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DIE HAUPTFRAGEN |
IN DER KONFUZIANISCHEN PHILOSOPHIE
VON CARSUN CHANG |

Die drei Hauptlehren, die im Geistesleben Chinas Wurzel gefaft haben, sind

der Konfuzianismus, der Laotseismus und der Buddhismus. Die Taoistische

1* Religion ist nur eine Abart des Laotseismus.

Jede dieser Lehren hatte im Verlauf der Geschichte ihre Bliitezeit. Da8 der
Konfuzianismus in China herrscht, ist bekannt; ein Uberblick iiber die. ge-

schichtliche Entwicklung ist daher nur fiir den Laotseismus und den Buddhis- 7

mus notig. : _

Der Laotseismus wurde wihrend der Han-Dynastie bevorzugt, da die Re-
gierung nach starken inneren Unruhen gegen Ende der Dsin-Dynastie Laotses
,Politik des Nichtstuns‘ als die bequemste ansah und befolgte. g

Wihrend der Han-Dynastie wurde der Konfuzianismus zum erstenmal vom
Kaiser Wu Di als orthodoxe Lehre eingefithrt. Die verbrannten Biicher der
Klassiker des Konfuzianismus wurden in dieser Zeit gesammelt.

‘“Wihrend der We- und Dsin-Dynastie gewannen Laotse und Dschuang Dsi
starkeren EinfluB. Alle Gelehrien lasen Laotse und Dschuang Dsi. Besonders

| berithmt waren die sieben Weisen vom Bambushain, von denen ich zwei Namen

erwihnen méchte: Yiian Dsi schrieb einen satirischen Aufsatz, in dem er die

1  groBen Minner verspottete, die die Lebensregeln des Konfuzius befolgten.

Liu Ling verfaBte ein Loblied auf den Wein, um sich iiber das miihselige Leben
hinwegzusetzen. ‘ '

Diese Lebensauffassung stand nattrlich unter dem. EinfluB der Lehre
Dschuang Dsis vom ,,Ausgleich der Weltanschauungen®‘. Ohne Zweifel wurde
infolge dieser Sittenverderbnis die Dsin-Dynastic von den Finf Stimmen in
das Yangtse-Tal zuriickgedringt. So kamen die Fiinf Stimme in den Besitz
‘Nordchinas. | . : ' '

In der spateren Han-Dynastie wurde der Laotseismus zum Taeismus um-
gewandelt und nahm die Gestalt einer Religion an.

Im 1. Jahrhundert nach Christus drang wihrend der 2. Han-Dynastie der
Buddhismus in China ein. Auf die Han-Dynastie folgte die Periode der Drei
Reiche. Die Sechzehn Staaten entstanden ungefihr von 304—436 n. Chr. im

" Norden des Reiches; darauf erfolgte die Teilung des Landes in Nord- und Sid-
china. Die.Zeit von 221589 war infolge der Zerrissenheit und der inneren
Kampfe fiir die Einfihrung des Buddhismus sehr giinstig. In einer Zeit der Ver-
wirrung wurden die Menschen des gegenseitigen Totschlags miide und hiefen
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jeden willkommen, der Barmherzigkeit predigte; ferner waren die Fiinf Stéimpy,
die die Sechzehn Staaten bildeten, ohne jegliche eigene Kultur und infolge
dessen Neuland fiir die neue Religion; auBerdem ebnete ein reges Interegg
der Gebildeten fiir den Laotseismus der gleichgerichteten Religion Buddh,
den Weg. : . : '
In der Tang-Dynastie erreichte der Buddhismus seinen Hohepunkt; bis da

" hin waren mehrere tausend Bande buddhistischer Schriften ins Chinesischg
iibersetzt. — Die Chinesen haben auch selbstindig verschiedene Sekten ge. -
bildet. Pilgerfahrten und Studienreisen, die damals von Chinesen unternommer
wurden, zeigen deutlich, wie eifrig man bemiiht war, das Ausland kennenzy.’
lernen und die grofe Wahrheit zu finden. : o
Durch die Betonung des Herzens, die Meditation, die feine psychologische
und logische Analyse des Buddhismus wurde der chinesische Geist lebendiger
und plastischer. Die Neukonfuzianische Bewegung verdanken wir ganz und gar "
dem Buddhismus. — Nach der Sung-Dynastie tritt ein Verfall des Buddhismus
ein, gegen Ende der Mandschu-Dynastie eine Wiederbelebung. : ;
Damit ist in groBen Umrissen die Entwicklung des Laotseismus und des -
Buddhismus dargestellt. — Die Behandlung des eigentlichen Themas, ,,Die
Hauptfragen in der Konfuzianischen Philosophie®, soll unter systematischem
Gesichtspunkt erfolgen durch Herausarbeitung und Klarstellung der Grund-
fragen, mit denen die groBen Vertreter des Konfuzianismus sich beschiftigt
haben. Wer Konfuzius selbst ist und was seine Lehre bedeutet, setze ich als be-
kannt voraus. Die Konfuzianer wie Mong Dsi und Siin Dsi und die Neuken-
fuzianer der Sung-Dynastie sollen ebenfalls nicht einzeln behandelt werden.
Zunichst gilt es also, die Hauptfragen zu finden, die die Geistesgeschichte
Chinas durchzichen. Es ist schwer, aus der Jahrtausende alten Geschichte der ~ §
chinesischen Philosophie die wesentlichen Punkte herauszuheben; ich will §
gleichwoh! diesen Versuch machen. |

" Meiner Ansicht nach sind die Grundfragen folgende: - #
1. Die kosmologische Frage. : ' '

