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Sorais “Mitmenschlichkeit” (jin)
Ein Auszug des Benmei (1717)

Ubersetzt und annotiert

André Linnepe, Berlin

Seitdem der Meister Kong der Analekten wiederholt “Mitmenschlichkeit” {—
(chin. ren/ jap. jin) als zentrale Eigenschaft einer “edlen” Personlichkeit nennt
und von ihr — ohne eine greifbare Definition zu bieten — als einer inneren Dis-
position spricht, die sich, durch die rituelle Praxis vermittelt, in der Interaktion
mit anderen dulert, hat diese “Tugend” die Aufmerksamkeit spiterer Kom-
mentatoren auf sich gezogen.!

In der ilteren Texttradition vor Konfuzius erscheint {— noch als eine Qua-
litét, die das duBere Erscheinungsbild eines tapferen Mannes betrifft. Im Leit-
faden der Dokumente Ei#% (Shujing / Shokyo) wird sie dann als Wesensmerk-
mal einem Fiirsten oder seinen tugendhaften Gefolgsleuten zugeschrieben.?
Es scheint fast so, als kniipfe OGyo Sorai ¥kZE{H#K (1666—1728) an dieses
Wortverstindnis an, wenn er “Mitmenschlichkeit” in seinem Begriffsworter-
buch “Unterscheidung der Namen” 744 (Benmei) als wichtigste Tugend des
Herrschers ausweist, das “Volk zu befrieden / zufrieden zu machen” % & (an-
min). Der Gelehrte spricht ihre Bedeutung fiir sein Denken an anderer Stelle

1 Die moderne Forschung schlief3t sich der Ausdeutung der verschiedenen Bedeutungsebenen
an. Vgl. BLoom 1997, CHaN (1) 1984, CHAN (2) 1955, CHAN (3) 1986, RoETZ 1992: 195-241,
TAkeucHI 1964, Y amaGucH! 1936.

2 Z.B. LecGE 1991: 3: 180: “Rightly indulgent and rightly benevolent, from the display of
such virtue confidence was reposed in him by the millions of the people.” LEGGE 1991: 3:
209: “The people are not constant to those whom they cherish; — they cherish only him who
is benevolent.”

3 Zur westlichsprachigen Forschungsliteratur siehe Kracur 2000. Japanischsprachige Stu-
dien werden von Hiraisur 1987 kommentiert. Der Eintrag “Jin” wurde von Biro 1974 und
Kanaya 1970 ins moderne Japanisch und von Najita 1998 ins Englische iibertragen. TuCKER
2006 liefert eine vollstindige Ubersetzung des Benmei.
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6 André Linnepe

deutlich aus: “Sollte ich im Besonderen den Weg des Edlen £ -f- (kunshi) be-
schreiben, gibe es nichts Wichtigeres als Mitmenschlichkeit.”

In der Song-zeitlichen “Gelehrsamkeit des Meister Zuu” k-2 (Shushi
Gaku) ebenso wie in der Interpretation Ito Jinsais HHEE{ 5 (1627-1705) wird
Mitmenschlichkeit in einen Zusammenhang mit "Liebe" % (ai / ai) gestellt.’
Sie zeichnet die “[menschliche] Natur” #: (sei) aus und ermoglicht es dem ein-
zelnen, durch Kultivierung der eigenen Person dieselbe moralische Perfektion
wie die “Weisen” 2 N\ (seijin) des Altertums zu erreichen. Sorai weist diese
Interpretation zuriick. Allein der Herrscher ist durch sein Regierungsamt dazu
befihigt, sich diese “Tugend” der “Weisen” zum Grundsatz des Handelns zu
setzen: “Mitmenschlichkeit” wird gleichbedeutend mit Regierungskompetenz.
Wenn Sorai in diesem Zusammenhang von “lieben” spricht, dann meint er da-
mit — in Anlehnung an ein Konfuzius-Zitat — die véterliche Fiirsorge des Herr-
schers um sein Volk, die sich in der Befriedung des Volkes verwirklicht [77].°

Sorais politische Lehre griindet auf der Auslegung des “Wegs” 38 (michi)
als Sammelbezeichnung fiir die Regierungsinstitutionen der “vormaligen Ko-
nige” S+ (senno). Der Gelehrte ist iiberzeugt, daf3 die Funktion und Wirkung
von “Riten” #L (rei) und zeremonieller “Musik” 3% (gaku) fiir alle Zeiten Ver-
bindlichkeit besitzen und die “Sitten” JE#A (fiizoku) des Volks so beeinflussen,
daf die Gesamtheit der gesellschaftlichen Aktivitdten schlieBlich zur Verwirk-

4  Enthalten in der Briefsammlung “Die Antwortschreiben von Lehrer Sorai” fH# 4%
135 (Sorai sensei tomonsho, 1727). Siehe SZ 6:174. Vgl. “MaBnahmen fiir den groBen
Frieden” KR (Taihei saku, 1721), NST 36:466—67; “Gespriche iiber das Regieren” B
7% (Seidan, 1727), NST 36:392 und “Aufzeichnungen iiber [die Kriegswissenschaft]” #5%%
(Kenroku, Druck 1855), SZ 6:442-43.

5 Damit ist allerdings keine “Liebe” im Sinne christlicher Nachstenliebe gemeint, und auch
der Unterschied zur “allgemeinen [Menschen]liebe” {#% (boai / hakuai) und zur Tradition
Mo Dis (dieser selbst sprach von jianai %) mufl betont werden. Die beste Illustration
dafiir findet sich in den Analekten: “Mitmenschlichkeit” ist fiir ihre Anwendung auf die
“Riten” %L (/i / rei) angewiesen, die als formelle Regeln des menschlichen Handelns eine
Unterscheidung der Interaktionspartner nach ihrem gesellschaftlichen Rang bewirken. %
kommt Ausdriicken wie “to hold something dear” oder “cherish” nahe und steht in Ver-
bindung zu einer Haltung des Respekts gegeniiber anderen. So konnte Zheng Xuan H¥%
(127-200) “Mitmenschlichkeit” auch als “Respekt und Liebe” erldutern.

6 Vgl. Benmei NST 36:55-56. In Tomonsho vergleicht Sorai den Herrscher mit einem Fa-
milienvorstand, der mit Strenge fiirsorglich um seine Angehdrigen bemiiht ist: “Wenn [der
Hausherr] auch [seine Angehdrigen] von Zeit zu Zeit schlidgt und sich nicht sehr barmherzig
gegeniiber ihnen verhilt, so hat er doch géinzlich nicht [im Sinn], diese im Stich zu lassen.
Sein Leben lang ist er [besorgt], daf die links genannten Angehorigen Leid erfahren konn-
ten: das zeichnet das vom Himmel [verliechene] Herz von Vater und Mutter aus.” Siehe
Tomonsho, SZ 6:174.
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Sorais “Mitmenschlichkeit” 7

lichung von Frieden, Ordnung und Wohlstand beitragen. Wie weit “Techni-
ken” ffif (jutsu) gerechtfertigt sind, ohne den Rahmen einer “mitmenschlichen
Regierung” [~ (jinsei) zu verletzen, erdrtert Sorai anhand konkreter Beispie-
le in der Schrift Maf3nahmen fiir den grofien Frieden (Taihei saku, 1721). Dort
heif’t es iiber die Anwendung von “Strafen” JHIET (keibatsu): “Weil das Aus-
malf des Schadens grof3 ist, das durch diejenigen verursacht wird, welche die
Sitten in Unordnung bringen, sind auch die Strafen grof} [zu bemessen]. Aber
Bestrafungen, die aus dem Herzen eines befriedeten Volkes & E / iy (anmin
no kokoro) hervorgehen, [entsprechen] dem Weg der Mitmenschlichkeit {~ ./
B (jin no michi). Menschen zu téten gehort nicht zur Mitmenschlichkeit.”’
In der militdrwissenschaftlichen Schrift Aufzeichnungen iiber [die Kriegswis-
senschaft] %%k (Kenroku) erkléart Sorai, daB auch “GeheimmaBnahmen” [&
# (inbo) als Technik zur Vereinigung der Herzen des “einfiltigen Volkes” /&
& (gumin) zum Weg der Mitmenschlichkeit gehoren. Erlduternd fiigt er hin-
zu: “Ferner ist fiir die GeheimmafBnahmen, welche Menschen im Besitz von
Weisheit ausfiihren, [kennzeichnend], dal man deren Spuren nicht sieht und
die Menschen sie nicht bemerken.”

Der Herrscher muf3 sein Handeln einzig auf die Realisierung einer mit-
menschlichen Regierung ausrichten. Deshalb fallen das Ziel des “Wegs der
vormaligen Konige” und der Tugend der “Mitmenschlichkeit” zusammen.’

Nachfolgende konfuzianische Gelehrte haben Sorais Deutungsweise aufge-
griffen. Kamo Seiryo R (1755-1817), der durch seinen Lehrer Usami
Shinsui F*f£ 37k (1710-1776) mit den Lehren Sorais in Beriihrung kam,
unterscheidet in den Gesprdichen iiber Lehren aus der Vergangenheit T& ik
(Keikodan, 1813) zwischen einer “kleinen Mitmenschlichkeit” /M= (shajin)
und einer “groen Mitmenschlichkeit” K{~ (daijin). Letztere sieht Seiryo ver-
wirklicht, wenn die “Oberen” und die “Unteren” gemeinsam _E '~ F &= (joge
tomo ni) und im Einklang mit dem “Himmelsprinzip” K¥ (fenri) “Gewinn”
F| (ri) erzielen und den Wohlstand des Reiches sichern.'° Deshalb bezeichne
Mitmenschlichkeit die “Tugend zur Erlangung von Reichtiimern” {=/N& 7
AP 44 (jin wa tomi wo nasu toku no mei nari)."" Ein Verstindnis, wonach

7 Siehe NST 36:467.
8 Siehe SZ 6:443.

9 Siche Unterscheidung des Wegs 38 (Bendo): “Der Weg der vormaligen Konige ist der
Weg, das Volk zu befrieden.” NST 36:21 bzw. 203.

10 Siehe NST 44:225.
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8 André Linnepe

die herrscherliche Orientierung an dieser zentralen Eigenschaft auf den Wohl-
stand des Staatswesens hinauslduft, ist aber bereits bei Sorai angelegt.'
Maruyama Masao wird oft dafiir angefiihrt, aus den Werken des Gelehrten
die “Entdeckung des Politischen” By5 D% . (seiji no hakken) herausgearbei-
tet und als deren Charakteristikum die Losung der Dimension des Politischen
aus der Verklammerung mit der ethischen Selbstkultivierung, wie sie in der
Song-Gelehrsamkeit betont wird, beschrieben zu haben. Tatsdchlich fillt auf,
daB in der Forschung die Rolle der “Mitmenschlichkeit” eher beildufig er-
wihnt wird.!* Nimmt man Sorais Worte iiber diese Tugend ernst, fiihrt das zu
der Frage nach der ethischen Fundierung von Herrschaftsausiibung in seinem
Denken. Gerade im Hinblick auf die Stellung dieser fiir ihn so zentralen Tu-
gend ist die Bestimmung des Verhiltnisses von “Politik” Bi# (seiji) und “Mo-
ral” & 7# (dotoku) in Sorais Denken ein ldngst nicht abgeschlossenes Thema.

Der Leser mag fragen, worin die Notwendigkeit einer weiteren Version des
Kapitels in einer européischen Sprache liegt. Da der knappe Stil Sorais zu ei-
ner Ausdeutung der Aussageabsicht zwingt, ergeben sich Unterschiede durch
das MaB, in welchem der Ubersetzer seine eigene Leseweise in die Zielspra-
che einflieBen 146t. Ich habe versucht, mich dabei soweit wie mdoglich zu-
rlickzunehmen, indem ich stilistische Eleganz einer engen Orientierung an
Satzbau und Wortschatz des Originals geopfert habe. Einige Beispiele mdgen
das erldutern. Tetsuo Najita gibt den ersten Satz des Kapitels folgendermalien
wieder: “Benevolence refers to the virtue of the head chief who brings peace
to the people.” (S. 48) Legt man Sorais Worte — {~# ., EEANLRZflith,

— daneben, so fillt auf, daB} Najita £ A als Substantiv und — in der Uberset-
zung — ZR  als attributive Ergidnzung dazu versteht. Etwas kleinlich nur auf
grammatikalischer Ebene betrachtet, wire “Mitmenschlichkeit” demnach nur
als “Tugend des Anfiihrers” ausgewiesen worden, ohne sie ndher inhaltlich zu
bestimmen, wihrend “brings peace to the people” als Kennzeichen des Ober-
haupts einer Gemeinschaft nicht unmittelbar durch sie beriihrt wird. Ich habe
es vorgezogen, den konventionellen Umsetzungen des urspriinglich chinesi-
schen Originals in einen Text japanischer Syntax (yomikudashibun) zu folgen

11 Ebenda: 296.

12 Siehe Sorais Bestimmung von “Vorteil / Gewinn” #I| (i) im Benmei: “[Das im Leitfaden der
Wandlungen 5%% (Yijing) genannte] ‘die Dinge zum Vorteil [nutzen]” #1 % 9% (mono
wo ri suru) [bedeutet], aus den Zehntausend Dingen einen Vorteil 1|4 (rieki) [zu erzielen].
Das ist Mitmenschlichkeit.”, NST 36:118.

13 Vgl. Maruyama 2004: 84.
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Sorais “Mitmenschlichkeit” 9

und sowohl £ Awie auch %[ als parallel nebeneinander stehende Pridika-
te aufzufassen: “den Menschen voranstehen (d.h. zum Oberhaupt werden)”
und “das Volk befrieden / zufriedenzustellen”. Parataktische Reihungen gleich
konstruierter Satzglieder in dieser Art sind ja ein typisches Stilmittel élterer
chinesischer Texte.

Der neunte Satz — B2 AtF AW #5222, — lautet bei Najita: “Sages did
not realize this virtue through study.” Die “Weisen” sind hier aber nicht selbst
Handlungssubjekt, sondern Satzthema, und die folgende Aussage bezieht sich
auf sie gewissermaflen als Objekt: Ein Weiser wird man nicht, indem man
lernt. Es geht Sorai darum zu betonen, daB spéitere Generationen von “Edlen”
nicht danach strebten, sich in einem ontologischen Sinn zu “Weisen” umzu-
formen, sondern deren “Weg” zu studieren, um die eigenen Eigenschaften zur
Vollendung zu bringen. Und wie die idealtypischen Herrscher des Altertums
“Mitmenschlichkeit” hochschitzten, so hitten auch sie es getan. Das ist die
Aussage des folgenden Satzes: %2 H - NZELEHER . CAHR,
Najita jedoch macht daraus “Gentlemen of later times who study the Way of
the Sages and practice virtue are said to realize benevolence.” (S. 48) Durch
die Relativsatzkonstruktion geht der Zusammenhang zum Vorsatz verloren:
Die “Weisen” verwirklichten “Mitmenschlichkeit” nicht, indem sie studierten.
Die “Edlen” spiterer Zeiten verwirklichten ebenfalls “Mitmenschlichkeit”.
Gleichzeitig erfahrt der Leser, daf diese “Edlen” den “Weg der Weisen™ stu-
dierten und sich in der “Tugend” iibten; aber es ist eine Frage der Interpretati-
on des englischen Wortlauts, ob die Verwirklichung der “Mitmenschlichkeit”
eine Folge des Lernens und tugendhaften Handelns war oder nicht. Eine zu-
satzliche Schwierigkeit entsteht durch die zweimalige Verwendung von “rea-
lize”. Ist dies im Sinn von “be fully conscious of; understand” gemeint, oder
wird es synonym mit “convert (a hope, plan, etc.) into a fact” (wie ich unter-
stellt habe) gebraucht? Diese Frage erhebt sich aus Sorais Text gar nicht. Im
ersten Satz erwihnt er “Tugend” mit keinem Wort, und im zweiten Fall spricht
er davon, “Mitmenschlichkeit” zum “Hochsten” zu machen.

Tuckers Angebot fiir diesen Fall liegt auf der Linie meiner Ubersetzung:
“It is impossible to become a sage by studying. Nevertheless, later rulers who
have studied the way of the sages in order to perfect their virtues consider
humaneness to be of the utmost importance.” (S. 186) Storend wirkt meiner
Ansicht nach der kleine Gegensatz, der zwischen den Sitzen durch “neverthe-
less” erzeugt wird. Es hat keine Entsprechung im Original, und Sorai selbst
hatte ja zuvor den hohen Stellenwert der “Mitmenschlichkeit” betont.

Das erste Beispiel jedoch illustriert wiederum die grofe Deutungsfreiheit
der Ubersetzer. Tucker schreibt: “Humaneness refers to the virtue that pro-

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



10 André Linnepe

vides for the prosperity of everyone and the peace and stability of the people.”
Der Ausdruck £ A wird hier als “provide for the prosperity of everyone”
aufgefallt. Tucker (S. 186) verweist dazu in einer Anmerkung auf “Book of
Changes, 1; Legge trans., 408; Wilhelm trans., 376”. Der Beleg bezieht sich
auf den SatzFE &, RLIE N, im Leitfaden der Wandlungen. Legge iiber-
setzt jedoch: “The superior man, embodying benevolence, is fit to preside over
men”. Wie kommt Tucker also auf seine Variante? Und warum bezieht er sich
auf iltere Ubersetzungen, wenn er die chinesische Syntax ganz anders inter-
pretiert? Nichts konnte die iibersetzerischen Freiheiten und die Berechtigung
einer weiteren Version besser belegen.

Ubersetzung
Abschnitt 1

Mitmenschlichkeit, [abgehandelt] in vier Abschnitten'*

[1] Mitmenschlichkeit nenn man die Tugend, zum Oberhaupt & (cho) der
Menschen zu werden's und das Volk & (tami) zu befrieden'®. [2] Sie ist die gro-
Be Tugend Kf (daitoku) der Weisen B2 N (seijin). [3] Die groBe Tugend von
Himmel und Erde heifit “Hervorbringen”.!” [4] Die Weisen richteten sich nach
ihr. [5] Daher heif3t sie [im Buch der Dokumente (Shujing) auch] “die Tugend,
die das Leben schiitzt.”'® [6] Die Weisen waren im Altertum die Herrscher &
(kun) des Reiches.” [7] Aus diesem Grund geht an Tugenden des Herrschers
nichts iiber sie hinaus. [8] Im Kommentar [zum GroBen Studium (Daxue)]

14 Die Ubersetzung folgt der von Nishida Ta’ichird bearbeiteten Ausgabe des Textes in NST
36:53-58 bzw. 213-15. Zahlen in eckigen Klammern geben die Stelle des Satzes im Ori-
ginal an. Wenn ein Satz des Originals in der Ubersetzung unterteilt wurde, dann sind die
neuen Satzteile mit kleinen Buchstaben gekennzeichnet.

15 Yijing, SBBY 1:2b1-2: “Der Edle verkorpert die Mitmenschlichkeit und erhebt sich iiber
die Menschen.” Siehe auch LEGGE 1966: 408; WiLHELM 2001: 26.

16 Shujing, SBBY 2:6al: “Ah, die Menschen kennen und das Volk befrieden!” Siehe auch
LeGGE 1991: 3:70; KARLGREN 1950: 8.

17 Yijing, SBBY 8:1b8.

18 Shujing, SBBY 2:3a7: “Die Tugend, die das Leben schitzt, ist dem Herzen des Volkes von
Vorteil und bringt es in Einklang.” Siehe auch LEGGE 1991: 3:59.

19 KR (tianxia | tenka), wortl. “[Region] unter dem Himmel”.
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Sorais “Mitmenschlichkeit” 11

heiBt es: “Der Herrscher der Menschen verharrt in Mitmenschlichkeit.”? [9]
Ein Weiser zu werden, das kann man nicht lernen. [10] Die Edlen®' spiterer
[Zeiten], die den Weg der Weisen ¥ N 238 (seijin no michi) studierten, um
ihre Tugend zu vollenden, machten die Mitmenschlichkeit zum Hochsten. [11]
Deshalb sprach Meister Kong: “[Wenn] der Edle sich von der Mitmenschlich-
keit entfernt, wie [kann] er da seinen Namen 44 (na)* vollenden?”>* [12] Dar-
aus folgt, da man einen Edlen aufgrund seiner Mitmenschlichkeit [als sol-
chen] benennt. [13] Deshalb griindeten die Unterweisungen der Schule [Mei-
ster] Kongs fLF] (komon) unbedingt auf der Mitmenschlichkeit.* [14] Das
besagt, das eigene Herz > (shin, kokoro) nicht von der Mitmenschlichkeit der
Weisen zu entfernen. [15] Aus diesen Griinden ist die Mitmenschlichkeit die
groBBe Tugend der Weisen und haben sie die Edlen zu ihrer Tugend gemacht.
[16] Was die Tugenden der Weisen betrifft, so sind [sie mit allem] ausge-
stattet. [17] Wieso sollte es sich nur um die Mitmenschlichkeit handeln? [18]
Deshalb ist die Mitmenschlichkeit [nur] eine [unter den vielen] Tugenden der
Weisen. [19] Dal} die Weisen jedoch die Weisen sind, liegt daran, daf} sie den
nachfolgenden Zeitaltern des Reiches [ein Beispiel von] Mitmenschlichkeit
[gaben]. [20] Deshalb ist Mitmenschlichkeit die groe Tugend der Weisen.
[21] Der Weg der Weisen vereint viele Vorziige %3 (shiibi), wieso sollte es
sich nur um Mitmenschlichkeit handeln? [22] Was die Menschen betrifft, die
den Weg der Weisen studieren: Wieso sollte es sich bei allen um die Mit-
menschlichkeit handeln, wo doch die Tugenden aufgrund [ihrer] Natur 4 (sei)
unterschiedlich sind?* [23] Der Weg der Weisen fiihrt jedoch in der Haupt-
sache zur Befriedung des Volkes. [24] Und obgleich er zahlreiche Vorziige
aufweist, dienen sie dem Zweck, die Mitmenschlichkeit zu unterstiitzen und

20 Daxue,SBBY 3b2. Vgl. LEGGE 1994: 1:362.
21 BT (junzi /| kunshi).
22 % (ming | mei, na).

23 Lunyu, SBBY 2:8b6-7. Vgl. LEGGE 1994: 1:166; WALEY 1949: 103; WiLHELM 2001: 59;
AMEs 1998: 90.

24 Die praktische Umsetzung dieses Anspruchs wird im Lunyu erldutert: “Der Meister sprach:
‘Seinen Willen auf den Weg ausrichten, sich in der Tugend ausbilden, [dabei] der Mit-
menschlichkeit folgen und sich in den Kiinsten vergniigen.’” Vgl. Lunyu, SBBY 4:1b9-2a2.
Siehe auch LEGGE 1960: 1:196; WALEY 1949: 123-24; WiLHELM 2000: 82; AMESs 1998: 112.

25 Die spezifischen Anlagen der menschlichen “Natur” bestimmen nach Sorai, welche “Tugen-
den” f (de / toku) eine Person ausbilden kann. Die Beschaffenheit der “Natur” kann nach
Auffassung des Autors grundsétzlich nicht “gewandelt”, aber durch Ubung in den “Kiinsten
des Weges” (dogei) kultiviert bzw. “verdndert” werden. Vgl. LEinss 1995: 125-28.
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12 André Linnepe

sie zu vollenden.? [25] Die Menschen unterscheiden sich zwar in ihrer Na-
tur, doch ob Wissender oder Dummer, Gescheiter oder Torichter, daf} sie das
Herz des gegenseitigen Liebens, Umsorgens, Helfens und Vollendens sowie
das Talent des geschiftigen Handelns 3£ &2 (unyo eii) besitzen, ist allen
gemeinsam. [26a] Deshalb hingt die Regierung [des Reiches] vom Fiirsten ab
und das Versorgen vom Volk. [26b] Die Bauern, Handwerker und Héndler sind
alle aufeinander angewiesen und vollenden [dadurch] ihr Leben. [27] Dal3 der
Mensch nicht von der Gemeinschaft getrennt und allein in einer menschen-
leeren Gegend leben kann, liegt allein an seiner Natur. [28] “Fiirst” & (kun)
bedeutet “Gemeinschaft” #f (gun).?’ [29] Wenn dem so ist und [der Fiirst]
die Menschen zu einer Gemeinschaft macht und sie vereint, wie konnte das
ohne Mitmenschlichkeit gelingen? [30] Obgleich diejenigen, die lernen und
ihre Tugenden vollenden, ihrer Natur [nach voneinander] verschieden sind,
so betrifft das Studium doch génzlich den Weg der Weisen. [31] Der Weg der
Weisen fiihrt jedoch in der Hauptsache zur Befriedung des Volkes. [32] Wenn
die Edlen sich demnach nicht nach der Mitmenschlichkeit richten, wie kon-
nen sie sich dem Weg der Weisen anpassen und ihn befolgen und dabei ihre
Tugend vollenden? [33] Das wire so, als wiirde man den Menschen, um sie
zu erndhren, nicht die fiinf Getreidesorten Fi5% (gokoku) [geben]. [34] Zudem
wiirden sie abmagern und sterben. [35] Was hat es aulerdem fiir einen Nutzen,
daB der Fiirst sein Volk studieren und die Tugend vollenden liee? [36] Auch
das geschieht einzig aus dem Wunsch, daB ein jeder das seinen Begabungen?
entsprechende Amt ‘E (kan) besetzt und so der Aufgabe B (shoku) der Befrie-
dung des Volkes dient. [37] Aus diesen Griinden, gleichwohl die Tugenden der
Weisen vollkommen sind und die Tugenden der Edlen sich [je nach Person]
unterscheiden, unterstiitzen alle die besagte Mitmenschlichkeit. [38a] Ferner
besalen die vormaligen Konige J:1 (senno) die Tugenden des Scharfsinns
und der Klarheit sowie der Klugheit und der Weisheit J&BH&EHZ & (somei

26 Lunyu, SBBY 6:16a2: “Der Edle begegnet den Freunden durch literarische Bildung 3
(wen / bun) und unterstiitzt durch [den Austausch mit ihnen] die Mitmenschlichkeit.” Siehe
auch LEGGE 1994: 1:262; WiLHELM 2000: 129; WaLEY 1949: 170; AmEs 1998: 160.

27 Xunzi, SKT 5:238. Vgl. KOsTER 1967, 101.

28 #f (cai/ zai). Nach Sorai verfiigt jeder Mensch iiber eine Anzahl spezifischer “Fihigkeiten”.
Nur der Edle ist durch das Studium des Weges dazu in der Lage, diejenigen zu entwickeln,
die ihn zur Ausiibung eines bestimmten “Amtes” ‘B (guan / kan) in der Regierung befi-
higen. In Plauderein iiber Politik kritisiert Sorai den Zustand der Gesellschaft, in welcher
die Edlen nicht auf ein Amt berufen werden, das ihren Begabungen entspricht. Vgl. LEINss
1995: 136-9; TaHARA 1991: 202-15.
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eichi no toku)®. [38b] [Sie] setzten Riten und Musik fL#% (reigaku) fest, er-
richteten den Weg und lieen die nachfolgenden Zeitalter des Reiches [diesen]
befolgen. [38c] Die Edlen spiterer [Zeiten] verehrten [den Weg] und setzten
ihn in die Tat um. [39] Gleichwohl [die vormaligen Konige] die Tugend, [das
Gehorte und Gesehene zu unterscheiden] sowie des Verstandes und der Weis-
heit besaen, zu welchem Nutzen sollten sie das getan haben? [40] Bei der
Errichtung des Weges taten die vormaligen Konige dies auf der Grundlage von
Mitmenschlichkeit. [41] Aus diesem Grund entsprechen Riten, Musik, Stra-
fen und Regierungsausiibung® ganz und gar Mitmenschlichkeit. [42] Wenn
es sich nicht um Menschen von Mitmenschlichkeit 1= N (jinjin) handelte, wer
sollte denn dann den Weg der vormaligen Konige &1 238 (senno no michi)
zu seiner Aufgabe machen und das Volk des Reiches befrieden? [43] Des-
halb machen die Unterweisungen der Schule [Meister] Kongs die Mitmensch-
lichkeit zum Hochsten und ihre Befolgung zur Aufgabe. [44a] DaB3 er auf diese
Art [eben] nicht fordert, zu einem Weisen zu werden, das entspricht [ganz]
dem Weg des Altertums. [45] Meister Meng sagt: “Mitmenschlichkeit [be-
deutet], Mensch zu sein. [46] [Beides] vereint nennt man ‘den Weg’.”?! [47]
Der Weg gehort zu den vormaligen Konigen, die Tugenden gehdren zu uns
[Menschen]. [48] Einzig das Befolgen der Mitmenschlichkeit ermoglicht es
uns, sich spéter mit dem Weg zu vereinen. [49] Das sind die von alters her
tiberlieferten Erlduterungen.

[50] Die Gelehrten 1% (ju) spéterer Zeitalter’? kannten den Weg der Weisen
nicht. [51] Deshalb kannten sie die Mitmenschlichkeit nicht. [52] In ihren Er-
kldrungen heift es: “Mitmenschlichkeit ist das Prinzip der Liebe % Z ¥ (ai no
ri) und eine Tugend des Herzens 22 27 (kokoro no toku).”*® [53] Ferner heif3t
es: “Sind die Begierden #k (yoku) der Menschen gereinigt und erschopft, brei-
tet sich das Himmelsprinzip KEf (tenri) aus.”** [54] Weiter heift es: “Es gibt
einen umfassenden und einen einseitigen Begriff [der Mitmenschlichkeit].”
[55] Ihre Ansichten wurzeln in den [Lehren] des Buddha und des Alten

29 Bezug auf Yijing, SBBY 7:1a—11a und Zhong yong, SBBY 22a3.

30 *LIEIAIEL (li yue xing zheng | rei gaku kei sei).

31 Mengzi, SBBY 7:1769-10. Vgl. LEcGE 1970: 485; Lau 2003: 317.

32 Gemeint sind die konfuzianischen Gelehrten der Song-Zeit 4% (960-1279).

33 Aus Zhu Xis Kommentar zum Lunyu. Vgl. Lunyu, SBBY 1:167-8; SGTK 7:36.

34 Ebenfalls aus Zhu Xis Kommentar zum Lunyu. Vgl. Lunyu, SBBY 6:8b7; SGKT 7:216.
35 ®F (zhuanyan | sengen) und Wi 5 (pianyan | hengen). Vgl. Zhu Xi yulei 20:829.
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[Meisters]*®. [56] Deshalb macht ihre Gelehrsamkeit das Prinzip 2 (ri, koto-
wari) und das Herz zum Wesentlichen. [57] AuBlerdem haben sie [die Biicher]
Mitte und MaB (Zhong yong) und Meister Meng (Mengzi) falsch gelesen und
die Mitmenschlichkeit mit der Natur 4: (sei) [gleichgesetzt].*” [58] Die Natur
ist von Mensch zu Mensch verschieden und deshalb dachten sie, da3 dieser
Unterschied auf der materiellen Beschaffenheit & (kishitsu) [der Natur] be-
ruhe, das Prinzip sie aber mit den Weisen vereine.*® [59] Aus diesen Gedanken
[leiten sie] ab, Mitmenschlichkeit [bedeute], die Menschen zu lieben.*® [60]
Liebe ist aber nur eine Empfindung 1% (jo). [61] Wenn [die Gefiihle] ruhen,
wo konnen [die Gelehrten dann] die von ihnen benannte Liebe entdecken?
[62] Das “Prinzip der Liebe” erhalte [der Mensch] aber vom Himmel und [es]
statte sein Herz aus. [63] Dort werde es zur Mitmenschlichkeit und zur Tugend
des Herzens. [64] Anfangs, bei seiner Geburt, unterscheide sich der Menschen
nicht von den Weisen. [65] Einzig weil die materielle Beschaffenheit [der Na-
tur] und die Begierden sie hindern, sei die Mitmenschlichkeit unvollkommen.
[66] Wenn sich das Studium vollende, die menschlichen Begierden sich er-
schopften und die materielle Beschaffenheit sich wandle, dann fiihre das un-
weigerlich zur [ Vervollkommnung] der Mitmenschlichkeit. [67] Ferner denken
sie, dal der Weg von Himmel und Erde unauthorlich Leben [hervorbringe].
[68] Was der Mensch dabei empfange, werde zu Mitmenschlichkeit. [69] Aus
diesem Grund driicke die Ausbreitung [des Himmelsprinzips] die Bedeutung
des [unaufhorlichen] Schaffens aus. [70] Ferner sind sie der Auffassung, daf3

36 1L (butsuro).

37 Zhu Xis Kommentar zum Mengzi: “Mitleid, Scham und Abneigung, Bescheidenheit und
Zuriickhaltung sowie die [Unterscheidung von] Richtig und Falsch sind Empfindungen.
Mitmenschlichkeit, Rechtschaffenheit, ein den Riten [entsprechendes Verhalten] und Weis-
heit sind die Natur.” Vgl. Mengzi, SBBY 2:12a4; SGTK 8:150. Ferner Zhu Xis Kommentar
zum Lunyu. Vgl. SBBY 1:1b9-2a2; SGTK 7:36.

38 Zhu Xi kommentiert das Mengzi: “Die Natur ist das Prinzip, welches die Menschen vom
Himmel erhalten und das dieser hervorbringt. Weil [die Natur] vollkommen eins ist mit dem
Guten, gibt es in ihr auch nicht ein biichen Schlechtes. Aus diesem Grund unterscheiden
sich die zahlreichen Menschen anfangs nicht von Yao und Shun. Allein weil die Menschen
von ihren eigenen Begierden verdorben werden, verlieren sie das Gute ihrer urspriinglichen
Natur. Yao und Shun folgten nicht ihren Begierden und konnten ihre Natur génzlich auswei-
ten.” Vgl. Mengzi, SBBY 3:1a4-5; SGTK 8:178. Ferner Zhu Xis Kommentar zum Zhong
yong: “Natur und Weg sind dasselbe, die [vom Himmel] erhaltene Materie unterscheidet
sich jedoch [von ihnen].” Vgl. Zhong yong, SBBY 1b2; SGTK 8:15.

39 Mengzi, SBBY 4:22a3—-4: “Mitmenschlichkeit [bedeutet], die Menschen zu lieben; den Ri-
ten [zu entsprechen bedeutet], die Menschen zu achten.” Siehe auch LEGGE 1970: 333; Lau
2003: 185.
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die Mitmenschlichkeit eine absolute Tugend 4 f# (zentoku) des Herzens sei.*
[71] Daher schliefe sie Rechtschaffenheit, Riten, Weisheit und Vertrauen mit
ein.*! [72] Das sei der umfassende Begriff von Mitmenschlichkeit. [73] Der
Gegenbegriff zu Rechtschaffenheit, Riten, Weisheit und Vertrauenswiirdigkeit
sei der einseitige Begriff von Mitmenschlichkeit. [74] Vor allem verstehen sie
nicht, da} Mitmenschlichkeit eine Tugend ist und nicht die Natur, geschwei-
ge denn das Prinzip!** [75] “Mit Mitmenschlichkeit lieben™** benennt nur ei-
nen Anfang. [76] Wie kann es sein, da} sich darin die Mitmenschlichkeit er-
schopft? [77] Uberdies besagt das von Meister Kong sogenannte “Menschen
lieben”*, daB man zu Vater und Mutter des Volkes werde ® [78] Wenn das
nicht bedeutet das Volk zu befrieden, wie kann es da ausreichen, Vater und
Mutter des Volkes zu werden? [79] Die Song-Gelehrten Kf# (soju) machen
das Herz zum Obersten. [80] Wenn man das Herz zum Obersten macht und
von der Liebe spricht, dann ist folglich auch Shakyamuni*® ein Mensch von
Mitmenschlichkeit. [8§1] Ohne die Tugend, die das Volk befriedet, handelt es
sich folglich nicht um die [Art von] Mitmenschlichkeit, die ich meine. [82]
Ist es moglich, die materielle Beschaffenheit zu wandeln? [83] Kann man die

40 Zhu Xi im Kommentar zum Lunyu: “Mitmenschlichkeit ist die absolute Tugend des ur-
spriinglichen Herzens AS:Ux (benxin / honshin).” Vgl. Lunyu, SBBY 4:10b6; SGTK 7:155.
Vgl. ferner Lunyu, SBBY 6:8b3; SGTK 7:215.

41 FEtLBF (vi li zhi xin | gi rei chi shin).

42 Bei Zhu Xi heifit es: “Mitmenschlichkeit ist das Prinzip, welches die Menschen zu Men-
schen macht. Mitmenschlichkeit ist das [ihnen eigene] Prinzip.” Vgl. SBBY 7:17b10;
SGTK 8:423. Die Einheit von Mitmenschlichkeit und Prinzip erldutert Zhu Xi ferner in
seinem Kommentar zum Lunyu: “Meister Cheng sprach: ‘Mitmenschlichkeit ist das rechte
Prinzip des Reiches. Wenn das rechte Prinzip verlorengeht, dann gibt es keine Ordnung und
keinen Frieden.”” Vgl. Lunyu, SBBY 2:1b5; SGTK 7:65.

43 Liji, SBBY 11:9b6: “Mit Mitmenschlichkeit das Volk lieben und mit Rechtschaffenheit das
Volk disziplinieren.” Siehe auch WiLHELM 1997, 75; SKT 28:564.

44 Lunyu, SBBY 6:15a6-7: “Fan Chi fragte nach der Mitmenschlichkeit. Der Meister sprach:
‘Die Menschen lieben.”” Siehe auch LEGGE 1994: 1:260; WiLHELM 2000: 128; WALEY 1949:
169; Ames 1998: 160.

45 Shijing: “Gliicklich allein ist der Edle, er ist dem Volk Vater und Mutter [...]” Vgl. Shijing
Jizhuan 10:2b3—4. Siehe auch LEGGE 1991: 4:272—73; KARLGREN 1950: 11. Shujing, SBBY
6:1b1: “Ein grofier Herrscher dient dem Volk [wie] Vater und Mutter.” Siehe auch LEGGE
1991: 4:283-84.

46 B (Shaka, ca. -463 bis -383 oder -566 bis -486). Sorai gibt im Original nur die Ab-
kiirzung des Namens Bl 72 /€ (Shakamuni), wortl. “der Weise [aus dem Geschlecht der]
Sakya”, an.
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menschlichen Begierden erschopfen? [84] Welche Tugend gehdrt nicht zum
Herzen? [85] Wenn die Mitmenschlichkeit eine absolute Tugend ist, wofiir
sind dann die vielen [anderen] Tugenden? [86] “Umfassender Begriff” und
“einseitiger Begriff”, sind sie nicht eine Tduschung? [87] Alle [Irrtiimer beru-
hen darauf], da3 [die Gelehrten] willkiirlich vom Prinzip sprechen, ohne den
Weg bereits erblickt zu haben.

[88a] Lehrer Jinsai*’ sagt: “[Mitmenschlichkeit ist] die Tugend der Barm-
herzigkeit und Liebe #% (jiai). [88b] Sie durchdringt Fern und Nah, Innen
und AuBlen vollstindig und tiefgriindig und es gibt keinen Ort, an den sie nicht
heranreicht.”*® [89a] Auch das [klammert sich an] Meister Meng, da [Jinsai]
das Herz des Mitleids k220> (sokuin no kokoro) ausweiten und damit die
Mitmenschlichkeit vollenden will. [89b] [Er] ordnet [sie] nicht den vormaligen
Konigen zu, sondern den Menschen, und erkennt nicht, dafl [Mitmenschlich-
keit] auf die Befriedung des Volkes zuriickzufiihren ist und spricht nutzlos von
Barmherzigkeit und Liebe. [90] Deshalb das Ubel, daB er schlieBlich Shakya-
muni® zu einem Menschen von Mitmenschlichkeit macht. [91] Ist das nicht
ein Irrtum? [92] Uberdies ist das von Meister Meng bezeichnete “Ausweiten
der Vier Anfinge™ lediglich eine Argumentation FfigiZ 5 (ronsetsu no gen).
[93] Von Anfang an spricht dieser nicht von einer Methode zur Vollendung der
Mitmenschlichkeit. [94] Es ist so, als wenn der Funke eines Feuers dazu fiihrt,
dal das Feld verbrennt oder ein Sdmling von einem Sun® [wichst] und bis
zum Himmel reicht.” [95] Z6ge man [an dem Sdmling], damit er ldnger wird,

47 HFEJeA (Ito Sensei). Trotz seiner polemischen Kritik an dessen Werk 146t Sorai ihm die
Ehrenbezeichnung “Lehrer” zukommen.

48 Goma jigi, NST 33:38.

49 Doji mon, NRI 5:151: “Buddha macht die Uberwindung [der Leiden] mittels barmherziger
Liebe zur Hauptsache. Das dhnelt der Mitmenschlichkeit.”

