt. Man
kann eine Anmerkung hinzufiigen, die erklart, dass in der traditionellen chinesischen Kultur der
Kaiser als Sohn von Tian angesehen wird. Somit erfolgt bei der Ubersetzung auch ein Transfer

von fremdem Wissen und Kulturen.

13.2.9.  Tianzhu (K 3F)

Auch im Christentum in China kommt Tian vor. Wie der Begriff ,,Deus* iibersetzt werden sollte,
war ein Streit in der Geschichte der christlichen Religion nach dem 16. Jahrhundert im Osten.
Das stellt jedoch keinen Einzelfall dar. Da chinesische Schriftzeichen in siidostasiatischen
Landern weit verbreitet waren und zu einem wichtigen Bestandteil ihrer traditionellen Kultur
wurden, traten ahnliche Probleme auch in anderen Landern auf. (vgl. & (Qi), 2003, S. 88)
Durch die Versuche und Bemihungen der Missionare in China wurde dieser Konflikt

komplexer.

Aufgrund von Ubersetzungsfehlern der Vorfahren entschied der christliche Missionar

aus Spanien Francisco de Xavier, das Transliterationsprinzip anzuwenden. Zum Beispiel
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transkribierte er das lateinische ,,Deus* in ,,Tu Si“. (vgl. B (Qi), 2003, S. 89) Es soll ein
komplett neuer Begriff verwendet werden, damit es kein dhnliches oder entsprechendes Wort
in der Zielsprache gibt, das zur Verwirrung fiihren kdnnte. Seitdem wurde die Transliteration
der Ausgangssprache zum Grundprinzip fir Missionare bei der Zusammenstellung von Kadern,
das sorgfaltig umgesetzt wurde. Jedoch scheint dies der subjektive Wunschwille der Missionare
zu sein. Bei der Wortwahl sollte man den Verstandsbereich des Zielpublikums berticksichtigen.
Umgeben von der starken 6stlichen Kultur konnten sie nur aus den Erfahrungen lernen und
versuchen, neue Begriffe zu finden, die ,,Deus” definieren kénnen. Eine Option der
Ubersetzung von ,,Deus* war Tiandao (<&, Weg des Himmels), die im Laufe der Zeit immer
hiufiger im Japanischen als ,,Tento* vorkam. Weitere entsprechende Ubersetzungen waren
Tianzun (X&) und Tiandi (R7%7) (vgl. B (Qi), 2003, S. 91), welche aber bereits in der

chinesischen Mythologie existieren.

Seit 1581 tauchte die Ubersetzung von Deus als Tianzhu (X =, Herr des Himmels) in
vielen wichtigen Schriften auf, inklusive die von Alessandro Valignano, Michele Ruggieri und
Matteo Ricci (vgl. i (Qi), 2003, S. 90). Dennoch spiirten Ruggieri und Ricci eine Unsicherheit
und einen moglichen Fehler in dieser Ubersetzung. Daher versuchte Ricci, in seinem Werk
,,Tianzhu Shiyi*, den Begriff ,,Deus* mit ,,.Shangdi“ (_l.%7) zu bezeichnen. Bereits kurz nach
seiner Ankunft in Macau sammelte er Beispiele von der Verwendung der Begriffen ,,Tian“ und
»Shangdi“, um das Wissen aus dem Westen zu transferieren. Er versuchte, die Chinesen und
auch sich selbst als Missionar davon zu uberzeugen, dass von Anfang der chinesischen
Geschichte an einen hochsten Gott aufgezeichnet wurden, den sie anerkannten, verehrten und
,Tiandi* (X77) nannten. (vgl. i (Xie), 1989, S. 15-16)

Aus der Perspektive der Translation ist ,,Shangdi“ eine Verbesserung in der
Ubersetzungstechnik. Matteo Ricci war der Unzulanglichkeit dieser Ubersetzung bewusst und
behauptete, dass man das Chinesische nicht kritisieren darf, sondern dessen Ahnlichkeiten zu
Deus darstellen sollte, somit mussten die Missionare nicht dem chinesischen Konzept folgen
und konnten sich an das Originale richten. (vgl. & (Qi), 2003, S. 93) Aus seinen AuRerungen
ist es ersichtlich, dass ihm die Mehrdeutigkeit des Begriffs ,,Shangdi im chinesischen Kontext
bewusst war. Daher betonte er, dass man nach dem westlichen Konzept das Originale erklaren
muss. Aus diesem Grund gab er nie auf, nach einer besseren Ubersetzung zu suchen. In einigen

anderen Schriften versuchte er, mit Wértern wie ,,Shangzhu* (_. 3, Oberster Herr), ,,Zhu* (&,

88



Herr) oder ,,Zhu Yesu* (FHBfk, Herr Jesu) Deus zu bezeichnen. Mdglicherweise war er bei

einigen Ubersetzungen von Xu Guanggi inspiriert. (vgl. % (Qi), 2003, S. 93-94)

Nach dem Tod von Valignano (1606) und Ricci (1610) erhoben sich in der Kirche die
Stimmen gegen die Bezeichnungen ,,Tianzhu“ oder ,,Shangdi* fiir Deus. Nicht nur die
Vieldeutigkeit konnte Irrtimer hervorbringen, auch in der chinesischen Grammatik gibt es
keine Unterscheidung zwischen Singular und Plural, so kénnte man nicht ausschliel3en, dass es
im Westen mehrere Gotter gébe. Zielt man die Problematik auf die einzelnen Begriffe, so wird
die Frage der theologischen Position zu einem technischen Problem der Ubersetzung. Das
Dilemma zeigt sich, dass einerseits der Gebrauch vom Begriff ,,Shangdi* als Aquivalent fiir
Deus in den chinesischen Klassikern verboten wurde, aber gleichzeitig die Schriften von Ricci
anerkannt wurden. In den historischen Werken wurde viel Gibersetztes Chinesisch verwendet,
darunter sieht man Begriffe wie ,,Tianzhu® und ,,Yesu®, die den heutigen Grundwortschatz in

diesem Kontext bilden. (vgl. J& (Qi), 2003, S. 96)

Die heftige Debatte um die Ubersetzung von ,,Deus ins Chinesische hielt lange an,
doch viele Bezeichnung wie ,, Tianzhu* konnten nie ganz verboten werden. Im 17. Jahrhundert
tauchte die Ubersetzung ,Shangdi“ vermehrt wieder auf, hauptsachlich in den
Alltagsgesprachen der Menschen und in vielen nachgedruckten chinesischen Werken von
Jesuitenpriestern (vgl. i4f (Xie), 1989, S. 23-24). 1715 schickte der Papst Clemens X| Gesandte
nach China und verbot ausdriicklich die Verwendung von ,,Tian* und ,,Shangdi® fir die
Bezeichnung von Deus im Christentum. Gleichzeitig gab er zu, dass der Begriff ,,Deus® in
China unangemessen wire und dass die Bezeichnung ,,Tianzhu* im Katholizismus in China

bereits lang in Verwendung war und tblich wirkte. (vgl. <4 (Tiangang) 2= (Li), 1998, S. 355—