2. Die Frage nach dem Wesen des Menschen.

3. Das Verhaltnis von Herz und Vernunftgesetz. . : 4

4, Die Frage nach Wissen und Tun. L ‘ S |

Die kosmologische Frage taucht schon zu Beginn der chinesischen Kultur
auf. Das ,,Buch der Wandlungen® (,,I Ging®) behandelt diese Frage am ein-
gehendsten. Im Lauf der Zeit ist der Sinn des Buches immer schwerer ver-
standlich geworden; heute wirkt sein Inhalt geheimnisvoll. Dieses Buch, das
auf Grand der Erfahrungen unserer Vorfahren géschrieben wurde, wurde zam
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Wahrsagebuch. Die in diesem Buch enthaltene Idee iiber die Weltschopfung
wurde durch das Tai-Gi-Diagramm Dschou Dun I's (1067—1073) wieder in den
Vordergrund des Interesses geriickt. S
Die chinesische Betrachtung des Kosmos baut auf dem Grundbegriff der
Wandlung auf. Wandlung ist das kosmische Leben. — Bevor ich den Begritf
der Wandlung naher erklire, méchte ich eine Stelle aus dem Buche Dschung
- Yung {,,MaBund Mitte**) anfithren: . : :
,Nun ist der Himmel eben das leuchtende Etwas (das wir sehen), aber in
seiner Unendlichkeit hélt er Sonne, Mond und Tierkreiszeichen fest und schirmt
alle Dinge. Nun ist dieErde eben diese Hand voll Staub(dieich fassen kann), aber
in ihrer Weite und Festigkeit triigt sie das Gebirge, und es ist ibr nicht zu
schwer; sie leitet die Stréme und Meere, dafl sie nicht iiberflieBen, und trigt

alle Dinge. Nun ist der Berg eben diese Faust voll Steine, aber in seiner Weite

und GréBe wachsen auf ihm Kriuter und Biaume, wohnen auf ihm Vogel und
Tier, und Schitze sind in ihm verborgen in grofier Menge. Nun ist das Wasser
eben dieser Loffel voll Fliissigkeit, aber in seiner Unergriindlichkeit leben Levi-
athan und Krokodil, allerlei Drachen, Fische und Schildkréten darin, und
kostbare Giiter erzeugt es.* '

Die Beobachtungen dieser mannigfachen Erscheinungen fithren zu dem Ver-
such, ihnen auf den Grund zu kommen. So gewann man den Begriff der Wand-
lung, da von dem Umlauf der Sterne und Plancten bis hinab auf das Leben der
Tiere und Pflanzen alles unter dem Begriff der Wandlung steht. Die Erde be-
wegt sich; so entstehen die Jahreszeiten. Durch die Jahreszeiten wachsen und
welken alle Pflanzen. Der Mensch unterliegt wie die Geschichte den gleichen
Gesetzen der Wandlung. S &

Was ist nun das Gesetz der Wandlung? Der Tag hat seinen Sonnenaufgang
und -untergang; so wechseln Licht und Dunkelheit. Das Jahr hat Sommer und
Winter. Jedes Ding hat scinen Platz, oben oder unten. Ein Ding kann groler
oder kleiner sein als das andere. Ein Mensch ist stark oder schwach. Durch
Gegensitze wie Tag und Nacht, stark und schwach, oben und unten gewann
man zwei Prinzipien, die in allen Erscheinungen hervortraten: Das Yang und
das Yin. Yang bedeutet Himmel, Licht, Stirke, — das ménnliche, schéple-
rische, positive Prinzip. Yin bedeutet Erde, Dunkel, Schwiiche, — das weib-
- liche, empfangende, negative Prinzip. Das ganze kosmische Leben steht unter
. dem Prinzip des Yin und des Yang. Man ist iiberzeugt davon, daB die Welt nur
durch diese Zweiheit geschaffen wurde. — Dieser uralte chinesische Gedanken-
gang erinnert stark an die moderne Atomtheorie, die feststellt, daf} jedes Atom
aus positiven und negativen Elektronen zusammengesetzt ist. Auch die moderne
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Ansicht, daB jedes Atom einen Kosmos darstelle, findet sich bereits bei Dschoy
Dun I, der behauptet, daB jedes Ding ein ,,Grofes Extrem** sei.

Ich moehte die chinesische Auffassung der Kosmologie kurz dahin zusam.
menfassen, daB sie den Ursprung aller Erscheinung nicht im Stoff sieht, son.

dern ihn in einem ewigen Prozefl der Wandlung erblickt. Diese Wandlung wird

durch zwel entgegengesetzte Prinzipien verursacht ein Prinzip allein kann
keine Wandlung schaffen. Im Buche I Ging findet smh folgende Stelle:

»Das Buch der Wandlung enthilt das MaB von Hiramel und Erde; darum =
kann man damit das Tao von Himmel und Erde umfassen und gliedern. Indem

man emporblickend mit seiner Hilfe die Zeichen am Himmel verstindnisvoll

betrachtet und niederblickend die Linienziige der Erde untersucht, erkennt
~man die Verhiltnisse des Dunklen und Hellen.# o

Von Bau Hi, der als Schépfer der Acht Zeichen gilt, wird folgendes erzihlt: |
;»Als in der Urzeit Bau Hi die Welt beherrschte, da blickte er empor und be-
trachtete die Bilder am Himmel, blickte nieder und betrachtete die Vorginge
auf Erden. Er betrachtete die Zeichnungen der Vigel und Tiere und die An-
passungen an die Orte. Unmittelbar ging er von sich selbst aus, mittelbar ging
er von den Dingen aus.* 1

Dal}l Bau Hi der Schopfer der Acht Zeichen ist, gehort zur Legende; sicherist
aber, dal der hochste Begriff der Wandlung, der auf Yang und Yin autbaut, -
auf Grund vielfacher Beobachtung gewonnen ist.

Wihrend der Sung-Dynastie erfuhr das Geistesleben Chinas durch die Ver-
breitung des Buddhismus starke Anregungen. Man strebte nach einer Weltauf-
fassung, die ebenso umfassend war wie die der Buddhisten. Deshalb entwarf
Dschou Dun I das Tai-Gi-Diagramm, das die Schiopfung der Welt bis zur Er-
schaffung des Menschen erklirt.