50 Mengzi, SBBY 2:12a5-6: “Das Herz des Mitleids ist der Anfang fiir die Mitmenschlichkeit.
Das Herz von Scham und Abneigung ist der Anfang fiir die Rechtschaffenheit. Das Herz
der Bescheidenheit und Zuriickhaltung ist der Anfang fiir ein den Riten [entsprechendes
Verhalten]. Das Herz [mit einem Sinn fiir die Unterscheidung von] Richtig und Falsch ist
der Anfang fiir die Weisheit. Der Mensch besitzt diese vier Anfidnge, so wie [sein] Korper
vier Glieder besitzt.” Siehe auch LEGGE 1970: 203; Lau 1998: 73; SKT 4:111.

51 = (sun). Ein Zehntel des EinheitslingenmaBes N (shaku), ca. 3,03 cm.

52 “Der Funke eines Feuers” — DK (issei no hi) entnimmt Sorai einer Passage in Jinsais
Gomo jigi, in welcher der Autor die Vollendung der Vier Anfinge zu den Tugenden Mit-
menschlichkeit, Rechtschaffenheit, Riten und Weisheit mit dem Anwachsen eines Funkens
zu einer Flamme vergleicht. Vgl. NST 33:147; Tucker 1998: 186. “Das Feld verbrennen”
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und streckte man ihn, damit er emporwichst, dann wiirde das Feuer erléschen
und der Siamling verwelken.® [96] Facht man [das Feuer] mit Wind an und
bewissert [den Sdmling] mit Regen und Tau, dann wiirde das Feld folglich
von selbst brennen und [der Sdmling] von selbst bis zum Himmel reichen.
[97] Bei den Menschen ist es ganz gleich. [98] Erzieht man sie mit Riten und
Musik, dann werden sie die Tugend der Mitmenschlichkeit vollenden. [99]
Die Unwissenden meinen, daB Riten und Musik etwas AuBerliches seien und
nicht [in unserem Inneren] wéren. [100] Sie vertrauen nicht den Belehrungen
der Weisen und wiinschen, die Mitmenschlichkeit mit der eigenen Weisheit %/
(chi) zu vollenden. [101] Warum wissen sie nicht, dal Wind, Regen und Tau
von auflen [zu Hilfe] herangezogen werden und ihre Wirkung auf das [Wachs-
tum] dennoch grof} ist? [102] Der Weg von Riten und Musik folgt unwill-
kiirlich den Vorgaben des [Himmels-] Herren 77 (tei)>*.> [103] Ist das nicht
dhnlich wie Wind und Regen vom Himmel aus helfen? [104] Jinsai und die
Song-Gelehrten sind in gleicher Weise ohne Gelehrsamkeit und Fertigkeiten.

Abschnitt 2

[11 Es kommt vor, da3 man von Ménnern mit Mitmenschlichkeit 1=\ als von
“Mitmenschlichen” {~ spricht. [2] In der Weise wie die Drei Mitmenschlichen
=1 (sanjin)*® es aufgrund [ihrer] Tugend machten und Guan Zhong#&{#"’ es

i % %€ < (gen wo yaku) findet sich im Shujing. Vgl. Shujing, SBBY 5:3a3; Legge 1991:
4:229.

53 Vgl. Mengzi, SBBY 2:6a8—6b2; LEGGE 1970: 190-91; Lau 1998: 63; SKT 4:97.
54 Bei Sorai gleichbedeutend mit den vormaligen Konigen. Vgl. NST 36:126 ff.
55 Shijing jizhuan 16:18b4-5. Vgl. LEGGE 1991: 4:454; KARLGREN 1950: 196.

56 Lunyu, SBBY 9:7b5-7: “Meister Wei floh [vor ihm], Meister Ji wurde [sein] Sklave und
Meister Bi Gan lehnte sich [gegen ihn] auf und wurde getotet. Meister Kong sprach: ‘In
der Yin[-Dynastie] gab es drei Mitmenschliche.”” Siehe auch LEGGE 1994: 1:331; WILHELM
2000: 178; WALEY 1949: 218; AmEs 1998: 212. Die drei Meister lehnten sich gegen die
tyrannische Regierung des letzten Konigs der Yin-Dynastie auf und wurden so zu einem
Beispiel fiir mitmenschliches Handeln, da sie das Wohl des Volkes tiber ihr personliches
Schicksal stellten.

57 Lunyu, SBBY 7:11a5-10: “Zilu sprach: ‘Als Fiirst Huan den Fiirstensohn Qiu totete, [da
ging auch] Shao Hu in den Tod, Guan Zhong starb nicht.” [Er] fragte: “War [Guan Zhongs
Verhalten] mitmenschlich?” Meister Kong sprach: ‘Daf} Fiirst Huan die verschiedenen Fiir-
sten neunmal ohne Kriegswagen versammeln konnte, ist Guan Zhongs Verdienst. Was fiir
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aufgrund seines Verdienstes tat, bezeichnet man [die Minner| dieser beiden
[Beispiele] als solche [= Mitmenschliche] durch den Umstand, daf} sie alle-
samt das Volk befriedeten. [3] Die Song-Gelehrten suchen die Mitmensch-
lichkeit im Herzen.® [4] Thre Erkldrungen verfehlen deshalb, [die Verdienste]
Guan Zhongs [zu verdeutlichen]. [5] Auch Jinsai sucht [die Mitmenschlich-
keit] im Herzen.” [6] Er unterscheidet sich von den Song-Gelehrten lediglich
darin, daB} er nicht von Himmelsprinzip und menschlichen Begierden spricht.
[7] Folglich verfehlen auch seine Erlduterungen Guan Zhong. [8] Diese Irrtii-
mer muf} man nur besehen.

Abschnitt 3

[1] Es kommt auch vor, da man von mitmenschlicher Regierung { ¥ (jinsei)
als von “Mitmenschlichkeit” spricht. [2] “[Mit] Weisheit dahin [= Position
des Fiirsten] gelangen und [mit] Mitmenschlichkeit diese bewahren”®, “[das
Verlangen] des Volkes nach Mitmenschlichkeit ist viel stérker als nach Wasser
und Feuer”®! und “bei der Mitmenschlichkeit selbst dem Lehrer keine [Zu-
gestiandnisse] machen”® sowie die Fragen der Schiiler [Meister Kongs] nach

eine Mitmenschlichkeit, was fiir eine Mitmenschlichkeit!”” Siehe auch LEGGE 1994: 1:281—
82; WiLHELM 2000: 144; WALEY 1949: 184-85; AmEs 1998: 175. Guan Zhongs Verdienst
bestand darin, daf er einen Krieg verhindern und sich auf diese Weise fiir den Frieden und
das Wohl des Volkes einsetzen konnte. Aus der Sicht Meister Kongs spricht dieses Handeln
fiir wahre Mitmenschlichkeit.

58 Zhu Xis Kommentar zu Guan Zhong lautet: “Wenn Guan Zhong auch kein Mitmensch-
licher war, [sein Handeln] nutzte den Menschen und war folglich das Verdienst von Mit-
menschlichkeit.” Vgl. Lunyu, SBBY 7:11b1-2; SGTK 7:259.

59 Jinsais Kommentar zu Guan Zhong: “Mitmenschlichkeit ist die groie Tugend. Wenn ein
Mensch das Herz der Barmherzigkeit und Liebe auch nur fiir eine kurze Dauer vergifit, dann
darf man mit Sicherheit nicht [von einem Mann von Mitmenschlichkeit sprechen]. Macht
man sich um die Wohlfahrt und Sicherheit des Volkes verdient und erstreckt sich dieses auf
das Reich der nachfolgenden Dynastien, dann mufl man das Mitmenschlichkeit nennen.”
Vgl. Rongo kogi, NNM 13:318.

60 Lunyu,SBBY 8:6a6—7. Vgl. LEGGE 1994: 1:303; WiLHELM 2000: 160—61; WALEY 1949: 200;
AwMEs 1998: 191.

61 Lunyu,SBBY 8:6b6. Vgl. LEGGE 1994, 1:303; WiLHELM 2000: 161; WALEY 1949: 200; AMES
1998: 191.

62 Lunyu, SBBY 8:6b10. Vgl. LEGGE 1994: 1:304; WiLHELM 2000: 161; WaLEY 1949: 200;
AMES 1998: 192.
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der Mitmenschlichkeit entsprechen allesamt [dieser Verwendungsweise].* [3]
Zumeist ist das Fragen nach der Regierung und das Fragen nach Mitmensch-
lichkeit gleich[bedeutend].%* [4] Das Fragen nach dem Regieren [bezieht] sich
auf die Regierung eines Dorfes & (vit, mura). [5] Alle [diese Minner] wurden
Dorfvorsteher %% (sai) und fragten, was zum gegenwirtigen Zeitpunkt zu tun
sei. [6] Das Fragen nach der Mitmenschlichkeit [bezieht] sich auf die Regie-
rung eines Landes [E (kuni). [7] Alle fragten im voraus, um eines Tages die
Regierung eines Landes [libernehmen] zu kénnen. [8] Das kann man daraus
ersehen, daB Meister Kong, um Meister Yan i1~ (Yanzi / Ganshi )* und Zhi
Zhang 1-ik (Shicho)® zu antworten, unter direktem Bezug auf das Reich zu
ihnen sprach.®’

[9] Eine mitmenschliche Regierung auszuiiben, wurzelt darin, die [eigene]
Person zu kultivieren {& £ (shizshin). [10] Wenn man die eigene [Person] nicht
kultiviert, dann wird das Volk nicht folgen, obwohl man eine mitmenschliche
Regierung ausiibt. [11] Das [im Buch] Mitte und Maf; die neun Leitfaden auf-
gezihlt sind und die Selbstkultivierung als erste genannt ist, [verweist] eben-

63 Vgl. die Fragen der Schiiler Meister Kongs im Lunyu. Fan Chi in Lunyu, SBBY 3:13a10-
13b2. Vgl. LEGGE 1994, 1:191; WiLHELM 2000: 78; WALEY 1949: 120; AmEs 1998, 108. Yen
Hui in Lunyu, SBBY 6:8b2-9al und SBBY 6:9b2-10a3. Vgl. LEGGe 1994: 1:250, 251-52;
WiLHELM 2000: 121, 122; WALEY 1949: 162; AmES 1998: 152-53. Derselbe ferner in Lunyu,
SBBY 6:15a6-7. Vgl. LEGGE 1994: 1:260-61; WiLHELM 2000: 128; WALEY 1949: 169; AMES
1998, 159-60. An anderer Stelle nochmals Fan Chi in Lunyu, SBBY 7:5a10-5b1. Vgl.
LEGGE 1994: 1:271; WiLHELM 2000: 136; WALEY 1949: 176; AMmEs 1998: 167. Zizhang in
SBBY 9:2b6-8; Vgl. LEGGE 1994: 1:320; WiLHELM 2000: 172; WALEY 1949: 210-11; AMES
1998.

64 Vgl. Yan Hui in Lunyu, SBBY 6:11a7-11b1; SBBY 6:12b7-13al; SBBY 6:13b1-2 und
SBBY 6:13b6-14a4; Vgl. LEGGE 1994: 1:254, 256-59; WiLHELM 2000: 123, 125, 126;
WALEY 1949: 146, 165-66, 167; AMEs 1998: 154, 156, 157. Ferner Zilu in SBBY 7:1a3-10
und SBBY 7:4b10-5a3. Vgl. LEGGE 1994: 1:262-63, 269-70; WiLneLM 2000: 130-31, 135;
WAaLEY 1949: 171, 175, AMEs 1998: 161, 166.

65 -514 bis -483. Auch FHi (Yan Yuan / Gan En) oder ZH[A] (Yan Hui / Gan Kai). Aufgrund
seiner Tugendhaftigkeit wurde dieser zum Lieblingsschiiler Meister Kongs.

66 Geboren -503. Ebenfalls ein Schiiler Meister Kongs, der sich durch besondere Be-
scheidenheit auszeichnete.

67 Lunyu, SBBY 6:8b2-3: “Yan Hui fragte nach der Mitmenschlichkeit. Der Meister sprach:
‘Sich selbst iiberwinden und sich wieder den Riten zuwenden, so [vollendet] man die Mit-
menschlichkeit. Wenn man dieses auch nur fiir einen Tag erreicht, dann wird das Volk zur
Mitmenschlichkeit zuriickkehren.”” Siehe auch LEGGE 1994: 1:250; WiLHELM 2000: 121;
WaLEY 1949: 162; AMESs 1998: 152. Ferner Lunyu, SBBY 9:2b5-8; Vgl. LEGGE 1994: 1:320;
WiILHELM 2000: 172; WALEY 1949: 210-11; AMEs 1998: 204.
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falls auf diese Bedeutung.®® [12] Die Antworten Meister Kongs betreffen da-
her alle die Selbstkultivierung. [13] Die nachfolgenden Gelehrten verstanden
das nicht und irrten, indem sie dachten, er spreche von einer Methode zur Voll-
endung der Mitmenschlichkeit.®” [14] [Unter ihren] Fehlern ist das ein grofer.
[15] Die Belehrungen der vormaligen Konige [umfassen] allein Lieder, Doku-
mente, Riten und Musik™. [16] Weil Riten und Musik nicht sprechen, erlernt
man sie und vollendet so die Tugend. [17] Wieso sollte es abgesehen davon
noch die besagte Methode, die Mitmenschlichkeit zu vollenden, geben? [18]
Was iiberdies den Weg der vormaligen Konige angeht, so stellten sie ihn auf,
um das Volk zu befrieden. [19] Folglich stellen auch [die Passagen], die davon
sprechen, die eigene Person zu kultivieren, allesamt die Wurzel dafiir dar, Mit-
menschlichkeit auszuiiben. [20] Wieso sollte es darum gehen, nur die eigene
Person zu kultivieren?”' [21] Die nachfolgenden Gelehrten horten den Erldu-

68 Zhong yong, SBBY 13b2-5: “Es gibt neun Leitfiden um das Reich, das Land und die Fa-
milie zu regieren. Sie lauten: die eigene Person kultivieren; die Wiirdigen verehren; mit
den Verwandten vertraut sein; die Wiirdentrdger achten; die Schar der Beamten behutsam
[behandeln]; das zahlreiche Volk wie die eigenen Kinder [betrachten]; die hundert Hand-
werke fordern; Milde gegeniiber Fremden walten lassen und sich um die Fiirsten sorgen.”
Vgl. WEBER-SCHAFER 1963: 50.

69 Zhu Xis Kommentar zum Lunyu: “Lu Zhi sagte: ‘Zi Gong richtete seinen Willen auf die
Mitmenschlichkeit, aber er trachtete vergebens nach einer solch erhabenen Sache, weil er
die Methode [zur Erlangung von Mitmenschlichkeit] noch nicht verstand. Deshalb lehrte
ihn Meister Kong, daf} nichts einfacher sei, als sich selbst zu nehmen und mit dem Nahen in
Verbindung zu setzen. Das gerade ist die Methode zur [Erlangung von] Mitmenschlickeit,
obwohl man grofziigig gegeniiber dem Volk ist, geht man voran und entspricht dieser.””
Vgl. Lunyu, SBBY 3:15b8-9; SGTK 7:130. Ferner kommentiert er: “Weil Sima Niu ausge-
lassen und mit vielen Worten sprach, unterwies der ehrwiirdige Meister ihn mit [der Anwei-
sung langsam zu sprechen], um ihn auf diese Weise zu méBigen. Gibt es etwas auller dieser
Methode zur [Erlangung von] Mitmenschlichkeit?” Vgl. Lunyu, SBBY 6:10a1-2; SGTK
7:129. Jinsai kommentiert dieselbe Passage im Goma jigi: “Die verschiedenen Meister der
Schule Meister Kongs kannten die Bedeutung der Mitmenschlichkeit wohl in ausreichen-
dem MalBe. Aber eine Methode zur Verwirklichung der Mitmenschlichkeit gab es noch
nicht. Deshalb sind die Fragen der Schiiler und die Antworten des ehrwiirdigen Meisters
als eine Methode zur Verwirklichung von Mitmenschlichkeit [aufzufassen], aber eine Eror-
terung der Bedeutung von Mitmenschlichkeit gab es nicht.” Vgl. Rongo kogi, SCZ 3:714;
NNM 13:263.

70 FEEALIE (shi shu li yue | shi sho rei gaku).

71 Zhong yong, SBBY 17b10-18al: “Wahrhaftigkeit endet nicht bei der Vollendung des ei-
genen Selbst, sie vollendet [auch] die Dinge. Die Vollendung des Selbst ist Mitmensch-
lichkeit; die Vollendung der Dinge ist Wissen.” Vgl. WEBER-SCHAFER 1963: 57.

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



Sorais “Mitmenschlichkeit” 21

terungen Zhuang Zhous jf:J vom “Weisen innen und Konig auen”’* gut zu

und meinten, dal man Reich, Land und Familie nehme und beiseite stelle. [22]
Um die Mitmenschlichkeit zu erkldren, taten sie es mit dem Himmelsprinzip,
oder sie taten es mit der Liebe, das ausschlieBliche Schwergewicht legten sie
auf das Innere [der Person] und verharrten bei der Vollendung des Selbst. [23]
Ist das nicht bemitleidenswert?

Abschnitt 4

[1] Es kommt [letztlich] auch vor, die Wegkiinste 1&Z% (dogei) zu diskutieren
und zu sagen, das sei Mitmenschlichkeit. [2] Das ist nicht dasselbe, als wenn
man von der Tugend der vormaligen Konige [als von Mitmenschlichkeit]
spricht. [3] Es ist [auch] nicht dasselbe, als wenn man von Ménnern von Mit-
menschlichkeit oder mitmenschlicher Regierung spricht. [4] Es geht dabei nur
darum, die Tugend des Weges zu preisen. [5] Die nachfolgenden Gelehrten
dachten nicht ausreichend dariiber nach und vermischten [die Wegkiinste und
die Mitmenschlichkeit] zu einem. [6] Dieses wird eingehend im unteren [Ein-
trag] zu Mitmenschlichkeit und Rechtschaffenheit 12§ (jingi) betrachtet.”

Abkiirzungen

SGTK  Shushigaku taikei &K% (GroBe Schriftensammlung zum Stu-
dium des Meister Zhu), 14 Bde., Meitoku Shuppan Sha 1974-82.

SZ Ogyi Sorai zenshii 3K AEAAM 44 (Gesammelte Schriften des Ogyu
Sorai), 6 Bde., Kawade Shobo Shinsha 1973-78.

SKT  Shinshaku Kanbun taikei HRESCK % (GroBe Sammlung chinesi-
scher Schriften in Neuiibersetzung), 114 Bde., Meiji Shoin 1967-79.

NNM  Nihon no meicho HAD473# (Bedeutende Schriften Japans), 50
Bde., Chiio Koron Sha 1969-82.

SCZ Nihon meika Shisho chiishaku zensho BA%ZUELFESE (Ge-
sammelte Schriften der Kommentare und Ubersetzungen zu den
Vier Biichern von beriihmten japanischen Gelehrten), 13 Bde., 13
Bde., Otori Shuppan 1973.

72 Zhuangzi, SBBY 10:14a7-8. Vgl. GiLEs 1926: 447.
73 Achter Abschnitt des Eintrags “Rechtschaffenheit” im Benmei. Vgl. NST 36:81-84.
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Sechs Fragen an den Kalendermeister

Ein Zwiegesprich iiber die Wahl giinstiger Tage und Richtungen
aus einer Enzyklopidie fiir divinatorische Zwecke (6zassho)
der spiten Tokugawa-Zeit

Gerhard Leinss, Cambridge

Einleitung

Mit der zunehmenden Verbreitung gedruckter Kalender im Japan des 17. Jahr-
hunderts stieg auch der Bedarf nach Schriften, die iiber dessen komplexen In-
halt Auskunft geben konnten. So entstand unter anderem ein Typus von Nach-
schlagewerk, der sich vornehmlich mit der Erlduterung kalendarischer Be-
standteile beschéftigte und seinen Lesern zusitzliche Hilfestellungen gab fiir
die Wahl giinstiger Tage und Richtungen in unterschiedlichen Lebenssituatio-
nen. Die ilteste erhaltene Ausgabe dieser Form von Enzyklopédie erschien
1632 unter dem Titel “GroBe gemischte Schrift” ozassho (Schreibweise: K
IO L &) Spitere Editionen sind ebenfalls in der Regel formal daran zu er-
kennen, daf} sie die Bezeichnung “gemischte Schrift” (zassho) in der einen
oder anderen Schreibweise in ihren Titeln tragen,” weshalb die japanische
Forschung fiir diese Nachschlagwerke den Gattungsnamen “Grof3e gemischte
Schriften” (K#EE ozassho, seltener daizassho gelesen) geprigt hat. Die ein-
zelnen Ausgaben dieses Typus, der bis in die zweite Hilfte des 19. Jahrhun-
derts in unterschiedlichen Formaten erschien, unterscheiden sich zwar teilwei-
se erheblich in Bezug auf ihr Erscheinungsbild, die Ausgestaltung der einzel-
nen Kapitel und hinsichtlich ihres Umfangs, wenn man die ersten Ausgaben
mit der letzten grofen Neubearbeitung vergleicht.’> Aber es spricht dennoch
nichts dagegen, diese unterschiedlichen Editionen aufgrund ihres gemeinsa-

1  Ein Faksimile dieser Ausgabe findet sich in Hasnivoto und Koike (1996: 3-146).

2 Unter den 59 Editionen, die Hashimoto aus dem Zeitraum 1632 bis 1867 zusammengestellt
hat, befinden sich lediglich zwei Ausgaben, bei denen dies nicht der Fall war (1714, 1840).
Siehe Hasnmvoto und Koike 1996: 213-14.
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men inhaltlichen Schwerpunktes in Anlehnung an die japanische Forschung
unter dem Gattungsnamen “Grofle gemischte Schriften” zusammenzufassen.*

Das Genre der ozassho erlebte in den 1840er Jahren eine letzte groBere
Neuausgabe, die unter dem langen Titel “Grofe Zusammenstellung GroBer
vermischter Schriften aus ewigen Zeiten iiber den zehntausendjdhrigen Kalen-
der, neu ausgewiihlt in der Tenpo-Ara” (Tenpo shinsen Eitai daizassho ban-
reki taisei® RARHTEEARKHMEEJ7JEKRK) erschienen ist.® Mit dieser Edition
wurde ein Nachschlagewerk von betrdachtlichem Umfang verdffentlicht, das
in der Aufbereitung der Themen und den zahlreichen Illustrationen moder-
nen enzyklopidischen Darstellungen recht nahekommt.” Inhaltlich wurde in
dieser Ausgabe vor allem der allgemein enzyklopadische Teil stark ausgewei-
tet. Neben Erlduterungen zu allen géngigen Formen der Mantik enthilt diese
Edition auch Kapitel iiber astronomische Sachverhalte und meteorologische
Erscheinungen und bestitigt in ihrer inhaltlichen Vielfalt insgesamt Hashimo-
tos Einschidtzung, wonach sich die ozassho gegen Ende der Tokugawa-Zeit
allméhlich zu “Ratgebern fiir alle Lebensbereiche” (seikatsu hyakka zensho)
entwickelt hitten.?

Ungeachtet ihres enzyklopédischen Charakters beschéftigte sich auch diese
letzte groBe Neu-Edition schwerpunktmiflig mit der Vermittlung kalendari-
scher Inhalte und von Ratschlidgen fiir die Tage- und Richtungswahl. Rund

3 Wihrend die ilteste erhaltene Ausgabe von 1632 noch aus 136 Kapiteln bestand, stieg ihre
Zahl in der unten niher beschriebenen Edition auf mehr als 333 an.

4 Neben dieser wortlichen Ubertragung des Gattungsnamens wird in diesem Beitrag in An-
lehnung an Yokoyama (2003, “Household Encyclopedia for Divining”) zusitzlich eine
interpretierende Ubersetzung fiir diesen Typus von Nachschlagewerk gewihlt, die seinen
Charakter treffender wiedergibt: “Haushaltsenzyklopédie fiir divinatorische Zwecke”.

5 Lesung des Titels aufgrund der hinzugefiigten Silbenschriftzeichen (furigana) des Origi-
nals.

6 Das Vorwort dieser Ausgabe stammt aus dem Jahre Tenpd 9 (1838), letztendlich gedruckt
wurde sie 1842 (HasHivoto und Kolke 1996: 188). Uber diese letzte Neu-Edition liegt ein
Aufsatz von Morita (2004) vor.

7 Dies mag ein Grund dafiir sein, daf} diese Ausgabe bis weit ins 20. Jahrhundert wiederholt
in modernen Druckfassungen aufgelegt worden ist. Der Katalog der Parlamentsbibliothek
in Tokyo nennt mehrere gedruckte Ausgaben des Werkes, die zwischen 1880 und 1977
unter dem Originaltitel erschienen sind. Lediglich der Zusatz “neu zusammengestellt in der
Tenp(‘)-Ara” (Tenpo shinsen KAEH48E) wurde in manchen Neudrucken ans Ende des Titels
gesetzt (1880, 1955, 1971); eine 1939 verdtfentlichte Ausgabe erhielt noch zusitzlich die
Ergiinzung “Revidiert in der Showa-Ara” (Showa teisei WFIFTIE).

8 Siehe Hasammoto und Koike 1996: 147.
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ein Drittel der 333 Kapitel sind diesem Themenkomplex vorbehalten.” Ferner
enthilt dieses Werk einen Dialog, der sich mit grundsitzlichen Fragen zum
Kalender und zur Wahl giinstiger Tage und Richtungen auseinandersetzt. Die-
ses Zwiegesprach geht dem Haupttext unmittelbar voraus und ist fraglos in der
Absicht verfafit worden, bei den Lesern etwaige Zweifel beziiglich der Tage-
wahl auszurdumen und ihnen die Beachtung der im Kalender vorgegebenen
Qualifizierungen von Raum und Zeit eindringlich nahezulegen.

Fiir uns ist dieser an die Benutzer gerichtete Appell von besonderem In-
teresse, da er uns einen unmittelbaren Einblick in die Praxis und Hintergriin-
de der Wahl giinstiger Tage und Richtungen gewéhrt, die eine zentrale Rolle
spielte bei der Koordinierung von Aktivitdten und bei der Planung wichtiger
Titigkeiten und Anlisse. Der vorliegende Beitrag mochte deshalb diesen Dia-
log, der aus sechs Fragen und sechs Antworten besteht, in einer annotierten
Ubersetzung vorstellen. Die Seiten des Originals werden parallel zur Uberset-
zung abgebildet und sind als Hilfestellung fiir diejenigen gedacht, welche die
im deutschen Text genannten japanischen Ausdriicke im Original nachschauen
bzw. die Ubersetzung nachvollziehen mochten.' Das Faksimile mit seinen
sieben Illustrationen soll aber nicht zuletzt auch einen authentischen Eindruck
von diesen gedruckten Enzyklopddien vermitteln,'" die in der westlichen For-
schung bislang kaum Beachtung fanden,'? obwohl gerade in diesen letzten
Ausgaben Volksglaube und Alltagsleben der Menschen in Japans friiher Neu-
zeit sehr plastisch hervortreten.

9 Kapitel 10 bis 53 in der unteren Hilfte befassen sich mit chronomantischen Eintridgen, die
im Kalender auftreten. In den Kapiteln 55 bis 109 werden Ratschlége fiir die Tagewahl fiir
zwolf unterschiedliche Anwendungsbereiche gegeben.

10 Das Faksimile basiert auf einer Originalausgabe des Werkes, das Professor Yokoyama
Toshio, Universidt Kyoto, 1993 der heute an der Humboldt-Universitédt zu Berlin angesie-
delten Sammlung “Japanische Lebensstile” stiftete.

11 Bei der Deutung der Illustrationen sind wir iiberwiegend auf Spekulationen angewiesen.
Die hier gegebenen Bildunterschriften verstehen sich daher als eine Interpretationsmdoglich-
keit, nicht als gesicherte Beschreibung des Motivs.

12 Ein Beitrag iiber ozassho liegt von Yokoyama (2005) vor, der Ergebnisse seiner japanisch-
sprachigen Studien auf Englisch verdffentlichte. SEVErINI (1874) iibersetzte 121 Abschnitte
und zusitzliche Erlduterungen aus einem Werk, bei dem es sich mit groer Wahrschein-
lichkeit um ein Ozassho handelt, das Mitte des 19. Jahrhunderts unter dem Titel “Grofe
Zusammenstellung von Chroniken aus ewigen Zeiten” (Eitai nendaiki taisei KAVAEARGE

KHK) erschien.
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Ubersetzung

Auseinandersetzung mit Fragen tiber den Weg des Kalenders

(Rekido wakumon no ben J&:E R DF)
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Abb. 1 Blatt 5b: Beginn des Dialoges oben links

im Anschluf an das Inhaltsverzeichnis
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[Blatt 5b, Spalte 11] Jemand stellte diese Frage: “Die Hohe des Himmels (fen
no takaki)" wird bei der Erstellung des Kalenders mit Hilfe rechnerischer Me-
thoden (sanjutsu) ermittelt; [seine Kalkulation] basiert somit auf hypotheti-
schen Erkldarungen (suiryo no setsu). Zudem ist noch niemand zum Himmel
hochgestiegen und hat ihn sich angeschaut. Daher ist kaum vorstellbar, daf3 die
in den Kalender iibertragenen [Angaben] iiber den Himmel nicht im gering-
sten von [den tatsdchlichen Gegebenheiten] abweichen.”

[\

By
|2
!

|
R

I

prer’

- N}:‘
e
DN oA
W\,
ST %

]
>
‘.

&s P2
F L
[3 VEES

A
T BB X
SR R S SN

-
-y
PN
e

).

T S

-~

e A
VNN ey
— b

IL»B%];\“% |
SES
=

Sl A 2
PAEN

s
Yy
2

——

o
B
&

I N

2=
o3 S

., 1 °H
R4 gz ?%\ %
' '{.a aﬁ LL 31 t‘,’! )}
3 B Piet)
1z % Bl 2760 e
}f BRINIY)
X T 3y M %.? 271, k

Abb. 2 Blatt 6a: Die Gesprichssituation

[Blatt 6a2] Auf diesen Einwand antwortete der Kalendermeister (rekisha)'*:
“Nein, [dieser Gedanke] ist nicht richtig. Generationen von Doktoren (hakase)

13 Die in Klammern angegebenen japanischen Worte und Ausdriicke beruhen auf den Angaben
des Originals, das auch fiir chinesische Schriftzeichen durchgiingig Silbenschriftzeichen
als Lesehilfen angibt. Die im Original in historischer Schreibweise verfaften Ausdriicke
werden hier in moderner Orthographie wiedergegeben, auch onbin-Formen wurden dabei
realisiert.

14 Der Text prisentiert sich in einer in der chinesisch-japanischen Ideen- und Wissenschafts-
geschichte haufig anzutreffenden rhetorischen Form, Argumente in Form von Antworten
auf fiktive Fragen vorzubringen. Wie im vorliegenden Dialog beginnen Sinnabschnitte in
dieser Textform jeweils mit einer “Frage, die jemand duBert” (8¢, chin. huowen, jap. wa-
kumon), oder ausgeschrieben aruiwa (oder aru hito) toite (oder tote wie im Text) [iwaku]),
auf die in der Regel ein und dieselbe Person antwortet. Von wem die Fragen und Antworten
im vorliegenden Fall stammen, ist nicht genau zu klidren. Nur bei der Antwort auf die erste
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haben den Kalender seit den dltesten Zeiten entworfen; in [seinen Angaben
iiber den Himmel] konnen daher auch keinerlei Abweichungen [gegeniiber
seinen Bewegungen] vorkommen. Wir kénnen die Genauigkeit (seimyd) des
Kalenders an einigen naheliegenden Beispielen erkennen: den Finsternissen
von Sonne und Mond (jitsugatsu no shoku), den Phasen des Mondes (¢suki no
michikake) oder auch am Auf und Ab der Gezeiten (shio no michihi), in deren
Datum (ki) [sich die Kalender] von einst bis heute noch um keinen Tag geirrt
haben.”
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Abb. 3 Blatt 6b

[Blatt 6b1] Erneut sprach jemand: “Wenn dies so ist, dann miifite der Him-
mel ausschlieBlich gut (zen) sein und es diirfte eigentlich nichts Schlechtes
(aku) geben, da er die Quelle ist, welche die Zehntausend Dinge und Wesen
(banmotsu) hervorbringt und sie gedeihen ld6t. Es gibt jedoch schlechte Tage
(akunichi), tiber die es heif3t, daf diejenigen, die von ihnen Gebrauch machen
(mochiyuru mon), von Ungliick (wazawai) ereilt werden. Das kann ich nur
schwer verstehen. Was hat es damit auf sich?”

Frage ist der “Kalendermeister” (J&# rekisha) als Antwortgebender genannt, der vermut-
lich auch die folgenden Fragen beantwortet. Wahrscheinlich gibt die obige Illustration diese
Gesprichssituation wieder.
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[Blatt 6b6] Auf diese Frage antwortete [der Kalendermeister]: “Feuer (/i) hilft
zwar dem Menschen dadurch, dal3 es seine zehntausend Speisen erwirmt; ist
es jedoch iiberméchtig (hanahadashiki toki), [kann] es [den Menschen] auch
Schaden zufiigen. Wasser (mizu) [wiederum] spendet den Zehntausend Din-
gen und Wesen Feuchtigkeit und ernédhrt dadurch die Menschen; iiberméchtig
geworden fiihrt es allerdings auch dazu, da’ Menschen ertrinken. Ohne Feuer
und Wasser ist der Mensch nicht in der Lage, sein Leben zu erhalten. [Die
beiden] sind gut, wenn sie den Menschen néhren, und sie sind schlecht, wenn
sie ihm schaden. Auf dasselbe Prinzip (r7) [konnen wir] die Existenz giinstiger
und ungiinstiger Tage im Himmel (ten ni) [zurlickfiihren]. Ungilinstige Tage
bilden jene, in denen die Zehn Stimme (jikkan) und Zwolf Zweige (jiinishi)
der Zeit entgegenwirken (foki ni sakarai), sich in einem Monat [in ihrer pha-
senenergetischen Wirkung] iiberlagern und [dadurch] einseitig sind.
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Abb. 4 Blatt 7a: Ein Ertrinkender

[Blatt 7al] Als giinstige Tage werden hingegen jene bestimmt, an denen [die
Elemente aus diesen beiden Zyklen] der Zeit gehorchen (toki ni shitagai) und
sich harmonisch in einem Monat [verteilen], nicht einseitig, sondern ausgewo-
gen sind. Ein UberschuBtilgungstag (motsunichi) ist beispielsweise aufgrund
eines Uberschusses einseitig, wihrend die Einseitigkeit des Mangelausgleichs-
tages (metsunichi) in einem Mangel begriindet ist; diese beiden sind daher
ungiinstige Tage."” [Andererseits] sind alle Tage, die eine innere Harmonie
(chitka) erlangt haben, gliickverheiflende. Wenn Zisi davon spricht, daf} der
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Edle (kunshi) Mitte und MaB (chiiyo) hochschitzte, meint er prinzipiell (77)
dasselbe.'¢ Der erste Monat des Jahres ist ein Monat, [dessen Hexagramm] aus
drei Yin- und drei Yang[-Linien] besteht; er ist deshalb ein gliickverhei3ender
Monat im Jahr, da keines der beiden ein Ubergewicht besitzt.!”

15 Die beiden genannten Tage waren unter anderem Bestandteil des Kalkulationsverfahrens
fiir den chinesischen “Kalender umfassende Klarheit” (Xuanmingli, jap. Senmyoreki = H
J&), der zwischen 862 und 1684 auch die Grundlage fiir die kalendarischen Berechnungen
in Japan bildete. Hintergrund fiir ihre Notierung war ein 360-tdgiges Idealjahr, das aus 12
Monaten zu je 30 Tagen bestand. Der erste dieser beiden Tage, der hier mit “Uberschuf3-
tilgungstag™ iibersetzt wird (%, wrtl. “untergegangener Tag”, chin. mo, jap. motsu, oder
in élteren Kana-Kalendern mochi), bezeichnet einen Tag, der fiinf bis sechs Mal im Ka-
lenderjahr notiert wurde, um die Differenz zwischen dem etwas mehr als 365 Tage langen
tropischen Jahr und einem 360-tigigen Idealjahr auszugleichen. Der zweite Tag, hier mit
“Mangelausgleichstag” wiedergegeben (i, wrtl. “vernichteter Tag”, chin. mie, jap. metsu,
in dlteren Kana-Kalendern auch mechi), wurde in den Kalender eingefiigt, um den Unter-
schied zwischen dem synodischen Monat (etwa 29,5 Tage) und dem fiktiven 30-tigigen
Monat auszugleichen. Entsprechend kennzeichnet sie das Ozassho von 1632 noch zutref-
fend als “keine richtigen Tage” (seijitsu ni arazu 1EH 2% 59, an denen nichts unter-
nommen werden darf (HasHiMoTo und Koike 1996: 29). Bei der kalendarischen Reform von
1685 wurde die Berechnung fiir diese beiden Tage eingestellt; dementsprechend erscheinen
diese Eintrdge seitdem auch nicht mehr in den gedruckten Standardkalendern (siehe LEINSs
2006). Das Wissen um die Bedeutung beider Eintrége scheint Mitte des 19. Jahrhunderts bei
den Editoren dieser Enzyklopidie offensichtlich verlorengegangen zu sein, da sie in ihren
Erldauterungen im enzyklopidischen Teil des Werkes (Kapitel 52, untere Hilfte) filschli-
cherweise schreiben, daf} beide Tage sich in der Summe zu Schaltmonaten addieren. Zur
korrekten Bedeutung der Tage und zu ihrer Kalkulation im chinesischen Kontext siche
MaRrTZLOFF (2009: 221-40).

16 Der Enkel des Konfuzius, Zisi (-4807? bis —400?), gilt traditionell als Verfasser des konfu-
zianischen Klassikers “Mitte und Mal}” (Zhongyong), in dessen zweitem Kapitel (LEGGE 1:
386) das Verhiltnis des Edlen zu Maf3 und Mitte erortert wird.

17 Zur Erlduterung des Hintergrundes fiir dieses Beispiel konnen wir unmittelbar auf die Er-
kldarungen dieser Enzyklopédie zuriickgreifen. In ihrem 23. Kapitel (Untere Hilfte, Seite
24), “Vorlage fiir die Verteilung der Hexagramme auf die zwolf Monate” (Jinigetsu hakke
haité no rei -+ H J\EMIZ Y DH), wird ein Verfahren beschrieben, das die phasenener-
getischen Verdnderungen eines Jahres anhand von Hexagrammen aus dem “Leitfaden der
Wandlungen” (Yijing) kennzeichnet. Dabei werden zwolf der insgesamt 64 Hexagramme
auf die zwolf Monate eines Jahres verteilt, bei denen es sich jedoch nicht um die zivilen
Monate des Kalenderjahres handelt, die aufgrund der Phasen des Mondes bestimmt werden,
sondern um die 12 Monate des Solarjahres, das mit dem ersten Solarmonat, “Friihlingsbe-
ginn” (risshun YL #), einsetzt. Dem ersten Monat dieses Solarjahres wird beispielsweise
das Hexagramm “Friede” (tai %) zugewiesen. Es besteht im oberen Teil aus drei Yin-Linien
(durchbrochen dargestellt) und im unteren Teil aus drei Yang-Linien (durchgezogene Lini-
en) und kennzeichnet aufgrund dieser gleichméfigen Verteilung von Yin und Yang einen
ausgewogenen und daher gliickverheilenden Monat.
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Abb.5 Blatt 7b

[Blatt 7b3] In der Mitte des zweiten und des achten Monats werden die Geister
der Fiinf Getreidearten (gokoku no kami)'® verehrt (matsuru); der Grund [fiir
diese zeitliche Festsetzung] ist, daf es sich um ausgeglichen-harmonische Zei-
ten (chitka no toki) handelt, an denen Tag und Nacht die gleiche Linge haben
und es weder heil noch kalt ist.!”” Auch im Korper (mi) des Menschen ruft ein
Zuviel an wissriger Materie-Energie (suiki) Wasser-Geschwulstkrankheiten
(umi no yamai) hervor, und bei einem Zuwenig an wisseriger Materie-Energie
entstehen Krankheiten, die durch [zuviel] Feuer ausgelost werden (kado no
yamai). Lediglich diejenigen, die Wasser und Feuer in einem ausgewogenen
Mal (hodo yoku chiika) in sich tragen, sind riistig und frei von Krankheiten.
Ebenso gibt es unter den Pflanzen (kusaki), die [im Prinzip alle] die gleiche
Materie-Energie von Himmel und Erde (tenchi no ki) empfangen haben, wohl-

18 Zu den Fiinf Getreidearten zihlen in der Regel “Reis” (K kome), “Getreide” (F mugi),
“Hirse” (kibi), “Kolbenhirse” (awa) und “Bohnen” (% mame), die von den “Geistern”
(kami) Wakamusubi no Mikoto, Ukanomitama no Mikoto und Ukemochi no Kami “be-
herrscht” (tsukasadoru) werden. Siehe NiHON DauiTeN Kankokai (1979, 4:754b).