357) Obwohl die Diskussion sowohl innerhalb als auch auRerhalb der Glaubensgemeinschaft
weiterhin bestand, wurde die Ubersetzung , Tianzhu“ weiterhin verwendet und erhielt eine

immer starkere Position. Ihr Einfluss wirkte bis zum Ende des 19. Jahrhunderts. (vgl. & (Qi),

2003, S. 97)

Wir wissen, dass das Verstehen und Interpretieren jedes Begriffs historische Grinde hat
und nichts aus dem Nichts kommt. Aufgrund der Unterschiede in den Traditionen, die von
verschiedenen Sprachen getragen werden, sind Missverstdndnisse und Vorurteile schwer
vermeidbar. Was das Wort ,,Deus® und der dementsprechende Begriff ,, Tianzhu* betrifft, liegt
der Fokus nicht auf das relativ einfache Zeichen ,,Zhu*, sondern auf das Zeichen ,, Tian®, das

sich auf dem Kernkonzept der chinesischen traditionellen Kultur bezieht. Nicht das Wort selbst,
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sondern die vielfaltigen Assoziationen von Menschen in verschieden Kulturen beim

Interpretieren des Begriffs flihren zum Missverstandnis. (vgl. i (Qi), 2003, S. 97)

13.2.10. Tianzhu Jiao (K E#0)

Der Begriff Gott wird als Tianzhu (Herr des Himmels, X 32) und Katholizismus als Tianzhu
Jiao (Religion des Himmelsherres, X 3:#k) Ubersetzt. Durch den Wissenstransfer entstehen
eine Menge von neuen Begriffen im Chinesischen und es kommen zu Verdnderungen der
urspriinglichen Bedeutung der Zeichen und Woérter. Aufgrund der schrittweisen Verbreitung
des Christentums in China haben Bezeichnungen wie Tianzhu Jiao keine konstante Bedeutung,
sondern ist die Bedeutung friiher nicht genau dieselbe wie heute. Die Semantik kann nicht
einfach kopiert werden und es kann zu Ausdehnung, Verschiebung, Verbesserung,
Tabuisierung oder Allegorisierung kommen. Diese Phanomene von Anderung oder
Bedeutungsschopfungen sind nicht nur eine Frage der Semantik, sondern betreffen auch die
Ideologie und Kultur im breiteren Sinne. Wahrend das Wissen nach Osten transferiert wurde,
tauchte oft eine groRe Anzahl von verschiedenen Ubersetzungen desselben westlichen
Konzepts auf, weil dabei viele soziale und kulturelle Faktoren eine Rolle spielen. Deshalb kann
die Begriffsgeschichte nicht allein bestehen, sondern muss in diesem Kontext in die Ideen- und
Sozialkulturgeschichte eingeordnet werden, um besser verstanden zu werden (vgl. & (Zhang),
2011, S. 73-74).

Es war ein komplizierter und schwieriger Prozess, entsprechende Begriffe flr christliche
Konzepte im Chinesischen zu finden. Der Streit um den Ubersetzten Namen des Hochsten
Gottes dauerte lange und die konkrete Wortwahl bei der Ubersetzung der Bibel war auch
problematisch und strittig. Begriffsiibersetzungen wie Katholizismus und Protestantismus
betreffen die Selbstidentifikation und hangt auch von gesellschaftspolitischen
Auseinandersetzungen zwischen den beiden Fraktionen oder mit anderen Religionen ab. Der
im religiosen Kreis verwendete Begriff hat einen Einfluss auf den Eindruck und die
Wahrnehmung der Personen auBerhalb des Kreises und es herrscht eine komplizierte

Interaktion zwischen sie (vgl. & (Zhang), 2011, S. 74).
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Matteo Ricci verwendete klassische Begriffe vom Konfuzianismus, um die Doktrin vom
Christentum zu erklaren. Zum Beispiel verglich er ,, 5 K _F 77 (Haotian Shangdi/Himmelsgott)
aus dem Konfuzianismus mit dem Gott/X 3 im Christentum, und setzte Ren (1~) aus dem
Konfuzianismus mit der Liebe (%) aus dem Christentum gleich (vgl. £ (Xia) Z= (Li), 2002, S.

133).

Nach dem Tod Riccis im Jahr 1610 tibernahm Nicholas Longobardi (%% ) seine
Arbeit. Er war aber nicht mehr der Meinung, dass es die Harmonie zw. den chinesischen und
westlichen Religionen herrscht, sondern betonte, dass der Tian (7<) aus dem Chinesischen nicht
dem Gott/Deus (_7#) im Westen entspricht, verbot die Verwendung von Tian als Gott im
Christentum und forderte die Glaubigen, dass sie nur den Deus (als Shangdi/_I- %7 bezeichnet)
verehren sollen. Dies widersprach der traditionelle Glaube der Chinesen und fuhrte zu starken
Protesten der chinesischen Intellektuellen (vgl. £ (Xia) 2= (Li), 2002, S. 136). Nach heftigen
Diskussionen im christlichen Kreis entschied der Heilige Stuhl im Jahr 1704, dass Tianzhu die
brauchbare Ubersetzung sei, anstelle von Tian oder Shangdi. Bereits sei Matteo Ricci
verwendeten die katholischen Missionare meistens den Begriff Tianzhu Jiao. Vom Ende der
Ming-Dynastie bis zum 19. Jahrhundert akzeptierten die meisten chinesischen Gelehrten,
unabhdngig von ihrem religiosen Bekenntnis, diesen Begriff. Jedoch bezeichneten sie mit
Tianzhu Jiao das gesamte Christentum. Obwohl die kirchliche Reformation im westlichen
Christentum bereits anfing, als die katholischen Missionare nach China kamen, erwahnten sie
diese Sektenstreitigkeiten aus strategischen Grunden nicht in ihren chinesischen Schriften.
Matteo Ricci, Giulio Aleni, Ferdinand Verbiest sowie Benoist Michael erwéhnen alle nur den
Tianzhu Jiao in ihren Schriften. Auch wenn es Reformen und Spaltungen gab, seien diese in
diesem Konzept nur eigene Angelegenheiten innerhalb des Tianzhu Jiao gewesen (vgl. &=

(Zhang), 2011, S. 74-75).