,»,Das Extrem des Nichts und auch das GroSe Extrem !

Das GroBe Extrem bewegt sich und produmert aus sich das Yang. Nach voll-

“endeter Bewegung tritt Ruhe ein.

Die Ruhe bringt das Yin hervor.

Nach vollendeter Bewegung fingt die Ruhe wieder an. Einmal Bewegung,
emmal Ruhe — das eine ist wechselseitig die Wurzel des anderen. Aus diesem
Differenzieren des GroBen Gegensatzes entstanden Yin und Yang als die zwei
Modi. Durch die Wandlung des Yang und die Empfangnis des Yin entstehen die
Elemente: Wasser, Feuer, Holz, Metall und Erde. Die fiinf Elemente sind har-
monisch iiber die Erde verbreitet, und die vier Jahreszeiten nehmen ibren Lauf.

Das Wesen des Extrems des Nichts und die Essenz der beiden Modi und der
finf Elemente — in veredelter Weise verschmolzen — verdichten sich zur Ge-




stalt. Das Kié'n-Prinzip, das Schopferische, lafit das Miannliche entstehen; das
Kun-Prinzip, das Empfangende, 148t das Weibliche entstehen. Die wechsel-
seitige Anziehungskraft des minnlichen und weiblichen Prinzips erzeugt alle
Dinge. Durch das fortwihrende Werden entsteht der unendliche. Strom der
‘Wandlungen. Von allen so entstehenden Arten steht der Mensch auf der hoch-
sten Stufe als das am meisten mit Geist begabte unter allen Wesen.*

Aus diesern Diagramm zog Dschou Dun I den SchluB, daBl alle Wesen aus
demselben Ursprung stammen und da von der Natur bis zur sittlichen Hand-
Jung ein einheitliches Prinzip herrsche. Dieses Prinzip nannte Konfuzius Jen
_- Menschlichkeit, besser ,,Liebe zu den Lebewesen*‘. Bei Konfuzius ist jedoch
die Liebe graduell verschieden und bewegt sich zwischen der Liebe zu den Eltern
al¢ der hochsten und der Liebe zum Tier als der niedrigsten. :

Im Anschluf an diese Frage mochte ich noch zwei Begriffe erwihnen: Li, das
Vernunftgesetz, und Ki, den Urither, die Materie. Die Wandlung, von der ich
sprach, ist ein Prozefl. Was wandelt sich nun? Die Wandlung bedarf der Ma-

terie, um Wandlung sein zu konnen. Andererseits kann aber Ki, die Materie,

keine Wandlung erfahren ohne die Mitwirkung von Li, dem Vernunftgesetz.
Ki ohne Li wiirde ein Chaos bilden. :

Seit der Sung-Dynastie sind Ki und Li landlaufige Begriffe. Das ,,Buch der
Wandlungen* spricht von Tao (Weg) und Ki (Gerét). Tao bedeutet den Weg,
den alle Menschen gehen miissen; er ist dffentlich, gemeinsam, notwendig und
steht iiber der menschlichen Erfahrung; er ist metaphysisch. Ki bedeutet das
Gerit, das man tiglich gebraucht; es ist an einen Zweck gebunden und durch
diesen Zweck beschrankt. ' ‘ : :

Unter den Neukonfuzianern der Sung-Dynastie vertrat Dschang Dsai (1020
bis 1076) die Theorie, daB am Anfang der Welt das Ki der Urstoff gewesen sei.
Durch die Einfithrung des Begriffs ,,Urather wollte er den Begriff der Leer-
heit, des Nichts bekampien, der im Mittelpunkt der Lehre der Taoisten und
Buddhisten steht. Sein Zeitgenosse Tscheng I (1033—1107) kritisiert ihn und
sagt: Wie konnte die Welt nur aus Ki, der Materie, geschaffen werden? Ki ist

materiell und damit raumlich gebunden; die Welt aber konnte nicht aus einem

riumlich gebundenen Stoff geschaffen werden. : -
In dieser Kritik liegt bereits der Gedanke an Li, das Vernunftgesetz, das tief
it Wesen des chinesischen Geistes verankert ist. Der Begrifi ,,Lii** hat eine um-
fangreiche Bedeutung: Einmal bedeutet ,,Li* das, was ist, und ist in diesem
Sinneidentisch mit dem européischen ,,Naturgesetz'*; dann bedeutet Liaberauch
das, was sein soll—die ,,ethischen Prinzipien‘. In der Vereinigung dieser beiden
Begriffe liegt hauptsachlich der Grund dafir, daB die naturwissenschaftliche

Die Hauptiragen 1n der Kdnfuzianischen Philosophie : 247
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Forschung in China stark zuriickgetreten ist. Die chlnesmche Weltanschauung ;
betrachtet alles 1m Lichte der Ethik.

Mit dieser Art der ethischen Betrachtung ist die Frage nach dem Wesen dgg
Menschen eng verbunden. Im Mittelpunkt steht das Problem, ob der Mensg},
a priori gut sei oder schlecht.