19 Hier sind die Monate des Solarjahres gemeint, von denen jeweils der Beginn als “Abschnitt”
(setsu) und deren “Mitte” (chir) hervorgehoben werden und mit Eigennamen versehen sind.
Die “Mitte des zweiten Monats” (nigatsu no chit) und die “Mitte des achten Monats” sind
dabei identisch mit den beiden Tag- und Nachtgleichen (Friihjahr und Herbst), an denen
die hellen und dunklen Tageshilften jeweils von gleicher Linge sind. Siehe Leinss 2006:
31-35,50.
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riechende und iibelriechende Blumen, und es gibt welche, die als Heilmittel
(kusuri) dem Menschen helfen, und welche, die giftig sind und dem Menschen
schaden. Ebenso gibt es unter uns Menschen (ningen) Kluge und Torichte, es
gibt gute Menschen und bose Menschen. Entsprechend gibt es auch unter den
Tagen positive Tage (kichinichi), die einem Gliick (fuku) verleihen, und nega-
tive Tage (akunichi), die einem Unheil (wazawai) bescheren.
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Abb. 6 Blatt 8a: Landschaftsidylle

[Blatt 8al] Seit Himmel und Erde sich 6ffneten (tenchi hirakeshi yori), war
noch kein Ding und Wesen in der Lage, frei von Gut und Schlecht zu sein
(mono ni zen aku naki koto atawazu). Tage, die keine ausgeglichene Harmonie
erlangt haben, sind allesamt schlechte Tage. Wie konnte es da prinzipiell nur
gliickverheiiende Tage geben?

[Blatt 8a4] Erneut stellte jemand eine Frage: “Es gibt Leute, welche die Wahl
guter und schlechter Tage (hi no yoshiashi) als das Tun von Térichten (giisha)
verspotten. Sie meinen, dal Gut und Bose bei den Zehntausend Angelegen-
heiten (yorozu no koto) keine zweierlei Dinge seien und der Ursprung von Gut
und Bose nur einer sei. Wie ist das zu verstehen?”

[Blatt 8a8] Er antwortete: “Ein Buddhist (bussha) kann sagen, daB von der
Erleuchtung (satori) aus [betrachtet] — wenn er also das eine Prinzip des
Hochsten Gipfels (taikyoku no ri) geschaut hat und als Folge davon Aus-sich-
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Heraus [handelt] und sein Tun absichtslos geworden ist (onozukara mui no
ka) — Gut und Bose keine zweierlei Dinge sind.
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Abb.7 Blatt 8b

[Blatt 8b2] Wenn jemand [aber], ohne die tiefe Bedeutung dieses Prinzips (#7)
zu verstehen Gut und Bose als eines auffaf3t und auch unter den Tagen keine
Auswabhl trifft, dessen Tun [wird] niemals den Riten entsprechen (rei ni ata-
razu). Wer sich [somit] den koniglichen Gesetzen (0b0) entgegenstellt, der ist
ein wegloser Geselle (budojin), den weder die Wohltaten (megumi) der Geister
(kami) noch das Mitleid (awaremi) der Buddhas erreichen. Eigentlich ist jedes
der Zehntausend Dinge und Wesen (banmotsu) mit einem Prinzip versehen.
Daher gibt es auch fiir die zehntausend Dinge und Wesen (yorozu no mono)
zehntausend [unterschiedliche] Prinzipien. Fiir den Fiirsten (kimi) [gibt es] das
Prinzip, das Volk (tami) zu beherrschen, indem er den Weg des Regierens rich-
tig austibt (seido wo tadashiu shite). Fiir das Volk [gibt es] das Prinzip, [den
Boden] zu bestellen und Tribut (mitsugi) zu entrichten. Fiir die Geister (kami)
[gibt es] das Prinzip, diese Welt (kono yo) zu beschiitzen, fiir die Buddhas das
Prinzip, uns in der Welt nach [dem Tode] zu erretten (gose wo sukuu). Kilte ist
das Prinzip des Winters, Hitze das Prinzip des Sommers; und das Prinzip der
positiven Tage ist es, Gliick zu gewdhren, und das Prinzip der schlechten Tage
ist es, Ungliick zu bringen. Wer [vermeintlich] durchschaut zu haben [scheint],
dal3 es bei schlechten Tagen kein Prinzip gébe, das Unheil bréachte; und des-
halb [auch negative] Tage mit Gewalt [fiir seine Aktivititen] verwendet, den
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ereilt moglicherweise nicht sofort ein Unheil, aber es liegt in der Unausweich-
lichkeit des Prinzips (7i no tozen), dafl ihm letztendlich ein Unheil widerfahren
wird, an dem er zugrunde geht.
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Abb. 8 Blatt 9a: Eine Frau versucht, ihren Mann davon abzubringen,
das Haus zu verlassen und buddhistischer Ménch zu werden

[Blatt 9a2] Uber diejenigen, die Abscheu gegeniiber dem Tun in der dahintrei-
benden Welt (ukiyo no naka) empfinden, die ihre Familien verlassen haben
und Ménche (shukke shamon) geworden sind, die nicht mit anderen verkehren
und tief in den Bergen und in dunklen Tilern gemeinsam mit Bdumen und
Grisern verfaulen, tiber diese wei3 ich zwar nicht Bescheid. Aber wer sollte
auch unter denjenigen, die auf koniglicher Erde (0do) leben und die 6ffentli-
chen Regeln (dyake no okite) befolgen, nicht den Kalender benutzen? Wer den
koniglichen Gesetzen folgt, folgt dem Himmel. Meister Kong sprach: ‘Wer
dem Himmel folgt, der wird bestehen; wer sich dem Himmel widersetzt, der
wird untergehen.’?® Wie konnten auch diese Worte des Weisen (seijin) nicht
zutreffend sein?*

20 Das Zitat findet sich im Buch “Meister Meng” (LEGGE 2: 296), es wird allerdings von Men-
zius ausgesprochen und nicht, wie der Text schreibt, von Konfuzius.
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Abb.9 Blatt 9b

[Blatt 9b2] Es sprach erneut jemand: “Es heifit, wo gibt es denn Nord und Siid,
wenn es fiir jemanden [wie einen Wandermdnch] weder Ost noch West gibt
(mutozai)? Eigentlich gibt es keinen Osten und keinen Westen, keinen Stiden
und keinen Norden, wer sollte daher auch jemanden tadeln, wenn er sich im
Reich der Buddhas in den zehn Richtungen (jippd)*' in ein beliebiges Land
(kuni) aufmacht? Es gibt daher Leute, die meinen, die Wahl von hellen [offe-
nen] und verschlossenen Richtungen (hdi no aki fusagi)* sei eine einengende
Angelegenheit. Wie verhilt es sich damit?”

[Blatt 9b7] Er antwortet: “Auch hierbei handelt es sich um Erérterungen der
Buddhisten, die den Stand der Monche [betreffen] und von dem wir hier ab-
sehen wollen. Wer den koniglichen Gesetzen folgt, der sollte nicht an diesen

21 Zu den Richtungen zihlen Oben, Unten, Nord, Ost, Siid und West sowie die vier Ecken: die
nordostliche “Rind- Tlger -Richtung (ushitora K), die siidostliche “Drachen-Schlange”-
Richtung (tatsumi 5%), die siidwestliche “Schaf-Affen”-Richtung (hitsujisaru 1) und die
nordwestliche “Hund-Wildschwein”-Richtung (inui ¥z). Siehe NiHoN DATEN KANKOKAI
(1979, 5:659d).

22 Im gedruckten Kalender der Edo-Zeit ist die Aufenthaltsrichtung des positiven “Jahrestu-
gend-[Geistes]” (toshitoku 1% ) als gliickverheiBende “helle Richtung” (aki no kata & %
D7) ausgewiesen, wihrend die Aufenthaltsrichtung des negativen “Oberbefehlshabers”
(taishogun KJFE) als “verschlossen” (fusagari 5> X 23 1)) bezeichnet wird. Siehe LEINss
2006: 22-23,59-61.
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Erorterungen haften. Uberhaupt gibt es keinen Ort, der vom Himmel bedeckt
und von der Erde getragen wird, der nicht konigliche Erde wire.

[9b13] Selbst Herrscher und Konige (teio)* geruhen zwischen gliick- und un-
gliickbringenden Richtungen zu wihlen; wollen wir das etwa auch eine ein-
engende Angelegenheit nennen? Und selbst die Buddhisten, die lehren, dal es
urspriinglich keinen Osten und keinen Westen gibt, sagen, da} es eine Holle
(jigoku) und ein Paradies (gokuraku) gibt, und alle fiirchten sich davor, in die
Holle zu sinken, und alle beten dafiir, im Paradies wiedergeboren zu werden.
Auf dem selben Prinzip [beruht] die Richtungswahl: man meidet und fiirchtet
sich vor dem Ungliick, das einem begegnet, wenn man eine verschlossene
Richtung verletzt, und man wiinscht sich, Gliick zu haben, indem man eine

offene Richtung fiir sich wihlt.
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Abb. 10 Blatt 10a: Ein in die Holle Gesunkener bekommt
seine zu Lebzeiten begangenen Missetaten diabolisch vorgefiihrt

[Blatt 10a4] Kein Vorteil ist hingegen, wenn man von Betpriestern (negi),
Bergasketen (yamabushi) und Geomanten (kasosha) betrogen wird und bei
der iibereifrigen Suche nach [giinstigen] Richtungen vollstindig in Verwir-

23 Es sei auf die Liicke hingewiesen, die das dicht beschriebene Werk hier vor der Erwidhnung
von Herrschern und Konigen aus Griinden der Ehrerbietung freilaft.
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rung gerdt. Gut sollte es sein, [auch in der Wahl giinstiger Richtungen] nicht
einseitig zu sein.”
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Abb. 11 Blatt 10b

[Blatt 10b2] Erneut sprach jemand: “Unter den Leuten, die nicht zwischen
giinstigen und ungiinstigen Tagen wihlen und [Tage unabhingig von ihrer
Qualitét fiir ihre Aktivititen] verwenden, sehe ich kaum welche, denen augen-
scheinlich Ungliick und Schwierigkeiten begegnen wiirden. Andererseits sehe
ich auch unter denjenigen, die den Kalender keinen Moment beiseite legen
und selbst fiir das Schneiden ihrer Négel oder fiir ein heiles Bad [giinstige]
Tage wihlen, keinen, dem dies unmittelbar Gliick gebracht hétte. Es sieht also
so aus, als daB} die Tagewahl nutzlos (mueki) wire. Was hat es damit auf sich?”

[Blatt 10b8] Er antwortete: “Auch schlechte Menschen sind bisweilen erfolg-
reich (sakaeru koto), und es gibt auch gute Menschen, die herunterkommen
(otoroeru koto). Es kommt auch vor, dafl jemand, ohne grof} zu den Geistern
(kami) und Buddhas (hotoke) zu beten, erfolgreich und wohlhabend ist; eben-
so gibt es Fille, in denen jemand den lichten Geistern (shinmei)* tiefe Vereh-

24 Die Verbindung ist in Kommentaren zum “Leitfaden der Wandlungen” belegt, wo es in
der Ubersetzung von WiLneLM (1980: 244) heiBit, die “heiligen Weisen” hiitten das Schaf-
garbenorakel erfunden, um “in geheimnisvoller Weise den ‘lichten Géttern’ (shenming) zu
helfen”. In Japan wird der Ausdruck zunéchst allgemein fiir die Bezeichnung von “Geist-
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rung entgegenbringt und dennoch arm ist und eine niedere Stellung einnimmt
(hinsen). Der Erfolg eines schlechten Menschen und der Reichtum, der ohne
die Anbetung der Geister und Buddhas [erreicht wurde], ist jedoch wie ein
groBer Baum, der am Absterben ist (karekakaru) und dessen Wipfel unweiger-
lich einmal verderben werden. Der Niedergang eines guten Menschen und die
Armut von jemandem, der die lichten Geister verehrt, sind [jedoch] wie die
Samen eines grolen Baumes, die [bereits] in der Erde keimen.

‘mv-v/- Q;\" lg& @JJ 3 I .
; ._ﬁ\\ %? - //ﬁg\‘ﬂﬁ@», = 5N>

A

Y R 4BEE 2, g
Spehh 7 HEG I L i=s
AT e » B AP
- 3 E"‘% 75.?% )BH?[':VA

ol 3 ;'j; o ¥ hYé//

B4 o Lo i RIT)
QTR0 B
! ff‘?%??‘x% i@ p¥

S

o
e

.
N

-

-

W@*:(
%

=3
~
3s
—Wiqﬁ
9~y

.
o 85

L
)
e
o5
SwiE s EN

Abb. 12 Blatt 11a: Héusliche Idylle

[Blatt 11a2] Der Weg des Himmels (fento) ist nachsichtig; daher erfolgt die
Belohnung des Guten und die Bestrafung des Bosen nicht unmittelbar, son-
dern die Reaktion erfolgt erst, wenn sich wiederholt [Gutes oder Schlechtes]
angehduft haben. Mit der Tugend (toku), die durch die Tagewahl [angesam-
melt wird], verhélt es sich in gleicher Weise.”

[Blatt 11a5] Erneut stellte jemand eine Frage: “Uberhaupt gibt es unter den
Menschen welche, die die lichten Geister anbeten und dadurch eine Gunst
(risho)® erhalten, es gibt [allerdings] auch solche, die keine Gunst gewihrt be-
kommen, obwohl sie die lichten Geister anbeten. Was hat es damit auf sich?”

wesen”” verwendet und erscheint in der Edo-Zeit als Prifix fiir die Sonnengéttin Amaterasu
Omikami (KK ). Siehe NiHoN Damten Kankokar (1979, 6:257d).
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Abb. 13 Blatt 11b: Betender zogerlich vor Betreten eines Tempels oder Schreins

[Blatt 11b1] Die Antwort [lautete]: “Obwohl das Licht der Sonne das Prinzip
in sich trigt, Eis zu schmelzen, vermag es den Schnee in kalten Tédlern nur
schwerlich zu schmelzen; [ebenso] besitzt gute Arznei die Fahigkeit, Krank-
heiten zu heilen; dennoch kann sie schwere Krankheiten, die schon lange
andauern, nur schwer kurieren. Obwohl die Gunst[zuweisungen] der lichten
Geister wirkungsvoll sind, [bringt] das Beten bei schwerem Tadel (togame)
keine [Gunst]. Die Strahlen der Sonne vermégen Reif, auf den man tritt und
der dabei ist, zu diinnem Eis zu werden, rasch zu schmelzen. Auch heilt gute
Arznei in kurzer Zeit eine leichte Krankheit, die in jungen Jahren [auftritt].
Nach dem gleichen Prinzip gibt es gewill Gunst[zuweisungen] fiir jemanden,
der leichte Fehler begannen hat und mit aufrichtigem Herzen seine eigenen
Verfehlungen bedauert und die lichten Geister anfleht.

25 Mit risho (wrtl. “Vorteilsentstehung™) sind urspriinglich die Gunstzuweisungen von Bod-
dhisattvas gemeint, die sie den Menschen zu ihrer Errettung gewihren. Siehe NiHON Dani-
TEN KaNkOKkAT (1979, 10:1040Db).
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Abb. 14 Blatt 12a: Ende des Dialogs in der oberen Hilfte,
das Inhaltsverzeichnis der unteren Hilfte geht hier ebenfalls zu Ende
[Blatt 12a5] Wer [allerdings] schwere Vergehen begangen hat und dann auf
einmal die Geister (kami) anbetet, um gegenwirtigem Unheil zu entgehen,
wie sollte es auch so jemandem gelingen, eine Gunst zu erhalten? In der Welt
gibt es viele, welche die Geister anbeten, um sich habgierige Wiinsche zu
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erfiillen oder auch solche, die durch eine gesundheitsschidliche Lebensweise
(fuyojo) eine schwere Krankheit herbeigefiihrt haben und die nun mit Gebe-
ten die lichten Geister ersuchen, sie mogen sie heilen. Auch wenn diese tau-
send und zehntausend Mal barful [zu Tempeln und Schreinen] pilgerten, wird
das fiir sie von keinerlei Nutzen (eki) sein. Fiir den Menschen sollte der Weg
(michi) allein darin bestehen, sich die eigene Aufrichtigkeit zu bewahren, die
Geister zu verehren und die koniglichen Gesetze zu befolgen.” Und so weiter
(unnun) >
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Mori Ogai
Das Unterhaltungsprogramm

Ubersetzung und Kommentar

Wolfgang Schamoni, Heidelberg

Es war eine Zusammenkunft des Heimatvereins meiner Préfektur angekiin-
digt. So begab ich mich nach liangerer Zeit wieder einmal zum Restaurant
Kame-Sei in Yanagibashi.

Es war der Abend eines heiflen Tages. Die Granitsteine, mit denen der Weg
vom #dufBeren Tor bis zum Eingang des Hauses ausgelegt war, hatte man mit
kiihlendem Wasser bespritzt. Vor und hinter dem Tor standen dicht an dicht die
abgestellten Rikschas. Die wartenden Rikschakulis standen daneben, teils in
weilem Unterhemd, teils mit nacktem Oberkdrper. Sie wischten sich die ver-
schwitzten Leiber mit Handtiichern ab, und wenn sie diese auswrangen, horte
man den Schweil} auf die Steine tropfen. Die Autos standen auf der anderen
Stralenseite gegeniiber dem Tor. Die Chauffeure hatten die Kragen geodffnet
und wedelten sich mit Fachern Luft zu.

Im Eingangsbereich traf ich auf einige andere Géste. Sie hatten weille Jak-
ken an oder auch leichte Sommerkimonos mit einem Uberhang aus schwarzer
Gaze. Alle trugen nicht-férmliche Kleidung. Es waren durchweg mir unbe-
kannte Gesichter. Ich nahm die holzerne Marke fiir die am Eingang ausge-
zogenen Schuhe in Empfang und betrat den mit Tatami ausgelegten Bereich.
Dort gab ich meinen Strohhut ab und erhielt dafiir eine Papiermarke. Eine
Restaurantangestellte sagte: “In den zweiten Stock bitte”. Als ich die stei-
le Treppe hinaufstieg, sprach mich eine von oben herabkommende Frau an:
“Schrecklich heiB hier, nicht wahr?”. Es war die einzige Person, die ich hier in
Yanagibashi kannte: eine etwas iltere Geisha.

Sie hatte den Spitznamen Kisu, “Mauskopf”, was auf ihre Ahnlichkeit mit
dem Fisch dieses Namens anspielte. Frither war sie offenbar sehr schon ge-
wesen, aber jetzt war sie abgemagert und ihre Ziige hatten etwas Kantiges
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bekommen. Der Spitzname bezog sich wohl darauf. Sie war in dieser Gegend
schon seit einiger Zeit eine der bekanntesten Veteraninnen ihres Gewerbes und
hatte die Aufgabe, jiingere Geisha anzuleiten.

Eigentlich bin ich nicht der Typ, der eine Geisha kennt. Warum ich trotz-
dem Kisu kenne? Da gibt es eine gewisse Verbindung. Als ich an der Universi-
tét studierte, kannte ich einen Mann niher, der jetzt Direktor der Firma Sound-
so ist. Er war der Patron dieser Frau, und er ermdglichte sogar ihrer jlingeren
Schwester, eine Hohere Middchenschule zu besuchen. Weil ich seit Jahren mit
dem Mann auf vertrautem FuBle verkehre, betrachtet Kisu mich als irgendwie
zur Verwandtschaft gehorend.

Ich begab mich in den zweiten Stock und setzte mich in einer Ecke auf
ein herrenloses Sitzkissen. Die Schiebetiiren waren alle aufgeschoben. Die
Lichter der gegeniiberliegenden Sumo-Sporthalle Kokugikan erleuchteten den
Himmel so stark, daf} es fast blendete.

Als ich den Raum iiberblickte, sah ich nur wenige mir bekannte Gesichter,
obwohl alle aus derselben Gegend kamen wie ich. Der Hausilteste des ehe-
maligen Lehnsfiirsten, dem man die adelige Herkunft ansah, und der hochge-
wachsene Major Hata fielen mir ins Auge. Daneben sal} ein junger Magister
der Literatur namens Saigusa, welcher Internatsleiter in der von dem ehemali-
gen Lehnsfiirsten gegriindeten Privatschule war. Da sich unsere Blicke trafen,
verbeugte ich mich leicht.

Darauthin stand Saigusa auf und kam zu mir heriiber. Wihrend er sich auf
das niedrige Gelidnder an der Au3enseite der offenen Schiebetiir lehnte und auf
den Fluf} Sumidagawa hinabblickte, sagte er zu mir:

“Ziemlich heif} heute, nicht wahr? Selbst wenn alle Schiebetiiren hier im
zweiten Stock tiber dem Fluf} offen sind, ist es einem immer noch so heif3.”

“Ja, wirklich heif3. Jetzt haben wir schon tagelang dieses sonnige Wetter. Ich
halte mich zwar viel lieber hier in der Nidhe des FluB3es auf, als zu Hause zu
sitzen. Andererseits mag ich nicht unter so vielen Leuten sein. Deshalb werde
ich nicht lange bleiben. Was meinen Sie, wird es heute spit werden?”

“Nein, es wird nicht lange dauern. Als Unterhaltungsprogramm ist nur eine
Nummer vorgesehen.”

“Was denn?”

“Sehen Sie, da driiben hédngt ein Papier mit dem Programm. Seine Exzel-
lenz Hata ist ja heute verantwortlich.”

Damit ging Saigusa wieder an seinen urspriinglichen Platz zuriick.

Jetzt erst bemerkte ich das Programm, welches an dem Querbalken zwi-
schen zwei Holzpfeilern angeheftet war. In etwas extravaganter Schrift, die
wohl den Stil von Nakamura Fusetsu nachahmen sollte, stand dort mit grolen
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Schriftzeichen: “Zusitzliches Unterhaltungsprogramm”, daneben: “Der Uber-
fall der Gerechtigkeitskimpfer von Ako”, und darunter: “Meister Hekijaken
Shaisui”.

Von Shasui hatte auch ich schon gehort. In den Reklamen in der Straen-
bahn kam der Name ja stiindig vor: “Der Propagandist des Bushido”, “der
GroBmeister des Naniwabushi-Gesangs” stand als Zusatz vor dem Namen.
Man konnte den Namen gar nicht libersehen. Irgendwann hatte ich in einer
Zeitschrift ein Portrdt von Shiisui gesehen. Er trug die Haare wie Yui Shosetsu
offen auf die Schultern fallend, dazu einen schwarzen Kimono mit Familien-
wappen. Der Zeitschrift zufolge hat dieser Propagandist des Bushido viele
weibliche Fans.

Es ist allerdings nicht so, daB} er gar keine ménnlichen Anhdnger hat. Na-
tiirlich gibt es — bedauerlicherweise — unter den Studenten niemanden, der von
der Existenz dieses Mannes wiilite. Die Studenten sind degeneriert, diskutie-
ren liber Wagner und genieflen es zum Beispiel, Tristan zu horen, der sich der
Frauenliebe hingab. Shtisuis ménnliche Fans leben vielmehr in der Altstadt:
Da ist der alte Ladenbesitzer, der sich dariiber drgert, da sein Sohn, dem er
das Geschift iibergeben hat, den seit Generationen bestehenden Laden wie
das Kauthaus Mitsukoshi aufzieht. Oder der junge Mann, der sich dariiber
aufregt, daB} ein Freund zum Gesangslehrer in der Nebengasse geht, um die
Kiyomoto-Lieder zu erlernen. Diese Leute, habe ich gehort, quetschen sich in
die vom Geruch von Schminke und Puder erfiillten Logen der Vortragsbiihne
und warten auf das Auftreten Shasuis. Dort sieht man fast jeden Abend einen
hochgewachsenen Mann mit imposanten Gesichtsziigen, gekleidet in einen
Sommerkimono mit einem leger gebundenen schmalen Stoffgiirtel, auftau-
chen. Das ist der Generalmajor des Heeres, Exzellenz Hata.

Hata ist ein feiner Kerl, der auBer Biichern iiber Strategie und Taktik keiner-
lei Biicher liest. Wenn er Joruri-Gesang hort, versteht er nicht, was da eigent-
lich mit geprefiter Stimme erzihlt wird. Durch einen seltsamen Zufall horte er
einmal Naniwabushi-Gesang. Als er diese Geschichten von loyalen Vasallen
und pietitvollen Sohnen, von Gerechtigkeitskdmpfern und keuschen Frauen,
bei denen man lachen und weinen, erschrecken und seufzen muf3, mit jener
volltdnenden Stimme vorgetragen horte, da erregte das die Phantasie des mad-
chenhaft reinen, unschuldigen Generals dermalien, da3 er vor Begeisterung —
wie man in China sagt — “fast den Spucknapf zertriimmert hétte”. Von diesem
Moment an war Hata ein Liebhaber der Naniwabushi, ein Freund und Forderer
der Naniwabushi-Singer.

Deshalb hatte Hata, der zu jenem Kreis gehorte, in dem die Aufgabe, diese
Zusammenkiinfte zu organisieren, reihum ging, Shtisui eingeladen. Es ver-
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steht sich von selbst, daB er damit die aus der gleichen Prifektur stammenden
jungen Leute wachriitteln wollte.

Nach einer Weile fiihrte uns ein jiingerer Begleiter von Hata, der ebenfalls
dem Organisationskommittee angehorte, in den Raum, wo das zusétzliche Un-
terhaltungsprogramm stattfinden sollte. Heutzutage findet es niemand mehr
seltsam, dafl man den an den Beginn eines Banketts gesetzten Programmpunkt
als “zusitzliches Unterhaltungsprogramm” bezeichnet.

Das Unterhaltungsprogramm fand in einem gesonderten Raum statt, wel-
chen man iiber einen Korridor erreichte. Vorne sa3 bereits Shasui. Er sah ge-
nauso aus wie auf dem Photo in der Zeitschrift. Sein Gesicht war sehr weil3,
seine Lippen sehr rot. Er schien sich etwas geschminkt zu haben. Daneben
sal} eine etwa fiinfzigjdhrige Frau in einem leichten Shibori-Kimono mit der
Shamisen im Arm.

Der Gesang begann. Alle horten aufmerksam zu. Auch ich, ganz klein in
meiner Ecke hockend, horte zu. Da ich kein gldubiger Anhiinger des Naniwa-
bushi-Gesangs bin, storten mich die ungewohnlichen chinesischen Vokabeln
und die neumodische Grammatik, wie sie von jungen Dichtern verwendet
wird. Nicht weniger als Shaisuis Vortrag quélte mich allerdings das Shamisen-
Spiel der Frau. Diese musikalische Begleitung mit ihren falschen Spannungs-
verldaufen und den extremen Nebengerduschen war selbst fiir mich, obgleich
ich gliicklicherweise unmusikalisch bin, eine Folter.

Mehrmals wollte ich mich davonmachen. Aber ich mochte nicht unhéflich
sein gegeniiber den élteren Gésten. So blieb ich mit Todesverachtung sitzen.
Selbst jetzt bin ich noch stolz auf mich, wenn ich an meine bei dieser Gelegen-
heit gezeigte vorbildliche Haltung zuriickdenke.

Es dauerte quilend lange, bis die Gerechtigkeitskdmpfer Kiras Kopf abge-
schlagen hatten. Es kam mir ldnger vor als die Zeit, die ich in der Universitét
inder Vorlesung iiber Hohere Mathematik zubrachte, einer Vorlesung, vor der
ich besonders Angst hatte. Dal} ich das durchgestanden habe, darauf kann ich
schon stolz sein.

Endlich kamen die Schluworte aus Shiisuis Mund, genauso wie die Ge-
schichte selbst rhythmisch vorgetragen. Hata, welcher in der Mitte der ersten
Reihe im Schneidersitz gesessen hatte, und alle anderen klatschten Beifall. Ich
klatschte froh wie ein von seinen Ketten befreiter Gefangener mit.

Hata und seine Begleiter standen als erste auf und gingen iiber den Korridor
zurlick in Richtung auf den Saal neben dem Zimmer, in dem wir uns vorhin
versammelt hatten. Als ich ihnen verspitet folgte, kam mir auf dem Korridor
Kisu entgegen.

“Geschafft!” sagte sie.
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“Was?” fragte ich mit ernsthaftem Gesichtsausdruck zuriick.

“Aber das war doch =~ Mitten im Satz mufte sie sich zwingen, nicht laut
loszulachen, und lief weiter.

Ich setzte mich ganz ans Ende der langen Reihe von niedrigen EBtischchen
nieder. Eine junge Geisha kam und hockte sich vor mich hin. Sie hielt eine
kleine Porzellanflasche mit angewdrmtem Sake in der Hand und wollte mir
einschenken.

“Das war interessant, nicht wahr?”

Sie sagte das in einem Tonfall, mit dem Erwachsene zu Kindern sprechen.
Thre schénen Augen strahlten und driickten dabei eine Mischung von Verach-
tung, Mitleid, Spott und Scherz aus.

Ich zog unwillkiirlich die ausgestreckte Hand mit dem Sakeschilchen zu-
riick. Meine Selbstachtung war zu sehr verletzt. Deshalb wich ich nahezu re-
flexartig der Sakeflasche in der Hand der Frau aus.

“Was ist mit Ihnen?”

In den Augen der Frau spiegelte sich nun ein anderes Gefiihl als vorher.
Hitte man es analysiert, so wére wohl fiinfzig Prozent Verwunderung und
flinfzig Prozent Widerwille herausgekommen. Fiir sie war ich, solange ich zu
Shasuis Vortrag Beifall klatschte, ein Mensch gewesen, den sie verstand. Jetzt,
da ich die Hand mit dem Sakeschélchen zuriickzog, hatte ich mich schlagartig
in einen Menschen verwandelt, den sie nicht verstehen konnte.

Ich erschrak und streckte die zuriickgezogene Hand wieder aus. Und wih-
rend ich auf den eingeschenkten Sake blickte, dachte ich iiber mich nach:

“Was fiir ein unreifer, kleinmiitiger Mensch bist du doch. Wer ist das, die da
vor dir sitzt? Was stort es dich, dafl diese kleine Seele, die sich da hinter der
Maske aus weiller Schminke verbirgt, dich fiir einen Liebhaber von Naniwa-
bushi hilt? Wenn sie das denkt, dann laf} sie doch. Stell dir den anderen Fall
vor: Wenn diese Seele dich fiir jemanden gehalten hitte, der die Musik der
Shamisen versteht? Hittest du dich dariiber gefreut? Wiirde dir das zum Lob
gereichen? Was wiirdest du mit dem Lob anfangen? Was hittest du davon?
Deine Gefiihle sind deine Gefiihle, deine Weltanschauung ist deine Weltan-
schauung. Wenn im ganzen Land niemand wire, der dich versteht, das muft
du akzeptieren. Das mufit du mit Gleichmut hinnehmen. Falls du das nicht
kannst, was dann? Dich ganz allein fiir dich aufregen? Verriickt werden? Den
Menschen predigen, so als ob du mit dem Kopf gegen eine Wand rennst? Dich
wie die Leute von der Heilsarmee an eine Straenkreuzung stellen und schrei-
en? Was fiir ein Unsinn! Du bist unreif! Du hast dich nicht unter Kontrolle. Du
stehst weit unter jenen Menschen, die da auf den Ehrenplédtzen der Versamm-
lung frohlich Sake trinken, die aufrichtig und unschuldig sind und dabei ganz
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offen zeigen, was sie lieben, bei denen Handeln und Denken tibereinstimmen.
Du reichst auch nicht an die Geisha heran, die dir hier einschenkt.”

Bei dem Gedanken hob ich den Kopf und sah, daf} die junge Geisha schon
weggegangen war. Im selben Moment bemerkte ich, da Kisu mich aus eini-
ger Entfernung beobachtete. Kisu kam zu mir heriiber und schaute mir ein-
dringlich ins Gesicht.

“Was ist mit Ihnen? Sie blicken schon seit vorhin so triibsinnig drein. Hat
Ihnen das Unterhaltungsprogramm etwa die Stimmung verhagelt?”

“ Nein, nein, es ist was ganz andres. Ich bin nur dummen Gedanken nach-
gegangen.”

Und ich leerte das Sakeschélchen auf einen Zug.

Worterklirungen

Heimatverein meiner Préfektur: Der Originalwortlaut (dokyajin no konshin-
kai) stellt den Ubersetzer vor fast uniiberwindliche Schwierigkeiten: Ge-
meint ist ein “geselliges Zusammentreffen” (welches offensichtlich ein ge-
wisses organisatorisches Riickgrat hat, aber nicht unbedingt ein “Verein”
ist) der dokyojin, d.h. aus der gleichen Gegend (Stadt, Kreis oder Prifektur)
stammenden, in Tokyo lebenden Menschen (wahrscheinlich sind nur Mén-
ner gemeint).

Kame-Sei (voller Name: Kameseird #i%#%): Ein 1854 Kameda Seibe gegriin-
detes, bis heute bestehendes Restaurant auf der Nordseite der Miindung des
Kandagawa in Tokyo.

Yanagibashi #iIf&: Name einer Briicke iiber den Kandagawa kurz vor seiner
Einmiindung in den Sumidagawa und auch Name des Viertels, das sich
nordlich daran anschliefft (heute Teil von Taito-ku). Das Viertel war be-
riihmt fiir seine Restaurants und sonstigen Vergniigungsstitten. Bekannt ist
die in traditioneller Weise idealisierende Darstellung Ryitkyo shinshi ¥k
it (1869/72) von Narushima Rytihoku (deutsche Ubersetzung als “Neue
Notizen aus Yanagibashi” von Michael Stein in Ders. (Hg.): Geisha. Vom
Leben jenseits der Weidenbriicke. Frankfurt a.M. 1998) .

Kokugikan [E:fii: Die zentrale Veranstaltungsstitte fiir Sumo-Turniere auf
dem (vom Restaurant Kame-Sei aus gesehen) gegeniiberliegenden Ostufer
des Sumidagawa. Der Bau des ersten Kokugikan (kokugi = “Nationalsport”
steht fiir Sumo) wurde 1909 vollendet, war also zur Zeit dieser Erzidhlung
noch sehr neu. Dieser Bau wurde im Erdbeben von 1923 zerstort, ein Nach-
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folgebau Mirz 1945 beim groflen Bombardement. Das heutige Gebdude
stammt von 1985.

Nakamura Fusetsu HrAFARH (1866-1943): Maler und Kalligraph. Mori Ogai
verfiigte in seinem Testament, dafl Fusetsu die Schrift fiir seinen Grabstein
anfertigen solle.

Gerechtigkeitskdmpfer aus Ako (Ako gishi 7#fEzE1:): Die Geschichte von
den “Gerechtigkeitskdmpfern aus Akd” (auch als “Geschichte von den 47
Ronin” bekannt), welche auf einem Vorfall von 1701 / 03 beruht und vor al-
lem durch das Puppenspiel Kanadehon chiishingura (1748) und die folgende
Kabuki-Adaption beriihmt wurde. Im Ausland bereits seit dem 19. Jahrhun-
dert als “der japanische Mythos” angesehen, wurde das Thema — auch und
gerade in der Meiji-Zeit und danach — vielfiltig (als Kodan, Naniwabushi,
Theaterstiick, Film) bearbeitet. Vgl. Hyodo Hiromi u. Henry D. Smith II:
“Singing Tales of the Gishi. Naniwabushi an the Forty-seven Ronin in late
Meiji Japan”. In: Monumenta Nipponica 61/4 (Winter 2006), S. 459-508
(dort weitere Literaturangaben). Im selben Heft eine Ubersetzung des Ka-
pitels Nanbuzaka yuki no wakare, welches eine beriihmte Episode aus der
Geschichte der “47 Ronin” erzihlt, so wie sie 1912 von Tochiiken Kumo-
emon vorgetragen wurde (in diesem Jahr gleichzeitig Buch- und Schallplat-
tenverdffentlichung).

Hekijaken Shasui FEHSEFFK7K: Es handelt sich hier um einen erfundenen Na-
men. Shiisui (“Herbstwasser”) ist einerseits die Uberschrift eines Kapitels
des dem chinesischen Philosophen Zhuang zi zugeschriebenen Werkes und
bezeichnet dort die im Herbst anschwellenden Wassermassen des “Gel-
ben Flusses”, es steht aber auch als Metapher fiir “Reinheit” (als Beispie-
le werden in den Lexika genannt: “das Herz eines Menschen, ein poliertes
Schwert, ein klarer Spiegel, die Augen einer schonen Frau”). Man beachte,
daf dieses ein traditionelles Ideal formulierende Wort auch von dem 1911
hingerichteten Sozialisten Kotoku Denjird als Schriftstellername gewihlt
wurde. Hekija bedeutet dagegen ‘“verschroben, verschlagen, unehrlich”
(-ken ist ein Suffix mit der Bedeutung “Haus”, welches gerne in den Namen
traditioneller Kiinstler gebraucht wurde). Der Name enthélt somit in seiner
inneren Widerspriichlichkeit einen ironischen Kommentar des Verfassers.

Bushido (“der Weg des Kriegers”) wurde vor allem seit der spiten Meiji-Zeit
in Reaktion auf die verschiedenen Phianomene der gesellschaftlichen Mo-
dernisierung als die Essenz japanischen Wesens propagiert. Ein beliebtes
konkretes Beispiel war die Tat der “47 Ronin”. Im Westen besonders ein-
fluBreich wurde die von dem christlichen Schriftsteller Nitobe Inazo verfal3-
te Darstellung Bushido. The Soul of Japan (Tokyo 1900).
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Naniwabushi {R{EHfi (spiter auch rokyoku {2l genannt): Eine in der Meiji-
Zeit aus dlteren populdren Gesangsformen (wie saimon, chongarebushi u.a.)
entstandene, hoch entwickelte epische Vortragskunst, die arienartigen Ge-
sang (fushi i) und realistisch reproduzierte Dialoge (tanka W:W[) in drama-
tischer Form mischt. Thematisch sowohl heroische wie auch sentimentale
Szenen einschlieBend, war diese Kunst in ihrer Ausdrucksweise lebhafter,
vielseitiger und auch sinnlicher als der auf heroische Handlungen speziali-
sierte kodan. Der erste groBe Singer war Tochtiken Kumoemon #kHrifif 5245
% (18737-1916), welcher nicht nur durch offentliche Auftritte, sondern
als erster Kiinstler auch iiber Schallplatten sein Publikum in Begeisterung
versetzte. Wegen ihrer “reaktiondren” Inhalte und wohl auch wegen ihrer
“altmodischen” Erzéhlweise verloren sie nach 1945 schnell an 6ffentlicher
Akzeptanz und werden heute nur noch von einer kleinen Gemeinde von Spe-
zialisten und Liebhabern geschitzt. Bei Intellektuellen stiefen sie nicht nur
nach 1945, sondern offenbar bereits zu Mori Ogais Zeit auf Verachtung.

Yui Shosetsu FHH1EZ (1605-51) war ein Lehrer der “Kriegskunde” (heigaku),
der eine Verschworung zum Sturz des Bakufu zu organisieren versuchte,
was jedoch noch vor jeder Aktion entdeckt wurde. Nach seiner Hinrichtung
wurde er im Volke als Gerechtigkeitskdmpfer angesehen. Die Verschworung
und ihre Aufdeckung, der sogenannte Keian-Zwischenfall, lieferte den Stoff
fiir zahlreiche literarische Bearbeitungen (als jitsuroku, kodan), die zumeist
unter dem Titel Keian taiheiki B2 KN-5c liefen. Yui Shosetsu wird tradi-
tionell mit langem Haar (sohatsu #.%%) dargestellt, wie es damals manche
Gelehrte oder herrenlose Krieger trugen. Diese Haartracht, die im Feudalsy-
stem Unabhéngigkeit symbolisierte, wurde zu Ende der Meiji-Zeit auch von
manchen Naniwabushi-Sidngern getragen, so etwa von dem ersten groflen
Séanger Tochiken Kumoemon (vgl. die Photos in Monumenta Nipponica
61/4,Winter 2006, S. 487 und 489) und seinem zeitweiligen Schiiler Mi-
yazaki Toten (1871-1922), dem bekannten Unterstiitzer der chinesischen
revolutiondren Bewegung.

Altstadt: Hier als Ubersetzung von shitamachi eingesetzt. Shitamachi bezeich-
net die “unterhalb” der Burg liegenden Biirgerviertel einer feudalen Stadt.
In Edo / Tokyo waren dies vor allem die Viertel dstlich der Burg (um die
Briicken Nihonbashi und Kyobashi), sodann nérdlich der Burg die Viertel
Kanda, Asakusa, auch Fukagawa auf der anderen Seite des Sumidagawa.
Die neuen, in der Meiji-Zeit an die Stelle ehemaliger Daimyo-Residenzen
und Kriegerwohngebiete getretenen Viertel im Westen (Shinjuku, Setagaya
etc.) und Norden (Sendagi etc.) werden nicht zur shitamachi gezihlt.

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



Mori Ogai: Das Unterhaltungsprogramm 55

Kiyomoto(bushi) {&JG(fifi): Eine Anfang des 19. Jahrhunderts entstandene
Form des Joruri, die fiir Gesangseinlagen im Kabuki verwendet wurde, aber
auch von Laien gepflegt wurde. Die Inhalte der Texte waren hiufig senti-
mentaler Natur.