Tianzhu Jiao umfasste nun das gesamte Christentum, bis die protestantischen
Missionare in der spaten Qing-Dynastie nach China kamen, der Protestantismus allméhlich
einen unabhangigen religidsen Status neben Tianzhu Jiao etablierte und den Chinesen bekannt
wurde. Die urspringliche Begriffsstruktur der Chinesen wurde beeinflusst und nach und nach
verandert. Nach einem langen Prozess hat sich die Bedeutung des Begriffs Tianzhu Jiao vom

Christentum zum rémischen Katholizismus gewandelt (vgl. # (Zhang), 2011, S. 75).

Die damaligen Schriftsteller westlicher Studien kannten zwar den Protestantismus, aber

ihr Verstdndnis war uneinheitlich und sie verwendeten verschiedene Bezeichnungen dafur.
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Zum Beispiel wird es zwar zwischen Yang Jiao (%) und Xi Jiao (75§ #%) unterschieden, aber
es sind trotzdem Synonyme. Yang Jiao im Sinne von Fremder Religion steht fiir Katholizismus
und Xi Jiao als ,,Westliche Religion* steht fiir Protestantismus. Die Begriffe sind dhnlich und
konnten leicht zu Verwirrungen fiihren. Seit 1846 wurde vermehrt der Begriff ,,Religion des
Jesu® / Yesu Jiao (HBEK#) verwendet, der eigentlich dem Protestantismus dienen sollte, um
diesen vom Katholizismus zu unterscheiden. Oft war er aber auch nur ein Synonym fir
Katholizismus und entsprach nicht dem Protestantismus. Aus dieser Perspektive umfassten die
Begriffe ,, Tianzhu Jiao* und ,,Yesu Jiao*“ eigentlich die gesamte christliche Religion (vgl. &
(Zhang), 2011, S. 75-76). Die Schwierigkeit lag darin, einerseits zwischen den beiden
Religionen zu unterscheiden, andererseits wieder zu erklaren, dass beide denselben Ursprung
haben. Sie sind nicht so unterschiedlich wie Katholizismus und Buddhismus.

Dieser Wandel der Semantik des Begriff Tianzhu Jiao zeigt sich auch in den englisch-
chinesischen Worterbtichern, die von den protestantischen Missionaren erstellt wurden. Robert
Morrison iibersetzte ,,Christianity” als Tianzhu Jiao ( K F # /Religion des
Himmelsherrn/Katholizismus) und Shizi Jiao (- #, Religion des Kreuzes) und ,,Church* als
Sheng Hui (F2:/Heilige Gesellschaft), Tianzhu Hui (X 3= £>/Gesellschaft des Himmelsherrn)
und Tianzhu Tang (K =t % /Saal des Himmelsherrn). AuRerdem gibt es keinen relevanten
Begriff zum ,,Protestant™ in diesem Worterbuch (vgl. Morrison, 1820, S. 69). Obwohl Morrison
ein protestantischer Missionar aus England war, benutzte er Tianzhu Jiao, um die gesamte
christliche Religion zu bezeichnen. Ein Grund war, weil der dem Protestantismus
entsprechender Begriff ,,Xin Jiao* sich noch nicht ins chinesische Begriffssystem integrierte
(vgl. 7 (Zhang), 2011, S. 78). Nach dem Opiumkrieg dnderte sich die Situation. John Chalmers
Ubersetzte ,,Christianity* als Yesu Jiao im Englisch-Kantonesischen Worterbuch (vgl.
Chalmers, 1859, S. 24). Wihrend das Werk ,,Vocabulary and Handbook of the Chinese
Language” von Justus Doolittle und das Englisch-Chinesische Worterbuch von Wilhelm
Lobscheid beide Bezeichnungen Yesu Jiao und Tianzhu Jiao unter ,,Christianity* auflisteten

(vgl. & (Zhang), 2011, S. 78).

Obwohl das Christentum als Tianzhu Jiao tbersetzt wurde, bevorzugten protestantische
Missionare, die spater nach China kamen und die Bibel iibersetzten, die Ubersetzung Shangdi
oder Shen als Gott. Obwohl die Auseinandersetzung zwischen Shangdi-Beflrworter und Shen-
Befiirworter auBerst heftig waren, war es klar, dass keiner von den beiden die Ubersetzung

Tianzhu als Gott akzeptierten. Dies zeigt, dass es schwierig war, Tianzhu Jiao als Oberbegriff
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fiir die christliche Religion zu verwenden. Seitdem gab es immer eine Konkurrenz zwischen
dem Katholizismus und Protestantismus in China, hinter der Ubersetzung des Begriffes stand
der Machtkampf zwischen den beiden Religionen. Obwohl viele Gelehrten in der damaligen
Zeit anfangs nicht unbedingt einen guten Eindruck von der christlichen Predigt hatten, waren
die Ubersetzungen der Begriffe meistens neutral. Doch diese Spaltung innerhalb des
Christentums war ein wichtiger Grund, ihre antireligiosen Geflihle geweckt zu haben (vgl. %
(Zhang), 2011, S. 79).

Sehr interessant sind die zwei folgenden Begriffe, die im Werk ,,Hai Guo Tu Zhi (i
K] &) vorkamen: Tianzhu Xin Jiao (K 32387 #/Die Neue Religion des Himmelsherr) und Yesu
Ben Jiao (H kA< Z/Urspriingliche Religion des Jesu). Das ist kein zufélliger oder willkrlicher
Gebrauch, sondern zeigt ein spezielles Konzept. Hier stellt der Protestantismus die
urspriingliche Religion von Jesu wieder, im Gegensatz dazu wurde die romisch-katholische
Kirche zu einer ,,Neuen Religion“ (vgl. & (Zhang), 2011, S. 80).

Nach der schlieBlich gescheiterten Jesuitenmission wurde in den spéteren europaischen
Werken ein neues Konzept fur einen besseren Religionsaustausch erwahnt. Man konnte sagen,
dass man zuerst den himmlischen Vater ehren soll, der Rest wird folgen. Der Begriff
Tian/Himmel existiert im Chinesischen, ist aber nicht sehr Klar, daher kénnte man ihnen die
Bedeutung vom Himmel erkldaren und sagen, dass sie den Himmel als Vater ehren soll (vgl.
Tao, 1957, S. 6). Allerdings misste man bedenken, dass der Begriff Tian bereits seit tiber 2000
Jahren in China existiert und seine eigene Begriffsgeschichte hat. Fur die Chinesen ist der
Begriff nicht neu, der mit dem Christentum verbunden ist, sondern bereits bedeutungsvoll und

fest in der Kultur verwurzelt.