Der chinesische Fachausdruck fiir die Sung-Philosophie heiBt ,,Sing I;

~Hiio**, das bedeutet ,,die Wissenschaft des Wesens und der Vernunft*. Wey
’ 2 n

Chinas Interesse vor allen Dingen dem Erkenntnisvermégen zugewandt wiire ung
wenn das Problem der Vernunft im Vordergrund stinde, wie bei Kant, so wiirde
der Ausdruck ,,Li Hiio* geniigen. In China scheint aber die Frage nach dem
Wesen wichtiger zu sein als die Frage nach der Vernunft, deshalb steht der Aus.
druck ,,5ing", zu deutsch ,,Wesen*, vor dem Ausdruck ,,Li*, der im deutschen
»s Yernunft* bedeutet. Der Grund dafiir liegt darin, daB man sich mehr fir dag
Gute oder das Schlechte im Wesen des Menschen interessiert als fiir das reine Er-

‘kenntnisproblem. Zur Erklarung des Ausdrucks Sing Li Hiio mége dies geniigen,

. Diese Frage ist zuerst von Mong Dsi aufgeworfen worden. Er vertritt die An-
sicht, da} das Wesen des Menschen a priori gut sei. Dafiir findet sich bei ithm
folgendes Beispiel:

,, Wenn Menschen zum erstenmal ein Kind erblicken, das einem Brunnen Zu-
eilt, so regt sich in allen Herzen Furcht und Mitleid.

Nicht, weil sie mit den Eltern des Kindes in Verkehr kommen wollten, nicht,
weil sie: Lob von Nachbarn und Freunden ernten wollten, mcht weil sie den
Hilferuf fiirchteten, zeigen sie sich so.

Hierdurch zeigt sich: Kein Mensch ist chne Mitleid im Herzen, kein Mensch
1st ohne Schamgefithl im Herzen; obne Bescheidenheit im- Herzen ist kein -
Mensch, ohne Recht und Unrecht im Herzen ist kein Mensch. Mitleid ist der
Anfang der Menschlichkeit, Scham oder Ehrgefiihl ist der Anfang der Recht-
lichkeit, Bescheidenheit ist der Anfang der Sitte, Recht und Unrecht unter-
scheiden ist der Anfang der Weisheit. Diese vier Anlagen besitzen alle Men-
schen, ebenso wie sie ihre vier Glieder besitzen.

An einer anderen Stelle sagt Mong Dsi:

,,Menschlichkeit, Rechtlichkeit, Schicklichkeit und Weisheit sind nicht von
auBlen her uns eingepflanzt; sie sind unser urspriinglicher Besitz, die Menschen
denken nur nicht daran. Darum heiit es: ,Wer sucht, bekommt sie; wer sie
liegen 148t, verliert sie¢.« '

Mong Dsi vertritt also die Ansicht, daB das Wesen des Menschen an sich gut
ist. Nur durch die sozialen Verhéltnisse wird es gehmdert und geschadigt. SO
sagt Mong Dsi:
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,,In fetten Jahren sind die jungen Leute meistens gutartig, in magern Jahren
sind sie meistens roh. Nicht, als ob der Himmel ihnen verschiedene Anlagen
gegeben hatte; die Verhaltnisse sind schuld daran, in die sie verstrickt sind.*

Obgleich das Wesen an sich gut ist, bedarf es doch der Pflege; ohne sie kann
es sich nicht entwickeln. So sagt Mong Dsi: - :

,,Es gibt nichts, das nicht wachsen wiirde, wenn ihm seine rechte Pﬂege Zu- .

teil wird, und-es gibt nichts, was nicht in Verfall geriete, wenn es der rechten
Pflege entbehren muf.* : o -
Interessant ist, daff Siin Dsi, der ebenfalls Konfuzianer ist, das gerade Gegen-
teil behauptet. Siin Dsi wurde 20 oder 30 Jahre nach dem Tode Mong Dsis ge-
boren. Sein Werk erweckt den Eindruck, als ob er mit der damaligen Richtung
der Konfuzianer nicht zufrieden gewesen sei. Er ist der einzige unter den Kon-
fuzianern, der den empiristischen Standpunkt vertritt. Im Mittelpunkt seiner

berithmten Lehre steht die Behauptung, das Wesen des Menschen sei schlecht

und seine Umwandlung zum Guten sei nur durch kinstliche Mittel mbglich.
Um seine Richtung von der Mong Dsis zu scheiden, beginnt Stin Dsi mit der
Definition des Wesens und der kiinstlichen Wandlungsmethode. Unter Wesen
versteht er alles Angeborene, unter der kiinstlichen Methode alles Erlernte. Auf
Grund dieser Definitionen beweist er die Unhaltbarkeit der Behauptung, dal das
Wesen des Menschen gut sei. Wenn es gut wiire, so brauchte es keine Erziehung;
da es Erziehung braucht, so liegt das Gute nicht von Natur aus in ithm, sondern
muB erst durch die kiinstliche Methode in das Wesen hineingelegt werden. Siin
Dsi sagt iiber seine Theorie von der Schlechtigkeit des menschlichen Wesens:

. Der Mensch ist von Natur aus gewinnsiichtig; gibt er dieser Veranlagung
nach, so entsteht Streit, und der bescheidene Sinn geht verloren. Der Mensch
ist von Natur aus bosartig; gibt er dieser Veranlagung nach, so entsteht die
~ Grausamkeit, und Gewissenhaftigkeit und Treue gehen verloren. Der Mensch
ist von Natur aus sinnlich ; gibt er.der Sinnlichkeit nach, so entstehen schmutzige
Verhaltnisse, und die Sittlichkeit geht verloren. Wenn der Mensch handelt, wie

es seinem Wesen und seinen Trieben entspricht, so wird er immer in Streitig--

keiten verwickelt werden und gegen Gesetz und Vernunft handeln. Deshalb

sind das Vorbild des Lehrers, die Sitilichkeit und die Rechtlichkeit notig, um -

die Bescheidenheit und die Ordnung zu erhalten und den Frieden im Lande.
Weiter sagt Siin Dsi:

.,Das Wesen des Menschen an sich ist schlecht und erreicht das Gute erst
durch kiinstliche Mittel, wie gekriimmtes Holz erst durch Zurichtung gerade
wird und Eisen erst durch Bearbeitung scharf. Das Schlechte im Wesen des
Menschen wird erst durch die Erziehung und die sittliche Form umgewandelt.*
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Die Sung-Philosophen verdammen Siin Dsi wegen dieser Theorie. In der B,
tonung der Notwendigkeit des Lernens stimmt Siin Dsi aber mit den melSten
Konfuzianern iiberein. Gerade weil das Wesen des Menschen schlecht ist
seiner Meinung nach die Notwendigkeit des Lernens doppelt grof.

