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En passant verweist Unger tibrigens in einigen Fillen auf von ihm selbst rekonstruierte
altchinesische Lautungen, die dem Sinologen tiberraschende Einsichten in die Notwendigkeit
cines genaueren Verstindnisses der historischen Phonologie des Chinesischen bieten — so im
Fall des Wortes k’i2, das altchinesisch ,,*hri* gelautet haben diirfte und dann plétzlich mit ,Ji*
(altchinesisch ,,*gri) zusammengeht. Letzterer Begriff ist bekanntermaflen ein zentraler Ter-
minus spiteren Philosophierens in China. Unger verweist auf seine urspriingliche Bedeutung
als ,,Linie, wozu dann k’i2 mit ,,eine Linie ziehen, abgrenzen, definieren* paft. Fur den leider
im Normalfall vom Modernen Chinesischen ausgehenden Chinakundler sind solche Erkennt-
nisse natirlich verbliiffend. Nicht bei allen Sinologen vorauszusetzen ist auch das Wissen von
den zwar seltenen, aber eben doch vorhandenen ,,morphologischen Bildungen®, auf die Un-
ger schon auf Seite VI hinweist.

Gerade wegen solcher phonologischer Einblicke ist der Rezensent des vorliegenden Wer-
kes auf das Hochste gespannt auf das ,,Worterbuch des Klassischen Chinesisch®, das unter
Ungers Leitung seit 1998 im Entstehen ist. Das Vorwort zu den ,,Grundbegriffen® berichtet
ferner davon, daBl der Band eigentlich nur ein Teil eines urspringlich einmal geplanten
,Sachwérterbuchs des chinesischen Altertums® sei, aus dem Einzelteile verselbstandigt wor-
den seien. Nach der Lektiire der ,,Grundbegriffe der altchinesischen Philosophie® wird ein je-
der Leser sehr darauf hoffen, auch die anderen Teile nachgereicht zu erhalten. Voller Eigen-
nutz wiinscht der Rezensent dem Autor fiir die kommenden Jahre viel Schaffenskraft!

Hans van Ess

Leonid S. Perelomov: Konfiucij. Lun-jy [Konfuzius/Lunys). Moskau: Vostocnaja Litera-
tura, 1998. 588 Seciten [in russ. Sprache]

Der Autor ist Mitarbeiter des Instituts fiir den Fernen Osten der Russischen Akademie der
Wissenschaften zu Moskau, Professor und Doktor der Historischen Wissenschaften. Er ar-
beitet seit etwa 40 Jahren auf den Gebieten der Geschichte und Geistesgeschichte Chinas. Aus
der Vielzahl seiner Publikationen seien die folgenden besonders genannt: Inmperja Cin — perive
centralizovannoe gosudarstvo v Kitae [,,Das Reich Qin — der erste zentralisierte Staat in China‘],
Moskau 1962; Kniga pravitelja oblasti San [,,Das Buch des Herrn von Shang/Shangjunshu’],
Moskau 1968; Konfucianstvo i legizm v politiceskoi istorii Kitaja |, Konfuzianismus und Legismus in
der politischen Geschichte Chinas*], Moskau 1981; Konfucj: Zign, ncenie, sudba [, Konfuzius: Le-
ben, Lehre, Schicksal“], Moskau 1993.

Ohne Zweifel gehort Perelomov seit vielen Jahren zu den fithrenden russischen Sinologen,
wobsei sich tiber die Jahrzehnte hinweg der Schwerpunkt seiner Forschungen zunehmend bios
der Geschichte Chinas zur chinesischen Geistesgeschichte und insbesondere — das zeigen
nicht zuletzt seine vielen Artikel-Publikationen — zur Konfuzianismus-Problematik vetlagert
hat.