Es war ein langer Weg, um herauszufinden, womit man auf Chinesisch die gesamte
christliche Religion bezeichnen kann. Erst im 20. Jahrhundert wurde der Begriff ,,Jidu Jiao* (%t
B2 /Christentum/Christliche Religion) gebrauchlich verwendet und somit ein etwas klareres
Bild in diesem Begriffssystem dargestellt. In der Begriffsgeschichte ist es normal, dass Begriffe
kollidieren und sich integrieren. Reinhart Koselleck wies immer wieder darauf hin, dass es
schwierig ist, einen Begriff ohne Bezug zu anderen Begriffen zu verstehen. In einer
strukturierten Begriffssammlung definieren sich Begriffe gegenseitig. In diesem Kontext stehen
Begriffe wie Katholizismus, Protestantismus und Christentum hinter einer Reihe von

Konzepten. Durch stdndige Kollision und Ersetzen suchen sie nach einer neuen Form der
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Lexikalisierung, grenzen sich gegenseitig ab und bestimmen den semantischen Umfang
voneinander. (vgl. & (Zhang), 2011, S. 86-87).

Daruber hinaus pragt die gesellschaftliche Anwendung der Begriffe die gesamte
Geschichte. Der Begriff ist nicht nur ein passiver Ausdruck der Dinge, sondern kann in Form
von Worten aktiv an historischen Entwicklungsprozessen teilnehmen und das Weltverstandnis
der Menschen mitgestalten. Fur Missionare zum Beispiel hat die Suche nach geeigneten
chinesischen Bezeichnungen fur die Konzepte der christlichen Religion zweifelslos einen
entscheidenden Einfluss auf die Mission. Daher ist die Klarung der Wandlungen von Begriffen
wie Tianzhu Jiao und Xin Jiao die Basisarbeit der Forschung zur Geschichte des Christentums
in China. Gleichzeitig ist die Bedeutung dieser Forschung nicht nur darauf beschrénkt, Worter
zu forschen, es geht auch um die Untersuchung des ,,gesamten Zeitgeistlebens* (vgl. Z (Zhang),

2011, S. 87).

13.2.11. Tian in Worterblcher

Das Neue Chinesisch-Deutsche Worterbuch aus dem Jahr 2000 gibt folgende Ubersetzungen
fiir Tian an (S. 795-798):

f.  Himmel; Firmament: klarer Himmel

g. Oben (befindlich): Tian Qiao K#r = StraBenbriicke fur FuRganger

h. Tag: jeden Tag

i. Zeitabschnitte im Laufe eines Tages: 7.5 X um 4 Uhr morgens / KA FLik Es
ist schon recht spat.

j. Jahreszeit: %K Fruehling

k. Wetter K<: T X Regenwetter

I. Natur H%&: A€ K Der Mensch wird iiber die Natur triumphieren. Oder: Der
Mensch ist starker als die Natur. / 2R #eth i) £ A # der Himmel und Erde

verandernde revolutionére Geist / 7k %K Naturkatastrophe
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m. Gott, Himmel 2K{5: 4ti6 3 ¥ R # slcsfil B AL 77 13K in den Himmel
kommen; sterben / K%1iE! Gott wei! / K% Paradies, Himmel / ¥ & i} i1

Dem Himmel sei Dank! Oder Gott sei Dank!

Um einen Uberblick und ein Gefiihl fiir die Verwendung des Begriffs ,,Tian* zu geben, wird

eine weitere Auswahl an zusammengesetzten Begriffen mit ,, Tian* hier aufgelistet:

Tian’anmen K %[ ] (Tor des Himmlischen Friedens in Peking)

Tianbing Xtz Die Heerscharen des Himmels — eine unbesiegbare Armee
Tiandixia XJ&&F in der ganzen Welt; auf Erden

Tiandi &3 Himmel und Erde; Welt

Tiandi &% himmlischer Kaiser

Tianfu KR angeboren; von Geburt aus

Tiangong KA Herrscher im Himmel; Wettergott

Tiangong X & himmlischer Palast; Himmelspalast

Tianguang K% Tageslicht; Tageszeit. Morgen

Tianguo K [H (rel.) Himmelreich, Paradies. Ideale Welt

Tianming X Wille des Himmels; Vorsehung; Schicksal

Tiannian K4 natirliche Lebensdauer

Tiangi K< Wetter, Witterung

Tianran K4A natlrlich; von Natur

Tianshen K Gott; Gottheit; Himmelsgeist

Tianshi K Wetter; Klima

Tianshi XA Engel

Tianshu K 15 heiliges Buch; von Gott offenbarte Schriften. Schwer verstandliche oder

schwer leserliche Schrift

Tiantang & & Paradies; Himmelreich

Tianxia X alles unter dem Himmel — die Welt oder China. Herrschaft
Tianxiaode KBE1S der Himmel weiR; Weil Gott!

Tianyi X7 himmlischer Ratschluss; Gottes Wille; gottliche Vorsehung
Tianzhijiaozi X2 %1 Giinstling des Himmels; Liebling der Gotter
Tianzhi XHR Pflicht und Schuldigkeit; Verpflichtung; heilige Pflicht
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Tianzhudimie K&K vom Himmel und Erde verdammt werden; moge Gottes Zorn
mich treffen (beim Schimpfen oder Schworen)
Tianzhujiao K 3% Katholizismus

Tianzi &~ Himmelssohn — Kaiser von China

13.2.12. Gott in Worterbucher

Das Deutsch-Chinesische Worterbuch aus dem Jahr 1982 gibt folgende Ubersetzungen fiir Gott
an (S. 524):

d. _l:.%’ %i,
b. @It E

Laut der Ubersetzungswebseite Leo gibt es folgende Ubersetzungsmoglichkeiten auf
Chinesisch fur Gott ' . Die nebenstehenden deutschen Worte sind Resultate einer
Rickubersetzung des chinesischen Begriffs ins Deutsche auf derselben Webseite (aulier
,,Gott®).

a. _b7f: der Logos, der Schopfer, der Weltschopfer

b. % der Himmel

c. - K:der Himmel

d. KA der Himmelsgott (in der Mythologie), die Gottheit (in der Religion)
e. fii: der Geist, die Gottheit

f. K:der Himmel, der Tag, das Firmament, die Natur

g. bK:der Himmel

h. K3:: (nicht verflgbar)

Es ist klar zu sehen, dass aus acht Ubersetzungen fiinf Ergebnisse in Relation zu ,, Tian‘ steht,

die wiederum als ,,Himmel* und ,,Gott* erklart werden.

1 https://dict.leo.org/chinesisch-deutsch/Gott
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13.2.13. Fazit von Tian

Der Begriff ,,Tian* hat sich in China nun so weit entwickelt, dass er mehrere verschiedene
Konzepte darstellt. Am einfachsten kann er sich auf die physische Natur beziehen, in welchem
Kontext es eine Menge von zusammengesetzten Worter mit ,, Tian®“ gibt. Urspriinglich kommt
der Begriff auch schon in den chinesischen Mythologien vor, die die spateren Denkstromungen
beeinflussten.