Joruri ¥ Hi3: Oberbegriff fiir eine Vielzahl von im 16.—17. Jahrhundert ent-
standenen epischen Gesangsformen, die teilweise — wie gidayiibushi — auch
von Laien unter Anleitung von Lehrern geiibt wurden.

Spucknapf: Dies bezieht sich auf die Geschichte des Generals Wang Dun +
7 aus der Anekdotensammlung Shishuo xinyu #H&#7E (5. Jh.), Kap. 13,
Abschnitt 4: Von dem General wird erzéhlt, da er, wenn er Alkohol ge-
trunken hatte, gerne Gedichte rezitierte und dabei mit einem Stock den Takt
auf seinem Spucknapf schlug, und zwar so heftig, daf der Rand des Napfes
vollig zerschlagen war.

Kiras Kopf: Ein Hohepunkt der Geschichte von den “47 Ronin” ist die Szene,
in der die Verschworer Kira Yoshinaka # K3 angreifen und seinen Kopf
abschlagen, um so den durch Kira verursachten Tod ihres Herrn Asano Na-
ganori, des Lehnsfiirsten von Ako (Provinz Harima, heute Préf. Hyogo), zu
rdchen. Im Kabuki und anderen Darstellungen der Edo-Zeit (unter dem Titel
Chiishingura) heift Kira — da in der Edo-Zeit aktuelle Ereignisse nicht direkt
behandelt werden durften — Ko no Moronao & HfE (wobei die Geschichte
oberflachlich in die Kamakura-Zeit verlegt wurde), in der Meiji-Zeit wurde
dann der historisch richtige Name gebraucht.

Geschafft!: Diese Stelle ist sehr schwer zu iibersetzen. Kisu sagt hier: “Taihen
ne”’; der Ich-Erzdhler antwortet: “Nani ga”, und Kisu antwortet “De mo”.
Das ist alles. “Taihen ne” beinhaltet: “Was fiir ein Getue!” / “Was fiir ein vul-
girer Quatsch!” Gleichzeitig wird ein gewisses Mitleid bzw. Einverstdndnis
mit dem Ich-Erzédhler impliziert, den Kisu als jemanden kennt, der fiir de-
rerlei Unterhaltung keinen Sinn hat: “Da haben Sie sich aber was anhéren
miissen!” / “Ich kann mir vorstellen, dal Thnen das gegen den Strich geht.”
“Geschafft!” verschiebt die Bedeutung in Richtung auf die gemeinsame Er-
leichterung nach dem Ende des als vulgidr empfundenen Unterhaltungspro-
gramms. Die Alternative wire “Geschafft?” gewesen, was die Aussage auf
das mitleidige “Da sind Sie wohl ziemlich fertig nach dieser Vorfiihrung,
nicht war?” reduziert hitte und deshalb verworfen wurde.
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Nachbemerkung

Originaltitel: Yokyo x84 . Erstver6ffentlichung: August 1915 in der Zeitschrift
Arusu 7 )V A, Textvorlage: Ogai zenshii (OZ) Bd. 16 (Iwanami shoten 1973),
S. 122-129. Eine englische Ubersetzung der vorliegenden Kurzgeschichte
(“The Entertainment for the Evening”) von William J. Tyler findet sich in J.
Thomas Rimer (Hg.): Not a Song like Any Other. Honolulu 2004, S. 200-208.
Diese Ubersetzung erlaubt sich allerdings groBe Freiheiten mit dem Text und
gestaltet viele Stellen barock aus. Ogai verwendet dagegen einen betont zu-
riickgenommen Stil. Diese Knappheit stellt den Ubersetzer vor viele schwie-
rige Entscheidungen. Hinzu kommen die kulturellen Realia, die in der Ge-
schichte erwihnt werden. In der oben gegebenen Ubersetzung wurde versucht,
hier nach Moglichkeit Aquivalente zu finden, die auch ohne die Anmerkungen
eine dsthetische Lektiire des Textes ermoglichen. Alle westlichen Ubersetzun-
gen von Werken Mori Ogais sowie die westliche Sekundirliteratur zu diesem
Autor finden sich sorgfiltig registriert in Harald Salomon: Mori Ogai: A Bib-
liography of Western Language Materials. Wiesbaden 2008.

*

Mori Ogai war im Jahre 1915, als er diese Erziihlung schrieb, nach traditionel-
ler Zdhlung 54 Jahre alt; er war Leiter des Militdrdrztlichen Amtes (Imukyo-
ku), zeigte aber seit Juli des Jahres (in diesem Monat schrieb er die hier iiber-
setzte Erzidhlung) Unzufriedenheit mit seinem Amt und dulerte die Absicht,
sich zuriickzuziehen. Im April des néchsten Jahres trat er tatsdchlich zuriick.
Er stand somit am Ende seiner offiziellen Karriere. Gleichzeitig erhielt er ver-
schiedene offentliche Ehrungen: Im April wurde ihm der Orden Zuihosho %
S E (“Orden des Heiligen Schatzes”), 1. Verdienstklasse, verliehen; nachdem
Ogai bisher bereits in diversen staatlichen Kommissionen titig war, wurde er
im August 1915 zum Mitglied der Jury fiir Bildende Kunst (Bijutsu shinsa iin-
kai), im Oktober zum Mitglied der Kommission fiir die Ermittlung von Ver-
diensten im Krieg (1914) ernannt; im November nahm er an der feierlichen
Inthronisation des Kaisers Taisho in Kyoto teil®.

1 Diese Zeitschrift war im April des Jahres von dem Lyriker Kitahara Hakusha (1885-1942)
gegriindet worden und sollte noch im selben Jahr mit dem Oktoberheft, d.h. nach nur sieben
Heften, ihr Erscheinen einstellen.

2 Eine Art Tagebuch der elf Tage in Kyoto verdffentlichte Ogai unter dem Titel Seigi shiki J3%
f%FAEE (“Private Aufzeichnung iiber die feierliche Zeremonie™) noch wiihrend seines Auf-
enthalts in Fortsetzungen in der 76kyo nichinichi shinbun. Auffillig ist, dal Ogai nicht nur
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Mori Ogai war dabei literarisch unverindert sehr produktiv: In diesem Jahr
verdffentlichte er die historischen Erzdhlungen Sansho Dayi (Jan.), Tsuge
Shirozaemon (April), Gyo Genki (Juli), Jiisan baasan (Sept.), Saigo no ikku
(Okt.)*, sowie vier erzdhlungsartige Texte, die auf eigenen Erlebnissen bzw.
Beobachtungen des Autors fu3en: Tencho (April), Futari no tomo (Mai), Yokyo
(Aug.). Daneben erschienen Sammelbénde, die bisher Verstreutes zusammen-
fassen: Shokoku monogatari & E¥YEE (Jan.) mit bereits frither in Zeitschriften
verdffentlichten iibersetzten Erzdhlungen (zumeist deutsche Literatur), Mojin
mogo % N&#t (Febr.) mit idlteren und neueren Essays, Sara no ki YWD K
(Sept.) mit eigenen Gedichten, Inazuma F§2% (Okt.) mit iibersetzten Dramen
(Strindberg u.a.), Chirihiji &€ (Dez.) mit eigenen frithen Erzdhlungen. Die
bisher nur in einer Zeitschrift erschienene lange Erzidhlung Gan Jffe erschien im
April des Jahres als Buch. Gegen Ende des Jahres sammelte Ogai Material fiir
ein neues Projekt: seine erste “historische Biographie” (shiden ${%), Shibue
Chiisai. Die Biographie des gelehrten Arztes Shibue Chusai erschien von Ja-
nuar bis Mai 1916 in Fortsetzungen.

Die vorliegende Erzéhlung hat kaum Handlung, sie hat keinen “plot”, sie
kommt wie die beildufig erzdhlte Begebenheit bei einem Restaurantbesuch
daher. Tatsdchlich handelt es sich aber um ein kunstvolles Gewebe von Bedeu-
tungen. Die Form eines in Ich-Form gegebenen Berichtes iiber einen Restau-
rantbesuch, aus dem sich eine kleine Episode entwickelt, findet sich bereits
bei mehreren dlteren Texten: Konshinkai (1909), Tsuina (1909), Hyaku mono-
gatari (1911). Auch in Fushinchii (1910) wird der Leser zu einem Restaurant-
besuch mitgenommen, allerdings nicht von einem “Ich”, sondern von einem
“Ministerialrat Watanabe”, der deutlich Ahnlichkeit mit dem Autor hat. Diese
hiufige Konstellation hingt zweifellos mit Ogais Alltag zusammen. Als ho-
her Staatsbeamter und gleichzeitig in einer Vielzahl von Bereichen (Literatur,
Bildende Kunst, Medizin) involvierter Mensch war er sehr hdufig zu mehr
oder weniger formellen Empfiangen, Abendessen, Zusammenkiinften aller
Art eingeladen. Allerdings findet sich im Tagebuch der Sommermonate 1915
(Juni, Juli)* bis zur Niederschrift der Erzéhlung (25. Juli) unter den zahlrei-

von den offiziellen Zeremonien berichtet, sondern auch von seinen privaten Besuchen bei
Gribern von konfuzianischen Gelehrten der Edo-Zeit. Ogai war der Text offenbar so wich-
tig, daf er ihn spéter auch als Privatdruck verdffentlichte (heute in OZ Bd. 26, S. 521-532).

3 Fiir den Nachweis von Ubersetzungen in westlichen Sprachen sei hier — wie auch fiir die
folgenden Titel — auf die Bibliographie von Salomon verwiesen.

4 Ogai zenshi Bd. 35, S. 662667 (im nachfolgenden “OZ” abgekiirzt).
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chen Notizen {iber die Teilnahme an Empfingen etc. keine Erwéhnung einer
Zusammenkunft von Landsleuten aus Ogais engerer Heimat Tsuwano oder
der Prifektur Shimane. Die Erzdhlung bildet also wahrscheinlich keine reale
Zusammenkunft ab, sondern ist auf Erfahrungen aus verschiedenen derartigen
Einladungen in der Vergangenheit aufgebaute Fiktion.

Zunichst sei die Personenkonstellation betrachtet: Wir erfahren wenig tiber
das “Ich” der Erzdhlung, nur da} er aus der Provinz stammt, die Universi-
tdt besucht hat, dal} er seit damals einen gewissen Kontakt mit einem (nicht
anwesenden) Firmenchef hilt und die von diesem protegierte Geisha Kisu
kennt, schlieBlich dal er mit dem Internatsleiter einer von dem ehemaligen
Daimyo seiner Heimatgegend gegriindeten Schule bekannt ist. Mit keinem
dieser Menschen scheint er befreundet zu sein. Der Ich-Erzdhler fiihlt sich in
dieser Gesellschaft sichtlich unwohl, er mochte bald wieder weggehen. Ein
gewisses Einverstindnis gibt es mit der &lteren Geisha Kisu, dies allerdings
nur punktuell betreffs des im Unterhaltungsprogramm zum Ausdruck kom-
menden kulturellen Geschmacks der Mehrheit. Er mag weder die von ihm als
vulgidr empfundene Gesangsform der Naniwabushi noch den Sprachgebrauch
der “jungen Dichter”. Er setzt sich innerhalb der kurzen Erzidhlung quasi au-
tomatisch an den Rand der Gesellschaft, in eine Zimmerecke oder ans Ende
der Tischreihe.

Die Gesellschaft wird angefiihrt von einem Generalmajor Hata, der ironisch
als “feiner Kerl” beschrieben wird. Er liest auler militdrischer Fachliteratur
keine Biicher, leidet nicht an Selbstzweifeln, und freut sich an den melodra-
matischen Geschichten der Naniwabushi-Séanger mit ihrer Propagierung “tra-
ditioneller” Tugenden (pietitvolle Sohne, keusche Frauen, fiir Gerechtigkeit
kdmpfende Samurai etc.), versteht aber die echte Tradition, den Joruri-Gesang
— wohl mangels Bildung — nicht. Dazwischen sitzt die graue Masse der {ibri-
gen Zuhorer, die brav klatschen, von deren Gedanken wir aber nichts horen.
Nur die Geisha Kisu sticht hervor: Sie bewegt sich gewandt in dieser Gesell-
schaft, sie durchschaut das Gehabe der Leute und hat sich in ihrer Situation
als spottische Zuschauerin eingerichtet. Die junge namenlose Geisha ist noch
ein unbeschriebenes Blatt, aber besitzt schon die fiir ihren Beruf notwendige
Souverdnitit im Umgang mit den Gésten.

Als “Orientierungspunkt”, an dem sich die Meinungen und Haltungen tei-
len, dient der Naniwabushi-Sénger Hekijaken Shisui und seine Kunst. Von
ihm als Person erfahren wir eigentlich nur, daf} er die Bushido-Mode der Zeit
fiir sein Geschift ausniitzt, dal er die Haare lang, bis auf die Schultern hén-
gend, trigt, und daB er sich fiir die Auffiihrung leicht schminkt. Er wird so als
Schauspieler dargestellt, der eine Rolle spielt. Er wird mit Straenbahnrekla-
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men beworben und hat mehrheitlich weibliche Fans, wird aber auch von eini-
gen traditionalistisch gesinnten Bewohnern der Altstadt und einem modernen
Reaktionir wie Hata verehrt.

Naniwabushi war eine damals sehr aktuelle Kunstform. Tochiken Kumo-
emon (siche oben) hatte den entscheidenden Schritt getan von einer Kunst der
StraBlensidnger zu einer feierlich auf einer Biihne vorgetragenenen Gesangs-
form. Gleichzeitig hatte die Verbindung mit dem gerade um 1911 in den Vor-
dergrund dringenden Medium Schallplatte fiir weite Verbreitung gesorgt’. So
entstand ein Konkurrenzverhiltnis zu der élteren, ohne Gesang und musika-
lische Begleitung auskommenden Vortragsform des Kodan®. In der Folgezeit
waren die Naniwabushi ein zentrales Genre der populdren Kultur Japans’.

Inmitten der verschiedenen Gruppen sitzt der “Ich-Erzdhler” isoliert in sei-
ner Ecke. Der Weg zum “Volk” ist ihm nicht mehr moglich, aber auch Gleich-
gesinnte sind kaum in Sicht. In dem Selbstgesprich zum Schluf} stellt er sich
etwas affektiert als einen von allen unverstandenen Menschen dar. Die Stelle
erinnert an den beriihmten Text Yo ga tachiba (“Mein Standpunkt™) von 1909,
in welchem sich Ogai (unter expliziter Nennung von jiingeren, erfolgreiche-
ren Autoren) als mit seiner AuBenseiterrolle zufrieden darstellte — womit er
tatsidchlich seine heftige Unzufriedenheit ausdriickte®. Dieser “Ich” wird not-

5 Die Naniwabushi sind praktisch von Anfang an (seit 1901) mit der Entwicklung der Schall-
platte in Japan verbunden. Vgl. Masaoka Yuzuru: Nihon rokyoku shi. Tokyo 1968, S. 163—
166. Eine kompakte neuere Darstellung der Naniwabushi-Geschichte ist Hyopo Hiromi:
‘Koe’ no kokumin kokka — naniwabushi ga tsukuru Nihon kindai, Tokyo 2009 (Kodansha
gakujutsu bunko).

6 Das Konkurrenzverhiltnis zwischen Kodan und Naniwabushi spielte eine entscheidende
Rolle in der Entstehung des Verlags Kodansha. Dessen Griinder, der Grundschullehrer Noma
Seiji, hatte 1909 die Dai Nihon ytuben kai (“Grof-japanische Gesellschaft fiir Redekunst”)
gegriindet und brachte die Zeitschrift Yitben heraus. 1911 griindete er zur weiteren Forde-
rung der “Redekunst” die Zeitschrift Kodan kurabu, die zundchst nur mitstenographierte
Kodan brachte. Als die Zeitschrift 1913 auch mitstenographierte Naniwabushi-Texte brin-
gen wollte, boykottierten die Kodan-Meister aus Protest die Zeitschrift: sie wollten nicht
mit den “vulgédren” Naniwabushi-Sdngern in einer Zeitschrift auftreten. Daraufhin beschlof3
der Verlag, der sich inzwischen Dai Nihon yaben kai Kodansha nannte, Kodan-dhnliche Er-
zidhlungen von professionellen Schriftstellern schreiben zu lassen, womit er noch erfolgrei-
cher wurde als mit den getreu stenographierten Kodan. Dies gilt als ein wichtiges Ereignis
in der Entwicklung der modernen “Massenliteratur” (taishi bungaku). Spéter nannte sich
der Verlag dann einfach Kodansha. Vgl. Kodansha no 80-nen. Tokyo 1990, S. 60-61.

7 Bei einer Umfrage unter Radio-Horern im Jahre 1932 gaben 57% (die grofite Gruppe) an,
am liebsten Naniwabushi zu horen (Nihon kindai sogo nenpyo: 1932, ¢ 5).

8 Textin OZ Bd. 26,391-393. Dieser Text wurde spiter (nach Ogais Tod) oft unter dem Titel
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wendigerweise zum Zuschauer. Ogai, als dessen Vertreter der Ich-Erzihler
weitgehend anzusehen ist, stellte sich damals gerne als Zuschauer (bokansha
#5814 ) dar. In der 1911 verdffentlichten Erzéhlung Hyaku monogatari findet
sich z.B. folgende Selbstcharakterisierung:

“Ich bin ein geborener Zuschauer. Seit der Zeit , da ich als Kind unter anderen
Kindern spielte, und auch als ich erwachsen wurde und mich in Gesellschaften
begab, in denen es im Verkehr mit einander alle moglichen Rangunterschiede
gab, habe ich, welche Begeisterung auch aufkam, mich niemals voll in den
Strudel gestiirzt, habe mich niemals von Herzen vergniigt. Auch wenn ich auf
der Biihne des Lebens stand, habe ich nie eine richtige Rolle gespielt. Besten-
falls war ich Statist. Aber wenn ich nicht auf der Biihne stand, dann fiihlte ich
mich in meinem Element, wie der Fisch im Wasser. Denn der Zuschauer fiihlt
sich wohl unter Zuschauern.”

In der hier vorgestellten Erzidhlung erscheint die Zuschauerpose jedoch gebro-
chen. Der Ich-Erzihler duflert einen gewissen Neid gegeniiber denen, die sich
da so naiv vergniigen, “die sich in einer ausgeglichenen Verfassung befinden,
wo Handeln und Denken iibereinstimmen”. Interessanterweise werden die
Selbstzweifel durch eine junge Frau ausgeldst, die sich ohne die Skrupel des
Ich-Erzéhlers in der versammelten Gesellschaft bewegt. Der Ich-Erzéhler und
der Verfasser wissen, daf} es fiir den Intellektuellen keinen Weg zuriick gibt.
Es gibt nur die Haltung des souverdnen Beobachters, der sich seiner eigenen
schwierigen Position bewuBt ist: Das ist mehr als ein unbeteiligter “Zuschau-
er’. Weder Verzweiflung noch Agitation sind die Losung.

So gibt die Erzdhlung eine Momentaufnahme der psychischen Verfassung
des Autors kurz bevor er sich in die Biographien von Gelehrten der Edo-Zeit
vertiefte, d.h. versuchte, sich durch genaue Beobachtung und Beschreibung
der Vergangenheit ihrer Realitét zu nidhern. Dies sollte ihn ab Ende des Jahres
1915 bis zu seinem Tode beschiftigen.

“Resignation no setsu” (das deutsche Wort in lateinischer Schrift!) nachgedruckt. Eine eng-
lische Ubersetzung von William J. TyLer in J. Th. River (Hg.): Not a Song like any other.
An Anthology of Writings by Mori Ogai. Honolulu 2004, S. 17-20.

9 0OZBd.9,S.143.
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Mori Ogai: Translation Transforming the Word / World

John Timothy Wixted, Harbert, Michigan

At first glance, two large-scale works by Mori Ogai #5E&4k (1862-1922) seem
to make an odd contrastive pair. On the one hand, we have the gorgeous prose
of Sokkyo shijin gN#i#: N, Ogai’s adaptation of the novel by Hans Christian
Andersen, Improvisatoren (The Impromptu Poet, 1835), beautifully cast in
gabun-style Japanese replete with classical phrasing, lush diction, and entire
passages in sorobun. On the other hand, there is Ogai’s complete translation
of Faust, the classic work by Goethe, transposed into a much more plain, un-
adorned, and sometimes highly colloquial Japanese. There would appear to be
some sort of disconnect here, especially if one thinks of Ogai as the stick-in-
the-mud conservative he was reputed to be in terms of language policy. Sokkyo
shijin was first published in its entirety in 1902, after nine years’ work (with
one major interruption). Fausuto 77 7 A k was completed in early 1912, af-
ter only six months’ work, but with a year of revisions before its publication
in 1913.

This article will approach Sokkyo shijin and Fausuto via a third type of
work by Ogai, namely his kanshi 7%, the 238 poems he wrote in Sino-Japa-
nese.! They help highlight characteristics shared by the two works. Although
lipservice has been paid to the view that Ogai’s training in kanbun was crucial

1 The following abbreviations are used (see below in this note for further information): KS =
kanshi; SS = Sokkyo shijin; FT = Fausuto; OZ = Ogai zenshii; M.H. = Mary Howitt; H.D. =
H. Denhardt; J.T.W. = John Timothy Wixted.

Ogai’s kanshi are cited by poem- and line-number, and date of composition (e.g., “KS
#65.2, 1883”), per the two-volume annotated edition by Kotajima Yosuke il [ 524, Kan-
shi #5%, Vols. 12 and 13 in Ogai rekishi bungaku shi BHVEsE 024 (Tokyo: Iwanami
Shoten k)5, 2000-2001), hereafter “KS.” There is also the annotated edition by Chén
Shengbido (= Chin Seiho, as cited below) 4%, Mori Ogai no kanshi FxBES: D (To-
kyo: Meiji Shoin BH7aZERE, 1993), 2 vols., which contains most of the 232 poems treated in
the former work. Both titles include translations into modern Japanese of all poems treated.
Additionally, there are six kanshi ascribed (wholly — not jointly) to Ogai among the trans-
lated poems in Omokage ARk (1889); see n. 69.
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to his formation as a writer, there has been little specific treatment of how in-
terrelated his corpus in Sino-Japanese is with his other writing.

Sokkyo shijin citations (e.g., “SS 64:573”) are to the chapter of the Ogai translation
(chapter numbers from 1 to 66 having been added), followed by the page number in Vol. 2
(pp- 209-583) of Ogai zenshii FEH 224 (Tokyo: Iwanami Shoten 45k, 38 vols. 1971
75; 1971), hereafter “SS,” the zenshii being referred to as “OZ.” The text of Sokkyo shijin,
including furigana, is presented exactly as it appears in that volume (which reproduces the
famous 13th edition of the work [1914], said to incorporate numerous corrections post-
dating publication of the original 1902 edition and containing a special preface by Ogai
(printed in all editions since). But note the adjustments to the text listed on pp. 612-619,
as well as the disquietingly incomplete list on p. 597 (concluded by an ‘etc.,’ nado 72 &) of
kanji standardizations used in the volume. Romanization of citations follows the Kaizosha
toiktl: edition (pp. 3-183 of Mori Ogai shii FE#4 (Tokyo: Kaizosha, 1927 [Gendai Ni-
hon bungaku zenshii 3% H AL 44E | 3]), which supplies furigana for all kanji in the text
(except as they appear in chapter-titles).

Fausuto citations (e.g., “FT #04857”) are to the standard line-numbers for the text (from
#00001 to #12111) used by scholars and most translators, including Ogai, as found in Vol.
12 of Ogai zenshii (1972), hereafter “FT.” Kanji forms and furigana follow that text (which
reproduces the 1913 edition, with the emendations noted on pp. 897-916).

In other words, furigana are reproduced here as they appear in early complete single-
volume editions of Sokkyd shijin and Fausuto that had been reviewed by Ogai. The aim is to
reflect (A) the text as presented by the author to his early readership and (B) what directions
or aids, if any, he supplied in terms of readings.

For annotated editions of Sokkyo shijin and Fausuto that supply many more furigana
readings for both texts (and updated orthography and simplified versions of the kanji), the
Chikuma Bunko % < % 3% volumes published by Chikuma Shobo #iEEL are to be rec-
ommended: Sokkyo shijin BIELE A and Fausuto 7 7 7 A I, Vols. 10 and 11 in Mori Ogai
zenshii TREBSL 24 (14 vols., 1995-96), both with “Kaisetsu” f###i by Tanaka Miyoko Hi
rh M1 They are convenient, inexpensive, well annotated (presumably by Tanaka), and
nicely printed.

The following direct translations of Improvisatoren from the Danish — into English
and German, respectively — are cited: “M.H.” = The Improvisatore, by Hans Christian
Andersen, Translated from the Danish by Mary Howitt (London: R. Bentley, 1845; Bos-
ton: Houghton Mifflin Company, The Riverside Press, n.d. [1890]); pagination follows the
latter edition. And “H.D.” = Der Improvisator: Roman, von H.C. Andersen, frei aus dem
Dinischen iibersetzt von H. Denhardt (Leipzig: Philipp Reclam, n.d. [1876]). About the
latter, as Olof G. Lidin notes (p. 234 in the article cited in full in n. 33): “In spite of what is
said on the title page, this translation is neither frei nor free. A comparison with the Danish
original shows that Denhardt followed the original as closely or even closer than all the
other German translators. Deviations are rare; only a word is sometimes added, and for the
better.” Lidin (p. 233) supplies the date for the otherwise unidentified year of publication of
the Denhardt translation.
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Rather, in reference to Sokkyo shijin and other of Ogai’s translations — es-
pecially his renderings of plays by Henrik Ibsen (1828-1906), August Strind-
berg (1849-1912), and Arthur Schnitzler (1862—1931) — attention has been
paid to the relationship between Ogai’s translation activity and his more “cre-
ative” writing. As has been pointed out, translation served as one or more of
the following vis-a-vis Ogai’s other literary interests: apprenticeship training,
substitute undertaking, complementary activity, or even preferred mode of ex-
pression.

Hans Christian Andersen’s Improvisatoren, the basis for Sokkyo shijin, is a
fairy-tale, a Bildungsroman, a picaresque novel, and a travelogue — all rolled
into one. It takes place in Italy and is narrated from the point of view of the boy
Antonio, who meets various types of women, comes of age, and succeeds in
love and life; we are treated to scenes in Rome, Campagna, Naples, Vesuvius,
Sicily, and elsewhere in Italy. Simply stated, Ogai took a pleasant, enjoyable,
readable work and turned it into a four de force of language, written in a style
that can only be called enchanting.

When trying to put one’s finger on factors that make Sokkyo shijin so engag-
ing, comparison with Ogai’s kanshi is instructive. In his early years, Ogai had a
predilection for more recondite, recherché expression.’ In composing a kanshi
line, Ogai would often choose a less common variant of a character, or a less
common synonym, as illustrated by the following examples of what, by way
of shorthand, one might call “elegant variation”:*

Translations of Improvisatoren into Japanese by Suzuki Tetsuro, Ohata Suekichi, and
others are cited in n. 33; two into French are also noted.

Concerning romanization in this article, kanji and hiragana are romanized in italicized
lower-case script (e.g., i 0 ¥, kaerinu). Renderings of katakana terms, as well as of kanji
read as gairaigo, are ITALICIZED IN SMALL CAPS (e.g., < /7 @ =, MAKERONI, and Pt F, ITARIA).
Kanji thatglga:vre attached hiragana readings are romanized in italicized lower-case bold let-
ters (e.g., 5et8, yakigote), whereas kanji that h&yf:_gttached katakana readings are rendered
in ITALICIZED SMALL-CAP BOLD form (e.g., ##'H, SENATORE). It is useful to distinguish
between these features.

2 See Nagashima Yoichi /&% —, Mori Ogai no hon’yaku bungaku: “Sokkyo shijin” kara
“Perikan” made FRBEH: OWRGRCE: TRIEEE N 17> 61XV J7 > ] £ T (Tokyo: Shibundo Z3C
4, 1993); and idem, Mori Ogai: Bunka no hon’yakusha #Es4%: AL OFIR ¥ (Iwanami Sho-
ten ¢ E ), 2005); for additional references to Nagashima, see n. 33, 78, and 85 below.

3 This point is elaborated more fully in John Timothy Wixted, “The Kanshi of Mori Ogai:
Allusion and Diction,” JH 14 (forthcoming).

4 Many of the kanji, katakana, or other expressions referred to in this article appear more than
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1. a. %k for#k KS #3.53,1880 d. ## for &l  KS#191.2,1915
b. A forC KS #652,1883 e. sifors  KS#151.15,1891
c. % fortg KS #146.3, 1891

Some examples of the same “elegant variation” are to be found sors in Ogai’s
kanshi and in Sokkyo shijin:

2. a. 7 for # KS #50.4, 1882 SS 1:217
b. i for % KS #84.1, 1884 SS 28:374
c. [t for & KS #91.17, 1884 SS 64:573

Ogai also uses what to even his contemporaries must have seemed rare or un-
usual individual characters. This is especially true in his early kanshi:

3. a. f# $O ‘to draw silk from cocoons’ KS #47.2,1882
b. # kaku ‘a splitting sound’ KS #60.4, 1882
c. MR warau  ‘to smile’ KS #82.2, 1884
d. hitsu ‘brushwood’ KS #202.2, 1915

There are less-common characters in Sokkyo shijin, as well:®

once in the text or corpus cited; only one specific instance is cited for each.

5 Citation in context follows below in this note. English- and German-language translations
of the original Andersen text are reproduced for reader convenience, the Denhardt version
being the one Ogai based his translation on. The Howitt translation predates the Denhardt
one and is given first, even though there is no evidence Ogai ever used it. In fact, Shimada
Kinji & (p. 1:266_I-) points to the retranscription in Sokkyo shijin (in katakana) of two
mistakes found in Denhardt’s transcription of Italian phrases as proof that Ogai consulted
neither the Danish original nor the English translation; “Mori Ogai no Sokkyo shijin FxE#
OTRIELEE N |, Chap. 1 of Div. 2 in idem, Nihon ni okeru gaikoku bungaku: Hikaku bungaku
kenkyin NAIZ F31F 2 A0 E 3 e 32 1F%E (Tokyo: Asashi Shinbunsha ] H#rBE#L; 2 vols.:
vol. 1, 1975; vol. 2, 1976), 1:257-281.

a WYRZIALEEE S ...
Hitori waga VENUSU to bi o kuraburu wa,...
M.H. 112: [The Apollo of the Vatican] alone seems to me a worthy companion piece [to
the Venus].
H.D. 139: [Der vaticanische Apollo, welchen Sie ja kennen,] ist meiner Anschauung
nach allein ein wiirdiges Seitenstiick [zu der Venusstatue].
b. WIS 7 2% IHTHT D 8.
Yo fuketaru nochi negura ni kaerinu.
M.H. 117: [Flor as, somewhat late at night, I hastened home [lit. ‘returned to the
roost’],...
H.D. 146: ... ich spit in der Nacht leichten Fufles nach Hause ging....
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4. a. B3 kurabu ‘to form a pair with’ SS 20:340
b. negura ‘nest, roost’ SS 20:345
c. i saya ‘sheath’ SS 27:371
d. # kimi ‘egg yolk’ SS 34:397
e W< haku ‘to emit, breathe’® SS 54:506

But by the time the Faust translation was completed, the tendency was much
attenuated, reflecting the author-translator’s desire to recreate the German
classic in an effective Japanese vernacular. One has to search in Fausuto to
find less-common individual characters, and even they are not that rare (and
are often supplied furigana readings):’

5. ‘

3

a. éﬁf kagayaki ‘radiance’ [Gllanz FT #07027
b. sasayaki ‘whispering’ [F|liistern FT #07270
c. BT iyasu ‘to alleviate” Lindrung schafflen] FT #07347
Ogai’s use of less-common compound characters is perhaps more revealing.
Examples of recondite, or at least uncommon, diction—uncommon for many

c. FERITHD X

Hayaku saya ni osameyo.

M.H. 142: Stick it again in its sheath,...

H.D. 175: Stecke ihn vgdilﬁeder in die Sy%heide,. .
d. 725 " A NIO B2 AN D ZWNEH. ..

‘Burodetto’ wa tamago no kimi o iretaru usuki soru,...

J.T.W.: “Brodetto, a thin soup with egg yolk in it,...”

M.H. 164: ‘Brodetto’ (alone).

H.D. 205: ‘Brodetto;(alone).
e. BNIERODOMN A XV NE X D2HROOMPEDKEEZ L TIHOM LT LD LIZEDH Y I

%N

Kore choshii no kuchiguchi yori hakitaru dokuki no waga bi no eizu o shite kaku no

gotoku henka seshimeshi ni zo arikeru.

M.H. 262: [I]t was as if they had breathed poison over my image of beauty.

H.D. 320: Es war, als hitte man Gift iiber mein Schonheitsbild gehaucht.
Arguably, three of the five are examples of “elegant variation”: kurabu 1.5 for kurabu It
Bl w5 in ‘a’; kimi #% for kimi ¥ in ‘d’; and haku WE< for haku M:< in ‘e.’ Note
also that the rare character kimi itself forms a visual pun, the ‘yellow’ yolk of the egg being
encased in albumen that is like a ‘shell or husk.’

6 But note the same character glossed with a different reading: tsuku ﬂ;‘é <, also meaning ‘to
emit, breathe,” SS 43:439.

7 Note the unusual characters cited in Entry #33 below.
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if not most educated Japanese of the time — are obvious enough in the follow-
ing examples from his kanshi; but note that many date from his early years:

6. a. 8z tokkitsu  ‘majestic soaring’ KS #2.12, 1880
b. JEH  yoso ‘noisome carbuncle’ KS #2.14, 1880
c. 58k  shishu ‘lightweight; a trifle’ KS #138.14, 1888
d. Bk  rodeki ‘to wash away filth’ KS #168.3, 1905
e. W an’a ‘to futz around’ KS #209.3,1917
f. W&  kenkai ‘cacophonous clamor’ KS #230.37, 1918

In Sokkyo shijin, there are uncommon kanji compounds:®

7. a. #EWH  kenkai ‘crippled beggar’ SS 5:250
b. W&  kyoro ‘narrow-mindedness’ SS 53:499

But more often than not, one element in the compound is familiar; and since
Jfurigana in the following examples are supplied for both, the compound either
makes sense aurally or at least seems more comprehensible thanks to the sup-
plied reading:’

8 Quote ‘a’ is a chapter-title (in the Japanese version only; it does not appear in the Danish or
German) that refers to the protagonist’s uncle. Citation in context of Quote ‘b’:
BENDNZIZ—ANE LTAYNAXTXT ORI U TR %L BRI’ TS 255
T2HDR L.,

Innai no hitobito wa hitori to shite Habbasu Dada no kyoro ni shite tomo o hai shi, hohen
narabi ni ayamateru o shirazaru mono nashi.

M.H. 256-257: [A]ll his fellow professors said that he [Habbas Daddah] was too one-sided,
ill-tempered, and unjust,...

H.D. 313-314: [A]lle seine Collegen behaupteten, er [Habbas Daddah] wire zu einseitig,
mifgiinstig und ungerecht,...

9 Citation i in context of the terms listed in Entry #8:

ao. [7 NS . U s imare .
Onaji ten’itsu, onaji kengd wa warera o mukaetari.
M.H. 169: [T]he same noise and the same crowd met us here.
H.D.210: [D]erselbe Liérm, dasselbe Volksgewiihl empfing uns.

c. #’}\330)%0141&@ TS UFE &%ﬁ_éﬁ) MANZALTY A FEENTHRER I . ..
Isshonen no kami ni yakigote atete yoki kinu kitaru ga, monzen ni tateri. Koshi o

mukaete iu yo:...

M.H. 212: “...,” exclaimed a young, handsomely dressed and curled gentleman, who
sprang forward to meet us.
H.D.261: “...!1” rief ein junger geputzter frisierter Herr, der uns entgegen kam.,...
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a. Fﬁ%@é ten’itsu  ‘to overflow, brim over’ SS 34:402
b. F%% kengo ‘din and bustle’ SS 34:402
c. B  yakigote ‘hotiron’ SS 45:446
d. Ffi & senden ‘spark, flash’ SS 47:463
e. %ﬁ}] chomei  ‘(mind/head) clears / becomes percipient’ SS 50:481
£, Wi hae-buyo ‘flies and gnats’ SS 7:264

Fausuto has comparatively few rarer kanji compounds; and when they appear,
the reading is often glossed. They usually serve as a nice contrastive balance
with the more colloquial (and “colloquial-looking™) text that surrounds them: '

9.

PHLE

a. BB kamoshika ‘wild boar’  Wildschweine FT #04857
b. K kagaribi ‘watch fires’ Wachfeuer  FT #07025
c. i koki ‘ether’ Ather FT #09953
d. #7221t 72%  naimaze ni naru ‘intertwining’ flicht sich FT #07174
e. B> T kyaryi ni natte  ‘[it] arches’  waolbt sich  FT #09537

Kanji referred to here as being uncommon or unusual are so only in modern
“Japanese” — not in classical Chinese, Sino-Japanese,'! or modern Chinese in

d. mEET oS omE i AL .

Kuroki hitomi no senden no gotoki otome futari,...
J.T.W.: Two girls with black, spark-like pupils...
M.H. 226: Two black-eyed girls...

H.D. 279: Zwei schwarzdugige Médchen. ..

e. . BB B 2y X,

..., waga ishiki wa yaya chomei nariki.
M.H. 243: I felt that ... my perception was distinct.
H.D. 298: [M]ein BewuBtsein war klarer.

£, BN 224 BB S TADNLERIEY

Hae-buyo nando muragari-kitarite hito no hada o saseri.

M.H. 43: [A]ll kind of tormenting insects ... fell upon us in myriads with their poison-
stings;...

H.D.55: [M]yriadenweise iiberfielen sie [Fliegen und Insekten] uns mit giftigen Stichen.

10 See also the two compounds cited in Entry #33 (komekami #§i## and tekimen iifi).

11 Sino-Japanese also being a form of Japanese; for discussion, see John Timothy Wixted,

“Kanbun, Histories of Japanese Literature, and Japanologists,” Sino-Japanese Studies

10.2 (April 1998), pp. 23-31 (esp. pp. 23-26); available online at: http://chinajapan.org/

articles/10.2/10.2wixted23-31.pdf; also reprinted as “Kambun, Histories of Japanese Lit-
erature, and Japanologists,” in The New Historicism and Japanese Literary Studies, ed. Eiji
Sekine, PMAJLS: Proceedings of the Midwest Association for Japanese Literary Studies 4
(Summer 1998), pp. 313-326; and published in Spanish as “Kambun, historias de la litera-
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many cases — which underlines the point being made here: Ogai’s extraordi-
nary range of vocabulary is, in significant part, owing to his training in kanbun
including kanshi.

One of the pleasures of reading a Meiji author is seeing how the contemporary
world gets “translated” into language. In kanshi, this is necessarily done in
kanji."> Note the following reference to “smokestacks” in an Ogai poem refer-
ring to Leipzig, written while still in Germany:

10. KS #120.3—4 (1887):

[ENE pletieEeatii
A fRi AR AT T AR
Kobe o meguraseba hokuto unki kuraku

Sekito rinritsu shite seibai o haku

I look back on that northern city, cloudy vapors dank:
Smokestacks, a wooded array, belching black soot.

The following illustrate other references to the contemporary material world
in Ogai’s kanshi:

11. a. yo ‘rickshaw’ KS #12.3, 1882
b. E#R densen ‘telegraph lines’ KS #20.2, 1882
c. V% kiki ‘steamship’ KS #44.2, 1882
d. &= koht ‘coffee’ KS #81.4, 1884
e. Ll  gasu-to ‘gas-lamps’ KS #108.2, 1884

In Sokkyo shijin, Ogai is especially creative when coining expressions for the
“new world” of Italy, which he never visited in person. And in so doing, he

tura japonesa y japandlogos,” tr. Amalia Sato, Tokonoma: Traduccion y literatura (Buenos
Aires) 6 [Fall 1998], pp. 129-140.

12 Among references to the contemporary world found in Sino-Japanese writing of the pe-
riod are the kanshi by Kasami Koko #1157 (= Kasami Shunkai i, 1837-1919). They
have been arranged by topic (in contrast with the emphasis in this article on diction) by
Fujii Akira #5081 and Kasami Hiroo ##glft, Kanshijin no egaita Meiji: Kasami Koko no
shozo B NOHN T D H % (Tokyo: Yumani Shobo W F 125, 2002). For
example, in the section “Bunmei kaika,” there are poems on the topics, “Beef,” “Slaughter
Houses,” “Photos,” etc.; and there are poems on “Matsugata Deflationary Policies” and on
“Floods and the Soaring Price of Rice” in the sections headed “Poems on Social Themes”
and “Floods.”
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follows his usual predilection, that of creating kanji equivalents for nearly ev-
erything. Ogai made interesting lists incorporating Western terms into a kanji-
centric world (using kanji- and not katakana-equivalents in more than 90%
of cases).!* For example, there is the short list he made for himself of Berlin-
dialect expressions, giving the Japanese for the term only in kanji, followed
by the standard-German and Berlin-dialect equivalents.'* (For the following
examples, the English in brackets has been added; the headings are Ogai’s.)