Vielleicht kann Perelomovs neues Buch — es wurde gefordert durch die Chiang Clﬁng-k“?‘
Stiftung sowie die Confucian Academy of Hongkong — Veranlassung sein, wieder stirker die
nicht unbetrichtlichen Kapazititen der russischen Sinologie in den Blick zu nehmen und i
wissenschaftliche Briicken zu schlagen. Eine solche Motivation mag als Grund dafiir gelten, 1
diesem Zusammenhang einige Veroffentlichungen zu nennen, die allein auf dem Gebiete der
Konfuzianismus-Forschung in den letzten Jahren in RuBland erschienen sind. Besonders U
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erwihnen sind Arbeiten von A. 1. Kobzev (Ucenie Wan Janmina i klassiceskaja kitajskaja filosofia
[,Die Lehre des Wang Yangming und die klassische chinesische Philosophie®], Moskau 1983;
Problema prirody celoveka v konfucianstye [,,Das Problem der Natur des Menschen im Konfuzia-
nismus*], Moskau 1983; Eftka i ritual v tradicionnom Kitae [,,Ethik und Ritual im traditionellen
China“], Moskau 1998), ferner von A. S. Martynov (Konfucianstkaja lionostj i priroda
[ Konfuzianische Persénlichkeit und Natur“], Moskau 1983; ,,Konfucianstkaja utopia v drevnosti i
srednevekove [,,Die konfuzianische Utopie in Altertum und Mittelalter*], Moskau 1987; Gosu-
darstvennoe i eticeskoe v imperatorskom Kitae |, Staatliches und Ethisches im kaiserlichen China“],
Moskau 1988; Gumanizm Konfucgja [,,Der Humanismus des Konfuzius“], Moskau 1988; Kazzgo-
nja de - sinteg porjadka’ i sizni’. Ot magiceskoy sily k moralnomy imperativy: Kategorija de v kitajskoj
kulture [,Der Begriff de — Synthese von ,Ordnung’ und ,Leben’. Von der magischen Kraft zum
moralischen Imperativ: Der Begriff 4 in der chinesischen Kultur®], Moskau 1998). Dazu sei
verwiesen auf die Studie von A. V. Lomanov Sovremennoe Konfucianstvo: Filosofija Fen Julanja
[.,Der moderne Konfuzianismus: Die Philosophie des Feng Youlan®], Moskau 1996.

An bereits vorliegenden russischen Ubersetzungen des Lunyx sind vor allem zu nennen:
die tradierte Ubersetzung von P. S. Popov ([Lsrecenija Konfucjja, ucenikov ego i drugich lic
[, Ausspriiche des Konfuzius, seiner Schiiler und anderer Personen®], Moskau 1910), ferner die
Teil-Ubertragung durch V. M. Alekseev (Novys metod i stilj perevodov na russskij jazyk kitajskich dre-
wnich klassikor. 2. Luny [,,Neue Methode und Stil der Ubersetzungen alter chinesischer Klassi-
ker in die russische Sprache, Teil 2: Lunys], Moskau 1978, die Ubersetzung durch V. A. Kriv-
zov (enthalten in Drevnekitajskaja filosofija, . 1. Lunjy [,,Altchinesische Philosophie, Bd. 1.
Lunys], Moskau 1972), von L. 1. Golovaceva (Besedy i sysdenija Konfucija [,,Gespriche und Ur-
teile des Konfuzius“], Moskau 1992) sowie von L 1. Semenenko (Konfucj. Izrecenija [,,Kon-
fuzivs. Ausspriiche®], Moskau 1994).

Bei der Lektiire von Perelomovs Buch wird uns sehr deutlich, daB Barrieren — und seien es
sprachliche — zwischen der russischen und der westlichen Sinologie durchaus in beiden Rich-
tungen bestehen: Im Westen werden die Ergebnisse russischer Sinologie insuffizient zur
Kenntnis genommen, wie andererseits eben auch Perelomov bei seiner inhaltlichen Deutung
des Konfuzius an wichtigen, in gewissem Sinne grundlegenden Biichern aus der westlichen
Hemisphire — etwa The World of Thought von B. . Schwartz, die mit einem echten intellektuel-
len Kick ausgestattete Studie Thinking Through Confucius von D. L. Hall und R. T. Ames oder
auch die gerade in den USA viel beachtete Arbeit Confucins, The Secular as Sacred von H. Finga-
fette — vorbeigeht. In beiden Richtungen zeigen sich also eminente Kommunikationsproble-
me,

Die vorliegende Veroffentlichung Perelomovs muf3 so gut wie zwangsliufig den Anspruch
efheben, eine philosophische, historische und auch — da sie eine komplette Ur]yu-Ubersetzung
bietet — eine philologische Studie zu sein. Dariiber hinaus ist interessant, wie bewuf3t der Autor
den Bezug zwischen Konfuzius und der aktuellen Realitit RuBlands sowie RuBlands kiinftiger
Rolle im asiatisch-paziﬁschen Raum sucht. Ohne Zweifel gebiihrt dem Autor dabei das grofe
Verdienst, cine sehr umfangreiche, mit groBem Flei erarbeitete und in vieler Hinsicht auf-
schluBreiche Publikation vorgelegt zu haben, wobei die besondere Komplexitit der Perspekti-
ve hervorgehoben sein soll. Der Leser erkennt das intensive Bemiihen, méglichst viele Facet-
ten des Konfuzius-Problems zu behandeln und die Briicke zu schlagen zwischen dem friihen
Konfuzianismus und der modernen Welt.
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Insgesamt besteht das Buch aus vier Teilen. Teil I — , Konfuzius“ — gliedert sich wiederum
in 4 Kapitel: 1. Die Zeit des Konfuzius, 2. Das Leben des Konfuzius, 3. Die Lehre des Konfu-
zius und 4. Das Schicksal der Lehre des Konfuzius. Auffillig ist, daB das Kapitel tiber das Leben
des Konfuzius 99 Seiten, jenes iiber die Lehre des Konfuzius hingegen nur 68 Seiten umfaft.