Im Konfuzianismus und Daoismus geht es um die Einheit zwischen Himmel und
Menschen. Hier ist Tian im Konfuzianismus personifiziert, human, barmherzig und moralisch,
im Daoismus aber nicht moralisch oder religids und gilt daher als ein universales Prinzip. Die
dritte Variante der Einheit ist das ,,Tianren ganying® von Dong Zongshu, bei dem es ein
Korrespondenzsystem zwischen Himmel und Mensch gibt. Hier ist Tian sowohl human als auch
das hdchste Wesen, daher sollen Naturkatastrophen immer Folgen von unmoralischen Taten

des Menschen (vor allem des Herrschers) sein (vgl. Huang, 2008, S. 50).

Das andere Konzept zeigt wiederum die Dichotomie zwischen Himmel und dem
Menschen. In der Shang-Dynastie war Tian die hdchste Autoritét oder der hochste Gott und hat
die Macht uber Belohnungen und Bestrafungen der Menschen. Ein anderer Aspekt bei Xunzi
im Konfuzianismus zeigt auch, dass Tian ein reiner physikalischer Raum ist und ein eigenes

System hat, das nicht mit Ereignissen in der Menschenwelt zu verwechseln ist.

Mit der Ankunft des Christentums in China entwickelte sich ein drittes Konzept von der
Verwendung des Begriffs ,,Tian*“. Neue zusammengesetzte Worter wurden erfunden, um die
Kernideen der christlichen Lehre darzustellen. Zum Beispiel bezeichnet Tianzhu den Deus aus
dem Westen und Tianzhu Jiao den Katholizismus. Andere Bezeichnungen ,,Shangdi, die in
Betracht gezogen waren oder teilweise in Verwendung waren, existierten bereits in der

chinesischen Kultur und kénnte leicht zu Verwirrungen oder Missverstandnissen flhren.

Aufgrund der vielen Konnotationen des Begriffs ,,Tian* im chinesischen Kontext ist
eine phonetische Ubersetzung des Begriffs die beste Wahl bei der Translation, wenn nétig kann
und soll beim jeweiligen Kontext immer eine Anmerkung als Erklarung hinzugeftigt werden.
Somit wird die Verschiedenartigkeit in der Philosophie und Kulturen bertcksichtigt, auf die
Bedeutungsgenauigkeit geachtet, eindeutig tibersetzt und die kulturelle Kommunikation positiv

gefordert.
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Heutzutage wird ,,Tian“ in

der

chinesischen Umgangssprache  oft

,»,Schicksal“ verstanden und verwendet. Es gibt noch einige Sprichwdrter, die von den friiheren

Vorstellungen von ,,Tian“ abgeleitet sind. Viele Kulturphdnomene sind in unserem Alltag
enthalten und wir sind uns dessen nicht immer bewusst, wenn wir nicht bewusst und gezielt
dariiber nachdenken. Alle Erfahrungen sind in diesem Begriff sprachlich gespeichert. Jedes Mal,

wenn er verwendet wird, wird eine zusatzliche Erfahrung notiert, und der neue Kontext richtet

den Rahmen der Semantik neu ein. Bei jeder Verwendung des Begriffs wiederholt sich dieser

Vorgang, und somit kommt ein Begriffssystem zustande.

Das selbsterstellte Mindmap soll einen Uberblick zum Begriffssystem von

,,T1an* darstellen.

Tiandao

Harmonie und Einheit

zwischen Tian und Menschen Tian ren he yi

ethischer Grundsatz

Xunzi
natlrlich tianran
Wetter Tianqi Natur
Tiandi himmlischer Kaiser
Frihling Chuntian
Mythologie Tianshen Himmelsgeist, Gott
Himmel, Firmament Tiankong
Tianshi Engel
Tian 9
personifiziert, human, moralisch
hochste Autoritat Tianzhu Deus
im Christentum
Himmelsmandat Tianming Tianzhu Jiao Katholizismus
Machtausiiber
die Welt Alles unter dem Himmel Tianxia
Kaiser von China Himmelssohn Tianzi
Gottes Wille, Fatum Tianyi

Abbildung 4: Darstellung von den Konzepten des Begriffs ,, Tian

13.3. Shengren (Z£\)

Im Westen bezeichnet man einen Menschen, der im ethischen oder religiosen Kontext als

Vorbild angesehen wird oder einer Gottheit besonders nahesteht, als Heiliger. Ubersetzen wir
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diesen Begriff ins Chinesische, kommen Vorschlagen wie Shengren (5 \), Shengzhe (Z£3)
und Shengtu (Z£4&, Ruckiibersetzung: Heilige, Apostel, Jinger). Davon ist Shengren die
gewdhnliche und haufig vorkommende Ubersetzung, jedoch existiert dieser Begriff bereits im
Chinesischen seit langerer Zeit und diese Translation fihrt zu Konnotationen der traditionellen
chinesischen Kultur. Denn die Semantik von ,,Shengren® im Chinesischen ist anders als im

westlichen Konzept.

Aus etymologischer Perspektive bedeutet ,,Sheng* urspriinglich einfach ,,weise®. In der
Zeit der Frihlings- und Herbstperiode des alten Chinas stellten sich die Menschen unter
,»Shengren ein weiser Mensch vor, der (noch) nicht heilig ist. Diese Denkweise ist tief in der
konfuzianischen Kultur verwurzelt und hatte einen weitreichenden Einfluss, obwohl die
Bedeutung des Begriffs sich in der Zeit der Streitenden Reiche anderte. Der Begriff hatte nun
eine doppelte Bedeutung und bezog sich sowohl auf eine moralisch perfekte Personlichkeit als
auch auf eine politisch prominente Person. Die Weisheit ist jedenfalls eine VVoraussetzung dafr,
Shengren zu sein, daher wird Shengren im chinesischen Kontext als ,,Weise* tibersetzt. Spricht
man von ,,Shengren* in China, denkt man sofort an Konfuzius. In seiner Zeit wurde Konfuzius
,»shengren-isiert”. Er ist aber selbst der Meinung, dass es keinen ,,Shengren* auf der Welt gibt.
In seinen Augen ist ,,der Weise® die ultimative ideale Personlichkeit des Konfuzianismus, aber
tatsachlich ist sie unmaglich zu erreichen. Deshalb leugnete er, dass er ein Shengren war, denn
selbst ,,ren* hatte er noch nicht erreicht, so Konfuzius. Trotzdem sehen andere ihn als
»Shengren* an, und diese Meinung wurde nach seinem Tod von seinen Schiilern weiterhin
unterstiitzt und gefordert. Jedenfalls war ,,Shengren® fiir Konfuzius vorwiegend eine politisch

ideale Personlichkeit, die fast unerreichbar sei. (vgl. 5= (Wu), 2013, S. 14-15)