12. IEE:S ik itk
a. #&H—# ein Glas Bier [a glass of beer]  ein Pfiff
. R ein Salzkuchen [a salt cracker] ein Schusterjunge
c. Hzfi% der Kaese [cheese] die Goldleiste

There are also vocabulary lists he made (dated early, for the most part to
1882-83, when he was only twenty or twenty-one) that are fascinating to
look through. They include dozens of mostly medical and military expres-
sions, with the corresponding Latin, Greek, or German (and rarely, English
or Dutch) term always in romanization, never in katakana. The following are
examples:?

13. a. BESIHRZE  Ageusis d. ZEiffies Sternbruch
b. #Hisk Trichocephalus dispar e. #:# Kitzeln
c. H4HH Insolatio f. Wb Briitofen

Ogai’s is a supremely kanji world.'® What is striking about these two lists is
not that this is so, but two additional points: how few katakana are used, and
the fact that almost never are furigana supplied to help with the Japanese read-
ing of the kanji."”

13 In addition to the two lists cited below, see OZ 32:402-453, 37:24-30, and 37:31-38.

14 0Z27:336-337 (with a list on the following page of German slang terms for different-value
German coins). ‘Cognac’ = =Y 7 (KONYAKKU) is the only term given in katakana.

15 OZ 37:3-23.

16 In other words, per Karatani Kojin #4717 A, who discerns a shift from kanji to kana around
the turn of the twentieth century, the emphasis was still on “signification” (equated with
Chinese characters) rather than on the “phonocentric”; Origins of Modern Japanese Lit-
erature, Translation edited by Brett de Bary (Durham, N.C.: Duke University Press, 1993),
pp- 45-75 (esp. pp- 61 and 57).

17 It is an open question how many of these kanji combinations were generally current forms,
how many were only in temporary use, and how many were Ogai’s invention or temporary
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Kanji are at the heart of three currents operative in Sokkyo shijin. In large
measure (1) they embed a China-centric or China-derived world. But they are
employed, even more so, (2) to foster a “native Japanese” ambiance, and (3)
to create a real but fantasized Western world as well.

To elaborate. In Sokkyo shijin, there are numerous kanji compounds that
are read as on-on combinations, in what will be called the “sinitic” way. For
example:

14. a. Jﬁﬁ;@ﬁ' % tsuisho suru  ‘to pursue’ SS 34:400
b. R kageki ‘crevice’ SS 47:460
c. ¥ kyoshu ‘exposure of executed head”  SS 58:523
d. ke kantaku ‘salt marsh’ SS 60:531
e. HJE gufii ‘storm’ SS 61:534

But many kanji combinations, if not most, in Sokkyd shijin (other than 4-char-
acter ones) either have, or are assigned (via furigana), kun readings that turn
them into more “Japanese-sounding or -feeling” terms. That is certainly true
of “kun+kun-read” compounds. The following all have furigana supplied by
Ogai; some are his coinages (in terms of the kanji used, if nothing else).'® For
example:

15. a. kusari-onna jﬁ’%’ ‘rotten woman’ SS 5:253
b. tamari-mizu %;k ‘stagnant water’ SS 7:263
c. hani-be fﬁjt ‘clay vessel’ (and ‘pottery guild’) SS 10:278
d. keori-goromo #t#k ‘woolen cloak’ SS 12:297

e. toko-mise b ‘astand’ (< “floating stall’) = toko-mise FK)i SS 16:313

Wb

f. tsuka-ana #% ‘empty grave’ (< ‘gravemound hole’) SS 55:517

fabrication for mnemonic purposes — in which case the lack of furgana as an aide memoire
is all the more striking.

18 One should distinguish between (1) compounds that were conventionally read as directed
in Entry #15 (e.g., ‘a’), (2) compounds that have different kanji assigned to them than is
conventional for the reading (e.g., ‘b,” #i7k instead of #i7k; ‘e, ¥#&fi instead of FKJi; and
f,” #/% instead of #7%), (3) compounds whose readings and kanji combinations are both
otherwise unattested (e.g., ‘d’), and (4) compounds that, although in use, have an added pun
(e.g.,c).

“Unattested” means the term does not appear either in Kojien J5#5l, ed. Shinmura Izuru
Pt Hi (Sth ed., Tokyo: Iwanami Shoten 53355, 1998) or in Nihon kokugo daijiten H A
FEARTEIL (Tokyo: Shogakukan /N6, 1976), 10-vol. Shukusatsu-ban il fi.
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The same is true of compounds read as a single kun morpheme. But these
terms, in contrast with those just cited, are conventional in the language —
ones for which, nonetheless, in the following cases Ogai added furigana:

16. a.mira 2572513? ‘mummy’ SS 4:243
b. mutsuki ik ‘diaper’ SS 13:299
c. kizuta WRAE (= kizuta K15) ‘Gvy’ SS 58:524

The result is that we have a supremely rich kanji world that, if not “nativized,”
is at least softened or modulated — being more multisyllabic and mellifluous-
sounding (in Japanese, at least) than the shorter, or more abrupt-sounding,
“sinitic” readings. Thus employed, kanji are made to complement the bungo
constructions that permeate the text, as well as the occasional use of expres-
sions redolent with classical Japanese associations (be they “native Japanese”
words expressed in kana like mitachi 7=+, or kanji-expressed combinations
like konoe %%t that are purposely made to resonate with earlier associations).'

Kanji are used to “nativize” in another way, as well. In Sokkyo shijin they
serve to domesticate dozens of foreign terms that otherwise would be incom-
prehensible, because ironically, kanji compounds with attached katakana read-
ings simultaneously become “foreign” words in Japanese — which, in Sokkyo
shijin, generally means that they become “Italian” (or “would-be, quasi-, or
fantasy-Italian”). For example:

17. a. %Ej (‘counselor official’) SENATORE ‘senator’ SS 9:271
b. ﬁ{%ﬁé‘v (‘monk official’) KARUJINARE ‘cardinal’® SS 9:271
C. /f\%/’i\ (‘[dimin.] nuns’ senior) ABEJISSA ‘abbess’ SS 12:297
d. %Iﬁff (‘facing-each-other song’) ZUETTO ‘duet’ SS 17:321
e. E/%/ﬁ (‘southeast wind’) SHIROKKO ‘sirocco’  SS 28:376
£, peE (‘cavern grave’) KATAKOMUBA ‘catacombs’SS 33:393

19 For earlier use of mitachi (SS 9:268), see Nihon kokugo daijiten 9:1298c. Re konoe, note
both thei context (namely, reference to the pope) and especially the homophone (Irfi#):
EROEFERDLHRY &, SS 11:294
Hoo no konoe naru shikan nariki.

M.H. 70: “It was a papal officer;...”
H.D. 87: “Es war ein pépstlicher Officier;...”

20 For the same kanji combination, cf. EPISUKOPOSU 452‘: ‘bishop’ (< ‘episcopus’), SS 55:
519.
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Note that in each of these cases, the kanji visually carry the sense of the com-
pound (as indicated in parentheses), while the furigana create the reading of
a new expression (or ratify a recently coined one). We get “two-for-one” —
sound and sense, East Asian semantics and Italian phonetics. Indeed, without
the kanji, the temporary use of the majority of these words would not be com-
prehensible merely as katakana expressions.”' Kanji, and their attached “Ttal-
ian” readings, are central to the creation of this new world.

21 The temporary factor has been commented upon by Judy Wakabayashi, “Translating in a
Forked Tongue: Interlinear Glosses as a Creative Device in Japanese Translations,” Trans-
lation and Interpreting Studies 1:2 (2006), pp. 3—41 (specifically, p. 5): “Although some
glosses are standard renderings and lack expressiveness, others are original coinages of a
temporary and often very creative nature, being invented on a one-off, context-dependent
basis by an individual writer or translator.”

Note that of the 23 katakana-glossed terms in Entries #17-22 (omitting Entry #18),
16 (or 70%) are not now in current use. And five of the seven that are, now appear in less
Italianate versions than those found here: namely, AKADEMI, BARUKON (OT BARUKONI), ERUMIN,
katakomu, and mygzu. Only two remain unchanged, osuteria and suirokko. “Current use”
means that the term (or one very similar to it) appears in at least one of the following four
dictionaries:

1) Gaikoku kara kita shingo jiten 5+ El7» & & o ¥kt (Added title: Dictionary of Fresh
Words from Foreign Languages), Saitd Eisaburd 7k =8k (Tokyo: Shueisha #%tt, 1961;
rev. ed., 1965).

2) Katakana gairaigo, ryakugo jiten 71 % 719\ K55 - g 3EFEH, ed. Horiuchi Katsuaki 3
Wil (Tokyo: Jiya Kokuminsha H fhIE 4L, 1996; Zenteiban 4:ETHR, 1999).

3) Kenkyusha’s New Japanese-English Dictionary Frfie K, gen’l. ed. Masuda Koh
BAITI#A (4th ed, Tokyo: Kenkyusha WF224t:, 1974).

4) Kojien |A&F#E (5th ed.); cited in n. 18 above.

The Wakabayashi article is useful as well for the secondary literature cited, and for the
preliminary taxonomy for rubi glosses it provides (pp. 30-31): “A rough initial attempt to
classify various rubi patterns that I have chanced upon identified around three dozen differ-
ent configurations, dependent on various factors — e.g., whether the gloss is of a phonetic
or semantic nature or combines elements of both; whether it represents a standard reading
or a forced reading (including the sub-category of ateji); whether the gloss is positioned in
the default position (to the right of vertically written headwords or above horizontally writ-
ten headwords), an atypical position, or on both sides; whether there is a phonetic and/or
semantic and/or stylistic match or mismatch between the gloss and the primary text; the ori-
gins of the gloss and headword respectively (indigenous Japanese; Chinese; another foreign
language); whether the gloss and headword are respectively written in hiragana, katakana,
kanji or the Roman script; whether the text makes best grammatical sense if read using the
primary text or the gloss; and whether the gloss is a single word or a phrase (likewise with
the headword). This preliminary taxonomy by no means exhausts all the possible permuta-
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Among other gairaigo examples in Sokkyo shijin, there are widely under-
stood terms not limited to Italian that have been carried on in the modern
language, but usually without kanji:

< K

18. a. 3;”) MADONNA ‘Madonna’ SS 1:219
. ORIVU [> OrIBU]  ‘olive (tree)’* SS 33:395
C. HJ)E  KAFFE [> KAFE] ‘café’ SS 60:533

More commonly, there are words comprehensible enough in both Italian and
English, but generally given an Italianate pronunciation by Ogai:

19. a. M%‘% BARUKONE ‘balcony’ SS 16:314
e. ik moza ‘muse’ SS 18:330
d. @Mk Jsukosu “discus’ SS 18:330
c. %;.%“ ERUMERINO ‘ermine’ SS 21:349
b. mHl  Rama ‘lava’® SS 35:404
P = Ripo ‘Lido’ SS 61:535

Yet many terms are comprehensible only as Italian (or in some cases, a Ro-
mance-language cognate):

TNF TN

20. a. £k {ﬁﬁ PURUCHINERURA ‘ Pulcinella’ ‘(dwarf-like) Punch figure’SS 12:297
b. @% OSUTERIA ‘osteria’ ‘tavern’ SS 13:300

HARTNZ

C. /N ¥® KASUKATERURA ‘cascatella’ ‘small waterfall’ SS 55:513
To supply more of these latter two kinds of example, and at the same time to
stress how integral the katakana-cued gairaigo readings are to the creation

of this fantasy world, let us look at the following terms wiTHOUT the furigana
supplied by Ogai.

21. a. &+ e. RE
b. Em £, fb
c. gk g &
d.

tions — a wide range that offers the translator many additional avenues for presenting both
the meaning and original sound and for foregrounding different aspects at will.”

22 Most commonly cited in the text as presented here; but cf. the following two examples i
HEfsf, orrvu, ‘olive tree’ (SS 4:240), and the dual-form (“sinitic”-cum-gairaigo) il (4
7) kanran (orivv), ‘olive (tree)’ (SS 8:264).

23 Cf.n.45.
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They are pedestrian, humdrum; they lose their romance, their charm, without
the gairaigo reading.**

At least one kanji compound gets read all three ways in Sokkyo shijin: with
“sinitic,” “native Japanese,” and gairaigo readings® — the latter two as ex-
plicitly directed via the translator-adapter-author’s furigana :

22. a.  bakufu® A ‘waterfall’ SS 58:524
b. taki V;%jfﬁ ‘waterfall’ SS 4:248
C.  KASUKATAY  {#Ai ‘waterfall’ (< ‘cascade’) SS 15:311

Some terms are given only in katakana (followed by explanations in parenthe-
ses, usually in kanji):

23. a. ‘macaroni’ (<= EEHOH)
SS 18:329 ‘MAKERONI’ (menrui no na)
b. Beatrice Cenci [1577-1599] <7 b Fx-Fx2F A GREITBEE LEZD4)
SS 18:333 BEeaToRICHE CHENCHI (ROMA ni keishi

seshi omina no na)

24 Explication of the examples in Entry #21 follows below in this sequence: Japanese expression
created by Ogai, romanized reading of the term (dictated by the author’s furigana), Italian
expression being recreated in the language, English equivalent, and textual source. Note
especially the “Italian” readings being imposed (and the kanji compounds offered as

equivalents):

a. 8 porrors “dottore’ ‘Dr. $S 16:316
b. jfE;)rp SERUVIETTO ‘serviette’ (cf. ‘salvietta’) ‘napkin, serviette’  SS 34:396
c. /hgx TAMUBURINO  ‘tamburino’ ‘tambourine’ SS 47:463
d. %ﬁj :7 KAMERIERI ‘cameriere’ ‘waiter’ SS 34:396
e.ﬂ%ﬁ% AKADEMIA ‘accademia’ ‘academy’ SS 10:278
f. ﬁ?w JIVINA ‘divina’ ‘divine’ SS 11:292
g. A SUBIRURO ‘sbirro’ ‘cop’ SS 16:316

25 Ogai seems aware of two of these worlds when writing in reference to the writing style of the
translation in his 13th-edition preface:

Using national-language [kokugo] and Sino-Japanese [kanbun] in harmony, I tried to fuse
elegant wording with vulgar expression. (OZ 2:213)
BRE LB L TR L HES SRR 2@ AT L ARE L. ...

Kokugo to kanbun to o chowa shi, gagen to riji to o yiigo semu to hosseshi,...

26 The furigana supplied for this example are found in both the Kaizosha (p. 154a) and Chi-
kuma Bunko (p. 395) editions of the text; see also the compound’s use in Entry #27a.

27 Cf. kKASUKATERUA above, Entry #20c.

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



Mori Ogai: Translation Transforming the Word / World 75

c. Lais [Greek courtesan] T4 A (BB
SS 19:335 Raisu (meisho no na)
d. Palladio [1508-1580] NTFF (HERFRO4 B 5 Ehil)
SS 64:570 Puarajio (chitko jidai no na aru eshi)

Not infrequently, cultural explanations are incorporated into the translation,
either paraphrased into the text proper or explained in parentheses.”® The fol-
lowing is an example (but Ogai’s comparison with the situation in Japan is
exceptional):

24. WA GETTO, ‘ghetto’ (kanji meaning ‘street of the Jews’; or more
commonly in SS:
’a‘?&ﬁ{éﬁ GETTO, ‘ghetto’ [kanji meaning ‘district of the Jews,” e.g., SS
13:71]): o
o SHERRE L0, (REORS EHORRB <L)
., kore o GETTO to iu. (Waga kuni no eta-machi no tagui narubeshi.)
(SS 13:301)*

28 As with ‘Brodetto’ in n. 5 above (Quote ‘d’).

29 This passage is additionally exceptional. Astonishingly enough, the reference to “eta” was
purged from the text as late as 1971, in the standard and supposedly complete Ogai zenshii
edition (p. 301). The editors state simply (p. 614) that 13 graphs (which they do not repro-
duce) were included in earlier editions, but “The text is here abridged.” The passage was
censored somewhat dlfferently in the 1927 Kaizdsha edition (p. 44b):

B DX E D B 2B~ L)

The unexpurgated text cited here follows the Chikuma Bunko edition (p. 118).

Fuller citation of the passage is worthwhile, to see how Ogai modifies the original:

JLEHEE DI G, RBAEALZV ITHL 2 L 2R S NT . ZOELREFEITRL < E
AT, uh’a’:ﬁ'ﬁiwﬁ L, (—ﬁa@l@fﬁf% EHLOHBRDAL,) FREITITEOM %5,
RLEEETAOHATSZ L2 ST, (SS 13:301, expurgated sentence added)

Oyoso Roma no machi ni wa, Yupava kyoto midari ni sumu koto o yurusarezu. Sono
sumubeki kuruwa oba kibishiku kokomite, kore o GETTO to iu. (Wagakuni no eta-machi
no tagui narubeshi.) Yigure ni wa kuruwa no kado o toji, tsuwamono o okite hito no
de-iri suru koto o yurusazu.

M.H. 75: It is well known that in Rome, the first city of Christendom, the Jews are only
permitted to live in their allotted quarter, the narrow and dirty Ghetto, the gate of
which is closed every evening, and soldiers keep watch that none may come in or
go out.

H.D. 94: Bekanntlich diirfen die Juden in Rom, der grofiten Stadt der Christenheit, nur
in dem ihnen angewiesenen Stadtviertel, dem engen, schmutzigen Ghetto wohnen.
Jeden Abend wird das zu derselben fiihrende Thor geschlossen, und Soldaten halten
Wache, daf} sich Niemand heimlich hinaus oder hinein schleicht.
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Kanji (with added furigana) make the world of Sokkyo shijin both familiar
and foreign; fresh and new, yet known.” It would be a disservice simply to
characterize it as “exotic.” The kanji world of Sokkyo shijin is romantic, and
it certainly has its charm. But it is more than that: it is interesting and instruc-
tive (teaching much about Renaissance art and history, Italian geography, and
Christianity, especially Catholicism — Andersen’s wry humor about the latter
sometimes getting translated, sometimes not).*! Given the breadth of the vo-
cabulary used, Sokkyo shijin is challenging to read, stimulatingly so, but not
“threatening” for contemporary readers. It fits Horace’s ideal well, being both
entertaining and instructive.

Ogai’s kanshi are an important correlate to and influence on expressions of
the sort outlined above, notably in terms of kanji usage, whether individual
kanji, kanji compounds, 4-character kanji phrases,”> or gairaigo with kanji

Ogai removes the reference to Christendom, takes out the adjective ‘dirty’ (‘schmutzig’) in
reference to the ghetto, and adds the Japanese comparison: “It [the ghetto] is like our efa-
outcaste districts.”

30 AsJudy Wakabayashi points out (“Translating in a Forked Tongue,” p. 9), the simultaneous-
ly familiarizing and defamiliarizing nature of headword-cum-gloss presentations was noted
by Leon Zolbrod (on p. 65 of the “Introduction” to the 1977 edition of his Ugetsu monoga-
tari translation): “In their visual form Chinese characters and phrases might preserve their
original meaning. By adding a phonetic gloss, Akinari could suggest a Japanese interpreta-
tion and denote specific literary associations. The possibilities were virtually endless, as if
one were to mix French and English poetry with quotations from Latin and Greek classics.
Owing to Akinari’s ingenuity, a reader could enjoy the visual and semantic associations
of the Chinese character with the security and immediacy of the Japanese phonetic script,
keeping the best of both worlds.” (The situation is simply reversed in Ogai’s case, where it
is the glosses that defamiliarize.) Also analogous to Ogai’s practice is the use of rubi in texts
cited by Wakabayashi (pp. 16—17) that date from much later: namely, furigana are used “to
convey a pseudo-foreign air in Inoue Hisashi’s [1981] novel Kirikirijin BB A, a de-
scription of a fictitious country,” and in various translations of science fiction “to retain the
flavor of the original”; for the former quote, the wording from the 2002 unpublished version
of her article is cited.

31 Not all foreign terms are given kanji equivalents, far from it. Some names are given in kanji
(if they are famous enough), and some only in katakana. There is a 13-page list of katakana
names and terms (many of which are Italian) at the back of the OZ edition of Sokkyo shijin
(pp- 584-596).

32 Clearly there is a correlation between Ogai’s kanshi and the dozens, if not hundreds, of
4-character phrases in Sokkyo shijin (well worthy of separate study) — a natural enough re-
lation in terms of reading rhythms, since 4-character phrases comprise the first part (before
the main caesura) of any regular 7-character poem-line in Chinese or in Sino-Japanese. (But
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equivalents. Ogai’s kanshi influence his writing in other ways, as well. One
is best illustrated by looking at the following passage from Sokkyo shijin. It is
here supplied in three direct translations from the Danish: the 1845 one into
English by Mary Howitt, the 1876 one into German by H. Denhardt (the basis
for Ogai’s translation), and the 1987 one into Japanese by Suzuki Tetsurd.*

interestingly enough, set 4-character phrases, though present, are not as marked a feature
either in Ogai’s kanshi or in his Faust translation as they are in Sokkyo shijin.)

33 The Mary Howitt version remains the only one in English. About her translation activity,
see (via the index) the references to her in The Oxford History of Literary Translation in
English,Vol. 4: 1790-1900, ed. Peter France and Kenneth Haynes (Oxford: Oxford Univer-
sity Press, 2006), including the biographical sketch by Margaret Lesser (pp. 529-530); see
also Viggo Hjgrnager Pedersen, “Mary Howitt,” Sect. 1 of Chap. 2, in idem, Ugly Duck-
lings? Studies in the English Translations of Hans Christian Andersen’s Tales and Stories
(Odense: University of Southern Denmark Press, 2004), pp. 79-89, as well as mention of
her elsewhere in the volume. In Mary Howitt: An Autobiography, edited by her daughter
Margaret Howitt (London: Wm. Isbister Limited, 1889, 2 vols.; available online via the
Hathi Trust Digital Library), she says the following about her work:

I had also turned my attention to Danish literature, which my knowledge of Swedish and

German languages made me easily understand. H.C. Andersen’s “Improvisatore” I first

translated from the German version, but after mastering Danish I made my work, as far

as possible, identical with the original. (2:29; also cited by Pedersen, p. 84)

If this was the case, Howitt was at least partly indebted to the first of the translations referred
to in the following paragraph.

By 1892 when Ogai began his work on Sokkyo shijin, eight translations of the work into
German had appeared; they are listed by Olof G. Lidin (p. 237) and summarized as follows
(p. 234): “All the translations into German are quite meticulous, and an examination has
shown that the words and phrases missing in Sokkyo shijin are all found in the German
translations which Mori Ogai could have used”; “H.C. Andersen’s Improvisatoren and Mori
Ogai’s Sokkyo Shijin,” in Bruno Lewin zu Ehren: Festschrift aus Anlaf seines 65. Geburts-
tages, Japan, ed. Bruno Lewin, Irmela Hijiya-Kirschnereit, and Jiirgen Stalph (Bochum:
Universititsverlag Dr. N. Brockmeyer, 1989), pp. 231-237. The German translations are
also listed by Nagashima Yoichi &E%— (p. 283) in his “Sokkyo shijin to Anderusen no
gensaku” [FIELEE N | &7 > F A& > OFRNE, Ogai BEsk 49 (July 1991), pp. 233-284. The list,
however, was omitted from the article when it was reprinted as Chap. 4 of idem, Mori Ogai
to hon’yaku bungaku, pp.203-272.

In addition to the modern-Japanese translation cited here — Suzuki Tetsurd $3AMRER,
tr., Sokkyo shijin RN#FE N (Tokyo: Tokyo Shoseki HIEEE, 1987) (Anderusen shosetsu,
kiko bungaku zenshii 7 > 7 V& 2N FRATCEEA4E, 2) — there are four additional direct
translations of the Andersen novel from Danish into Japanese (listed as follows in reverse
chronological order):

1) Ohata Suekichi KA, tr., Sokkyo shijin HIEL:5 A (Tokyo: Iwanami Shoten 5 E)

1960), 2 vols.; the passage cited below is found at 2:84-85.
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Mary Howitt (p. 202):

Floating in the ascending beams of the sun, not far from Capri,
lay a new, wondrously beautiful island formed of rainbow colors,
with glittering towers, stars, and clear, purple-tinted clouds. “Fata
Morgana!” exclaimed they all;...

H.D. (pp. 250-251):

[[ln den Strahlen der aufgehenden Sonne schwamm dicht bei
Capri eine neue wunderbar herrliche Insel, aus den Farben des
Regenbogens erbaut und mit leuchtenden Thiirmen, Sternen und

hellen purpurfarbigen Wolken geschmiickt. “Fata Morgana!” riefen
Alle...

Suzuki Tetsurd #5AMER (p. 300):

& 2 MR 7o DX OPAT BEITHED > T, & LA W H DN 2R T
TSI Y E - T AR R AR5 7 ) BObE TP A TV,
HIZIR D BE S DB, BRE B X FRLOER RPN T NS, [ 7
T—& -ENH —FTE]

Aru asa, ryoshi-tachi wa hama no nami-uchi kiwa ni muragatteita.
Sashi-noboru asahi no hikari o abite, niji-shoku ni somatta mi-
narenu fushigi na shima ga KApuri-t6 no waki ni ukandeita. Hi ni
teri-kagayaku to ga tachi-narabi, hoshi ga kirameki, shinku no kumo
ga tanabiiteiru. “FATA MORUGANA da!”

Compare the bare-bones “original” above with Ogai’s rhapsodic version be-
low. (As a prose work, the text is normally printed as one continuous horizon-
tal or vertical line. The lineation here has been changed to illustrate a further
point below):

26.

Ogai, SS 42:436:
—fEDT LB L LER/BEON 7 VIGEZ RICHE HTRUZRY,

2) Jinzai Kiyoshi ##6%, tr., Sokkyo shijin BI#LF A (Tokyo: Koyama Shoten /IS,

1956).

3) Mitsuhashi Kazuo =f&—%, tr., Sokkyo shijin HIELFE A (Tokyo: Kaiseisha f&Rfitt:,

1951).

4) Miyahara Koichiro =552 —ER, tr., Sokkyo shijin BB A (Tanbaichi-cho FHHilT,

Nara-ken %3 B I Yotokusha 744l 1949).

There are also two translations into French, by Camille Lebrun (1847) and Fanny Petibon
(1944).

A downloadable copy of the original 1835 Danish-language edition of Improvisatoren is
available online at: http:// www.andersen.sdu.dk/forskning/bib/bfn/vis.html?p=264&show=1.
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%%ﬁ%@%ﬁ<ﬁ%mﬁf‘
ZOB &z LHEOmL,
%@%%5:&%ﬁ®w<\
%%Wﬂ%%ﬁ%nbo

Hizz o—lgoHEEDOE L ST,
BFREIA®RLTINER Y 25U,
R X L REIT T,

Ikko no kushiku mezurashiki shimaguni no KAPURI ni chikaki tokoro ni
waki-idetareba nari.

Hien kekkaku sukima naku tachi-narabite,

Sono kumori naki koto shugyoku no gotoku,

Sono hikari aru koto kingin no gotoku,

Shiun tanabiki seigetsu kakareri.

Ge ni kono ippuku no ezu no utsukushisa wa,

Tatoeba choko o tachite kore o irodoritaru gotoshi.

Shinkiro yo to gyofu-ra wa sakebite, ...

Note that with a minimum of editing, it is easy to turn Ogai’s passage into a
series of standard 5- and 7-character kanshi lines:

b. TRIE B —
A 37 4R
M INER K
A AN 4R
SRR A B
— R L 0t 3
LiS ECS AN A
AR SR S

There are numerous passages in Sokkyo shijin where one could do this, reflect-
ing a by-no-means casual relationship between Ogai’s kanshi and his other
writing.

Of course, the Japanese language expanded greatly during the Meiji. That
there was an explosion of vocabulary is obvious. But grammar and written
style also evolved, and much of this was owing to translation. Arguably, one’s
world is changed, is modified, by such linguistic change: in this case, not only
the obvious extension of consciousness via the “new” vocabulary that is intro-
duced, but also in new ways (or at least new emphases in how) to apprehend
and present the world.
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Germane is the fascinating series of studies by Morioka Kenji. In one work
Morioka examines Meiji-period readers of English in use in Japan that contain
material presented both in English and in translated Japanese.** He takes three
steps. First, from the English readers he extracts grammatical forms, language
patterns, and specific locutions that, if not new to Japanese, had been little em-
phasized (like the explicit marking of plurals, the use of the passive voice, and
the supplying of the connective ‘and’ between the second and third items in a
series of three) or which had been expressed in ways mostly to be superceded
by the ones he illustrates (expressions, for example, influenced by English and
Dutch [or in Ogai’s case, German] modals, ‘would, could, should, might”).
There is a shock of recognition at seeing so many turns of phrase in Japanese,
now so seemingly natural, being presented as innovatory, recent, new.*> As a
second step, Morioka cites several examples of the use of these locutions in
“original” Japanese-language writings of the Meiji and early Taisho. And as
his third and final step, for most expressions he supplies numerous examples
of their use in Meiji- and Taisho-period translations.*

Morioka’s thesis, posited too mechanically (p. 146), is that the language-
readers influenced Japanese-language writers, whose work in turn influenced

34 Morioka Kenji &gt —, Obun kundoku no kenkyii: Obunmyaku no keisei ¥Rl ORFZE:
BRCHROFERL (Tokyo: Meiji Shoin BI7AZE:RE, 1999). Other relevant books by Morioka in-
clude Kindaigo no seiritsu: Meijiki goi hen 35AGE DR IR IEESHR (Tokyo: Meiji Shoin,
1969), Kindaigo no seiritsu: Buntai hen JiRGEDRKAL: SCUAHE (Tokyo: Meiji Shoin, 1991),
and Kindaigo no seiritsu: Goi hen JEARGE DR 555k (Tokyo: Meiji Shoin, 1991).

35 In this regard, note the following most useful treatment of a similar situation in modern
Chinese: Edward Gunn, “Appendix: Innovative Constructions of the Twentieth Century,
Catalogued by Type, Date, and Source,” in idem, Rewriting Chinese: Style and Innovation
in Twentieth-Century Chinese Prose (Stanford: Stanford University Press, 1991), pp. 183—
294. The appendix includes real-language modern-Chinese examples of constructions in-
fluenced by Japanese- and Western-language models. Of its five divisions (per the detailed
outline on pp. 185-187), the following two are of particular relevance: “3. Euro-Japanese
Features in Grammar and Rhetoric Prior to 1918 (pp. 217-225) and “4. Euro-Japanese
Features in Grammar and Rhetoric Since 1918 (pp. 225-270). Although translation ex-
amples are not included, there is citation elsewhere in the volume of commentary about the
influence of translation on change in the language (see the pages cited under “Translation”
in the index).

36 Morioka cites examples from “original” writings by Ogai — namely, “Maihime” i,
“Hannichi” 3 H, “Seinen” &4, and “Moz0” (often cited as “Mos0d”) =48 — but none from
Ogai’s numerous translations. (And depending on how items are counted, Ogai’s translation
work comprises at least a third, and more nearly one-half, of his belles lettres ceuvre.)
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the translation of Western-language texts into Japanese. This sequence should
be changed: in many cases, translations more influenced “original” writing
than the other way around. But in fact, it would be more accurate to say there
was symbiosis between translation and “original” writing: they reinforced each
other. In any case, the whole question of “original” and translation is murky
at best, since many translations were in fact adaptations (like Ogai’s Sokkyo
shijin), and many supposedly “original” writings (like Ogai’s “Utakata no ki)
have elements of adaptation as well. Moreover, some translations (like Sokkyo
shijin) are more creative than “original” writings. And others (like Ogai’s Fau-
suto) are arguably better than (or at least as good as) many of the author’s
“original” writings.

Only three of the constructions found in Ogai’s translations — ones that
fit with Morioka’s patterns of modern-language usage affected by interaction
with Western languages — will be cited here;” they all illustrate changes in
Meiji writing: (1) use of mottomo # % with an adjective (to mean ‘the most’),
(2) use of kare no #® as a possessive (meaning ‘his’), and (3) use of the pas-
sive voice.®

37 Sample constructions are here limited to Sokkyo shijin and Fausuto, or really just to Sokkyo
shijin, since work on it predates the Faust translation by between ten and twenty years.
What would be most interesting would be to do a separate study of Ogai’s corpus of earliest
translations (dating from 1889-90), and to look to them for examples, since eight of the first
eleven were done in kdgo, three in bungo. They are conveniently listed (p. 70) by Yamada
Yasaku [L1H45%, “Ogai to kogo sanbun,” B4 & FEEBCL Gendaishi techo BAGHE T 19.2
(Feb. 1976), pp. 67-75; see also Yamamoto Masahide [[[AIEF, “Mori Ogai no genbun’itchi
katsudo” ZxEBSL O >C—#kiEH), Sect. 2 of Chap. 12 in idem, Kindai buntai hassei no shiteki
kenkyit JTARSCIARSE A D HIAIRFSE (Tokyo: Iwanami Shoten 5l E )5, 1965), pp. 580-587.

For three helpful lists of all of Ogai’s translations, see (1) Asai Tomoko [#FF+],
“L attivita di Mori Ogai (1862-1922) come traduttore di opere letterarie occidentali,” Atti del
XIV Convegno di Studi sul Giappone (Aistugia [Associazione Italiana di Studi Giapponesi],
Firenze, 26-29 ottobre 1990) (Firenze: M.C.S., 1991), pp. 59-83 (specifically, pp. 71-83);
(2) Richard John Bowring, “Appendix of Ogai’s Translations,” in idem, Mori Ogai and the
Modernization of Japanese Culture (Cambridge: Cambridge University Press, 1979), pp.
259-269; and (3) Kobori Keiichird /Niifi—ER, Mori Ogai, Bungyo kaidai: Hon’yaku hen 7%
BEAL, SCEEMRRE: BIARGS (Tokyo: Iwanami Shoten 751 E)E, 1982), pp. 507-545.

38 See Morioka Kenji, Obun kundoku no kenkyii, pp. 202-204, 161-167, and 211-213.

For more about the relationship between translation and the use of the passive voice,
see Kinsui Satoshi [427kf#], “The Influence of Translation on the Historical Development
of the Japanese Passive Construction,” Journal of Pragmatics 28 (1997), pp. 759-779; and
Shimazaki Satoru W§lEFE%, “Roesureru [Roesler] kiso Nihon teikoku kenpd soan ni okeru
Doitsu-go judotai no Nihongo-yaku” v @ & L Vit 5 H A EEE LI 5 KA Viks
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First, mottomo. Although mottomo does appear in the Uji shiii monogatari
FIRIEYEE its use in the sense of ‘most’ only becomes common in the
Meiji period. The following illustrate the term in Sokkyo shijin: the first three
examples are with adjectives, the fourth with an adjective used adverbially:

27. a. CUPRRIGEN ICTRDE LKA DEAH DR . SS 58:525
Ko wa ITAriA kyonai nite mottomo utsukushiku mottomo 0i naru
bakufu aru tokoro nari.
M.H. 281: [... Terni,] where is the largest and most beautiful waterfall

in Italy.
H.D. 343: [... Terni,] welches Italiens groBten und schonsten Wasser-
fall besitzt.
b. @ N VIEIRbDEZ L ZAILHY., SS 7:262

Waga gan wa.. ., toguchi yori wa mottomo toki tokoro ni ari.

M.H. 41: In the furthest [niche] was the bed which was prepared for
me,...

H.D. 51: Mein Schlafraum lag dem Eingange gegeniiber und war am
entferntesten von demselben;...

c. HOXEFVICTHELELIRY LI bony. $S9:268
Mi no mawari nite, mottomo ayashige narishi wa hakimono nari.
M.H. 48: My shoes were the worst part of my habilments,...
H.D.60: Die Schuhe waren der schwichste Theil meiner Bekleidung,. ..

d SINEHEDBELLEINCHREHRTRED X DBARE LD PRI &,
SS 10:277
Saredo mottomo utsukushiku wagamae ni saki-idetaru wa, waga
hongoku naru ITARIA nariki.
M.H. 56: [B]Jut most beautiful to me appeared my father-land, the
glorious Italia!
H.D. 70: [A]ber am schonsten bliihte mein Vaterland, das herrliche
Italien, vor mir.

FRED HARFER, Yoroppa kenkyi [Added title: European Studies] (Tohoku Daigaku) 3 — =
v 3 FZE GRAERA?) 6 (March 2007), pp. 23-63. The latter focuses on the translation into Ja-
panese of passives appearing in the 1887 German-language draft-constitution for Japan by
Karl Friedrich Hermann Roesler (1834—1894). (The article has an added German-language
title — “Uber die japanische Ubersetzung von Passiv-Konstruktionen im Verfassungsent-
wurf Roeslers” — and a 1-pg. abstract in German, p. 63.)

39 Nihon kokugo daijiten, 10:312b.
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Kare no as a possessive meaning ‘his’ (as opposed to its frequent use as the
deictic ‘that’) only appears once in Sokkyo shijin.** And there is a textual varia-
tion for the passage that reflects the shift occuring in the language: ‘a’ illus-
trates the newer way of (apprehending and) expressing the world, ‘b’ the tradi-
tional manner of expression that continues in the language as well:*!

28. a. WOHIIE K DREBHD LV, SS 4:613(243)
Kare no me ni wa saiwai no hoshi ari to iu.
J.T.W.: He was told his eyes had a lucky star.
M.H. 23: [T]hou hast a lucky star in thy eyes.
H.D. 30: Du hast einen Gliickstern im Auge!

b. ZLAEICE i PREBHY L1k SS 4:243
Sochi ga me ni wa saiwai no hoshi ari to iu.

Increased use of the passive voice becomes a hallmark of Meiji writing, wheth-
er in translations and adaptations or in “original writing.” The following are
straightforward examples, among the dozens that might be cited, of the use of
the passive in Sokkyo shijin:*

40 Kanojo no %% ® meaning ‘hers’ does not appear at all. For more on the two terms, kare
and kanojo, see the chapter devoted to them in Yanabu Akira IR %, Hon yaku seiritsu jijo
FHARGERL L 15 (Tokyo: Iwanami Shoten #5313k, 1982), pp. 193-212. The book has been
translated into German by Florian Coulmas as Modernisierung der Sprache: Eine kultur-
historische Studie iiber westliche Begriffe im japanishen Wortschatz (Miinchen: Iudicium,
1991) (this section appearing on pp. 137-146). Two chapters of the work have appeared in
English, both translated by Andre Haag: “Kare and Kanojo: The Shifting Referents of Two
Translation Pronouns,” Review of Japanese Culture and Society 20 (Dec. 2008), pp. 61-70;
and “Shakai: The Translation of a People Who Had No Society,” ibid., pp. 48—61.

Note that, although Yanabu correctly points to differences between these respective Eng-
lish and Japanese pronouns and their possessives, he insists on generalizing that “Western
languages” use identifying pronouns far more than does Japanese. Even a cursory knowl-
edge of a language like Spanish would have spared him such an error (stated in simplistic
binary terms contrasting Japan with the West).

41 Entry #28a reproduces the 13th-edition text (1914) that corrected errors, incorporated au-
thorial changes, and became the standard text. Entry #28b reproduces the text of the original
(1902) single-volume edition.

42 Note that in the following examples, Ogai uses the passive as simply another tool in the lan-
guage, unprompted by his German source. (The German of ‘a,” it might be argued, contains
a weak “statal passive”; but there is no passive in ‘b’ and’c,’ either ‘actional’ or ‘statal.’)
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29. a. . EAICGESR.... SS 4:242
... kusaki ni saegirare, ...
M.H. 22: ..., were hidden by the thick green and the vine leaves;
H.D. 28: ... war ... durch die dichten Zweige und das Weinlaub
verhiillt;...

b. —AOTFOELEFLNT... SS 1:218
Hitori no ko no sashiagerarete...
J.T.W.: One child having been lifted by another,...
M.H. 2: ... one who lifted the other...
H.D. 4: Wir ... hoben deshalb einander in die Hohe,...

c. LM BN T KT SHBFT L DOREA, ... SS 5:252-253
Kaku toi-kakerarete, ware wa tada shirazu to nomi kotae,...
M.H. 32-33: He then asked me... I would give him no explanation.
H.D. 40: Nun fragte er mich aus,... Aber ich wusste keinen Bescheid
zu ertheilen ...

But Ogai used the passive even more frequently either in conjunction with
other bungo endings or with a causative (and increased use of causative verbs
is another Meiji development illustrated by Morioka):*

30. a. ... ONFIMRHTHEA~SN LA TRERICEWE T L B O E.* SS 1:218
..., warera wa nao haha ni oshierareshi gotoku YAso ni seppun semu
to omoiki.
M.H. 2: [W]e wished, as our mothers had taught us, to kiss him [the
child Jesus],...
H.D. 4: ..., wollten wir doch, wie es uns die Mutter gelehrt hatte,
Jesus kiissen.

b. .. ZOBEPICZELN T DEEFPYA, .. SS 2:227
..., kono hekichii ni homuraretaru hoo jiiyonin,...
M.H. 9: [... told me of] the fourteen popes ... who here lie buried:...
H.D 13: [... erzdhlte mir von] den vierzehn Pépsten..., die hier unten
begraben ldgen.