- In der Sung-Dynastie wurde diese Frage immer wieder eifrig diskutiert. D, -}
Schw1er1gke1t ihrer Losung zeigt Tscheng Hau in seinem Ausspruch »» Was wip |
..das Wesen des Menschen nennen, ist nicht mehr das Wesen selbst. Damit wi]
er sagen: Das Wesen des Menschen ist nach seiner Geburt nicht mehr rein, dg
es mit dem Korper verbunden ist. :

Die Sung-Philosophen versuchten eine dualistische Lésung. Sie sahen ein,
dal der Mensch aus Wesen und Kérper besteht. Dschang Dsai sagt: ,,Durch

,IS

die Gestaltung erlangt der Mensch das physische Wesen. Wenn er zu sich selbsj - x

zuriickkehrt, erlangt er das metaphysische Wesen.*

Damit ist eine Zweiteilung des Wesens des Menschen gegeben in das Phy.
sische, das sich auf den Trieb, auf das Schlechte im Sinne Siin Dsis richtet,
und das Metaphysische, das sich auf das reine Wesen, auf das Gute im
Sinne Mong Dsis bezieht. Dschu Hi (1131—1200) lobt diese Zweiteilungstheorie "
sehr und sagt: ,,Jetzt, wo wir Dschang Dsais Theorie haben, kénnen die Theo-
rien aller anderen Denker abgeschafft werden.*

Der Anklang, den Dschang Dsais Theorie fand, beruht darauf, daﬁ sie das
Gute im Sinne Mong Dsis bewahrt, aber gleichzeitig auch das Schlechte m
Sinne Siin Dsis, das Mong Dsi mcht in Betracht zog, umfalt und es aus dem
-physischen Leben heraus erklirt. .

Mit der Theorie der Zweiteilung ist das Problem des Wesens des Menschen
vorliufig abgeschlossen. Aber es gibt auch Leute, die behaupten, die sinnliche
Begierde sei viel natiirlicher als das reine Wesen. Diese Richtung erkennt nur
das Physische an und leugnet das Metaphysische. Um die Mitte der Mandschu-
Dynastie vertritt Dai Dschen diesen Standpunkt und erregt damit groBes Auf-
sehen. Wenn einmal — und das wird bald geschehen — die Charakterologie als
neue Wissenschaft in China auftauchen wird, so wird sich der Streit um diese
Frage von neuem entziinden. :

:Die oben genannten zwei Fragen werden schon in der Zeit Kung Dsis und
Mong Dsis aufgeworfen; die Neukonfuzianer haben nur eine neue Lésung ver-
sucht. -

Die dritte Frage, die wir noch behandeln wollen, taucht erst unter dem Ein-
fluBl des Buddhismus auf. :

Die Mahayana-Buddhisten sagen: »Das Herz ist Buddha ein Denken kann
3000 Spharen erreichen.” Das regt auch die Konfuzianer zu der Frage an, wie
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grofl die Kraft des Herzens sei und ob das Herz mit dem Vernunftgesetz iden-
tisch sei. Dieses Problem wird bei dem Streit zwischen Dschu Hi und Lu Siang
Schan (1139—1192) scharf herausgestellt. Der Ursprung der Frage hegt ]edoch
zeitlich noch weiter zurick.

Dschu His Vorgiinger haben behauptet, das Herz bestehe aus zwei Teilen,
nimlich aus Wesen und Trieb. Das Wesen ist gut, man braucht es nur zu ent-
falten. Die Triebe kommen mit der sinnlichen Welt und dadurch leicht mit dem
Schlechten in Beruhrung Man wagt nicht, das Herz zum Ausgangspunkt zu
nehmen, und bleibt bel einer dualistischen Auffassung stehen. :

Tscheng I schlug zwei Wege zur Selbstvervollkommnung vor. Er behauptet
Tugend und Wesen seien im Menschen bereits vollendet; er brauche sie nur zu
pilegen, ohne etwas von aullen hinzulernen zu missen. Anders ist es ]edoch mit
unserer Erkenntnis: Zu ihr miissen wir immer hinzulernen. -

Tscheng I sagt: ,,Die Pflege des Herzens geschicht durch Ehrfurcht, die

wissenschaftliche Arbeit geschieht durch die Verwukhchung des Wissens. Im.

ersten Fall ist das Herz unabhingig von der AuBenwelt, im zweiten nicht.

Um kurz zusammenzufassen: Die Allmacht des Herzens wird von den Vor-
laufern Dschu His noch nicht anerkannt.

Das Hinzulernen muf jedoch geschehen und geschleht durch Beschaftlgung
mit Biichern und durch Erforschen der dzuBeren Dinge. Dschu Ili hebt.aus dem
Buch ,,Die GroBe Wissenschaft® den Satz hervor: ,,Die Verwirklichung des
Wissens liegt in der Untersuchung der Dinge.** Man fragte Dschu Hi, wie man
die einzelnen Dinge untersuchen solle: ob man die einzelnen Dinge eins nach
dem anderen untersuchen miisse, oder ob die Untersuchung aller Dinge von
einem Punkte aus vorgenommen werden kénne. Dschu Hi antwortete: ,,Es
ist.unmoglich, bei der Untersuchung eines Dinges die Prinzipien zu gewinnen,
die hundert Dingen gemeinsam sind; deshalb miissen alle Dinge untersucht
werden.” Er weil genau, daB es eine unerfiillbare Forderung ist, alle Dinge zu
untersuchen, um das Herz mit den Prinzipien aller Dinge vertraut zu machen.
Deshalb sagt er: ,,Untersucht man von 100 Fillen 50, so hat man eine allge-
meine Idee der ibrigen 50 Fille.* Dschu Hi hat nur eine Arbeitshypothese auf-
gestellt; fiir die Beziehung zwischen Herz und AuBenwelt hat er keine durch-
gehende Losung gefunden. In diesem dualistischen Sinne hat er folgenden Er-
-ganzungsabschnitt fiir das Buch ,,Die Grofie Wissenschaft®* geschrieben:

,Der Satz: ,Verwirklichung des Wissens liegt in der Untersuchung der
Dinge* bedeutet: Das Erkenntnisvermogen richtet sich nach den Dingen, um
ihre Gesetze zu erfassen. Der Mensch ist von Natur aus vorziiglich veranlagt
und besitzt das Erkenntnisvermogen. SR :
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Andererseits haben alle Dinge der Welt ihre Gesetze. Solange das Geseti

noch nicht restlos erkannt ist, hat das Erkenntnisvermégen seine #uflerst,
Grenze noch nicht erreicht. Deshalb fordert die GroBe Wissenschaft als erstes, '
daB jeder Lernende auf Grund des Bekannten tiefer in das Gesetz der Dlnge '-

eindringt, bis er an die dullerste Grenze des Gesetzes der Dinge kommt.*

Nach Dschu Hi ist die Tugend angeboren und in sich vollendet. Zur Frkenng. __
nis gelangt man durch die AuBenwelt. Auch Dschu Hi bleibt also noch dug.

Listisch. — Er liebte besonders die Kommentierungsarbeit sehr, Zu Lu Siaijg

Schan sagte einmal ein Schiiler, er solle sich doch auch mit Kommentierungs. -

arbeit beschiftigen. Lu Siang Schan antwortete thm: ,,Nicht das Ich kom-

mentiert die sechs Klassiker, sondern die sechs Klassiker sind Kommentare des g

Ich. Damit erhebt er das Herz zum schaffenden.Faktor.

Lu Siang Schan baut seine Theorie auf Grund des folgenden Satzes auf: -
,,Und was das Herz anlangt: sollte es nur hier keine solche Ubereinstimmung g

geben? Was ist es, worin die Herzen iibereinstimmmen ? Es ist die Vernunft, es
ist die Rechtlichkeit.*
Da Vernunft und Rechtlichkeit im Herzen liegen, steilt Lu Siang Schan es in
den Vordergrund und sagt: ,,Das Herz ist die Vernunft.*
- Das Bése, das von anderen Philosophen als selbsténdig betrachtet wird, hat
nach Lu Siang Schans Ansicht keine selbstindige Existenz: Es kommt nur

durch die Umnachtung des Herzens zustande. Ist das Herz rein, so konnen thm

die Sinnlichkeit und das Bése keinen Schaden tun.
Lu Siang Schan sagt: ,»Alle Spriiche der- Helhgen und Weisen stimmen darin

iberein, daf es nur ein Herz gibt und nur ein Li. Was man weil, ist dies Li.-
Was in uns erwacht, ist dies Li. Was in der Elternliebe zum Ausdruck kommt,

ist dies Li. Was in der Bruderliebe zum Ausdruck kommt, ist dies Li.*

Nach Lu Siang Schans Ansicht stammt das Vermégen zur Erkenntnis und
zu allen anderen Tugenden aus der gleichen Wurzel. Theoretische Vernunft und
praktische Vernunft haben also den gleichen Ursprung.

Spater wurde diese Theorie (Herz — Vernunftgesetz) noch weiter und tiefer

begriindet. Als Beispiel diene der folgende Dialog zwischen Sii Ai und Wang
Yang Ming. (1472—1529).

S Ai: ,,Wenn man das héchste Gut nur im Herzen sucht, so furchte 1ch,
man wird die Vernunftgesetze nicht vollstindig erfassen.

W. Y. M.:,,Das Herz ist das Vernunftgesetz. Gibt es etwas, was unabhangig 3§

ist vom Herzen ? Gibt es ein Gesetz, das auBerhalb des Herzens liegt ?*
S Ai: ,,In der kindlichen Pietiat im Dienst der Eltern, in der Treue im

Dienste des Konigs, in der Wahrhaftigkeit beim Verkeh_r mit den Bekannten,




in der Menschlichkeit bei der Reglerung uber das Volk liegen solche Prmmplen,
die man genau untersuchen muf.*

W. Y. M.: ,,Kann man denn z. B. beim Dienst der Eltern- das Prinzip der
kindlichen Pletat in den Eltern suchen? Das Prinzip der Treue kann nicht im
Konig liegen. Die Prinzipien der Wahrhaftigkeit und der Menschlichkeit kdnnen
nicht in den Bekannten und im Volk liegen. Sie liegen alle im Herzen, weil das

‘Herz die Verkorperung des Gesetzes ist: Wenn das Herz aus der Umnachtung
der egoistischen Triebe erldst ist, so stellt es sich als Vernunftgesetz dar. Von
auBen her braucht man ihm nichts hinzuzufigen.” '

S Ai: ,,MuB man beim Dienst der Eltern im Sommer und Winter {ir ihre
Bequemlichkeit sorgen und sich erkundigen, wie es ihnen morgens und abends
geht? Es gibt so viele Einzelheiten. MuB das alles auch genau untersucht
werden ?“

W.Y. M.:,,Warum mcht ? Aber man muﬁ elnen Auso'angspunkt haben, d. h.
alle egmstlschen Triebe aus dem Herzen vertreiben und die himmlische Ver-
nunft im Herzen bewahren.: Um zu wissen, wie man die Eltern im Winter am
besten mit Warme versorgt, muB das ganze Herz sich bemiihen; kein egoisti-
scher Trieb darf dabei mitsprechen. Das gleiche gilt fiir die Erfrischung der
Eltern im Sommer. Wenn das Herz von egoistischen Trieben frei ist und unter
der himmlischen Vernunft steht, so wird es ganz von selbst fiir Wirme im
Winter und fiir Erfrischung im Sommer sorgen. Das sind nur die du8erlichen
Bedingungen;; sie entspringen alle ganz von selbst aus dem kindlichen Herzen.”