Des Weiteren wurde die Semantik von ,,Sheng® bei der Darstellung von Mengzi wieder
veréndert. Er listete neben ,,ren®, ,,yi*, ,,Ji* und ,,zhi* als die fiinfte Tugend ,,sheng* auf. Man
konnte sagen, dass er ,,Shengren* heilig machte. Er betonte auch, dass Konfuzius der wahre
Shengren sei und formulierte genau, was einen Menschen zu Shengren macht. Als Shengren
muss man Uber die Qualifikation als Lehrer fir politische Bildung verfligen und die hochste
Personlichkeit in ethischer und moralischer Sicht besitzen. Erst wenn man diese zwei
Voraussetzungen erfullt, ist man Shengren. Dadurch wurde die Konnotation des Begriffs von
Weisheit auf eine perfekte moralische Personlichkeit erweitert. Und diese Personlichkeit soll in
jeder Person stecken. Menzius verlieh dem Shengren einen héchsten moralischen Status,

gleichzeitig ist er eine Person, die mit ,,ren* regiert. Noch wichtiger ist, dass jeder Shengren
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werden kann und diese ideale moralische Personlichkeit besitzen kann. (vgl. 5% (Wu), 2013, S.

16-18)

Auch Xunzi beschaftigte sich mit Shengren bzw. Shengwang (51, woértlich ,,heiliger
Kaiser). Fr ihn ist Shengren fast allmdachtig, unerschopflich und kann das Temperament aller
Dinge auf der Welt beherrschen. Er soll nicht nur moralisch perfekt sein, sondern auch als
Standard aller Dinge auf der Welt dienen. In seinem Werk ,,Xunzi* kam der Begriff Shengwang
37-mal vor und bezieht sich auf einen weisen bzw. heiligen Kaiser. Seiner Meinung nach kann
der Mensch durch Anhiufen von guten Taten ,,Shengren* erreichen. (vgl. & (Wu), 2013, S.
18-19)

In der Song-Dynastie sind die Daoisten nicht mit der Theorie von Xunzi einverstanden
und kritisierten sie sogar heftig. Sie behaupteten, dass der ,,Weise gelernt werden kann®.
Konfuzius sei nicht nur ein Vorbild, sondern reprasentiere auch das Personlichkeitsziel, das
jeder anstreben sollte und erreichbar sei. Dieses Argument motivierte viele Menschen. (vgl. 3%

(Wu), 2013, S. 20)

Ab Wang Yangming aus der Ming-Dynastie tauchte eine andere Sichtweise des
Shengren auf als die des Neokonfuzianismus. Sie kann als Shengren aus der Perspektive der
»chule des Herzes™ bezeichnet werden und das Merkmal dabei ist, dass Shengren véllig zu
einem inneren Gewissen wurde. Er wollte Shengren mit dem Gewissen gleichsetzen und
betonen, dass jeder einen Shengren in sich hat bzw. Shengren sein kann (aber nicht unbedingt
sein muss). (vgl. & (Wu), 2013, S. 23)

Das Gewissen ist kein abstrakter Moralbegriff, sondern ein moralisches Ideal, das von
Individuen erreicht und verwirklicht werden kann. Die Theorie von Wang Yangming ist in der
Entwicklungsgeschichte des Konfuzianismus von grofRer Bedeutung. Das ultimative ideale
Personlichkeit im Konfuzianismus ist ohne Zweifel ,,Shengren* zu werden. Aus der Perspektive
der westlichen Religion kann aber nur ein allméchtiger Gott fur solche nahezu perfekte ideale
Personlichkeit qualifiziert werden, und ein normaler Mensch hat keine Mdglichkeit, Gott zu
werden. Deshalb entspricht ,,Shengren* im chinesischen Kontext nicht dem Heiligen im
westlichen Kontext. In den alten chinesischen Denkstromungen kannte man keine Gotter in
diesem Sinne und der weise Mensch ist auch nicht fromm, sondern aus seiner eigenen Kraft

und Fahigkeit weise geworden (vgl. Schleichert, 1980, S. 90).
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13.4. Shen (fH#)

Obwohl Tian auch Gott bedeutet, wird der Begriff Sohn Gottes im Chinesischen mit
,»ohen“ (Geist, Gott, unsterblich) ausgedruickt. Dieser Ehrentitel existiert in einigen Religionen,
im Christentum ist Jesus Christus der einzige menschgewordene Sohn Gottes. Er wird als Shen

zhi zi (f#2“F, Sohn des Shen) ins Chinesische libersetzt, da der Begriff Tian zi (Himmelssohn)

bereits seine eigene Bedeutung in der chinesischen Kulturgeschichte tragt und sich auf den
regierenden Kaiser bezog.

Auch in der chinesischen Mythologie existierte bereits der Begriff ,,Shen. Das
bekannteste Werk ist /\filif% 1} (Ba xian chuan shuo, ,,Die Legende der acht Unsterblichen®),

welches oft verfilmt wurde.

Das Neue Chinesisch-Deutsche Worterbuch aus dem Jahr 2000 gibt folgende
Ubersetzungen fir Shen an (S. 718-719):

a. Gott; Gottheit il
b. Ubernatrlich; magisch %y
c. Geist; Seele; Energie ¥

d. Gesichtsausdruck; Miene; Aussehen 1 17

Um einen Uberblick und ein Gefiihl fiir die Verwendung des Begriffs ,,Shen“ zu geben, wird

eine weitere Auswahl an zusammengesetzten Begriffen mit ,,Shen* hier aufgelistet:
Shenhua f#1t, vergdttern; vergotten
Shenhua f#i% Legende; Mythos
Shenmi ##5 mysteriés; mystisch; geheimnisvoll
Shenming 1B Gotter; Gottheiten
Shensheng #1=& heilig; hehr
Shenwu #14) Wunder; etwas Ubernatirliches. Ubernattirliches Wesen; Gottheit
Shenxian ##1ili Gbernatdrliches (od. unsterbliches) Wesen; Unsterbliche(r)

Shenxue % Theologie
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13.5. Ru (f#)

Der chinesische Begriff ,,Ru* (f%) bezeichnet von Anfang an bis heute den Konfuzianismus
und bedeutet die Sanftmitigen oder die Schule der Sanftmdtigen (vgl. Lee, 2003, S. 10).
Zusammengesetzte Worter wie ,,Rujia“ (ff %), ,,Ruxue* (ffi %), ,,Rujiao* (ff %) bezeichnen
alle den Konfuzianismus. Weitere relevante Begriffe sind ,,Rudian* (i #, konfuzianische
Klassiker), ,,Ruzhe“ (f# % , Konfuzianer), ,Rusheng® (1% 4=, Konfuzianer, aber auch
Intellektuelle oder Akademiker), ,,Ruguan“ (f# 7, Gelehrtenhut) und ,,Rushu® (f#& &K,

konfuzianische Gelehrsamkeit). Die Semantik und die Wirklichkeit sind iber Jahrtausende lang

gleich geblieben.