43 Morioka Kenji, Obun kundoku no kenkyi, pp. 213-217.

44 Here and in example ‘c.’ that follows, ‘kiss’ is expressed by seppun su #:Wy3 . For mate-
rial on the evolving expression of ‘kiss’ in Japanese, see the entry, “Seppun” ##), in S6g0
Masaaki #24%1E8 and Hida Yoshifumi [ E3C, Meiji no kotoba jiten Wit dD Z &1 X e
(Tokyo: Tokyo-do Shuppan HU &t Hifi, 1986), p. 312.
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c. FEEANOLFHE. HTHEMLEY . b &b L bRSERL LT W

FEHNE, SS 4:241

Shukaku mitari no nyobo, tagai ni seppun shitari. Ware mo ina to mo
u to mo iu itoma naku shite, seppun serareki.

M.H. 22: Angeline kissed us all three; I also received a kiss, whether
I would or not.

H.D. 28: Alle drei kiifiten einander, auch ich bekam meinen Kuf, ich
mochte wollen oder nicht.

d. PhEOBD D HOM L. B RUBBRAKOTZDICEEE b h LT L2

7/ oihizy . » SS 39:419

Warera no fumeru tokoro no kyakka wa, hayaku kore yogan nekkai
no tame ni maibotsu serareshi ERUKORANO no koshi nari.

M_.H. 184: Under the street here,under the whole city, lies Herculaneum
buried. Lava and ashes covered the whole city in a few hours;...

H.D.228: Unter der Straf3e, in welcher wir hielten, ja unter der ganzen
Stadt liegt Herculanum (sic) verborgen. Lava und Asche bedeckten
in wenigen Stunden den ganzen Ort,...

There are more modern-elements in Sokkyo shijin than at first meet the eye:
Bildungsroman themes (like self-development through love), written expres-
sion influenced by Western-language usage, and a richly otherworld New
World vocabulary. These are harmonized with the obviously atavistic features
of the work: intense use of bungo constructions, recherché diction, and an old-
fashioned tone. The result makes for a remarkable balance. Arguably, Sokkyo
shijin is Mori Ogai’s most creative work.

A noteworthy feature in nearly all of Ogai’s writing is a strong element of
linguistic play. It is related to his sense of humor: witty, sardonic, above all
ironic, sometimes sarcastic, usually cerebral.

Linguistic play appears in Ogai’s kanshi. For example, when exiled in
Kytsht, he wrote a poem in response to word received about a recent meeting
in Tokyo of his literary group:

31. KS #162.15 (1899):
JEGTEA L Fithyo mimi ni irite . . .
When word reached me here,...

45 The compound %/ (meaning ‘lava’) is repeatedly glossed as rava i’é;ﬁ by the author, but
here, as part of a 4-character phrase, is read “sinitically” (yogan).
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Note that the last three characters in the line, i 1L#%, do not make sense seman-
tically as kanji (read as ‘pii-shan-fii’ in Chinese). They only take on meaning
when given kun readings in Japanese: ura-yama-shiku > urayamashiku, “to
be envious.” The expression is playful: “When word reached me [about the
recent gathering of our literary group there in Tokyo], I felt envious [because I
was here in Kyushu, in de facto exile, and unable to attend].”*

46 This underscores the argument that Sino-Japanese (i.e., kanshi and kanbun written by Japa-
nese) is another kind of Japanese, an alternative modality of expression, in the language
broadly defined — as argued in the Wixted article cited in n. 11; see also Kurozumi Makoto
[FfEE], “Kangaku: Writing and Institutional Authority,” Translated by David Lurie, Chap.
8 of Inventing the Classics: Modernity, National Identity, and Japanese Literature, ed. Ha-
ruo Shirane and Tomi Suzuki (Stanford: Stanford University Press, 2000), pp. 201-219 and
290-294, esp. pp. 215-219.

In addition to the fithyo JAFE in this line (‘word, rumor, scuttlebutt, lowdown, scoop’),
the same poem (#162) includes 15 other locutions that make fuller sense when given kun-
doku 7%t readings in Japanese (instead of being read as Chinese) or when treated as “Jap-
anese-style Chinese expression” (Wafit Kango FlJa\E5E). All except one are pointed out by
Chin Seiho (Mori Ogai no kanshi, 2:391-393); they are here listed, together with a sample
“more Chinese” equivalent supplied by him in those instances where he offers one or more:
Line # Term Japanese [& Chinese] Readings = More Chinese Term [& Reading]

1 shiruko [zhifen] = RELERE [chidou nidngao]
4 HFEEER  kanshuku-dama [ganjiqiu]
5 W) ryoto [lidngdao] = Wim=7JJ [lidfngmian-sandao]
6 &R hana-uta ni fusuru  [fabiou] = MZLLE [chT zhi yT bi]
9 kudan no gotoki [rdjian] = dik [rdshu]
10 K% tomodachi [youdd] = KA [yourén]
12 3wk chikagoro [jinqing] = EH [jinri]
13 %—%  dai-ikkai [diythui] = R KE [chéngli dahui]
15 JAGE fihyo [fengping] = {4 [chudnwén]
15 g wrayamashiku [pti-shan-fa]
20 ks busho [bujing]
20 SATE aniukarezaranya  [qi bu fu]
26 3J/\H  kitaru yoka [14i bari])
29 HED keshi-in [xidoyin] = TEk [yéuchuo]
31 &G futsugo [bur dihé]
32 RE hen’yii [finy6u] = HiK [fuhén]

For treatment of the different meanings and emphases in many of the same kanji
combinations used in Chinese and Japanese, see especially Lu Mido #i#, Xiéng Rénfang
fE1=77, and Wang Guanhua Fi&4E, Ri-Han tongxing-yiyi-ci cijié WX 5 XA f#, gen’l.
ed. Qin Mingwu 21 % (Beijing: Zhonggud Jiancdi Gongye Chabanshe o [Ez# k1 Toll kit
2005). Note also Endo Shotoku iz ####f#, “Nit-Cha dokei-igi-go ni tsuite H 1 [FIJEEFEFEIC
DWT,” in Vol. 4, Honyaku hen 3R, ed. Endo Shotoku and Takeyoshi Jird &5 ¥, in
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In the same vein, in the list cited above (Entry #13) compiled when Ogai
was twenty or twenty-one years old, to stave off boredom or just for the fun
of it he included:

32.  0Z379:
i BARG Hypochondrie

Again, the phrase makes no sense as kanji, unless read as a series of ‘on’ rather
than ‘kun’ syllables: ‘1-BOK(U)-KON-CHI-II" — or ‘Hypochondrie.’

There is visual linguistic play, as well, in the following example from Fau-
suto. Note the dense-looking characters (here underlined) in the same and
nearby line, and the rare compounds (komekami and tekimen) chosen both
to complement each other and to contrast with more mundane wording in the
immediate environs:¥

33.  FT#01574//#01577 (Faust):

o FRERE OB % B MBS /] .. 3 DT 2 I R 7 b X

... katsura no e o komekami ni matou hito // ... ano takai seirei o
tekimen ni mita toki

Die ... Lorbeern um die Schlife windet // ... vor des hohen Geistes
Kraft

The ... laurels on the brow he bindeth // ... before the lofty spirit’s
power (Bayard Taylor tr., 1:54 // Walter Kaufmann tr.)

Anyone as steeped in a culture of kanji as Ogai was could not but be aware
of the possibilities offered. His use of kanji to create gairaigo combinations
and to impose kun-kun readings on normally on-on combinations has already
been noted. Furthermore, Ogai takes advantage of the fact that any kanji com-
bination whose meaning has become conventional in Chinese or Japanese (or
which simply makes sense as a combination of Chinese characters) can arbi-
trarily be given a “native Japanese” reading, whether the resultant combina-
tion is (1) rare (like ‘zsunami’ in ‘a’ below, with kanji meaning ‘ocean roar’),
(2) unexceptional (like ‘arashi,’ also in ‘a,” with kanji meaning ‘fierce winds’),
or (3) recondite (like ‘basha’ in ‘b’):

the series Shinpen Toho Chiigokugo koza ¥ - 55 v EE#, gen’l ed. Ohara Nobukazu
KJFAE— (Tokyo: Toho Shoten HJ5#JE, 1990), pp. 76-92.

47 Visual play was also pointed out (re kimi %) at the end of n. 5 above. Note also the play
between 2 (taku) and #& (no0), both meaning ‘bag,” in KS #182.2/4 (1915).
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34. a. FT #01367-01368 (Mephistopheles):
i . S MR IO, B RS TH - T D
Tsunami, arashi, jishin, kaji, dore o motte-itte mo
BRICIZRE &g L MRIRE L TWD T 72,
Ato ni wa riku to umi to ga izen to shite iru desu na.

Mit Wellen, Stiirmen, Schiitteln, Brand — / Geruhig bleibt am Ende Meer
und Land!

Storms, earthquakes, fire and flood assail the land / And sea, yet firmly
as before they stand!” (David Luke tr.)

b. SS 2:231:
e R T T
Akaki basha ni norite,...
M.H. 12: “I then would drive ... in red carriages,...”
H.D. 17: “wie ich dann ... in rothem Wagen ... einherfahren wiirde;...
The compound (normally read ‘zhéngdian’ in Chinese and ‘chiiden’
in Japanese) comes from the Zuczhuan 7:1% (Duke Ai %4y, 17th yr.),
where it refers to a two-horse carriage or cart; the furigana-imposed
reading, ‘basha,”’ makes the term comprehensible as basha E#, ‘horse-
drawn cart or carriage.’*®

There is also play — elegant variation — in the use of more general com-
pounds in Ogai’s later kanshi, but not the show-off kind of display of his
younger years. Instead, there is a judicious effort at artful wordplay.

35. a. K for Kinf KS #199.3, 1916%
b.#sk for Hisk KS #200.2, 1916
c. B for pELR KS #226.10, 1918

48 Apart from passages in his kanshi that are incomprehensible without understanding an un-
derlying allusion to the Zudzhuan (e.g., KS #173.1), Ogai also drew on the same classic
when naming his son Oto R4, the compound for his name being a Chu % dialect term
for hui 2, ‘tiger.” Ogai gave all of his children names that were homophones or near-homo-
phones either with German names — Oto A% (Otto) and Furitsu A~ (Fritz) — or with
French ones — Mari %##j (Marie), Annu 754 (Anne), and Rui 4 (Louis). But none was as
recondite as the first, given in 1890 (the rest date from 1903 or later), which confirms Ogai’s
earlier-noted tendency of employing more abstruse expressions while still young.

49 The poem in which this compound appears is cited in full in n. 70.
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The same characteristic is operative in Fausuto as well, which dates from
roughly the same period, where the focus is more on the use of the occasional
bon mot embedded in an intelligent flow, than on the frequent use of artful
turns-of-phrase one encounters in Sokkyo shijin.

Initially, three points are striking about Ogai’s Fausuto: (1) how colloquial it
frequently is, (2) how quickly the work was completed, and (3) how good the
result is both as a translation and as a work of literature.™

50 Passages from Goethe’s Faust are accompanied by translation into English, from whichever
version best illustrates the point being made. One might characterize Faust translations into
English as follows.

There are renderings that reproduce the rhyme-schemes of all 12,111 lines of the origi-
nal: namely, by Bayard Taylor in the nineteenth century (Part 1, 1871; Part 2, 1876) and by
Walter Arndt in the twentieth (1976), as well as the partial translation by Walter Kaufmann
(of Faust Part 1 and sections of Part 2, 1961). All are amazing feats. But they come at a
cost. At times they are forced; all tend to pall upon extended reading. They are helpful in
reproducing a sense of rhythm of the original. (See the comments by two of these scholars,
cited below in n. 68.) But notwithstanding the impassioned insistence by both Kaufmann
and Arndt that the metrical schemes of the original must be maintained in any translation,
the cadences of English and German simply are not the same. The four-beat rhythms of
Madrigal- and Knittelvers, the most important poetic forms in Faust, can be reproduced
in English. But if maintained for long in a language like English that is more conducive to
five-beat lines, serious passages can sound jocular, and witty lines ponderous or formal (or
at least belabored) — especially given the inevitable concessions made to maintain rhyme-
patterns; this is not to mention the often dulling effect when the same pattern is maintained
for dozens of lines.

There have been attempts to approach Faust differently. The poets, Louis MacNeice
and Randall Jarrell (in 1951 and 1965, respectively), rendered Part 1 (and more, in Mac-
Neice’s case) of Faust into a free verse that, of course, does not reproduce the original’s
rhyme-schemes. Their work was not universally well received, in part because neither was
a Germanist. Still, Harry Levin does speak well of MacNeice’s work (in Memories of the
Moderns [New York: New Directions, 1980], pp. 169-173). Personally, the author of this
article admires Randall Jarrell’s rendering. Although open to question in parts (what work
is not, especially if cited only selectively?), Jarrell’s passionate attempt to try to understand
what Goethe was really getting at, and to try to communicate it in modern, readable English,
shines through.

Additionally, the efforts of three Germanists should be mentioned. Peter Salm trans-
lated Part 1 of Faust into very plain, unadorned poetic lines that make for a most useful
aid (again, one that was never fully appreciated, perhaps because it is good precisely as
a companion to reading the original) that appeared in a convenient, bilingual paperback
edition (1962; rev. ed. 1985). Barker Fairley, one of the great names in English-language
Goethe studies of the past century, shocked his colleagues when he produced a complete
prose translation of the work (1970); it was recently reprinted (2000) in a newly issued
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A few short passages will be cited to illustrate the colloquialness of the

work (In ‘d,” note especially the last two lines.)"!

36

. a.FT #00812 (An Apprentice):
HOBITRPPHLTE E LRV,
Atchi wa tochii ga marude tsumaranai ze.
Der Weg dahin ist gar nicht schon.
The road there’s so dull. (Barker Fairley tr., 770)

b. FT #00513 // #00517 (Spirit // Faust):
CITIATE B A Il ZRBBHNT S RN L F SDh,
Onore ni wa nite oran. /| Sore ga omae ni sae ninai to iu no ka.
[Du gleichst ...] Nicht mir! / Und nicht einmal dir!
You’re not like me. // And not even so much as like you?
(Peter Salm // Randall Jarrell tr.)

c. FT #11693 (Mephistopheles):
B BERRITE - TN D,
Chikusho yatsu. Inken ni yatte kiyagaru.
Sie kommen gleisnerisch, die Laffen!
The fops, they come as hypocrites, to fool us! (Bayard Taylor tr., 2:245)

51

52

Everyman edition of Goethe’s works, edited by another renowned Goethe scholar, Nicholas
Boyle. And David Luke completed for Penguin Books (Part 1, 1987; Part 2, 1994) a full
version to replace the earlier one by Philip Wayne (Part 1, 1949; Part 2, 1959) that can at
best be termed ponderous. Luke tries to strike a balance between linguistic accuracy, formal
faithfulness, and poeticity — and as a consequence, to this writer’s mind, seems to fall short
at all three; but the translation has won prizes.

Other Faust translations have not been consulted for this article: complete versions
by Theodore Martin and Stuart Atkins, and separate renderings of Part 1 by John Anster,
Nicholas Boyle, David Constantine, Martin Greenberg, John Prudhoe, and Alice Raphael
(Part 2 pending in some cases), the version of Part 1 by C.F. MacIntyre being the exception.

Citations of the German-language original are from Johann Wolfgang von Goethe,
Goethe, Faust: Der Tragaodie erster und zweiter Teil; Urfaust, Herausgegeben und kommen-
tiert von Erich Trunz (Miinchen: C.H. Beck, 1999), which follows the Hamburger Ausgabe.

Note additionally, inter alia, the use of baka shaojiki 5 JEIEE (FT #00128) and tonma & A
% (FT #00961).

Page numbers are cited only for those translations that do not include line-numbers for the
text. (Citations of the Bayard Taylor translation follow the 1950 Modern Library edition,
which has separate pagination for Parts 1 and 2 of Faust within the single volume; hence,
“1:29,” etc.)
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d. FT #00354-00359 (Faust):*

FTET. EIEFEED Hate sate, onore wa tetsugaku mo
R EERY Hogaku mo igaku mo
HHTHMRAED Arazu mo gana shingaku mo

BT HsE LT B DR E THZE LT,

Nesshin ni benkyo shite, soko no soko made kenkyi shita.

THOLTI SRS LTHhDRADOER BHERCTER,

So shite koko ni ko shite iru. Kinodoku na, baka na onore da na.

ZORERATS LRI OTEL D . BDE B X 5RO THIRN,

Sono kuse nan ni mo shinakatta mukashi yori, chitto mo eraku wa
natte inai.

Habe nun, ach! Philosophie, / Juristerei und Medizin,/ Und leider auch
Theologie / Durchaus studiert, mit heilem Bemiihn. / Da steh’ ich
nun, ich armer Tor! / Und bin so klug als wie zuvor!

Law, medicine, philosophy / And even—worse luck—theology: / Have
studied ‘em all, and assiduously. / And here, poor fool, I stand once
more, / No wiser than I was before.” (Composite tr.: Randall Jarrell,
J.T.W., Walter Arndt)

The relative speed with which Ogai completed the work, surprisingly, does
not result in a slapdash translation.>* Rather, it seems a correlate to the flow

53

54

This passage appears — the original German, in old-German script, together with the figure
of Ogai — on a 1990 Japanese postage stamp “In Commemoration of the 8th International
Congress on German Language and Literature” held in Tokyo that year: 558[n] N1 > 5h
2 SCEREPRE AL, IVG Kongress Tokyo (Dai-hakkai Doitsu gogaku, bungaku kokusai
gakkai kinen; IVG = Internationale Vereinigung fiir Germanistik). It is ironic that it is the
German and not Ogai’s translation that gets reprinted. The stamp is reproduced (p. 25) in
Takanashi Atsushi #%4{%, “Mori Ogai to Gete” FrlEA & 47—, Shitiai 35 1 7 4 [Added
title: Cityeye] 51 (Feb. 1991), pp. 24-25.

The scholarship it reflects is sound. The following points are made by Kimura Naoji A&
#itiwl. Ogai had carefully studied FM. Gredy’s Deutsche Poetik while in Germany. He
wrote countless marginal notes in his Reclam edition of Faust (now in the Todai library).
He utilized the Diintzer and (now wholly forgotten) Krupp commentaries to the work. Ogai
parades the names of Engel, Trautmann, and Schade; he argues that the 4-volume Kuno
Fischer work is the best; and he notes that Bielschowsky knew the Urfaust but not the
Urmeister, which appeared after his death (Ogai got the information from other sources,
but which ones?). He based his translation on the Otto Harnack edition, but in places where
there were questions he consulted the Sophienausgabe. He even found a printing error (in
reference to ‘sulphuric acid”). Kimura Naoji, “Mori Ogai als ‘Faust’-Ubersetzer,” in Praxis
interkultereller Germanistik: Forschung, Bildung, Politik. Beitrdige zum I1. Internationalen
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with which the work reads. While Fausuto is often highly colloquial, and not
infrequently prolix, overall the translation issues in a smooth, marvelously
intelligent vernacular, one with much more bungo interspersed than might at
first seem the case, graced by the occasional artful expression drawn from the
author’s vast wordhoard.

The Japanese is a pleasure to read — and surprisingly modern. Moreover, it
succeeds in one most imporant respect: communicating the devilishly insidi-
ous wit of Mephistopheles in his interaction with Faust.

The mixing in of passages in bungo can lend gravity to the phrasing (as

n ‘a’) or create an analogue to the condensed rhyme-scheme of the German
original (as in ‘b’):

37. a. #FT 01224 (Faust):
CEENTH L. IRV &, 3 ) X, |
Ko kaitearu. ‘Hajime ni rRoGosu ariki. Kotoba ariki.’
Geschrieben steht: ‘Im Anfang war das Wort!’
It is written: ‘In the beginning was the Word!” (Peter Salm tr.)

b. FT, 5 lines between #01607 and #01626 (Chorus of Spirits):
ELEHR %/ Wb (R AIND 5 bl E R R L, /& HIEH LXK
/#Hz e,
Utsukushiki sekai o / Namuji kobochinu. // Na ga mune no uchi ni so o
konryii seyo. // Saraba atarashiki uta / Kikoemu.
Du hast sie zerstort / Die schone Welt, // In deinem Busen baue sie auf!
// ' Und neue Lieder / Tonen darauf!”
Thou hast it destroyed, / The beautiful world, // In thine own bosom build
it anew! // And the new songs of cheer / Be sung thereto! (Bayard

Taylor tr., 1:55)

Additional gravitas is made possible by the use of kanbun to render passages
cited in Latin in Faust: first the sounds of the text are imitated in katakana,
then the original Latin is presented as ‘rubi’ furigana, and finally the passage
is translated (in parentheses) in kanbun. This makes a good counterpart to the
witty and/or deadly irony with which classical-language passages are cited by

Kongrefs der Gesellschaft fiir Interkulturelle Germanistik, Strafiburg 1991 (Publikationen
der Gesellschaft fiir Interkulturelle Germanistik, 4), ed. Bernd Thum and Gonthier-Louis
Fink (Miinchen: Tudicium Verlag, 1993), pp. 945-958 (esp. pp. 947-951); rpt. as Chap. 6,
in Kimura Naoji, Jenseits von Weimar: Goethes Weg zum Fernen Osten (Bern: Peter Lang,
1997) (Euro-Sinica, Bd. 8), pp. 320-335.
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Goethe (for example, the student reading aloud in ‘a,” or the cathedral choir
chanting in ‘b’ prior to Gretchen’s demise):

38. a. FT #02048:%

Eritis sicut bonum malum

TYFR LAY N FIRAFIUFARRA Y b VA
(PR 5 BLES R Ao )
Latin: You will be like God, knowing good and evil. (J.T.W. tr.)
Kanbun: If you know good and evil, you will be like god. (J.T.W. tr.)

b. FT #03813-03815 (from the series #03798-03799, 03813-03815, and
03825 03827)

AYEY Rz T S A 2 F Y b,

(#UE.EECJ: EJ) . L

ok KGRy N -5FY N T RATLEY R,

(— @Jﬁgﬁo%ﬁtb%% )

SN ALY A LRE Y b

(JE—ER G TEFE)

Latin: When our Lord shall mount His throne, / Vengeance shall o’ertake
its own / All that’s hidden shall be known. (Howard Mumford Jones tr.)

Kanbun: The judge having been seated, then / Everything that has been
hidden shall, without exception, be brought into the clear; / Nothing

will remain that has not been fully requited. (J.T.W. tr.)

Kanbun offers a good correlate to the Latin — the humorous pedantry-cum-
irony of the first passage and the deadly earnestness of the second.*®

55

56

Here and below, kaeriten are not reproduced. Note that in the kanbun Ogai keeps the plural
‘you’ of the Latin verb form of ‘to be’ (i.e., #% for eritis). Note also that the Vulgate (Gen-
esis 3.5) has dii (sic) (‘gods’) rather than Deus (‘God’).

In Entry #38a, a student who has naively come seeking instruction from Faust, with mind-
less credulousness recites before a pedantic Mephistopheles (dressed up as the doctor) a
passage that, at one level is sacred (coming from the Bible), and at another profane, being
the words the devil used to tempt Adam and Eve; the passage is additionally ironic, in view
of the events that are to unfold.

Incantatory lines from the “Dies Irae,” partially cited in #38b, are interspersed in the
German text as an Evil Spirit assails a guilt-ridden Gretchen. This medieval hymn (mean-
ing “Day of Wrath”), ascribed to the thirteenth-century Thomas of Celano, was universally
familiar in the West of Goethe’s time; with its exceptionally powerful rhythmical beat, it
pounds home the message that an avenging God will exact retribution for any wrongdoing.

Compare the handling of Latin citations in Sokkyo shijin, where commentary on and
translations of such passages were not available to Ogai (since the German versions then
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In Fausuto, Ogai does manage to communicate some passages with eco-
nomy.”’ The following are two examples: the first even creates an apparent
rhyme (in fact, by repeating the same word),”® and the second illustrates the
handling of a passage extraordinarily difficult to translate because of its com-
pactness and theological density.

39. a. FT #00508-00509 (Spirit):
ML Tl IO & O35 oMe% Uik 5. Kakute “Toki’ no sawatatsu ki o onore

. wa oru,
HOUENT DK 50D, Kami no ikeru kinu o oru.
So schaff ich am laufenden Webstuhl der Zeit / Und wirke der Gottheit

lebendiges Kleid.
At time’s whirring loom I work and play / God’s living garment I weave
and display. (David Luke tr.)

b. FT #00737-00741 (Choir of Angels):
7 U A MEERBANY Fo L O, Kurisuro wa yomigaeri-tamainu.

HEbEd ?E «SV\% Mi o mo kokoro o mo sokonaubeki,

%%%’#Lﬂ HE o Yuruyaka ni kiku, oya-yuzuri no
%O)ioiiht } Gaidoku no matsuwaretaru,

2 B ENGE Jid A X Shinubeki mono-ra ni yorokobi are.

available, as well as the English one, all leave the Latin intact). Olof G. Lidin treats four in-
dividual longish and two short Latin phrases as they appear in one Andersen chapter (chaps.
36-38 of the Japanese), and summarizes: “Mori Ogai took the easy way out, ignoring them
or rewriting the passages where they occur, without doing much harm to the narrative”;
“H.C. Andersen’s Improvisatoren and Mori Ogai’s Sokkyo Shijin,” pp. 235-236.

57 The famously compact lines in much of Goethe’s Faust would seem to lend themselves
especially well to the compressed statement of kanshi. One might expect to find several
examples of kanshi-influenced compactness in Ogai’s Fausuto or of kanshi parallels of the
sort noted in Entry #26. After all, training and education in kanbun were at work in terms
of the author-translator’s rthythm as well as diction. But close examination reveals a less
obvious correspondence between kanshi and Fausuto, as compared with Sokkyo shijin. The
rthythms of Ogai’s colloquial version of Fausuto are much lengthier, for the most part, than
the usual compact lines of kanshi (notwithstanding the examples offered in Entries #37b
and #39). At the same time, Ogai does not rely on standard Japanese prosody; lines only
occasionally parse into 5- and 7-syllable rhythms.

58 Rare enough in Fausuto, and one of the tools that had been used by Ogai in the Omokage
experimental translations referred to in n. 69 — for example, the thyming of omoi so B
% with omoite zo JAOT in Stanza 6 of the translation of Lord Byron’s “Childe Harold’s
Pilgrimage” (as Ineyokashi \Wia XhL).
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Christ ist erstanden! / Freude dem Sterblichen, / Den die verderblichen, /
Schleichenden, erblichen / Méngel umwanden.

Christ is arisen! / Joy to the mortal,/ Whom his malign / Inborn, insidious /
Sins had imprisoned! (Randall Jarrell tr., 37)

As the latter passage suggests, in his translations Ogai succeeds in getting
Christian theology across with understanding and sympathy, carefully trans-
lating or paraphrasing a large majority of expressions related to religion.*
Most surprisingly, he manages to create in Japanese (cumulatively in Sokkyo
shijin and in Fausuto) an enormously sympathetic Virgin Mary, as does Goe-
the in Faust, notwithstanding the latter’s supposed hostility to Catholicism
and the former’s presumed indifference to Christianity.”” In Ogai’s case, the
treatment harmonizes with his sympathetic portrayal of a wide range of wo-

59

60

Notwithstanding the fact that, as noted earlier, in Sokkyo shijin there are numerous slyly
ironic references to religion, specifically Catholicism, on the part of Andersen, several of
which are missed or ignored by Ogai. On his part, there are mistakes in treating Christianity
(e.g., making ‘bishops’ synonymous with ‘cardinals’; see n. 20 and Entry #17b above), eli-
sions (e.g., omission of ‘the first city of Christendom,’ as cited in n. 29), and — especially
toward the end of the translation, when Ogai’s interest seems to have flagged — slapdash
annotation (the most egregious, and unintentionally humorous, example being the gloss he
put in parentheses to explain “Tobias’ k7 & [SS 65:580]: Kyityaku zensho o miyo. ##14x
H% L X: “See all of the Old Testament” — which might more charitably be rendered, “See
the Old Testament, passim”).

Ogai’s coolness toward Christianity is illustrated in KS #190.3—4 (1915):

BRSBTS Shikyo hisomi ni narau wa waga koto ni arazu

ENGE- o Kirisuto ni yorazu zen ni sanzezu.

Ultimately, “imitating another’s frown” (i.e., mindlessly imitating others) has not been
my way;

I neither rely on Christ nor practice Zen.

But such a statement should be understood in conjunction with the following passage from
“Moz6” (“Moso™) %A (1911), a work taken to be highly autobiographical: “Men who
were hailed in an ancient world, those being praised in modern times — whatever they said,
I looked at them as if I were standing in (sic) a corner, indifferently viewing the types of
people who passed by. I looked at them without emotion, but frequently, standing on the
corner, I tipped my cap. Whether ancients or contemporaries there are many to whom I
would pay my respects. I raised my cap, but there was no thought of leaving the corner to
follow any one of them. I met many teachers, but not a single master” (John W. Dower, tr.,
“‘Delusion,” Mosa, by Mori Ogai,” Monumenta Nipponica 25.3-4[1970], pp. 415-430; the
passage appears on p. 427).

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



96 John Timothy Wixted

men, whether the Nora of Ibsen’s “A Doll’s House” (in another of his famous
translations) or Otama in Gan Jf (in his “original” writing).!

This is not to say that Fausuto cannot be viewed critically. Certain (indeed,
many) phrasings seem wordy, especially if compared with the German.** Cer-

61 See the Kaneko Sachiyo <1-5#fX study, which treats a wide range of such women, includ-
ing those in Ogai’s translations of works by Ibsen, Strindberg, and Maeterlinck, but not
in Fausuto: Ogai to ‘josei’: Mori Ogai ronkyin BH\ & <Ztk:>: B GmE (Tokyo: Daito
Shuppansha KK HftL, 1992).

62 The following example might be termed “borderline wordy.” In other words, it may not be
prolix when compared with several passages in Fausuto of similar length where the empha-
sis appears to be on expressing the meaning of the German in a fluid vernacular; but unlike
the original, the Japanese is not pithy:

#00632\;@0633 (Faust):
REDL DEDOW  THIMLD FE D DI,
Warera no sei no michi no yukute o saegiri-fusagu mono wa,
» > BEHEOZF HELTIH R, TEDT 2 FHESIER.
A, warera no ukeru ku dake de wa nai. Warera no suru jigyo mo jama da.
Ach! unsre Taten selbst, so gut als unsre Leiden, / Sie hemmen unsres Lebens Gang.
Not our sufferings only, the deeds that we have done / Inhibit our life’s progression. (Wal-
ter Kaufmann tr.)
It is only by comparing the above with other versions in Japanese that some relative basis of
comparison, re “wordiness,” becomes possible. The first of the following represents a kind
of excessive vernacular, particularly as apprehended visually. The second offers a sharp
contrast: it illustrates that brevity is possible, coupled with scholarly accuracy and attractive
wording.
Tezuka Tomio T35 & Iiff (1964 [1974]):
HH. ONONITEODLMUA LR, O e X IZiTA%D ST OO ORK D,
A, wareware ni matsuwaru nayami to doyo, hitamuki ni koi o mezasu wareware no
iyoku mo,
PRONDEDLHELRE S TP 5 D7,
Wareware no sei no ayumi o samatageru no da.
Konishi Satoru /NFGfE (1998):
B ERIE 0 A ATENZD D D A! kuno bakari ka, kodo sono mono ga
bbb DEDEAZETIXTe L1, Wareware no sei no ayumi o habamu to wa.
The Tezuka Tomio version illustrates the tendency in postwar Japanese literary translation
toward using a vernacular in which the denotative and connotative dimensions of a text
are both made explicit. The results usually make for helpful language aids, but poor liter-
ary analogues. The tendency has been noted in reference to modern-Japanese sinological
translation: John Timothy Wixted, “Translator’s Preface,” Yoshikawa Kojiro [ )1|=21K ],
Five Hundred Years of Chinese Poetry, 1150—1650: The Chin, Yuan, and Ming Dynasties
(Princeton: Princeton University Press, 1989), pp. xi—xix (specifically, p. xiii); the Wixted
passage appears in Japanese translation in idem, “Chtgoku bungaku oyobi Nihon bungaku:
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tain word choices are questionable.®® And there is the occasional error.* The

63

Ichi Seiydjin no kenkyt hoho ni tsuite” H1EC5  ONH AR —PaEE A DRFZEF T D0V
T, Chiigokugo Chiigoku Bungaku Kenkyiishitsu kiyo (University of Tokyo) Hr[EREHr ST
SERFSEEATEE GRRUR) 4 (Apr. 2001), pp. 47-65 (specifically, p. 58), available online at:
http://repository.dl.itc.u-tokyo.ac.jp/dspace/bitstream/2261/28128/1/cc012009.pdf.

The problem is often one of less- or more-desirable renderings, or renderings with different
sets of trade-offs. The following is a case in point. First, the original German is given, fol-
lowed by renderings in English, then in Japanese:
FT #00797-00798 (Chorus of Disciples):
Christ ist erstanden, / Aus der Verwesung Schof3.
The problem revolves around ‘Schof3’ in German, meaning ‘womb; lap, bosom; bowels.” If
one believes as most translators now do, that in rendering a literary text one should stick to
the semantic core of the original as much as possible, it is ironic that English translations
generally do so here, and Japanese ones do not. Arguably, the situation should be reversed;
in English, to speak negatively of the ‘womb’ from which Christ came is both unexpected
and jarring, and clashes with long-held associations of the Virgin Mary — namely, the
phrase in the “Hail Mary,” ‘Blessed is the fruit of thy womb, Jesus’ — yet in Japanese there
is no such association.
Several English-language translators create a problem by using ‘womb’ here, which the
reader only belatedly comes to realize, in context, does not refer to Mary:
Christ is arisen, / Out of Corruption’s womb. (Bayard Taylor tr., 1:29, 1871)
Christ is arisen / From the womb of corruption. (C.F. Maclntyre tr., 21, 1949)
Christ is arisen / Out of corruption’s womb. (Walter Kaufmann tr., 1961)
Christ is arisen / From the womb of decay. (Peter Salm tr., 1962)
Two translators seem aware of the problem and do what many do: in trying to avoid one prob-
lem, create a worse one — in the following cases, unfortunate wording:
Christ is arisen / From the foulness of death’s decree. (Philip Wayne tr., 57, 1949)
Risen is Christ / Out of corruption’s trough. (Walter Arndt tr., 1976)
Barker Fairley in his prose version avoids ‘womb.’ Randall Jarrell in his free-verse render-
ing (as often, more sensitive to such things) finesses the problem by using ‘lap,” an exten-
sion of the ‘womb’ metaphor. And David Luke strikes a clever balance (by not having Christ
directly ‘arising’ from a ‘womb,’ but rather from the tomb, thus keeps the concreteness of
‘womb’ and creates a rhyme as well to match others in the immediate environs, but loses the
concision of ‘Christ is arisen’ and has to add ‘snatched from’):
Christ is risen out of corruption. (Barker Fairley tr., 769, 1970)
From the lap of corruption / Christ is arisen! (Randall Jarrell tr., 40, 1965)
Christ is raised from the tomb, / Snatched from corruption’s womb! (David Luke tr.,
1987)
Ogai handlegfthe passage as follows:
WEfbEN L 1D L Olfx Mono o kuchi-kuzureshimuru tsuchi no hiza o
SBEELD S L FE X EAIANY & L, Tachi-hanare tsutsu, shu wa yomigaerimashinu.
His successors seem to have been influenced, perhaps unconsciously, by his example, also
employing abstract paraphrasing for ‘Aus der Verwesung Schof3.” Pioneer translators often
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Germanist, Tezuka Tomio, refers to the latter.®> Fairly common in Japanese-

exert such pull:
Sagara Morio fi 574 (1958):

FUANIEARZDE LA, Kirisuto wa yomigaerimashinu,
FbHRTHORE KO E Y, Kuchi-hatenu beki ochi no mune yori.
Tezuka Tomio FE & (1964 [1974)):
FYANMIEABZ D TZEVE, Kirisuro wa yomigaeri-tamainu.
WOD L& BT F ) a, Horobi no tsuchi o hanare-tamainu.
Shibata Sho %M (1999):
FY A MIFEED ¥ Kirisuro wa yomigaerinu
WO DR Z . Horobi no fuchi o hanare.
Ikeuchi Osamu #hAIFL (42, 1999):
TelEnTeBoc kv Tadareta hizamoto yori
F Y ZMIEEST Kirisuto wa yomigaetta.
Only Konishi Satoru /NG (1998) seems to have broken the spell, rendering ‘womb’ directly
(tainai):
FYRANMIEABZ BN, Kirisuro wa yomigaerareta,
J& ST NOHEDFEN A B, Kusatta hito no yo no tainai kara.

Kowada Hiroshi /NI, after commenting on the Ogai translation of the passage cited
in Entry #36d (and supplying his own translation), also notes the strong influence exerted by
Ogai’s text on later versions, specifically those by Sagara Morio # 54 (1958), Takahashi
Kenji mifEfe . (1951), and Tezuka Tomio T & iff (1964) — all of which he quotes by
way of comparison; “Yakushi wa shi de aru ka (5)” SREFHEFFCTH B0 (1), Inritsu FRAE
7 (1968), pp. 5-6.

64 If not an “error,” the following at least paraphrases out of existence the verb ‘durchschmarut-
zen’ — there being limits to what even ‘omoshiroi,” that most elastic of Japanese expressions,
can accomplish. Mephistopheles is telling Faust what he will be teaching him:

FT #02053-02054 (Mephistopholes):
EH.— il DIEFTEE > TR S\, Ma, hito-tori no shiigyo o yatte goran nasai.
i) \HEHEL TH&/TT X Nakanaka omoshirokute yieki desu yo.
Mit welcher Freude, welchem Nutzen / Wirst du den Cursum durchschmarutzen!
What fun, and useful too! / A curriculum you’ll freeload through. (J.T.W. tr.)
Nor is Ogai beyond ‘filling in’ passages with phrasing not in the original:
FT #01882 (Student):
ZOFEWAIHRE WY 2 R E 3 & Kono takai sekitan ya hiroi tatemono o mimasu to
In diesen Mauern, diesen Hallen / ...
These walls and halls ... (David Luke tr.)
Cf. similar ‘amplification’ of the passage in the following: “These gloomy rooms and somber
halls” (Walter Kaufmann tr.).

65 “An excellent translation of Faust was made by Mori Ogai, the greatest translator of post-
Meiji Japan, and occupies a more or less unshakable position in modern Japanese literature.
Although it is, indeed, a magnificent literary achievement, it contains a considerable num-
ber of difficulties and obscurities, and it remains doubtful just how widely and thoroughly
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language treatment of Ogai’s Fausuto is the vague kind of comment that later
translations may be philologically more “correct,” but not of the literary qual-
ity of Ogai’s.® Less than a decade ago, the respected Goethe scholar Shibata
Sho stated that Ogai seldom made mistakes with his German;®’ Shibata, the se-
nior Germanist of the most recent generation, had the previous year published
his own complete translation of Faust.

Central to Faust tranlation is the question of rhyme-schemes, how to com-
municate the wide range of patterns found in the original: Knittelvers, Madri-
galvers, terza rima, Alexandrines, free verse, etc. If English is problematic for
recreating such rhyme-schemes, Japanese is even more so, for English is (like
German) a syllable-stress language, rather than a syllable-count language (like
Japanese or classical Latin).%®

it has been read in practice”; Tezuka Tomio [T % Jift], “Goethe and the Japanese,” Japan
Quarterly 11.4 (Oct—Dec. 1964), pp. 481-485 (specifically, p. 484). Tezuka may have let
his own Faust-translation project at the time color his view; cf. Shibata Sho’s opinion (and
the attitude it reflects), referred to just below. The sample translations by Tezuka and Shi-
bata cited in this article (by both in n. 63 and by Tezuka in n. 62) suggest the greater trust-
worthiness of Shibata’s judgment than of Tezuka’s.

Kimura Naoji is if anything harsher, but at the same time accepting. In the study referred
to in n. 54 above, he cites an article by Ogai in which the latter pointed out some of his own
mistakes in Fausuto — to which Kimura adds (p. 954; here and below, English-language
translations are by the author of this article, followed by Kimura’s German-language origi-
nal): “In fact, there would be countless such mistakes, should one carefully go over his
translation line by line; it would be duck soup for a skilled philologist.” “Eigentlich diirfte
es bei ihm unzihlige solcher Fehler geben, wenn man seine ‘Faust’-Ubersetzung Zeile fiir
Zeile genau iiberpriifen wiirde; fiir einen Fachphilologen wire das ein Leichtes.” But as
Kimura earlier noted in the same article (p. 950), Ogai was not that kind of translator (the
italics that follow are in the original): “Certainly Ogai was not a philologist, one unable to
write a phrase without footnotes and literary references.” “Freilich war Mori Ogai kein Phi-
lologe, der keinen Aufsatz ohne Anmerkungen und Literaturverzeichnis schreiben konnte.”