Dieser Dialog zeigt die idealistische Einstellung Wang Yang Mings. Neben
ihm findet Dschu His dualistischer Standpunkt auch sehr viele Anhanger. Beide
Schulen werden auch in Zukunft bestehen bleiben und gegeneinander stehen.

Kurz vor dem Weltkrleg regte sich in Europa das Interesse fiir den Anti-
Intellektualismus in der Philosophie. Der Grund dafiir liegt darin, daB. sich
einmal die Denker von dem Intellektualismus abwenden und daB zweitens das
Praktische im Leben stirker in den Vordergrund tritt. Diese Hinwendung zur
Praxis ist in China am deutlichsten an der Frage zu erkennen, die sich mit-dem
Verhaltnis von Wissen und Handeln beschiftigt. Welches der beiden Glieder
steht an erster, welches an zweiter Stelle? Kénnen beide unabhingig vonein-
ander betrachtet werden, oder sind sie untrennbar verbunden ?

Diese Fragen sind die letzten und modernsten, die auf philosophischem Ge-
biet in China aufgetaucht sind. Auch in China liegt ihr Ursprang in der Re-
aktion gegen die Uberbetonung des Verstandes. Lu Siang Schan, der Vertreter
der idealistischen Richtung, wandte sich gegen Dschu His vielseitige Beschaf-
tigung mit der Biicherweisheit und stellte die Forderung der ,,Erfullung™.
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Darunter versteht er die praktische Ausfithrung der ethischen Forderungen i,
Leben. Lu Siang Schan hat sich nicht klar dariiber geduBert, wie weit g4
Handeln oder Tun mit dem Verstand oder dem Wissen verbunden sei. DaB d,
Wissen dem Tun vorangehen miisse, scheint jedoch auch bei ihm eine feg

stehende Theorie, iiber die man sich nicht hinwegsetzen kann. Dschu Hi ¢  {

kennt die Wichtigkeit dieser Frage und dufert sich zu der Funktion von Tun E
und Wissen folgendermafen: |

»yAllgemein und fiir jedes emhelthche Gebiet gilt der Satz, daB das Wissep -
dem Tun vorangehen muf. .

Ein weites Gebiet setzt sich aber aus vielen Stufen zusammen, deren Wissep
verschiedene Tiefe und deren Tun verschiedenen Umfang bestizt. In einem
solchen Fall kann man nicht auf ein schwereres Wissensgebiet iibergehen, ohne
die leichteren zu beherrschen, die auf der Praxis aufbauen. In diesem Falls
steht also die leichtere Praxis vor dem schwereren Wissen.“ :

Dschu Hi gibt dafir ein padagogisches Beispiel:

»»Im Altertum begann der Unterricht der Kinder mit der Lehre von der Liebe
zu den Eltern und Briidern und mit der Lehre von der Wahrhaftigkeit und der

Ehrfurcht. Die dlteren Schiiler wurden auch noch in Liedern, Geschichte, Ritus i

und Musik unterrichtet. Darin Hegt das Wissen um die richtige Regel und
gleichzeitig das Tun, das sich auf die Erfillung der Regel und auf rechtes Ver- - §
halten bezieht. Von ithrem 15. Lebensjahre an besuchten die Knaben eine hohere

Schule. Durch tdtige Anteilnahme am Leben und am Verkehr der Familie,
durch Unterricht im SchieBen und Reiten wurden die Kinder zur Erfilllung

threr Pflichten und zum ri¢htigen Verhalten angeleitet.

Auf diesen Erfahrungen baut die nachste Stufe auf, die sich mit der Unter
suchung der Dinge beschiftigt, um das Wissen zu verwirklichen. Die Verwirk-
lichung des Wissens besteht darin, daB man auf der Grundlage des Gelernten
zum Unbekannten ubergeht und auf diesem Weg die sdullerste Grenze der Er-
kenntnis erreicht.*

Damit will Dschu Hi sagen, daB praktische Tatlgkelt in der Jugend die
Grundlage schafft fiir spitere wissenschaftliche Forschungsarbeit. Im Grunde
ist aber doch das Wissen das Hochste. Dieser Standpunkt wurde spiter von
Wang Yang Ming heftig bekampft. Folgender Dialog zwischen Sii Ai und Wang -
Yang Ming zeigt dessen Einstellung deutlich.

Sii Ai: ,,Da ich den einheitlichen Charakter von Wissen und Tun mcht ver-
standen hatte, ging ich wieder zum Meister. Er verlangte ein Beispiel, und ich
gab ihm folgendes: Alle Menschen wissen, daB kindliche Pietit den Eltern ge-
biihrt und briiderliche Liebe den alteren Briidern. Und doch kénnen sie diese -
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Forderung nicht zur Ausfiihrung bringen. Darin liegt, dall Wissen und Tun
zwei getrennte Gebiete sind.* :