Der Begriff Konfuzianismus ist ein westlicher Begriff von Ru. Der Lehrer Kong heif3t
auf Chinesisch Kong Fuzi (¥L.75F) und die lateinische Transkription ist Konfuzius. Daraus

entstand auch der Begriff Konfuzianismus.

Als Matteo Ricci in China war und bemerkte, dass in der damaligen Gesellschaft sehr

viel Wert auf Ru gelegt wurde, nannte er seine Religion #if# (Xi Ru, westliche Ru), um seine

Missionar-Arbeit glinstiger praktisch umsetzen zu kénnen (vgl. §5 (Xia) 2= (Li), 2002, S. 132).

Das Neue Chinesisch-Deutsche Worterbuch aus dem Jahr 2000 gibt folgende Ubersetzungen
fur Shen an (S. 718-719):

a. Konfuzianische Schule L7 {1249k
b. Gelehrte(r) 245 A
Eine Auswahl an Worter mit Ru:
Rujia 1 % Konfuzianische Schule (eine ideologische Schule in der Friihlings- und

Herbstperiode und der Periode der Streitenden Reiche, 770-221 v.u.Z); Konfuzianer;

Konfuzianismus

Rusheng 17 4= konfuzianischer Gelehrter
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13.6. Fo (ff)

Der Begriff ,,Buddha“ bedeutet ,,der Erwachte* und ist der Ehrenname von Siddhartha Gautama,
der Begrinder des Buddhismus. Auf Chinesisch ist es f#f (Fo), oft wird er auch phonetisch
transkribiert als {3 F/Fotuo, V¥ & /Futu, 7 F/Futu etc. (vgl. Mou, Zhang, 1997, S. 289). Dieser
Ehrentitel bezieht sich auf das Erlebnis von Siddharta, als er sich jahrelang tiber das Loswerden
von Schmerzen nachdachte und eines Tages endlich erwacht war. (vgl. £5 (Xia) %= (Li), 2002,
S. 23)

Das Sanskritwort Prajna (chinesisch: fi#:, Bo Re) bedeutet die Weisheit (£, hui oder
FE, zhihui) (vgl. & (Xia) 2= (Li), 2002, S. 25). Da der Buddhismus extra betont, dass die
Prajna-Weisheit eine besondere Weisheit ist, die anders sei als die normale Weisheit des
ublichen Volkes, und es im Chinesischen kein entsprechendes Wort dafur gibt, konnte der
Begriff nur phonetisch tibersetzt werden (vgl. & (Mou) & 7K (Zhang), 1997, S. 313). Die
phonetische Ubersetzung aus dem Sanskrit ins Chinesische fiihrt dazu, dass diese zwei Zeichen
M3 (urspriingliche Aussprache: Ban ruo) in diesem Kontext eine andere Aussprache (Bore)

wie gewohnt haben.

Das Neue Chinesisch-Deutsche Worterbuch aus dem Jahr 2000 gibt folgende
Ubersetzungen fiir Fo an (S. 247):

a. Buddha
b. Buddhismus

Dieses Beispiel zeigt eine andere Struktur im begriffsgeschichtlichen Wandel. Der Begriff
,,Buddhismus* dnderte sich nie, aber die Semantik kann sich gedndert haben. Der Buddhismus

ist urspriinglich indisch, aber die Lehre und die Ideologie entwickelten sich in China weiter.
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14. Conclusio

Das Reich der Mitte hat eine besondere Weltvorstellung. Die Philosophie und Religionen in
China umfassen viele Denkstromungen und Ideologien, die bedeutendsten Philosophien sind
Konfuzianismus, Daoismus und Buddhismus. Der Klassiker ,,Lunyu‘ umfasst die Gespriche
von Konfuzius und wurde im Laufe der Zeit immer wieder von Gelehrten zitiert, aus
verschiedenen Perspektiven analysiert und in vielen Fremdsprachen (bersetzt. Neben
Konfuzius sind auch Mengzi und Xunzi wichtige Vertreter der konfuzianischen Lehre. Ist das
ultimative Ziel bei den Konfuzianer, der Edle (Junzi) zu werden, so streben Daoisten danach,
der Weise (Shengren) zu sein. Das bedeutendste Werk des Daoismus ist ,,Dao De Jing™ von
Laozi und bildet die zweite S&ule der chinesischen Philosophie. Beide Denkstromungen
stammen aus der Zeit der Frihlings- und Herbstperiode, und der Konfuzianismus wurde in der
Han-Dynastie zur Staatsphilosophie. Zur selben Zeit wurde der Buddhismus von Indien nach
China eingefihrt, der seinen Hohepunkt im 7. Und 8. Jahrhundert in der Tang-Dynastie
erreichte. Durch das Zusammenkommen und Vermischen der drei Philosophien entstand der
Neokonfuzianismus in der Song- und Ming-Zeit. Gleichzeitig wurde das

,Lunyu“ interessanterweise aus der Perspektive des Buddhismus analysiert.

Bereits vor 2000 Jahren begann der Austausch zwischen China und Europa durch
indirekte Handelsbeziehungen, als Waren wie Seide und Keramik transportiert wurden. Im 16.
und 17. Jahrhundert fand der Austausch auf tieferen Ebenen statt, als Jesuiten als Missionare
nach China kamen und dabei Wissen, Technologie sowie Religion ausgetauscht wurde. Das
Christentum kam nach China, der Konfuzianismus wurde nach Europa gebracht. Eine der
wichtigen und bedeutenden Person ist Matteo Ricci, der einen groRen Beitrag in diesem Bereich
leistete. Er beherrschte die chinesische Sprache, schrieb und Ubersetzte viele Werke, sowohl
auf Italienisch als auch auf Chinesisch, die dann als Grundlage des Wissenstransfers diente.
Auf der anderen Seite hat der Konfuzianismus eine groRe Bedeutung fur China, da die
Kernideen die Kaiser bei ihren Regierungen unterstiitzten und die konfuzianischen Werke weit
in die chinesische Denkweise und Staatsideologie hineinflieRen. Dank der Jesuiten lernte die
europaische Bevolkerung auch den Konfuzianismus kennen. Die Kulturen werden mehr und
mehr miteinander gemischt und verflechtet. AuBerdem geriet die Welt durch Industrialisierung,
technische Fortschritte, Informatik, sowie eine angekurbelte Entwicklung in vielen Bereichen
in die Globalisierung. In der Folge dessen schlug China eine neue Seidenstral3e vor, diese wurde

jedoch von vielen westlichen Seiten missverstanden und anders interpretiert. Welsch bezeichnet
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das Beeinflussen einer Kultur auf eine fremde Kultur und die Durchdringung von zwei oder
mehreren Kulturen ineinander als Transkulturalitat. Diese findet sowohl auf der Ebene der
Gesellschaften als auch auf der der Individuen statt. Wichtig ist die Bewusstheit dartiber, dass

Kulturbegriffe Wirkfaktoren sind und einen Einfluss auf die Kulturen austben.