66 Among the numerous articles by Japanese Goethe scholars that refer to Ogai’s Fausuto,
there appears to be none that lists the work’s translation errors.

67 In conversation with the author of this article in Tokyo in 2000.

68 Walter Kaufmann explains his own decison to translate only about 1,200 of the roughly
7,500 lines of Faust Part 2, and to offer a summary of the rest: “For the translator, who must
dwell carefully on every line, Part Two contains enormous lengths, and what lies between
the first scene and the last act is not altogether tempting. To let Goethe speak English is one
thing; to transpose into English his attempt to imitate Greek poetry in German is another”;
Goethe’s Faust (Garden City, N.Y.: Doubleday & Company, 1961), p. 31. Walter Arndt puts
it differently: “The Classical and Classicist meters employed are all archaic to the modern
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As a young man, Ogai and his collaborators had been especially bold at

tackling the problem of rhyme and meter in poetry translation; the earlier ref-
erence to apparent rhyme (in n. 58) brings to mind the experimental nature of
Ogai’s translation of the Goethe poem, “Mignon.”® But Ogai’s days as an ex-

69

German reader. They are difficult to get used to and to read naturally, in ascending degree
from the eight-foot trochaics of Phorcyas to the clubfoot chaotics (as they must appear) of
the Chorus. ... Most of the Chorus text and much else ought to sound ‘translated’ in the
English version, because it does in the German. ... It will be apparent also that an effort has
been made, not uniformly succesful to preserve Goethe’s prosody, down to the number of
feet in every line, in all the seven or more classes of meters he uses, from two to eight feet
in length”; “Translating Faust,” in Faust: A Tragedy, Translated by Walter Arndt, Edited
by Cyrus Hamlin (New York: W.W. Norton & Company, 1976), pp. 356-367 (citations from
pp- 360-361 and 366).

Omokage AREY (1889) contained poems that attempted to render in Japanese either the
thought (i %), foot-count (ku 4J), thyme (in #), or overall metrical scheme (cho ), of the
original. In his “Mignon” version, Ogai imitated the 10-syllable lines of the German (albeit
by doubling the length of most lines [slash marks being added below between syllable-
decades], and by ignoring the caesura in the German after the 4th syllable);* the first of
three stanzas here follows (each foot having one underline-mark):**
Goethe text:

Kennst du das Land, wo die Zitronen bliihn,

Im dunkeln Laub die Goldorangen gliihn,

Ein sanfter Wind vom blauen Himmel weht,

Die Myrte still und hoch der Lorbeer steht,

Kennst du es wohl?

Dahin! Dahin!

Mocht ich mit dir, o mein Geliebter, ziehn.
English translation (from Goethe: Selected Verse, With an Introduction and Plain Prose
Translations of Each Poem by David Luke [Harmondsworth, Middlesex: Penguin Books,
19641, p. 85):

Do you know the land where the lemon-trees blossom, where the golden oranges glow

in the dark foliage, a soft wind blows from the blue sky, and the myrtle stands and the

bay-tree is tall? Do you know it perhaps? It is there, there that I would like to go with

you, my beloved.
The Ogai version (with syllable-count indicated):

LEYORBIESE /< HEMDOPIZ

REemoN no ki wa hana saki | kuraki hayashi no naka ni,

IR LT DM 1E /b Tchbbichd b

Kogane-iro shitaru koji wa, | eda mo tawawa ni minori

FHLMENLZELY / LoD EK S

Aoku hareshi sora yori, | shizuka ni kaze fuki.

SATORIZLDT ) T 7L OKRIFE
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perimenter were over.”” Except for using bungo for some terza rima passages

70

MIRUTE no ki wa shizuka ni /| ROORERU no ki wa takaku

{BIREFVZTIUTD [ EHELDIONRTE~

Kumo ni sobiete tateru | kuni o shiruyaka na tae

Bz rgEL

Kimi to tomo ni yukamashi
*One line of both texts is 8 syllables long: visually split in the German, and made into a
hemistitch in the Japanese.
**The text here is reproduced (p. 45) from Matsumura Tomomi A%} A4, ““Mi’nyon no
uta’ =3 > DHK, in Mori Ogai, Omokage kenkyi ZEEEH - AREZHIZE, ed. Keid Gijuku
Daigaku Kokubungaku Kenkytkai B8k 22 FE 3021122420 (Tokyo: Ofasha bkl
1985), pp. 45-66. Note that the “Mignon” translation has also been attributed to Ogai’s
sister, Koganei Kimiko /N4 F: 235 7-; but Matsumura (p. 52) assigns it to Ogai, in large part
because of diction in it similar to that later used in Sokkyo shijin.

Much of the material in this note is found in Kobori Keiichiro [/NjEfE—EF], “Goethe im
Lichte der Mori Ogwaischen (sic) Ubersetzungskunst,” Géte nenkan % — 548 / Goethe-

Jahrbuch (Tokyo) 20 (1978), pp. 53-68.

In 1916, just four years after completion of the Faust translation, Ogai’s 1892 Minawashia
FZ5MN4E was republished (as Minawashii 7k #4). The work had included not only the au-
thor’s famous “original” works — the three short stories that take place in Germany: “Mai-
hime” £, “Utakata no ki” 9 72227z @it and “Fumizukai” -5 — but also his trans-
lations of prose pieces by Alphonse Daudet (1840-1897), Heinrich von Kleist (1777-1811),
and Gotthold Ephraim Lessing (1729-1781), as well as the Omokage poem-translations —
material which Ogai considered ground-breaking. On the occasion of the reprinting, Ogai
wrote two kanshi, one of which reads as follows.*
KS #199, Entire poem (1916), No. 1 of 2:
PR BOK IR A 1R

Hinoetatsu kajitsu, ‘Minawashii’ o kosu, kanshoku shite saku ari

Bingchén xiari, xiao ‘Shuimoji,” gdnchu you zuo

e BT Kiiken nao shinsen o hirakan to gisuru mo
Kongqudn shang ni tuo xIngian
2 EREAERA Iki tonen kaette awaremu beshi
Yiqi dangnidn que kélidn
b R R TR Kono tenko o motte komatsu o uruosan to shi
Jiang cf tianhudng zhan hémo
4 ) AR Hashi naku mo fumé no den ni mukatte sosogu

Widuan sa xiang bumdo tidn
In the translation that follows, the first two lines are rendered sparingly; the latter two in-
clude paraphrasing to bring out both the allusion in Line 3 and the “affect” of the couplet:
“Hinoetatsu Year [1916], Spring Day: Editing Minawashii, 1 Feel Moved and Write”
With but bare fists, intent on opening new fields;
My determination then — how pathetic it seems now.
With freshets of water as from the Milky Way’s stream (namely, with my new and experi-
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in Faust, he seems indifferent to the problem of dealing with the multiple
rhyme-schemes involved; or he simply decided there was no alternative but
to try to translate the “sense” of the work in appropriately attractive cadences.

It may also be that, as with his Sokkyd shijin translation, where Ogai appears
to have wanted to send a counter-message to the realists and Tsubouchi Shoyo
— namely, that here is the sort of “ideal, idealizing, idealistic” work, one writ-
ten in gabun M3 style, that shows what true literature is about — similarly in
Fausuto, he seems to have wanted to demonstrate that “high-classical” works
can be rendered in true vernacular Japanese. In both cases Ogai, in his char-
acteristically ambivalent, dual-minded, non-exclusionary way — quite similar
to Goethe in striving to be all-encompassing — was simultaneously attracted
to and repulsed by current trends — or at least repulsed by (what seemed to
him) their more simpleminded, singleminded advocates. Both texts, while en-
dorsements of a position, seem also to be a superficially pleasant but barely
concealed “Take this and lump it!” to its advocates as well as its opponents: “If
you want a gabun text (fused with ordinary speech), ‘Take this!’ [i.e., Sokkyo
shijin].” “If it’s colloquial you want (written with bungo and kanbun over-
tones), ‘Take that!’ [i.e., Fausuto].”

Fausuto is perhaps as great an accomplishment as Sokkyo shijin, because it
is a translation and not an adaptation. The author-translator had to recreate the
original work, not just be inspired by it; being subject to more constraints, it
was an even greater challenge.”!

mental writings of twenty-five years ago that are being reprinted here — both original
works and translations), I wanted to resuscitate a literature that was gasping for life, like
the frothing fish in Zhuangzi -+
But it is pointless to try to water totally barren land (— a public and a literary world both
unreceptive).
*In addition to the kundoku rendering in romanization, the text is given in romanized mod-
ern-Chinese readings so as (A) to highlight the rhymes that are maintained by Ogai in nearly
all of his kanshi (here underlined: gian, lidn, tidn); (B) to give an alternative sense of poem-
line rhythms, one visually and aurally closer to on-yomi readings of the kanji, and one that
better communicates poetic pauses (since the main caesura comes after the 4th syllable in
7-character kanshi lines, and a secondary one often after the 2nd syllable — here commu-
nicated by extra space in the romanization); and (C) to help those who would like also to
read the text “in Chinese.”

71 It would be useful to contrast Futabatei Shimei’s “literal” translations of Turgenev, Gogol,
and others with Ogai’s comparatively “faithful” rendering of Faust, especially now that
a study is available in which Futabatei’s handling of the original Russian is illustrated by
specific examples from both the source and target languages: Hiroko Cockerill, Style and
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Just out of sight, but present in both of these linguistic feats, are the kanshi
that served as disciplined training and parallel creative track for Ogai — not
only for his unmatched diction but also for a sense of rhythm that could create
the embarrassment of riches that is Sokkyo shijin and the flow, elegance, and
directness that are interwoven in Fausuto.

All of this leads to larger issues. If one believes (as the author of this article
does) that the relationship between modern Japanese literature and its ante-
cedents in East Asia (both in China and Japan), and especially its interactions
with and inspiration from and use of models found in the West, have not been
adequately examined, then the derivative nature of much writing in Japanese
has not been adequately addressed. Much of modern Japanese literature is
more borrowed and more imitative than most people want to admit.

At the same time, if one believes (as this writer does) that the creativity in
modern Japanese literature is to be found primarily in the language used by
authors — the style and vocabulary employed — then the distinction between
(A) creative work, (B) work inspired by or derived from others, and (C) trans-
lations, largely evaporates.”” Like other works, all translations are fashioned
out of language, out of words. Even if one insists that writing communicate
ideas, transmit or inspire emotion, or create characters, moods, or states of
mind, still, all is done through, via, and in language. The view of translation
as being secondary, derivative, or imitative is basically fallacious, as has been
pointed out well in the writings of Lawrence Venuti.”

Narrative in Translations: The Contribution of Futabatei Shimei (Manchester, UK, and
Kinderhook, USA: St. Jerome Publishing, 2006). Unfortunately (apart from confused treat-
ment of aspect in classical Japanese), Cockerill, like other scholars who have written on
Futabatei in English, ignores the monograph by Bruno Lewin, Futabatei Shimei in seinen
Beziehungen zur russischen Literatur (Wiesbaden: Otto Harrassowitz, 1955).

72 Another complementary distinction — that between ‘interlingual translation’ (between
different languages) exemplified by Ogai (from German to Japanese), and ‘intralingual
translation” (between two versions of the ‘same’ language) exemplified by Tanizaki (from
classical Japanese to modern Japanese in his three complete translations of Genji monoga-
tari)—is treated in John Timothy Wixted, “Dos Autores-Traductores Japoneses del Periodo
Moderno: Mori Ogai y Tanizaki Jun’ichiro,” tr. Ana Clelia Vincenti, in Traduccion como
cultura, comp. Lisa Bradford (Rosario, Argentina: Beatriz Viterbo, 1997), pp. 99-110 — no
long-marks in the original.

73 The following titles are by, or edited by, Lawrence Venuti: Rethinking Translation: Dis-
course, Subjectivity, Ideology (London: Routledge, 1992); The Translator’s Invisibility: A
History of Translation (London: Routledge, 1995); The Scandals of Translation: Towards
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Of course, between translations and so-called creative writing stands a vast
middle ground, one especially important in modern Japanese literature: name-
ly, hon’an #1%, the adaptations that are so ubiquitous in the Meiji that they
deserve special attention.” What we really need is a taxonomy of adaptation.

If it is true that Robinson Crusoe and Aesop’s Fables, through translation,
both became part of the “imaginary” of Japanese, transforming the mental
landscape, the same is true of other writings introduced into the culture. Some
works appear to have done so for only a few decades, Ogai’s translation of
Sokkyo shijin being a case in point. But even if a work proper has only a few
decades’ popularity, it still lives on in the influence it has exerted on the writ-
ings of others.

Several scholars point to a direct link between Sokkyo shijin and Izumi
Kyoka’s writing, in particular the latter’s Teriha kyogen WIS . Sokkyo shi-
jin’s influence has been detected in later poetry, in that of Shimazaki Toson
as well as the Yosanos, both Tekkan and Akiko, and in verse by Ishikawa
Takuboku, Yoshii Isamu, and Kitahara Hakushii.”” The work is even said to
have influenced Ogai’s own writing, his Uta nikki (Poetry Diary, 1907); as one
scholar puts it, “[T]he diary is richly lyrical,” being “[r]eminiscent of Hans

an Ethics of Difference (London: Routledge, 1998); and The Translation Studies Reader
(New York: Routledge, 2000; 2nd ed., 2004).

74 There is the study by J. Scott Miller, Adaptations of Western Literature in Meiji Japan (New
York: Palgrave, 2001).

Note that Kawana Sari argues for a shared interest, a “community” of common con-
cerns (a la Benedict Anderson), in which detective writers — Japanese and Western — treat
themes in sometimes parallel, sometimes overlapping or divergent fashion; “Introduction,”
Murder Most Modern: Detective Fiction and Japanese Culture (Minneapolis: University of
Minnesota Press, 2008), pp. 1-28, especially pp. 24-25. Perhaps the same could be said of
much Japanese “Naturalist” writing — or writing initially inspired by Western “Romanti-
cism.” In other words, the situation is more nuanced than simply one of “Western influ-
ence.”

75 See Shimada Kinji, “Mori Ogai no Sokkyo shijin,” p. 1:279 (and environs) for Ogai’s in-
fluence on other writers. Seita Fumitake 7 [ 3Ci:, Ogai bungei to sono eikyo BEANSLZE
L Z D%, (Tokyo: Kanrin Shobd #3kF 5, 2007) is devoted entirely to discussion of
Ogai’s influence on later fiction, poetry, and drama. Note also Fujisawa Matoshi [EIR42],
“The Role of Ogai Mori’s Translation of Hans Christian Andersen’s Improvisatoren in the
Poetical Works of Takuboku Ishikawa,” in Crosscurrents in the Literatures of Asia and the
West: Essays in Honor of A. Owen Aldridge, ed. Akiyama Masayuki [k |11 1E3] and Leung
Yiu-nam [2##F5] (Newark: University of Delaware Press; London: Associated University
Presses, 1997), pp. 180—189.
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Christian Anderson’s [sic] Improvisatoren (Sokkyo shijin).”’® Sokkyo shijin is
also said to have influenced the prose writing of Oguri Fuyo, Tayama Katai,
Nagai Kafi, and several less-known authors.

Many, like Masamune Hakuchd M S (1879-1962), read and were
moved by Sokkyo shijin. But he commented that the work was already becom-
ing difficult for young people to read. This becomes a standard refrain. It is
worth noting that in 1941, Yamamoto Shigeru |L7/% speaks of having first
read the work as a middle-school student twenty-seven or -eight years ear-
lier, in a school-text anthology edited by Ochiai Naobumi #% &3 — which
would place the time of his first exposure to the text in 1913 or 1914 — and
he says he found the work quite difficult then.”” Now it is hard to find anyone
middle-aged or younger who has read the work.”

All along, Sokkyo shijin has been treated as a travel companion by some of
its fans, in the way one might take along a Jan Morris book on Oxford or Hong
Kong, or an H.V. Morton one on Spain, to enjoy the author’s interesting de-
scriptions of the locale. The volcanologist Ishimoto Mishio 474 2pyfi, active
in the 1930s, is said to have packed Sokkyo shijin along on his trips to Italy.”
The Japanese historian of constitutional law, Hayashi Shtzo, wrote in 1966

76 Hasegawa Izumi [£E411:R], “The Significance of the Meiji Period in Mori Ogai’s Litera-
ture, Acta Asiatica 40 (1981), pp. 1-21 (specifically, pp. 16-17).

77 Yamamoto Shigeru [LIA)%, “Sokkyo shijin” [RI8LFE A |, a chap. (dated 1941.3.17) in idem,
Mokuran KB (Tokyo: Kokusai Nihon Kyokai [®FEH A&, 1942), pp. 204-207. (This
volume is an exceptionally rare book.) The Ochiai-edited anthology, Chiito kokugo tokuhon
rh % FEFEA (Tokyo: Meiji Shoin B ERE, 1911 and later editions), contained the Sokkyo
shijin passage on Mt. Vesuvius (in ch. 40).

78 1In Tokyo in 2000, the author of this article attended an evening lecture on Mori Ogai by Ko-
mori Yoichi /NgEF%—. In a disappointed tone, he spoke of having surveyed a lecture-hall of
roughly one hundred incoming Tokyo Universty students that morning, and not one had read
Sokkyo shijin. He was further disappointed to find that the only person in the evening audience
to have read the work was a gaijin.

As Nagashima Yoichi (p. 401) notes, “The young Japanese today cannot read Sokkyo
Shijin without the help of detailed annotations to Ogai’s quasi-classic Japanese, even if they
want to””; “Hans Christian Andersen Remade in Japan: Mori Ogai's Translation of Improvi-
satoren,” in Hans Christian Andersen: Between Children’s Literature and Adult Literature,
ed. Johan de Mylius, Aage Jgrgensen, and Viggo Hjgrnager Pedersen (Odense: The Hans
Christian Andersen Center, University of Southern Denmark, 2005) (Papers from the Fourth
International Hans Christian Andersen Conference, 1 to 5 August 2005), pp. 397406 — no
long-marks for author or title in the original.

79 Yamamoto Shigeru, “Sokkyo shijin,” p. 206.
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that he visited the sites in Rome through the eyes of the book’s Antonio.** And
Mori Mayumi has recently written an “In the Footsteps of Sokkyo shijin”-kind
of travelogue .®!

The influence of Ogai’s Goethe translations, though probably greater than that
of Sokkyo shijin, is more diffuse. Indeed, it is salutary to think that Goethe
may have had more influence on modern Japanese literature than he has had
in English, where he has never been that popular. The 16-volume zenshii of
Goethe’s translated writings that appeared between 1979 and 1992 was al-
ready the seventh Goethe zenshii. The Kaizosha edition of 1935-40 alone con-
tained 36 volumes. By contrast, although there have been many translations of
Faust into English, there have been only two Goethe zenshii in the language:
the 12-volume Works that appeared in the Bohn Classical Library between
1846 and 1864, and the 11-volume Collected Works published by Suhrkamp /
Insel from 1983 on (and reprinted by Princeton University Press in the 1990s).
Between 1998 and 2000, on the occasion of the 250th birthday of Goethe,
there appeared three complete new translations of Faust into Japanese;** no
new edition appeared in English at the time.

Hoshino Shin’ichi has argued that Goethe was an important influence on
Takayama Chogyiti, Ozaki Koyo, Natsume Soseki, Shimazaki Toson, Akutaga-
wa Rytinosuke, and Tanizaki Jun’ichiro, and devotes a chapter to each.®* For
at least two of these figures, Goethe’s influence would predate Ogai’s Faust

80 Hayashi Shuzo #k1& =, “Roma to Sokkyo shijin” v —= & MIBEE N, Toki no horei W D4
556-557 (Jan. 3, 1966), pp. 94-96. Cf. Abe Yoshishige Zf%HERL, “Sokkyo shijin to Roma:
Piattsa Baruberini [Piazza Barberini] fukin” THIELEF AN [ o —=<: BT vV 7 - AR =ff
S, Chito koron Hise/Néh 49.7 (1934), pp. 212-222.

81 Mori Mayumi #xEwW &, ‘Sokkyo shijin’ no Itaria [RNELEE N DA % V7 (Tokyo: Kodansha
iRtk 2003). Cf. Hidaka Koji HE# ik, “Sokkyo shijin no ashiato o tadorite” FIBLHE A D2
izl v T, Tosho [@E 70 (July 1955), pp. 18-20.

When this author suggested for the 2008 European Association for Japanese Studies con-
ference in Lecce, Italy, that the organizers use the occasion to organize a post-conference tour
of some of the sites in Ogai’s work, he was met with incomprehension.

82 All are cited in n. 63.

83 Hoshino Shin’ichi B8 —, Gete to Ogai 7 —F L@ (Tokyo: Ushio Shuppansha i H! i
L, 1975). Most of the first division of the book (pp. 5-168) is devoted to Goethe and Ogai;
the second (pp. 191-263) consists of chapters on Goethe and each of the writers indicated.
The following serves as a de facto German-language summary of the volume: Hoshino
Shin-ichi (sic), “Goethe und das japanische Publikum,” Gete nenkan %* — 744 / Goethe-
Jahrbuch (Tokyo) 20 (1978), pp. 29-51.
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translation; later writers, although they probably read his translation, did not
necessarily do so. But that only reflects part of its relevance; what is most
important has been the cultural cachet — the endorsement, the stamp of ap-
proval, the equation between Goethe and culture — branded on Japanese con-
sciousness through the prestige of Ogai’s association with Goethe and with the
Faust translation. The closest parallel in the West probably is Longfellow’s
role, via his rendering of the Divine Comedy, in making Dante a cultural fig-
ure of importance in the English-speaking world. But Longfellow, although
greatly admired and immensely popular in the nineteenth century, has not con-
tinued to have the enduringly iconic status of Ogai.

Most Japanese who study Japanese literature do not know European languages
and their literatures in the original, except in some cases English. The scholar-
ship on Ogai’s Fausuto, not surprisingly, comes mostly from Japanese German-
ists, not from Japanese-literature scholars. Similarly, scholarship on Futabatei
Shimei’s translations that takes into account the Russian originals does not come
from Japanese-literature scholars, but from Japanese Slavists.** And regarding
the Andersen translation, several years ago when this author counted, of the 43
articles or chapters on Ogai’s Sokkyii shijin that he had by 37 different Japanese
scholars, only five referred to the German-language “original” for Ogai’s trans-
lation, and three of them repeated what the other two had to say.®

There is little or no mention of Goethe in Western-language monographs
on modern Japanese writers. Western scholars have tended to focus on the
“Japaneseness” of things. And most Japanologists, certainly most American
ones, seem to have woefully inadequate competence when it comes to hav-
ing a decent reading knowledge of European languages other than English, to
say nothing of having read anything literary in these languages. The same, or
worse, can and should be said about their competence in kanbun — of both

84 “Compared with the extensive critical literature devoted to Futabatei’s three original nov-
els, the number of books and articles about his translations is undeservedly small: a single
monograph by Sato Seird (1995) and several articles, almost all written by Japanese Slavists
and translators from Russian”; Cockerill, Style and Narrative in Translations, p. 9 (capital-
ization slightly modified). The work she refers to is Sato Seird {EfEiEEE, Futabatei Shimei
kenkyii —FETEPUREHFZE (Tokyo: Yuseido A4, 1995).

85 Those who have commented on the work in terms of the “original-original” — the Danish
text — are the Swede, Olof G. Lidin, and the Japanese, Nagashima Yoichi, both of whom
have lived for decades in Denmark.
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kinds, literary Chinese and Sino-Japanese. And kanbun is of central impor-
tance to the study of most Japanese literature, and certainly that of Ogai.

Added to this is the chilling effect of politically correct, post-colonial cant,
such as found in this recent formulation by a Japanese-literature scholar in the
United States: ... the tendency to cite European sources for Japan’s modernity
follows from a Eurocentric bias that has long provided definition (and, there-
fore, justification) for studies of the late-modern.”*® More properly speaking,
in Japanese literary study these sources (or to state things better, influences)
have been studied too little, not too much.

There are works in English that make serious reference to Japan’s interac-
tion with the West (and China). Donald Keene’s Dawn to the West is a case in
point, as is the Yampolsky translation of the Kimura Ki book.®” But Japanese
scholarship on Western interaction with and influence on modern Japanese lit-
erature has not received the attention it deserves. Among the works one might
cite are those by Shimada Kinji and Yoshitake Yoshinori. Shimada has writ-
ten on Western influences on modern Japanese literature; and Yoshitake has
written fruitfully on the history of hon’an (adaptation) in literature of the peri-
od.*® Additionally, there are the multiple volumes on literary influence, written
or edited by Fukuda Mitsuharu, Kenmochi Takehiko, and Kodama Koichi.®
Even English-language articles by Japanese scholars of comparative literature
seem to get ignored, such as those by Sato Saburo.”

86 Charles Shird Inouye, The Similitude of Blossoms: A Critical Biography of Izumi Kyoka
(1873-1939), Japanese Novelist and Playwright (Cambridge, Mass.: Harvard University
Asia Center, 1998), p. 261.

87 Donald Keene, Dawn to the West: Japanese Literature in the Modern Era (New York:
Henry Holt and Company, 1984), 2 vols. Kimura Ki [AK#f%%], comp. and ed., Japanese
Literature: Manners and Customs in the Meiji-Taisho Era, Translated and adapted by Philip
Yampolsky (Tokyo: Obunsha, 1957).

88 Shimada Kinji, Nihon ni okeru gaikoku bungaku: Hikaku bungaku kenkyi (cited in n. 5).
Yoshitake Yoshinori & #&4F#, Kindai bungaku no naka no Seio: Kindai Nihon hon’anshi
WSRO OPERK: SEACH ARIZ U (Tokyo, Kyoiku Shuppan Senta #&EHiflit > % —,
1974).

89 Note especially the 5-volume series by Fukuda Mitsuharu & %7, Kenmochi Takehiko #
#rit—, and Kodama Koichi /NEY—, eds., O-Bei sakka to Nihon kindai bungaku W KAVE%
L AAER LS (Tokyo: Kyoiku Shuppan Senta #&EH itz > % —, 1974-1976). Volumes
are dedicated to individual writers from the following regions: 1. Ei-Bei 9%k I; 2. Furansu
75> A; 3. Roshia, Hoku-O, Nan-O v 37 -tk - #§lk; 4. Doitsu KA ;5. Ei-Bei #k 11.

90 E.g., Sato Saburo [Satd Saburd efk = ¥], “Hamlet, Polonius, and Ophelia in Meiji
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In sum, the whole question of influence, though complicated, bears closer
scrutiny. The traces — the marks, vestiges, remains — of Ogai’s contributions,
via his translation work, to modern Japanese poetry, drama, and fiction have
largely been erased: erased in the writing of the very works he influenced —
only the last of the three stages involved seems to get proper attention. The
other two have disappeared from consciousness out of neglect — in the non-
reading of his and others’ translations, and in lack of interest in most of the
Western-language texts that were read and transposed into the Japanese imag-
inary. These texts prompted creative analogues (like Fausuto), creative ad-
aptations (like Sokkyo shijin), and other creative writing (like Vita sexualis),
which in turn helped occasion much of the best in modern Japanese literature.
Recovering these lost traces by examining the other two stages in the process
of literary influence — the original sources of inspiration and the works into
which they were recast — enriches understanding of all three stages and of all
of the works concerned.

Translation, as illustrated by Ogai, can transform readers’ linguistic, liter-
ary, and lived worlds.

Japan,” Comparative Literature Studies 22.1 (Spring 1985), pp. 23-33.
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Japaninstitut und Bayerische Staatsbibliothek

Hartmut Walravens, Berlin

Die folgenden Blitter werfen einiges Licht auf die frithe Geschichte des Ja-
paninstituts, das nach dem Ersten Weltkrieg auf Initiative des Nobelpreistri-
gers Fritz Haber (1868—1934) und mit kréftiger Unterstiitzung von japanischer
Seite gegriindet wurde. Dieses erste Japanforschungs- und Kulturinstitut be-
fand sich in der Trigerschaft der Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft; es hatte einen
deutschen und einen japanischen Leiter und ein Kuratorium.' Die historisch-
bibliographische Arbeit des Instituts unter dem Griindungsleiter F. M. Trautz
wurde auf Druck des Vorstands zugunsten mehr aktueller, zeitbezogener Ti-
tigkeit aufgegeben. Insgesamt hat das Japaninstitut eine Reihe beachtlicher
Aktivititen aufzuweisen; freilich hatte der neue Direktor Martin Ramming?
groBe Miihe, das Institut vor der politischen Vereinnahmung zu schiitzen, und
so stand es bis zu seiner Zerstorung 1944 bewuflt eher im Hintergrund. Neben

1 Die Geschichte des Japaninstituts ist insbesondere von Eberhard Friese ausfiihrlich behan-
delt worden: Eberhard Friese: Japaninstitut Berlin und Deutsch-Japanische Gesellschaft
Berlin: Quellenlage und ausgewdhlte Aspekte ihrer Politik 1926—1945. Berlin: Ostasiati-
sches Seminar, Freie Universitdt Berlin 1980. 58 Bl. (Berliner Beitrdge zur sozial- und
wirtschaftsgeschichtlichen Japan-Forschung 9.); Einige Gedanken zur deutsch-japanischen
Kulturarbeit der zwanziger Jahre und zur Griindung des Berliner Japan-Instituts. Japan —
Deutschland Wechselbeziehungen. Hrsg. von Giinther HaascH. Berlin: Schiller 1987, 10—
18; “Das Verstdandnis fordern und dem Frieden dienen...”: Griindung und Ambiente der
deutsch-japanischen Kulturinstitute in Berlin (1926) und Tokyo (1927). Essay zur Einwei-
hung des Gebiudes der ehemaligen japanischen Botschaft in Berlin-Tiergarten am 8. No-
vember 1987. Berlin: Japanisch-Deutsches Zentrum Berlin 1987. 32 S. Auch in: Festschrift
zur Einweihung des Gebdudes der ehemaligen japanischen Botschaft in Berlin-Tiergarten
am 8. November 1987. Berlin 1988, 28—-44, 48; Das Japaninstitut in Berlin (1926-1945).
Bemerkungen zu seiner Struktur und Tétigkeit. Du verstehst unsere Herzen gut. Fritz Rumpf
1888-1949) im Spannungsfeld der deutsch-japanischen Kulturbeziehungen. Weinheim:
VCH 1989. (NOAG 130-142.), 73-88.

2 1889-1988, vgl. Bruno LEwIN: Martin Ramming zum Gedenken. BJOAF 11.1988, 347-362
(Mit Schriftenverzeichnis, Portrit, und Rammings Erinnerungen an das Berliner Japanin-
stitut); Inge-Lore Kluge (Hrsg.): Ostasiatische Studien. Berlin: Akademie Verlag 1959. H.
WaLRAVENS: Ramming, Martin. Neue Deutsche Biographie 21.2003, 133.
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einer Reihe von Veranstaltungen wirkte es am ehesten durch seine Publikatio-
nen®, so die Zeitschrift Nippon* und das bis heute niitzliche Japan-Handbuch®.
Unter diesen Umstidnden haben aus heutiger Sicht die Arbeiten von Trautz
eine besondere Bedeutung — sie waren Pionierarbeiten, wenn sie auch seiner-
zeit heftiger Kritik ausgesetzt waren.

Friedrich Maximilian Trautz® wurde 1877 in Karlsruhe geboren. Er ging
zum Militdr und wurde Oberleutnant bei der badischen Feldartillerie. 1909—
1910 lieB er sich beurlauben und reiste nach China, Japan und Nordameri-
ka, anschlieBend dann nach Indien. Er studierte am Seminar fiir Orientalische
Sprachen in Berlin und legte dort die Sprachpriifungen fiir Franzosisch, Tiir-
kisch und Japanisch ab. Nach dem Weltkrieg setzte er seine Japanischstudien
an der Universitit Berlin fort und promovierte bei dem Sinologen J. J. M.
de Groot (1854-1921) und dem Orientalisten F. W. K. Miiller (1863-1930)
mit der Arbeit Der Stipa in Japan’. Zunichst war er als wissenschaftliche
Hilfskraft bei Miiller tdtig und plante einen Alt-Japan-Katalog, der die &lteren
westlich- wie japanischsprachigen Ressourcen nachweisen sollte. 1926 mit

3 Vgl.die Liste in Du verstehst unsere Herzen gut. Fritz Rumpf 1888—1949) im Spannungsfeld
der deutsch-japanischen Kulturbeziehungen. Weinheim: VCH 1989. (NOAG 130-142.),
86-88.

4 Cf. H. WALRAVENS: Beitrdge zur Ostasienbibliographie: Deutsche Literaturzeitung — Nip-
pon — Orientalisches Archiv. Berlin: Bell 1991. 128 S. 4° (Han-pao tung-Ya shu-chi mu-lu
41.)

5 Japan-Handbuch. Nachschlagewerk der Japankunde; im Auftrag des Japaninstituts Berlin
hrsg. von M. RammING Berlin: Steiniger 1941. 740 S.

6 H. WaLravens: Friedrich Maximilian Trautz (1877-1952). Eine Bibliographie zu Leben
und Werk. BOAJ 1980, 286-311 (Im Titel steht als Todesdatum “1954” — ein Irrtum des
Redakteurs.) Der Beitrag wurde auf Anregung von Abt S. Kono ins Japanische iibersetzt:
Furidorihhi makusumirian torautsu, sensei no shogai to gyoseki 7Y — KU v b, <=7 &
RIVT Y, MTFUY, EOANE L34S, Nara Nichi-Doku kyokai 1985. 11 S.; Pro-
fessor Trautz 65 Jahre. OAR 23.1942, 135; H. WaLrAVENS: Osvald Sirén, ein schwedischer
Forscher auf dem Gebiete ostasiatischer Kunst. Von F. M. Trautz (1930). “Eroberungen aus
dem Archiv.” Beitrdge zu den Kulturen Ostasiens. Festschrift fiir Lutz Bieg. Herausgegeben
von Birgit HAse und Carsten Storm. Wiesbaden: Harrassowitz 2009 (Abhandlungen fiir die
Kunde des Morgenlandes 69.), 69-76; Christoph Kaempr: Trautz, Friedrich (Fritz) Max,
Japanologe. Badische Biographien 2.1987, 282-285; Rolf-Harald WippicH: Hitler auf der
Biihne oder wie das Bose popularisiert werden kann. Studien des Instituts fiir die Kultur der
deutschsprachigen Lénder (Doitsu gogen kenkyii) 13.1996, 77-83.

7 Das Thema kam de Groot entgegen, der selbst eine Pionierarbeit: Der Thiipa. Das heiligste
Heiligtum des Buddhismus in China (Abhandlungen der Preuflischen Akademie der Wis-
senschaften 1919, Phil.-Hist. Klasse Nr. 11) veroffentlicht hatte.
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einer Arbeit iiber den Tokaido an der Berliner Universitét habilitiert, wurde
er zum Deutschen Leiter des neugegriindeten Japaninstituts ernannt. Es ge-
lang ihm, umfangreiche Siebold-Materialien fiir das Institut zu erwerben und
eine revidierte und ergédnzte Neuausgabe von Siebolds Monumentalwerk Nip-
pon vorzubereiten, die 1930-1931 als Zentenarausgabe® erschien. Wegen der
neuen Ausrichtung des Japaninstituts wurde er 1930 (formal erst 1934) von
seinem Leitungsposten abgeldst. So ging er nach Japan, wo er 1934-1938 als
Leiter des Deutschen Forschungsinstituts Kyoto amtierte. Seinen Ruhestand
verbrachte er im heimatlichen Karlsruhe. Nach seinem Tode lie§ der mit ihm
befreundet gewesene Abt Kono Seiko seine Asche nach Japan tiberfiihren, wo
sie ihre letzte Ruhe auf dem Koyasan fand. Mit Kono zusammen hatte Trautz
1934 eine Monographie iiber den groflen Stipa auf dem Koyasan publiziert®.
Ein weiteres grofes Projekt, die dritte Ausgabe von Kure Shtizos magnum
opus Siebold — Leben und Werk in deutscher Sprache ging in Japan noch in
Satz, aber dann wurden die Arbeiten wegen des Krieges abgebrochen. Das
Werk wurde erst zum 200. Geburtstag Siebolds publiziert.'

Zum Briefwechsel

Wihrend dank der Forschungen von Eberhard Friese die Geschichte der Griin-
dung des Japaninstituts sehr gut bekannt ist, liegt die Vorgeschichte und die
praktische Arbeit des Instituts noch im Dunkeln. Im wesentlichen umfassen

8 Philipp Franz von SieBoLp: Nippon. Archiv zur Beschreibung von Japan. Vollstindiger Neu-
druck der Urausgabe zur Erinnerung an Philipp Franz von Siebold’s erstes Wirken in Japan
1823 bis 1830. In zwei Text- und zwei Tafelbénden, dazu ein neuer Ergédnzungs- und Index-
band von F. M. TrauTz. Hrsg. vom Japan-Institut Berlin. Berlin: E. Wasmuth 1930-1931.
1875 S., 383 + 28 Taf., Ktn. 2°

9 Der grofie Stupa auf dem Koyasan. Von S. Kono und F. M. Trautz. Mit 60 Bildern. Kyoto:
F. M. Trautz, Osaka: Miyasaki Oshima 1934. XVI, 62, 38 S. 4° — Diese Arbeit steht in
der Tradition seiner Dissertation und der Abhandlung pE Groots Der Thiipa, das heilig-
ste Heiligtum des Buddhismus in China. Ein Beitrag zur Kenntnis der esoterischen Lehre
des Mahayana. Berlin: Akademie der Wissenschaften 1919. VIII, 96 S. (Abhandlungen
der PreuBlischen Akademie der Wissenschaften. Jahrgang 1919, Philosophisch-historische
Klasse, Nr. 11).

10 Kure Shuzo: Philipp Franz von Siebold — Leben und Werk. Deutsche, wesentlich vermehrte
und erginzte Ausgabe, bearbeitet von Friedrich M. Trautz. Hrsg. von H. WALRAVENS. 2
Bde. Miinchen: iudicium 1996. (Monographien aus dem Deutschen Institut fiir Japanstudi-
en der Philipp-Franz-von-Siebold-Stiftung 17.).
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die hier vorgelegten Dokumente den Briefwechsel von F. M. Trautz mit dem
Generaldirektor der Bayerischen Staatsbibliothek, zunédchst Schnorr von Ca-
rolsfeld, und dann ab 1929, Georg Reismiiller.

Hans Schnorr von Carolsfeld (1862-1933), klassischer Philologe, war seit
1885 an der Hof- und Staatsbibliothek tétig, die er von 1909 bis 1929 als Di-
rektor (ab 1920 mit dem Titel Generaldirektor) leitete. Schnorr von Carolsfeld
sorgte in seiner Amtszeit fiir die Modernisierung der Bibliothek (Offnung fiir
groBeres Publikum, Griindung einer Erwerbsabteilung). Gewisses Aufsehen
erregte seine Replik!! auf die vom Generaldirektor der Berliner Koniglichen
Bibliothek, Adolf von Harnack (1851-1930), herausgegebene Broschiire Die
Benutzung der Koniglichen Bibliothek und die deutsche Nationalbibliothek
(Berlin 1912), der darin fiir seine Bibliothek den Rang einer deutschen Natio-
nalbibliothek beanspruchte.

Inhaltlich ist der Briefwechsel von einigem Interesse: Wir erfahren, daf es
eine Initiative zur Griindung eines Japan-Forschungsinstituts bereits 1923 gab,
und zwar hatte F. M. Trautz eine Denkschrift mit diesem Ziel verfaf3t, die uns
zwar nicht vorliegt, aber aus der auf Wunsch des Ministeriums von Schnorr
gelieferten ausfiihrlichen Stellungnahme doch bekannt wird. Das Institut sollte
bibliographische Arbeiten ausfiihren — d.h. den Zugang zu der in Deutschland
vorhandenen Japanliteratur er6ffnen — auch die Schaffung einer allgemeinen
Japanbibliographie war vorgesehen; eine solche wurde zwar spiter erstellt,
aber auf Initiative des Privatgelehrten Oskar Nachod'?, dem sich spiter Hans
Praesent'® und Wolf Haenisch!* anschlossen. Auch Schnorr war der Meinung,
daf die Verbindung zu einer grof3en Bibliothek sehr sinnvoll sei. Da jedoch die
Bayerische Staatsbibliothek aus finanziellen wie Platzgriinden dem Vorschlag
nicht nédher treten konnte (Schnorr selbst hatte dariiber hinaus auch politische

11 Hans Scunorr voN CAroLsFELD: Deutsche Nationalbibliothek, Konigliche Bibliothek und
Konigliche Hof- und Staatsbibliothek Miinchen. Zentralblatt fiir das Bibliothekswesen
30.1913, 58-62.

12 1858-1933, Privatgelehrter; vgl. Dr. Oscar Nachodi OAR 15.1934, 65; Ethnologischer An-
zeiger 3.1932-1935, 208 (Heydrich); Zeitschrift fiir Geopolitik 1934,261 (Karl Haushofer).