W. Y. M.: ,,Diese Trennung wird durch den Egoismus verursacht; das ur-
spriingliche Verhiltnis von Wissen und Tun gibt sie nicht wieder. Niemand,
der wirklich weil, wird so handeln. Wissen ohne Tun ist Unwissen. Das Buch
;,Die GroBe Wissenschaft® zeigt uns, was wirkliches Wissen und Tun ist. In
“hm steht der Satz: ,Liebet die Schonheit; hasset den iiblen Geruch.” Nun kann
man so unterscheiden: DaB man die Schonhett sieht, gehort zum Wissen; dal}
man sie liebt, zum Tun. Man hat jedoch schon beim ersten Sehen das Gefiihl
des Gefallens; es ist nicht so, daB man erst sieht und dadurch der Wille ent-
steht, sié zu lieben. Dasselbe gilt fir den tblen Geruch. Man hafit thn schon
beim ersten Riechen. Derjenige, dessen Nase verstopft ist, sieht wohl den
Gegenstand, der den iiblen Geruch verursacht, aber riecht thn nicht. In diesem
~ Falle fehlt ihm die Wahrnehmung des Geruchs. Deshalb soll nur deérjenige als
eltern- und bruderliebend bezeichnet werden, der die kindliche Pietat und die
britderliche Liebe zur Tat werden 1aBt. Wer nur dariiber zu diskutieren weill,
kann nicht als eltern- oder bruderliebend bezeichnet werden. — Man muf die
Erfahrung des Schmerzes haben, um zu wissen, was Schmerz ist. Man weif} nur,
was Kilte ist, wenn man sie ertragen hat. Man weill nur, was Hunger 1st, wenn
man hungrig war. Wie kénnen Wissen und Tun getrennt sein? Ihr urspring-
licher Charakter ist Untrennbarkeit; nur durch egoistische Triebe konnen sie
zerrissen werden. Nur in diesem Sinne kann die Lehre der Heiligen verstanden
werden. Das ist eine wirklich ernsthafte und einschneidende Aufgabe fiir jeden
" Lernenden. Warum bestehst Du darauf, daB die beiden getrennt seien, withrend
die Heiligen uns zeigen, daB beide eins sind ? Warum betone ich ‘wohl ihre Ein-
heit ? Eine Diskussion dariiber, ob sie eins sind oder getrennt, ist nutzlos, wenn
man den Sinn der beiden Behauptungen nicht versteht.” - s

Sii Ai: ,,Im Altertum betrachtete man Wissen und Tun als zwel Dinge, um
klarzumachen, daB Wissen die eine Stufe sei und Tun die andere Stufe. Damit
hat man den Ausgangspunkt fir die Pflichterfillung.” . :

W. Y. M.: ,,Du verkennst den Sinn der Alten. Ich habe gesagt: Wissen ist
der EntschluB zum Tun, Tun ist die Ausfiihrung des Wissens. Wissen ist der
Anfang des Tuns, Tun ist die Vollendung des Wissens. .~ S

Wang Yang Ming erklért auch, wie er zu dieser Behauptung kommt. Er sagt:

,,Die Menschen der Gegenwart betrachten Wissen und Tun als zweierlel, da
sie der Meinung sind, man miisse erst wissen, um dann handeln zu kénnen.
Jeder will diskutieren und untersuchen, bis er klar ist. Das Ergebnis ist, daly
~ man niemals zum Handeln kommt und niemals wirklich etwas weil.*




~meinschaft hindert daran, zu tun, was man in seinem Wissen fiir richtig ¢

fordert, ist die philologische Arbeit der modernen Wissenschaft sehr dhnlich,
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Wang Yang Ming stellt diese Theorie auf, um durch sie die Menschen v,
leeren Phrasen abzubringen; auflerdem sicht er aber auch in seiner Theorie g,
Wesen des Kosmos. ' .

Ist ein Volk in Elend und Not, so regt sich in allen, die es sehen, das Gefi
des Mitleids. Warum kommen aber nie wirklich alle zu Hilfe ? Weil jeder imm,
an seine Familie und an seinen Vorteil denkt. Die Kluft zwischen Ich und ¢

kannt hat. Deshalb sicht Wang Yang Ming in der Einheit von Wissen und Tun -
das Wesen des Kosmos. Diese umfassende und hohe Anschauung begriinde;
Wang Yang Mings bedeutende Stellung in der Geistesgeschichte Chinas. b

In der Form der Fragestellung habe ich in kurzen und groBen Umrissen dey #
Verlauf unserer geistesgeschichtlichen Entwicklung zu zeigen versucht. Eing
weitere Seite, die ich nicht unerwihnt lassen méchte, ist das Han-Gelehrten- -
tum. In China gibt man jeder Gedankenrichtung den Namen der Zeit, in der sic. :
entstanden ist. Die Philosophie erreichte in der Sung-Dynastie ihren Hohe- .}
punkt; daher spricht man vom Sung-Gelehrtentum. Die philologische und |
kommentatorische Geistesrichtung entstand in. der Han-Dynastie und heifit
deshalb das Han-Gelehrtentum. Wie Europa Philosophie und Wissenschaft -
besitzt, so besitzt China diese beiden - Gelehrtenrichtungen. Wer dem Ge- -
danklich-Konstruktiven abgeneigt ist, wendet sich philologischer Arbeit zu, 1
In der Mandschu-Dynastie herrschte das Han-Gelehrtentum, wihrend die -4
Philosophie in dieser Zeit verfiel. Da sie genaue Untersuchung und Beweise |

Wer experimentelle Wissenschaft schatzt, wird auch das Han-Gelehrtentum
giinstig beurteilen und die Sung-Philosophie verspotten.

Die gebildeten Kreise'in China behaupten aber auch, unsere Philosophie sel : 4
veraltet. Ich will nicht entscheiden, ob esin der Philosophie iiberhaupt ein Ver-
alten geben kann. Ob die chinesische Philosophie veraltet ist, moge man nach
meinen Darlegungen selbst entscheiden. ; -z
- Nachdem die Chinesische Mauer im geistigen Sinne gefallen ist, Ternt China
von Europa und wird weiterhin lernen und lernen miissen. Der Chinese liebt
das Lernen, da es die Hauptbeschaftigung des Konfuzius war. : J

China steht der europiischen Wissenschaft und Philosophie so gegeniiber wie
seinerzeit dem Buddhismus. In welcher Art China die europdischen Einfliisse
verarbeiten wird, ist heute noch nicht zu tibersehen. Eine Verbindung mit der §
eigenen Tradition mufl hergestellt werden, damit die Entwicklung eine or- =}
ganische wird. ' 3 '