Das Ziel dieser Masterarbeit war es, anhand der Begriffsgeschichte wichtige Begriffe
im interreligiésen Dialog im 16. Und 17. Jahrhundert zu analysieren. Dabei spielt der Begriff
,,Tian“ eine sehr grofRe Rolle in der chinesischen Weltvorstellung. Er trégt die Kernideologie
der chinesischen Philosophie, seine Semantik beinhaltet viele verschiedene Konnotationen im
unterschiedlichen Kontext und das Zeichen bildet mit anderen Zeichen viele zusammengesetzte
Worter, die das Begriffssystem erweitern und bereichern. Bei den bedeutendsten Gelehrten
verschiedener Denkstréomungen gibt es unterschiedliche Interpretationen von diesem Begriff.
»l1an“ bedeutet nicht nur ,,Gott“ in der chinesischen Mythologie und bezeichnet den
physischen Himmel in der Natur, er wird hauptséchlich als ,,Machtausiiber* in der traditionellen
chinesischen Philosophie dargestellt und gilt als der ethische Grundsatz, wo die Harmonie und
Einheit zwischen Tian und Menschen gestrebt wird. Mit der Missionierung durch Jesuiten im
16. Und 17. Jahrhundert wurde ,,Tian“ auch im christlichen Kontext benutzt, um neue
Bezeichnungen fir den Deus oder Katholizismus zu erfinden. Um die Verschiedenartigkeit in
der Philosophie zu respektieren, die beste Bedeutungsgenauigkeit zu erzielen, einheitliche
Referenzen anzubieten und die kulturelle Kommunikation zu fordern, soll der chinesische
Begriff als ,,Tian“ phonetisch iibersetzt werden. Somit wird der Begriff vollstdndig Ubersetzt
und keine Konnotationen ausgelassen. Bei der Ubersetzung ist eine Anmerkung mit Erklarung
empfehlenswert, bis sich der Begriff vollig im westlichen Kultur integriert hat und verstanden

wird.

Des Weiteren gibt es den Begriff ,,Tianming™, der sowohl den Willen der Natur oder
das Mandat des Himmels als auch die natiirliche Lebensspanne oder das angeborene Talent des
Menschen bezeichnet. In Relation steht auch der Begrift ,,Tianxia“, der ,alles unter dem
Himmel“ bezeichnet und die damalige Weltvorstellung der Chinesen widerspiegelt. Daneben
gibt es noch den Begriff ,,Shengren®. Im chinesischen Kontext entspricht er ,,der Weise®, im
europdischen aber ,,der Heilige“. ,,Di* und ,,Shen* sind chinesische Bezeichnungen fiir die
chinesischen Gotter, die schon seit langem in der Tradition lebten. Zuletzt gibt es noch zwei
kleine Beispiele der Begriffe ,,Ru* und ,,Fo*“. Anhand der oben genannten Beispiele sollen die
verschiedene Strukturen der Begriffe im begriffsgeschichtlichen Wandel dargestellt werden. Es
wird deutlich, dass manche Begriffe urspringlich andere Bedeutung hatten, aber die Semantik
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sich mit der Zeit anderte. Durch Ubersetzungen wurde der Bedeutungsumfang erweitert und
somit ist ein Begriffssystem entstanden. Andererseits gibt es auch Begriffe wie ,,Ru* und ,,Fo*,
deren Semantik immer stabil bleibt.

Durch diese Arbeit lassen sich neue Erkenntnisse zur Begriffsgeschichte im
interreligiosen Dialog zwischen China und Europa herausstellen. Sie bietet eine neue
Perspektive fir das Verstandnis der traditionellen Philosophie und den kulturellen Austausch.
Weiterfuhrende Forschung kdnnte weitere wichtige Begriffe heraussuchen und analysieren, die

die interkulturelle Kommunikation unterstiitzen und fordern.
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17. Abstract

Diese Masterarbeit gibt einen Uberblick tiber die Religionen und Philosophie in China und stellt
den Ubersetzungsgestiitzten Wissens- und Kulturtransfer zwischen China und Europa dar.
Konfuzianismus, Daoismus und Buddhismus sind uUber Jahrtausende lang die drei wichtigsten
Denkstromungen Chinas. Im 16. Und 17. Jahrhundert treffen sie sich mit dem Christentum aus
dem Westen, als die christlichen Missionare nach China kamen. Die Vermischung der komplett
unterschiedlichen Kulturen entspricht dem Konzept der Transkulturalitat nach Welsch. Der
Fokus dieser Arbeit wird auf die chinesischen Begriffe und deren Ubersetzungen im
interreligiosen Dialog gelegt. Als Methode wird die Begriffsgeschichte von Koselleck
herangezogen. Das Ziel der Forschung ist es, durch Begriffsanalysen die VVerdnderungen der
Semantik der wichtigen Begriffe darzustellen. Diese Kulturbegriffe spiegeln die Geschichte
wider und beeinflussen die Kultur. Der Begriff ,,Tian“ trigt bedeutende Konnotationen. Er ist
nicht nur der physische Himmel, sondern auch ein ,,Gott™ in der chinesischen Mythologie, ein
,Machtausiiber” in der traditionellen Philosophie, und wird als einen ethischen Grundsatz
angewendet, wonach eine Einheit und Harmonie zwischen ,,Tian“ und Menschen ideal ware.
Des Weiteren kam er im Christentum zum Einsatz, als man in China nach einer neuen
Bezeichnung fiir den ,,.Deus” aus dem Westen suchte. Um diesen komplexen chinesischen
Begriff in eine Fremdsprache zu (bersetzen, sollen dabei die Verschiedenartigkeit der
Philosophien respektiert und die beste Bedeutungsgenauigkeit in der Zielsprache erzielt werden.
Daher ist eine phonetische Ubersetzung als ,, Tian“ eine angemessene Losung. Mithilfe der
Erklarungen der weiteren verwandten Begriffe wie ,,Tianming®“, , Tianxia“, ,,Shengren®,
,Di““ und ,,Shen* wird das Begriffssystem von ,, Tian* kompletter dargestellt und gleichzeitig

die verschiedenen Strukturen der Begriffe im begriffsgeschichtlichen Wandel erlautert.
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