Was das Leben des Konfuzius betrifft, so werden alle diesbeziiglich bekannten und ent-
sprechend relevanten Textstellen ausfithrlich herangezogen, und es wird auf dieser Grundlage
recht umfangreich argumentiert. Dies dient ganz offensichlich dem Ziel, die Etappen des
Konfuzius-Lebens so genau wie moglich zu beschreiben. Es stellt sich aber dabei die Frage, ob
nicht doch eine Art Konfuziophilie die kritische Distanz zu den Quellen in dieser Hinsicht re-
duziert hat. So schlieBt der Verfasser nicht aus, da Konfuzius in die Hinrichtung des Sha-
ozheng Mao involviert war (S. 100); auch hilt er es — abweichend von der sich nunmehr allge-
mein durchgesetzten Auffassung — fiir méglich, dal Konfuzius den Laozi getroffen hat (3.
59ff; S. 144).

Auch bei der Darstellung der Ideen des Konfuzius verhilt sich der Autor sehr traditionell
Dies kommt nicht zuletzt in seinem Zugang zu den zentralen Begriffen zum Ausdruck. So
wird ren — als Grundbegriff der Lehre des Konfuzius benannt — mit ,,celovekoljubie/ Men-
schenliebe* iibersetzt, dies mit Bezug auf die bekannte Passage in Launyu X11/22; vielleicht wi-
re zu hinterfragen, was , lieben* in diesem Kontext bedeutet; y wird mit ,,spravedlivostj/ Ge-
rechtigkeit bzw. ,,dolg/ Pflicht iibersetzt. Auch ist es hochst fraglich, ob die Ubersetzung
von ghi mit ,,um/ Verstand* das Wesentliche des Begriffs trifft.

Perelomov sucht einen eigenen Zugang zum Denken des Meisters, wenn er die Begriffe
ren, wen (er ibersetzt mit ,Literatur/Kultur®), be (verstanden als Streben zur Einheit durch
»gegenseitige Uberwindung polarer Krifte“/S. 150) und e (iibersetzt mit ,,Tugend/Moral®)
bezeichnet. Er verweist den Begriff / (von ihm wiedergegeben mit . Etikette/Ritual) auf eine
— gegeniiber diesen vier Begriffen — zweitrangige Bedeutungsebene. Unter Bezug auf Lumy
XII/1 spricht er zwar die Beziehung zwischen ren und 4 an; aber der inzwischen wohl kaum
mehr strittige Umstand, daB die Begriffe 7en und # nur in Interdependenz zu verstehen sind,
bleibt auBerhalb seiner Betrachtung, Dabei zeigt sich, da8 der Autor eine stark isolierende Sicht
auf die diversen Begriffe hat, was auf Defizite inbezug auf eine in sich geschlossene Interpre-
tationsperspektive verweist. Ist die Hervorhebung von ren bei gleichzeitiger Zuriickstellung
von / vielleicht doch das interpretative Resultat des Versuches einer Adaption des Konfuzius
an die moderne Welt?

Sehr inspirierende Ausfithrungen finden wir in Kap. 4 (,,Das Schicksal der Lehre des Kon-
fuzius®). Unter Bezug auf Bemerkungen fiihrender russischer Politiker konstatiert der Verf;'ls—
ser eine zunehmende Anziehungskraft des Konfuzianismus auf ,,Vertreter der hochsten Elite
RuBlands*. Er spricht diesbeziiglich von einer ,,neuen Etappe® in Bezug auf die politische
Kultur RuBlands (S. 282). Wir lesen in diesem Zusammenhang: , Selbstverstindlich ist, dftB
RuBland im 21. Jahrhundert gestiitzt auf seine eigenen wieder auflebenden geistigen Traditio-
nen sein eigenes Entwicklungsmodell schaffen wird, wobei auf diesem Weg die Bekanﬂfschaﬁ
mit den konfuzianischen Werten und das Studium der Erfahrung der Nachbarzivilisation
iiberaus nitzlich fiir uns sein kann.* (3. 288) Erginzend wird bemerkt, daB ,,das Bekaontwe
den der Russen mit grundlegenden konfuzianischen Lehren Rufland helfen witd, seinen Platz
in der Region zu finden.* (Ebenda). Dabei wird die Nitzlichkeit der chinesischen Erfahrunget
fir die Reform von Okonomie und Politik in RuBland unterstrichen — die vorliegende Publi
kation hat ohne Zweifel auch ihre aktuelle gesellschaftliche Motivation.
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Der Verfasser spricht von den ,Ldndern der konfuzianischen Kulturregion®, in der
_konfuzianischer Kapitalismus®, aber auch ,,konfuzianischer Marktsozialismus“ bestiinden,
wobei dem Konfuzianismus eine vermittelnde und dabei stabilisierende Rolle in der Region
ugedacht wird (S. 287). Wenn nun derartige Begriffe zu intellektuellen Instrumentarien wer-
den, dann stellt sich jedoch die Frage nach der tatsichlichen Rolle des Konfuzianismus im ge-
sellschaftlichen Leben des heutigen Ostasien, der allerdings nicht weiter nachgegangen wird.

Teil I1 besteht aus der Ubersetzung des Lunyu-Textes, wobei eine umfingliche Ausstattung
mit Anmerkungen sowie die Gegentiberstellung unterschiedlicher Ubersetzungen bei schwie-
rigen Textpassagen (es werden neben weiteren russischen Ubertragungen auch englische, fran-
z0sische, deutsche, japanische und koreanische Ubersetzungsvarianten einbezogen) positiv
hervorzuheben sind. Hier insbesondere liegt der eigentliche Wert des Buches. Es folgen im
Teil III Anlagen, vor allem ein in chinesischer Sprache abgefaites Essay zum Thema ,,Die
Lehre des Konfuzius und die Kultur RuBSlands® sowie ein umfangteiches Literaturverzeichnis,
das sehr stark chinesische Literatur einbezieht. Das Buch schlieBt mit Teil IV, dem Abdruck
des chinesischen Textes in der Zhu Xi-Version.

Insgesamt liegt mit Perelomovs Buch eine sehr ausfiihtliche, facettenreiche Publikation zur
Konfuzius-Problematik vor, welche ohne Frage die Aufmerksamkeit der internationalen sino-

logischen Forschung verdient.
Ralf Moritz

Peter J. Opitz: Der Weg des Himmels. Zum Geist und zur Gestalt des politischen Denkens im al-
ten China. Miinchen: Wilhelm Fink Verlag, 1999.

Himmelswcg, Geist und Gestalt — das klingt nach Eranos oder Esoterik. Geschrieben hat die-
ses Buch jedoch der Miinchener Politikwissenschaftler Peter J. Opitz, der sich seit mehr als
dreiBig Jahren mit chinesischen Denktraditionen auseinandersetzt und diese mit wissenschaft-
lichem Anspruch eciner breiteren an China interessierten Offentlichkeit darzustellen weiB.
\?(’Enn er im Untertitel vom ,,politischen Denken des alten (sic) China“ spricht, dann beabsich-
ugt er nicht etwa, die Geschichte des politischen Denkens im wohlbekannt ,,alten China dar-
zustellen oder gar dessen Auswirkungsméglichkeiten auf gegenwirtige politische Diskussio-
€0 zu analysieren, obwohl er am Ende, in dem schmalen Teil IV, ,,Zusammenfassung und
Ausblick®, (S, 252), sagt:

?m im Riickgang auf diese Grunderfahrungen gewinnt man die Basis fiir einen zivilisations-
ibergreifenden Dialog iiber die Substanz der Menschenrechte, die zugleich die Chance bietet, die
Deformationen und die Defizite, unter denen die Idee der Menschenrechte bis heute leidet — in Ost
und West —, zu korrigieren und das Konzept dadurch auf ein héheres Niveau von theoretischer
Klarheit und universeller Verbindlichkeit zu heben.

Wel.CheS »man“ soll wohl solche Basis gewinnen, und mit diesen ,,Grunderfahrungen™ meint
Opitz altchinesisches Denken vor beinahe zweicinhalb Jahrtausenden — in dem von ihm 6fter
“postrophierten Konstrukt der ,,Achsenzeit, in China also der Zeit der Dynastie Chou. Gab
. Z‘f fﬁcsef Zeit in der damaligen Staatenwelt auf dem Boden des heutigen Chinas tatsachlich
»politisches Denken®, iiberhaupt ,,Politik“ — und in welchem Sinne dann? Die philologische
Analyse der damit zusammenhingenden Begriffe wiirde wohl einige iiberraschende Einsichten
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