13 1888-1946, Geograph und Bibliothekar an der deutschen Biicherei, Leipzig. Vgl. H. WAL-
RAVENS in: Hans PRAESENT: Deutsche Japan-Bibliographie 1938—1945. Berlin: Staatsbiblio-
thek 2006. XIX, 222 S. (Neuerwerbungen des Ostasienabteilung. Sonderheft 15.)

14 1908-1978, Japanologe und Bibliothekar; vgl. Wolf Haenisch. Eine Wiirdigung seines Wir-
kens aus Anlaf3 seiner Verabschiedung als Direktor der Universitdtsbibliothek Marburg.
(Bearbeitet von Ana Maria MARriscoTTl DE GORLITZ.) Marburg: Universitétsbibliothek 1974.
44 S. (Schriften der Universititsbibliothek Marburg.3.)(mit Schriftenverz.)
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Bedenken), und die Situation in Berlin wird kaum anders gewesen sein, wenn
sie auch in der Korrespondenz nicht beriihrt wird, konnten die Plidne nicht
realisiert werden. In der Tat war es spiter die Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft
als Forschungsinstitution, die das Projekt verwirklichte, und nicht eine Biblio-
thek, aber immerhin war die Preuische Staatsbibliothek als Kooperations-
partner in der Nihe.

Nach der tatsdchlichen Griindung des Japaninstituts wandte sich Trautz
wiederum an Schnorr, diesmal in Verfolgung der praktischen Arbeit des Insti-
tuts. Er hatte den Alt-Japan-Katalog erfolgreich in Angriff genommen, der in
seinen spiteren Stadien anhand von Umlaufmanuskripten bearbeitet wurde.
Teilnehmende Bibliotheken erhielten zum Abschlufl das Korrekturexemplar
ihrer Bestinde als Geschenk. Das Parallelprojekt einer Verzeichnung der japa-
nischen Texte der Vor-Meiji-Zeit wurde aus Kapazititsgriinden aufgeschoben
(obwohl sich Fritz Rumpf schon an die Bearbeitung gemacht hatte) und konn-
te wegen Trautz’ Ablosung 1930 gar nicht wirklich begonnen werden. Diese
Aufgabe wurde erst im Rahmen des Verzeichnisses der orientalischen Hand-
schriften in Deutschland aufgegriffen: Eva Kraft' hat fiinf hochst sorgfiltig
bearbeitete Bénde erscheinen lassen.'

Die Zentenarausgabe von Siebolds Nippon wird eher am Rande erwéhnt;
Schnorr sah sich aus finanziellen Griinden auflerstande, ein Exemplar fiir

15 Vgl. H. WaLravens: Eva Kraft zum Gedichtnis. Fachprosaforschung — Grenziiberschrei-
tungen [Wiirzburg] 4/5.2008/2009, 489—-494.

16 Japanische Handschriften und traditionelle Drucke aus der Zeit vor 1868 im Besitz der
Stiftung PreufSischer Kulturbesitz Berlin. Staatsbibliothek und Staatliche Museen: Kunst-
bibliothek mit Lipperheidescher Kostiimbibliothek, Museum fiir Ostasiatische Kunst, Mu-
seum fiir Volkerkunde. Beschrieben von Eva Krarr. Mit 16 Farb- und Schwarzweif3tafeln.
Wiesbaden: Steiner 1982. XXIII, 386 S. (Verzeichnis der orientalischen Handschriften in
Deutschland. 27,1.) — Japanische Handschriften und traditionelle Drucke aus der Zeit vor
1868 in Miinchen. Bayerische Staatsbibliothek, Deutsches Museum, Miinchner Stadtmuse-
um, Puppentheatermuseum, Staatliches Museum fiir Vélkerkunde, (Verzeichnis der orien-
talischen Handschriften in Deutschland. 27,2.) — Japanische Handschriften und traditionel-
le Drucke aus der Zeit vor 1868 in Bonn. Japanologisches Seminar der Universitit, Bremen:
Kunsthalle, Ubersee-Museum; Hamburg: Museum fiir Kunst und Gewerbe Hamburg, Ham-
burgisches Museum fiir Volkerkunde, K6ln: Museum fiir Ostasiatische Kunst. Stuttgart:
Steiner 1988. XXIII, 341 S. Beschrieben von Eva Krarr. (Verzeichnis der orientalischen
Handschriften in Deutschland. 27,3.) — Japanische Handschriften und traditionelle Drucke
aus der Zeit vor 1868 in Bochum. Beschrieben von Eva Krart. Stuttgart: Steiner 1990. XXI,
151 S. (Verzeichnis der orientalischen Handschriften in Deutschland. 27 4.) — Japanische
Handschriften und traditionelle Drucke aus der Zeit vor 1868 in Miinchen. Neuerwerbun-
gen der Bayerischen Staatsbibliothek. Beschrieben von Eva KrAFT. Stuttgart: Steiner 1994.
XXIII, 399 S. (Verzeichnis der orientalischen Handschriften in Deutschland. 27.5.)
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Miinchen zu erwerben. Immerhin erfahren wir, dafl die Bayerische Staatsbi-
bliothek ein Exemplar des Originals besal3, das sie offenbar, dhnlich wie das
Exemplar der Osterreichischen Nationalbibliothek, zu Vergleichszwecken zur
Verfiigung stellte."” Die Bibliothek arbeitete bereitwillig an den Projekten des
Instituts mit, wenn sich dies auch aus personellen Griinden als schwierig er-
wies. Offenbar war Ernst Schierlitz Mitarbeiter in Miinchen, der allerdings
bald darauf nach Peking ging. So fiillt dieser kleine Briefwechsel eine Liicke
in unseren bisherigen Kenntnissen iiber das Projekt Japaninstitut und das Pro-
cedere bei seinen ersten Arbeiten. Der mit soviel Miihe vorbereitete Alt-Japan-
Katalog erschien dann iibrigens keineswegs 1930 — offenbar war das Japanin-
stitut nach Trautz’ Weggang nicht an der Drucklegung interessiert — sondern
erst 1940, dank der von Trautz in Kyoto gewonnenen handfesten Unterstiit-
zung japanischer Gelehrter und Freunde der deutschen Kultur.'

Ubersicht
1. 17.3.1923 Mott
2. 11.4.1923 Schnorr
3. 3.5.1923 Mott
4. 15.6.1928 Trautz
5. 16.6.1928 Trautz
6. 3.7.1928 Schnorr
7. 6.7.1928 Trautz
8. 17.7.1928 Schnorr
9. Sept. 1929 Trautz
10. 19.10.1929 Trautz
11. 28.1.1930 Trautz
12. 15.2.1930 Reismiiller

17 Die Zentenarausgabe ist nicht nur forschungsrelevant wegen des sorgfiltigen Abgleichs
einzelner (sich oft unterscheidender) Exemplare der Originalausgabe, sondern auch wegen
der beiden von Trautz bearbeiteten Zusatzbande.

18 Bibliographischer Alt-Japan-Katalog 1542—1853. Bearb. u. hrsg. v. Japaninstitut in Ber-
lin und vom Deutschen Forschungsinstitut in Kyoto. Kyoto: Deutsches Forschungsinstitut
1940. XXXVIII, 416 S.

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



Japaninstitut und Bayerische Staatsbibliothek 117

1

Nr. 10860

Staatsministerium fiir Unterricht und Kultus

An die Direktion der Staatsbibliothek

Miinchen

Betreft: Errichtung eines japanologischen Institutes

Beilagen: 1 Denkschrift geg. Riickg.

Miinchen, den 17. Mirz 1923

Von wissenschaftlicher Seite wurde die Errichtung eines staatlichen japanolo-
gischen Institutes in Deutschland angeregt, das in der Hauptsache literarischen
Charakter tragen und in enger — auch rdumlicher — Verbindung mit einer gro-
en Bibliothek stehen soll.

Zu den Aufgaben des Institutes soll laut beiliegender Denkschrift in erster
Linie die Sammlung und Sichtung der in deutschen Bibliotheken vorhandenen
japanischen Literatur, die Herausgabe eines japanologischen Literaturnach-
weises und die Schaffung einer allgemeinen japanischen Bibliographie geho-
ren.

Die Direktion der Staatsbibliothek wolle berichten, ob und in welchem Um-
fange einschldgiges Material in der Staatsbibliothek oder in anderen bayeri-
schen offentlichen Bibliotheken vorhanden ist, und zu dem Plane der Errich-
tung des Institutes kurz Stellung nehmen.

Dr. Mott

2

NI, 372
StB
an das St. M. f. U.u. K.

B. Errichtung eines japanologischen Institutes
E.vom 17.v. Mts. Nr 10860

Beil.
Die Beilagen der bezeichneten MinisterialentschlieBung in Riickvorlage
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Miinchen, 11. April 1923

Die Darlegungen von Dr. Trautz iiber seinen Plan der Errichtung eines japano-
logischen Instituts in Deutschlands und zwar in Verbindung mit einer groflen
Biichersammlung sind zweifellos von hochstem Interesse und wiirden unter
anderen Verhiltnissen als denen, unter welchen unser Vaterland jetzt zu leiden
hat, den Gedanken einer Verwirklichung unter gewissen notigen Abdnderun-
gen als durchaus erwigenswert erscheinen lassen.

Die Bayerische Staatsbibliothek enthilt wie schon der Umfang des Ab-
schnittes Japan in ihrem Realkatalog ausweist, iiber dieses Land eine reiche
europdische Literatur, dagegen besitzt sie nur ganz geringe Besténde an japa-
nischen Originalwerken. Dr. Trautz gibt iiber den Mangel an solchen Drucken
in seiner anliegenden Doktorschrift Mitteilungen, die allerdings zeigen, daf3
diesem Gebiete in ganz Deutschland bisher eine zu geringe Bedeutung beige-
legt wurde.

Obwohl nun sicherlich aus wissenschaftlichen wie praktischen Griinden
die Schaffung eines japanologischen Instituts auch in der Jetztzeit duBlerst er-
wiinscht wére, glaube ich doch, da3 dem Plane nicht niher getreten werden
kann. Zunichst ist es unbedingt abzulehnen, eine fremde Macht, die es vor
dem Kriege verstand, aus Deutschland vielseitigen Nutzen zu ziehen, und die
uns im Kriege schweren Schaden brachte, einen so weitgehenden Einfluf3 in
einem deutschen Institute einzurdumen, daf} ihr Botschafter sogar den Vorsitz
in dem beizugebenden Kuratorium fiihrte.

Andererseits wiirden auf die deutsche Seite trotz den japanischen Leistun-
gen noch ganz erhebliche Bediirfnisse fiir das Institut fallen, die sehr hohe
Beitridge erfordern wiirden. Da nach der Denkschrift die Stellung der einge-
richteten Rdume und die Bezahlung des Personals von uns zu bestreiten ist,
hitten wir die Gehilter fiir 5 Beamte, 5 wissenschaftliche Hilfsarbeiter und 6
technische Hilfsarbeiter, sonach fiir 16 Personen zu iibernehmen, auflerdem 8
Réiume mit der notigen Einrichtung zu stellen.

Die Lage des deutschen Reiches und damit auch Bayerns ist so ungewifl und
die Zukunft unseres Vaterlandes liegt so dunkel vor uns, daf} es ausgeschlos-
sen erscheint, einen Plan von solcher Ausdehnung trotz allen beachtenswerten
fiir ihn sprechenden Griinden in Angriff zu nahmen. Es kann sich nicht darum
handeln, der Staatsbibliothek ein neues Institut mit den groften geldlichen
Anforderungen anzugliedern, wihrend sie selbst nicht im entferntesten in der
Lage ist, den von ihr vor dem Kriege erfiillten schon sehr beschriankten Auf-
gaben nachzukommen. Der Platzmangel der Staatsbibliothek ist ein so gro-
Ber, da} ungeachtet der MiBlichkeiten der Zeit an eine Erweiterung gedacht
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werden muf}, wiederum nur um ihrer derzeitigen Aufgabe gerecht zu werden,
nicht um ihre Rdume fiir neue Pline abzugeben. Schon um den jetzigen Be-
stand der Staatsbibliothek wissenschaftlich auszuschopfen, wire eine starke
Vermehrung ihres wissenschaftlichen Personals erforderlich, an die Verwen-
dung etwa verfiigbarer Mittel fiir erst zu schaffende weitere Unternehmungen
kann nicht gedacht werden.

Wenn dem japanologischen Institute umfassende wissenschaftliche Aufga-
ben, darunter die Bearbeitung eines groflen japanischen Worterbuches zuge-
dacht werden, so braucht nur auf die aus dem bayerischen Staatshaushalte (Nr
15, S. 23-24) ersichtlichen Arbeiten der hiesigen Akademie der Wissenschaf-
ten hingewiesen zu werden, deren Weiterfiihrung gewifl nicht immer leicht
ist und unter keinen Umstinden gefidhrdet werden kann: es sei nur auf den
Thesaurus linguae Latinae, die Septuaginta, das bayerische Worterbuch ver-
wiesen und erneut darauf aufmerksam gemacht, daf die Drucklegung der aka-
demischen Schriften schon wegen des fiir die Staatsbibliothek bedeutenden
Tauschverkehrs mit anderen Akademien eine dringende Notwendigkeit ist.

In diesem Zusammenhange darf nicht unerwihnt bleiben, daf in einem ge-
wissen Gegensatze zu den Anschauungen von Dr. Trautz die Vereinigung Ber-
liner Chinaforscher im Juli 1922 bei dem preuflischen Staatsministerium fiir
Wissenschaft, Kunst und Volksbildung eine Denkschrift iiber die Errichtung
von Lehrstiihlen fiir Sinologie an den Universititen eingereicht hat und dabei
betonte, dal von auBlerpreuBischen Universititen in erster Linie Miinchen in
Betracht kommt; dem kann nur zugestimmt werden, nachdem hier in friihe-
rer Zeit bereits ein solcher Lehrstuhl vorhanden war', und die Bestinde der
Staatsbibliothek an chinesischen Originalliteratur sehr ansehnlich sind (REis-
MULLER, Zur Geschichte der chinesischen Biichersammlung der bayerischen
Staatsbibliothek, in Ostasiatische Zeitschrift VIII. 1919-20, S. 331 {f.).

Von grofer Wichtigkeit ist der von Dr. Trautz genannte Vorschlag der An-
gliederung der neuen Anstalt an eine groffe Bibliothek. Diese Anschauung,
daf das notige literarische Material fiir gewisse Forschungsinstitute nur durch
Anschluf} an eine reiche Biichersammlung zu gewinnen ist, begegnet uns in

19 Es handelte sich um eine Professur fiir Carl Friedrich Neumann (1798-1870), der dem
Bedarf entsprechend hauptséchlich neuere Geschichte las; allerdings umfafite die Profes-
sur auch Chinesisch und Armenisch. Die im folgenden genannten chinesischen Biicher-
schitze wurden von Neumann 1830 auf einer Chinareise gesammelt. Vgl. H. WALRAVENS:
Karl Friedrich Neumann und Karl Friedrich August Giitzlaff [1803—1851]. Zwei deutsche
Chinakundige im 19. Jahrhundert. Wiesbaden: Harrassowitz 2001. 190 S. (Orientalistik
Bibliographien und Dokumentationen 12.); R. STUBE: Eine Reise nach China vor achtzig
Jahren. Globus 96.1909, 133-136.
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neuerer Zeit Ofter; er erklirt sich aus den drei Griinden, dal} die Anschaffung
von Werken bei den heutigen Biicherpreisen in einiger Ausdehnung nur mehr
an wenigen Stellen moglich ist, da Unternehmungen mit literarischem Hin-
tergrunde vielfach eines Schrifttums bediirfen, das nicht nur aus neuester Zeit
sich herleitet, sondern in ununterbrochener jahrzehntelanger miihsamer Sam-
melarbeit zusammengebracht wurde, und endlich, dal die Unternehmungen
neben der eigentlichen Fachliteratur auch solche Werke benétigen, die Grenz-
gebieten angehdren; auch dies kann nur eine gro3e umfassende Biicherei bie-
ten.

Vorstehende Darlegungen zu dem Antrage von Dr. Trautz erlaube ich mir
dahin zusammenzufassen, daf3 der vorgelegte Plan der Errichtung eines japa-
nologischen Instituts sehr beachtenswert ist und unter anderen Zeitverhiltnis-
sen zur Verwirklichung empfohlen werden konnte, daf} in unserer gegenwiir-
tigen Lage die dadurch erwachsenden Kosten aber viel zu hoch sind und au-
Berdem die Staatsbibliothek bei ihrem grofien Platzmangel die erforderlichen
Réiume nicht zur Verfiigung stellen kann.

Schnorr

3

Nr. 17207
Staatsministerium fiir Unterricht und Kultus

An Herrn Dr. F. M. Trautz
wissenschaftlicher Hilfsarbeiter am
Museum fiir Volkerkunde

in Berlin-Schoneberg

Betreff: Errichtung eines Japanologischen Instituts
Zur Zuschrift vom 18.2.1923

Miinchen, den 3. Mai 1923

Die bayerische Unterrichtsverwaltung hat von Ihren Darlegungen iiber den
Plan der Errichtung eines Deutschen Japanologischen Instituts mit Interesse
Kenntnis genommen. Die Schaffung eines solchen Instituts wiirde zweifellos
einem nicht nur in wissenschaftlichen Kreisen bestehenden Bediirfnis entge-
genkommen, namentlich wenn das Institut wie vorgesehen, in enger Verbin-
dung mit einer groBBeren Bibliothek gegriindet wird.
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So sehr die Unterrichtsverwaltung die Verwirklichung Ihrer Plidne begriifien
wiirde, ist sie doch bis auf weiteres leider nicht in der Lage, die erforderlichen
Mittel bereit zu stellen. Die finanzielle Lage des Staates zwingt schon zu sehr
bedauerlichen Einschriankungen im Betriebe der bestehenden wissenschaftli-
chen Institute; diese Institute sind vielfach nicht mehr in der Lage, ihre bis-
herigen Aufgaben vollstindig zu erfiillen. Fiir die Errichtung neuer Institute
konnen unter diesen Umstdnden staatliche Mittel in so betrdchtlichem Um-
fange, wie sie die Durchfiihrung Ihres Planes erfordern wiirde, zur Zeit nicht
zur Verfiigung gestellt werden. Dazu kommt, daf} eine rdumliche Verbindung
des Instituts mit der bayerischen Staatsbibliothek zur Zeit wegen des emp-
findlichen Raummangels, unter dem die letztere selbst leidet, nicht in Frage
kommen kann und die Herstellung neuer Rdume fiir das Institut mit Riicksicht
auf die hohen Kosten von vornherein nicht in Betracht gezogen werden kann.
gez.

Dr. Mott

4

Japan-Institut

Institut zur Forderung der wechselseitigen Kenntnis des geistigen Lebens und
der offentlichen Einrichtungen in Deutschland und Japan

Berlin, den 15.6.28

Hochverehrter Herr Geheimrat,

das Japaninstitut in Berlin hat die Ehre, Ihnen in der Anlage seine erste Buch-
verdffentlichung zugleich mit den verehrungsvollen Empfehlungen des erge-
benst Unterzeichneten zu iiberreichen.

Gewil} erinnern Sie sich, daf} ich vor einigen Jahren in Miinchen mit dem
Plan an Sie herantrat, einen Katalog der in den Bibliotheken des deutschen
Sprachgebiets vorhandenen Japonica zusammenzustellen.

Diese Arbeit ist seit 2 Jahren vom Japaninstitut aufgenommen; sie ist jetzt
soweit gefordert worden, daf} das Japaninstitut sich an die auB3erhalb von Preu-
Ben gelegenen Bibliotheken mit der Bitte wenden kann um Angabe der vor-
handenen:

1) japanischen d. h. in japanischer Sprache geschriebenen oder gedruckten
Werke (die vor 1868, d. h. vor «Meiji» gedruckten sollen im ersten, die spite-
ren im zweiten Bande gesammelt werden).

2) Japan betreffenden Werke in europdischen Sprachen, soweit sie zwischen
1542 und 1854 erschienen sind. Hierbei ist wichtig, auch die Werke, deren
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Titel Japan nicht auffiihrt, die aber Nachrichten tiber Japan enthalten, zu er-
fassen.

In unserem Katalog wird bei jedem Werk angegeben werden, in welcher
Bibliothek es vorhanden ist.

Das Japaninstitut wére, hochverehrter Herr Geheimrat, fiir Ihre giitige For-
derung in dieser schwierigen Sache besonders dankbar. Soweit von hier aus
ersichtlich, ist es am besten, daf} das Japaninstitut sich sogleich alle in Betracht
kommenden Werke aus der Miinchener Staatsbibliothek formell entleiht oder
sie in groBeren Gruppen zugesandt erhilt. Dieser Modus hat sich bei anderen
Bibliotheken bereits bewdhrt.

Das Japaninstitut wire auB3erordentlich dankbar fiir eine giitige Mitteilung,
ob dieser Modus nach Ansicht der Bayerischen Staatsbibliothek sofort durch-
fiihrbar ist. Transport- und Versicherungskosten trigt das Japaninstitut, wel-
ches die Katalogisierung der Miinchener Japonica bis Ende Juli dieses Jah-
res durchfiihren muf} und bis dahin alles nach Miinchen zuriickgesandt haben
wird.

Mit dem Ausdruck der vorziiglichsten Hochachtung und des aufrichtigsten
Dankes

Ihr

jederzeit ergebenstes Japaninstitut

Trautz

5

Japan-Institut

Institut zur Forderung der wechselseitigen Kenntnis des geistigen Lebens und
der offentlichen Einrichtungen in Deutschland und Japan

Berlin, den 16.6.28

Hochverehrter Herr Geheimrat,
in der Anlage hat das Japaninstitut die Ehre, einen Prospekt des grofien Sie-
bold-Werkes® zu tiberreichen, mit der Bitte, ganz ergebenst vorschlagen zu
diirfen, einer Subskription, bei der jede Art von Ratenzahlung usw. gern zuge-
standen wird, ndhertreten zu wollen.

Das Japaninstitut wird sich dieser Tage das grofie Siebold-Exemplar der
Miinchener Staatsbibliothek zum Vergleich mit dem von Ihnen hier angese-

20 Diese Ausgabe wurde 1975 von Kodansha nachgedruckt, allerdings ohne den Indexband.
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henen des Kaisers Franz . fiir einige Tage ausbitten und das Ergebnis der Kol-
lationierung der dortigen Bibliothek mitteilen.

Mit dem Ausdruck der vorziiglichsten Hochachtung und des aufrichtigen Dan-
kes

sehr ergebenst

das Japaninstitut

Trautz

6

NI, 959
M.3.7.28
An das Japan-Institut Berlin

z. H. von Herrn Professor Dr. Trautz

Sehr geehrter Herr Professor!

Ich komme erst heute dazu, da mein Umweg iiber Gottingen etwas Zeit in
Anspruch nahm, Ihnen fiir die liebenswiirdige Aufnahme in Berlin zu danken,
Sie haben mich dadurch sehr erfreut.

Was Ihre verschiedenen Anfragen betrifft, so mul3 ich zunéchst mitteilen,
daf ich die Subskription auf Ihr Siebold-Werk mit meinem Referenten fiir
Ankauf besprach, er aber bei unsern dufierst knappen Geldmitteln nicht die
Moglichkeit sieht, die Neuausgabe anzukaufen. Es tut mir sehr leid, [hnen die
Freude nicht machen zu konnen.

Hinsichtlich der Werke, die fiir Ihren Japan-Katalog in Betracht kommen,
habe ich eine kurze Durchsicht der in Betracht kommenden Teile der Biblio-
thek machen lassen.

I. Unser Realkatalog fiihrt an
1. - 26 Titel
2. -
14. -—--- 15

Zusammen 367 Titel

II.  Unsere Abteilung der Orientalischen Autoren nennt fiir Japan 66 Titel.
Il  Ein élterer Realkatalog nennt 16 Titel.

IV.  Unser Kunstkatalog fiihrt 110 Titel auf.

Das sind zusammen 1144 Titel.
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Dazu kéime noch die allgemeine Reiseliteratur und die hier in Miinchen beson-
ders reiche Jesuitenliteratur. Diese auf Japan-Notizen durchzusehen wire eine
ungeheure Arbeit.

Ich weill nun nicht recht, zu was ich Ihnen raten soll. Jene 1144 Werke Ih-
nen zuzusenden, wire doch wohl unrichtig, da Sie eine Unmenge von Werken
bekidmen, die Sie schon kennen. Eine Hilfskraft hierher zu senden, die unsere
Bestinde an Japan-Literatur durchsieht, wiirde eine zu hohe Ausgabe fiir Sie
sein. Sollten wir Ihnen nicht jene 1144 Titel herausschreiben lassen, damit Sie
einen Uberblick dariiber erhalten, was hier bei uns an Werken vorhanden sein
kann, die Ihnen noch unbekannt sind. Leider miifite ich auch fiir diese Arbeit
von der Ermichtigung Gebrauch machen, Ihnen die Kosten aufzurechnen; un-
ser Personal ist zu klein. Zu jeder Forderung Ihrer Ziele gern bereit
mit den herzlichsten Griilen
stets Thr sehr ergebener

Schnorr

Fiir die Ubersendung des ersten Bandes IThrer Kleinen Schriften zur japani-
schen Kultursprache spreche ich noch meinen besonderen Dank aus.

7

Japan-Institut

Institut zur Forderung der wechselseitigen Kenntnis des geistigen Lebens und
der offentlichen Einrichtungen in Deutschland und Japan

Dr. Tr/HS Brb. Nr. 278

Berlin, den 6. Juli 1928

An die Bayerische Staats-Bibliothek

Miinchen

z. H. von Herrn Geheimrat Schnorr von Carolsfeld

Hochverehrter Herr Geheimrat!

Im Namen des Japan-Instituts bitte ich, Ihnen herzlich danken zu diirfen fiir
das ausfiihrliche Schreiben vom 3.7. und die darin niedergelegte wertvolle
Arbeit.

Sie haben gewil recht, wenn Sie zunichst eine schriftliche Mitteilung der
Titel vorschlagen. Auch darin kommen wir nicht auf die Zahl 1144, weil alle
Biicher, welche ein Datum nach 1854 aufweisen, fiir uns bis auf weiteres nicht
in Frage kommen.
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Dementsprechend werden sich die Titelzahlen aus dem dortigen Realka-
talog wesentlich verringern; 1.2)B. mit 175 Titeln wiirde ganz fortfallen, 1.4)
— desgleichen.

Dagegen konnen schon jetzt als iiberaus wichtig bezeichnet werden die
Nummern 1.12), 13) u. 14) mit 112 Titeln. Von diesen Werken wiirden wir
spiiter zweifellos um Ubersendung einer Auswahl nach dem Titelverzeichnis
bitten miissen.

Die Abteilungen II, III und IV der dortigen Zusammenstellung kann ich
nicht ndher beurteilen, zweifle aber nicht daran, daf} auch dabei wohl der gro8-
te Teil wegfillt, wenn man die Werke nach 1854 ausschaltet.

Auf die allgemeine Reiseliteratur und die in Miinchen besonders reiche Je-
suitenliteratur wiirden wir uns erlauben spéter zuriickzukommen, wenn wir
die erste hiermit ergebenst erbetene Titel-Zusammenstellung erhalten haben.

Was die Kosten der Arbeit anbelangt, so wird das Japaninstitut dieselben
tragen. Ich habe nur die angelegentliche Bitte, auf eine Verminderung dieser
Kosten geneigtest Bedacht nehmen lassen zu wollen. Es handelt sich ja bei
dieser Titel-Zusammenstellung zunédchst darum, uns den Gesamtiiberblick zu
geben, was bei den bekannten dlteren Werken durch eine abgekiirzte Form des
Titels mit Jahreszahl u.s.w. erreichbar erscheint.

Zur Vereinfachung des Briefwechsels erbitten wir durchgehende Numerie-
rung der Titel und Angabe der Signatur, um bei Riickfragen das Werk eindeu-
tig und schnell unter Bezugnahme auf die dortige Zusammenstellung bezeich-
nen zu kénnen.

Sehr dankbar wire das Japaninstitut, welches Ende Juli mit den Universi-
tatsferien schlie3t, wenn es vor dieser Zeit, wo hier nichts anderes vorliegt,
noch moglichst viel aus der Bayerischen Staatsbibliothek in den hiesigen Ka-
talog aufnehmen konnte.

Mit dem wiederholten Ausdruck des aufrichtigsten Dankes verbleibe ich,
hochverehrter Herr Geheimrat,

Ihr stets dankbarst ergebener

Trautz
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8

Nr I, 1040

M. 17.7.28

An das Japan-Institut
Berlin [C 2 Schlof]

z. H. von Herrn Professor Dr. Trautz

Sehr geehrter Herr Professor!

Auf Thre Zuschrift vom 6. d. M. sende ich Ihnen anbei rund 130 Titel aus
den Sie interessierenden Abteilungen unserer Japanliteratur zu. Die Titel sind
nicht von den Biichern abgenommen, sondern stammen aus unseren alten Ka-
talogen, so daB fiir bibliographische Genauigkeit nicht gebiirgt werden kann;
auch ist es moglich, daf die eine oder andere Nummer inzwischen vermif3t ist.
Was sie interessiert, bitte sich zur nidheren Einsicht kommen zu lassen.

Die Kosten betragen (14 Stunden zu 1 RM) 14 RM und ich ersuche, sie an
Fraulein Foringer, Miinchen, Kurfiirstenstrae 12/II1 senden zu wollen.

Mit den besten Griilen
stets Ihr sehr ergebener

Schnorr

9

Japan-Institut

Institut zur Forderung der wechselseitigen Kenntnis des geistigen Lebens und
der offentlichen Einrichtungen in Deutschland und Japan

Dr. Tr. /HS Brb. Nr 251

Berlin, September 1929

An die Bayerische Staatsbibliothek Miinchen

Uber 140 deutsche Bibliotheken, darunter auch die Bayer. Staatsbibliothek,
haben ihr Interesse an dem im Japaninstitut bearbeiteten Katalog «Alt-Japan»
zum Ausdruck gebracht.

Das Japaninstitut hat aus zwingenden finanziellen Riicksichten nur die
Hilfte der seinerzeit in Aussicht genommenen Exemplare des Katalogs nun-
mehr fertigstellen konnen. Diese werden daher nicht zu je zweien wie zuerst
geplant, sondern nur einzeln als Korrektur- und Ergéinzungsexemplare den Bi-
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bliotheken mit der Bitte um Eintragung fehlender Signaturen u.s.w. zugesandt
werden.

In Hinblick auf eine spitere Drucklegung des Katalogs nimmt das Japanin-
stitut folgenden Arbeitsplan in Aussicht:

1. Die Hinaussendung der vorerwéhnten Korrektur- und Erginzungsexem-
plare an die Bibliotheken geschieht vom Japaninstitut aus im Oktober 1929.

2. Die Zuriicksendung der in 1) genannten Korrektur- und Erginzungsex-
emplare von den Bibliotheken an das Japaninstitut wird bis Ende Januar 1930
erbeten.

3. Die endgiiltige Wiederzuriicksendung dieser Exemplare vom Japaninsti-
tut an die betreffenden Bibliotheken (als Eigentums-Exemplare) wird inner-
halb von jeweils 14 Tagen, nachdem das betreffende Katalog-Exemplar im
Japaninstitut eingegangen war, vorgenommen werden.

4. Es ist dem Japaninstitut nicht moglich, in jedes der zuriickgesandten Ex-
emplare die Berichtigungen und Korrekturen der anderen mit hinein- bzw.
nachzutragen, im Interesse beschleunigter Fertigstellung eines einzigen, zur
Drucklegung bestimmten Manuskripts.

Fiir diejenigen Bibliotheken, die sich dem vorstehenden Arbeitsplan in ti-
tiger Mitarbeit anschlieBen wollen, wird das Korrektur- und Ergéinzungsex-
emplar unentgeltlich im Oktober 1929 {ibersandt und geht, nachdem es noch
einmal an das Japaninstitut zuriickgesandt und dort eingesehen worden ist, bei
Franko-Riicksendung unentgeltlich in den Besitz der betreffenden Bibliothek
tiber.

Um baldige Ausfiillung und Riicksendung der einliegenden Postkarte wird
ergebenst gebeten.

In vorziiglicher Hochachtung
Das Japaninstitut

gez. Dr. F. M. Trautz
Deutscher Leiter
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10

Japan-Institut

Institut zur Forderung der wechselseitigen Kenntnis des geistigen Lebens und
der offentlichen Einrichtungen in Deutschland und Japan

Dr. Tr. /HS

Berlin, den 19. Oktober 1929

Sehr verehrter Herr Generaldirektor!

In der Anlage freue ich mich, Ihnen den Katalog «Alt-Japan» als Handexem-
plar von seiten des Japaninstituts zu iiberreichen und mochte nicht unterlas-
sen, Ihnen meinen herzlichen Dank fiir die freundliche Aufnahme in Miinchen
auszudriicken.

Sehr dankbar bin ich Thnen fiir Ihr Entgegenkommen in der Frage der Un-
terstiitzung unserer Katalogarbeiten. Ich darf vielleicht kurz das Wesentliche
rekapitulieren, was Sie in Miinchen die Freundlichkeit hatten, mit mir zu ver-
einbaren:

1) Den Katalog «Alt-Japan» betreffend wird die Staatsbibliothek die Ver-
vollstdndigung, Erginzung, Eintragung von Signaturen u.s.w. vornehmen las-
sen, nach Moglichkeit bis zum 31.1.1930, da zu diesem Zeitpunkt die Riick-
sendung an das Japaninstitut erbeten wurde.

2) Fiir den Katalog der in Deutschland vorhandenen Japonica wird die
Staatsbibliothek eine Liste ihrer neuen Ankéufe in Japan sowie des bisherigen
Bestandes an japanischen Biichern anfertigen lassen und dem Japaninstitut
zugehen lassen.

Indem ich Ihnen fiir diese Gefilligkeiten verbindlichst danke, hoffe ich auf
ein baldiges Wiedersehen in Berlin, wo es mir eine besondere Freude sein
wird, Sie auch bei uns zu begriifien.

In vorziiglicher Hochachtung verbleibe ich mit meinen verbindlichen Emp-
fehlungen
Ihr sehr ergebener Trautz

Separat: 1 Katalog [Hs. Anmerkung: Dr. Schierlitz?' weitergegeben am 12.2.
30]

21 Ernst Schierlitz, 1902-1940, ging in der Folge nach Peking, wo er fiir die Fu-jen-Univer-
sitdtsbibliothek titig war und als Geschiftsfiihrer des Deutschland-Instituts fungierte. Vgl.
CHANG Tien-Lin: Dr. Ernst Schierlitzt OAR 21.1940, 63—-65; R. RAHMANN: In memoriam
Ernst Schierlitz (1902-1940), Mitherausgeber der Monumenta Serica. MS 7.1940, VII-IX,
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11

Japan-Institut

Institut zur Forderung der wechselseitigen Kenntnis des geistigen Lebens und
der offentlichen Einrichtungen in Deutschland und Japan

Dr. Tr. /HS Brb. Nr 659

Berlin, den 28. Januar 1930

Hochgeehrter Herr Generaldirektor [Reismiiller??],

Bei meinem kurzen Aufenthalt in Miinchen Mitte Januar habe ich Sie leider
nicht angetroffen, da Sie verreist waren. Ich habe das um so mehr bedauert,
als ich Thnen iiber die Arbeit am Bibliographischen Katalog «Alt-Japan» Be-
richt zu erstatten und auf Ihre freundliche Zusage, uns Ergiinzungen und Be-
richtigungen aus der Miinchener Staatsbibliothek zusammenstellen zu lassen,
zurlickkommen zu diirfen hoffte.

Nahezu 100 deutsche Bibliotheken haben das Unternehmen des Japanin-
stituts durch zahlreiche Ergénzungen und Verbesserungen gefordert, nur ganz
wenige stehen noch aus, darunter die Staatsbibliothek in Miinchen.

Es bedarf keiner Griinde dafiir, dal uns ganz besonders viel daran liegen
muB, daf} in dem Katalog die groBte auBerpreuBlische Staatsbibliothek nicht
fehlt. So erlaubt sich das Japaninstitut, seine Bitte zu wiederholen, die Staats-
bibliothek mochte das, von Herrn Generaldirektor Schnorr von Carolsfeld,
wie von Ihnen selbst genommene, personliche Interesse an unseren Katalog-
arbeiten auch weiterhin durch offizielle geneigte Forderung dieser Arbeit zum
Ausdruck kommen lassen.

Es wird Sie vielleicht interessieren, was der Direktor der Ostasiatischen
Abteilung der Berliner Staatsbibliothek, Professor H. Hiille?, {iber unseren

Portridt; Hermann BUHLER: Ernst Schierlitz Zentralblatt fiir Bibliothekswesen 57.1940,
530-531.

22 Georg Reismiiller, 1882-1936, hatte neuere Sprachen studiert und sich beim Aufbau der
Pfilzischen Landesbibliothek profiliert. Nach einer Weltreise, auf der er eine grofere An-
zahl chinesischer Biicher erwarb, wurde Reismiiller zum Nachfolger von Schnorr von Ca-
rolsfeld ernannt. Er wurde von den Nazis amtsenthoben und starb kurz darauf. Vgl. H.
WALRAVENS: Palastrevolution in der Staatsbibliothek? Die Kontroverse um Generaldirektor
Georg Reismiiller. Bibliotheksforum Bayern 26.1998,256-270.

23 Hermann Hiille, 1870-1940, studierte Theologie und wurde Mitarbeiter der Koniglichen
Bibliothek. Aus eigenem Antrieb lernte er Chinesisch und wurde in der Folge Leiter der
neu gegriindeten Ostasien-Abteilung. Vgl. H. WALRAVENS: Der erste bibliothekarische Aus-
tausch mit dem Ausland. Mit einem Exkurs iiber den Abteilungsdirektor Hermann Hiille.
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Bibliographischen Katalog «Alt-Japan» neulich geschrieben hat; zu Ihrer ver-
traulichen Kenntnisnahme ist eine Abschrift davon beigefiigt.

Das Japaninstitut mochte ferner nicht verfehlen mitzuteilen, daf3 die vom
Japaninstitut herausgegebenen Werke mit den im Nachstehenden aufgezihlten
PreiserméBigungen durch das Institut bezogen werden konnen:

1. Prenzel, Der Blumen Kostlichkeit
Nachod, Geschichte von Japan, Bd 11,1
BdlII,2
3. Kanokogi, Der Geist Japans
2. Tsudzumi, Die Kunst Japans

In der Hoffnung Sie, hochverehrter Herr Generaldirektor, bei Gelegenheit hier
in Berlin durch das Japaninstitut geleiten zu diirfen, verbleibe ich

in ausgezeichneter Hochachtung und mit meinen verbindlichsten Empfehlun-
gen

Ihr ergebener

Trautz

Anlage: 1 Abschrift

12

NrI, 164 (30

Zu: Dr. Tr./HS, Brb. Nr 659

15. Februar 1930

An den Direktor des Japaninstituts
Herrn Professor Dr. Trautz

Berlin

Sehr geehrter Herr Direktor!

Auch ich habe es bedauert, da3 ich wihrend Ihrer letzten Miinchner Reise
nicht in Miinchen anwesend war und so um das Vergniigen kam, um mich mit
Ihnen iiber fachtechnische Fragen zu besprechen.

Aus der Geschichte der Staatsbibliothek. Mitteilungen SBB (PK) NF 2.1993:1, S. 11-59;
WALRAVENS: Libri sinici, Neue Sammlung 1913—-1945. Ein Bestandskatalog der Staatsbi-
bliothek zu Berlin Preussischer Kulturbesitz. Stuttgart: Steiner 2009. 501 S. (Chinesische
und manjurische Handschriften und seltene Drucke. Teil 6.) (VOHD XIIL,6)
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Wenn ich jetzt meine Zusage beziiglich der Mitarbeit der Bayerischen
Staatsbibliothek an Threm schonen Katalog «Alt-Japan» nicht einlésen konn-
te, so lag das an der dauernden und immer zunehmenden Uberlastung unseres
wissenschaftlichen Personals mit den laufenden Arbeiten, das zu weiter aus-
greifenden bibliographischen Untersuchungen kaum mehr Zeit findet.

Immerhin habe ich vor kurzem einen unserer jiingeren Orientalisten beauf-
tragt neben seinen iibrigen Aufgaben Ihren uns seinerzeit zugestellten Kata-
logentwurf in der von Ihnen gewiinschten Richtung zu bearbeiten. Da diese
Arbeit nur erledigt werden kann, soweit es die laufenden Dienstgeschifte er-
lauben, wird wohl ein Monat vergehen, bis die Vergleichung Ihres Verzeich-
nisses mit unseren Katalogen abgeschlossen ist. Ich bitte also sich noch bis
dahin gedulden zu wollen.

Threr freundlichen Einladung, das Thnen unterstellte Institut zu besuchen,
hoffe ich gelegentlich meines nichsten Aufenthalts in Berlin anldBlich der
Sitzung des Bibliotheksausschusses der deutschen Forschungsgemeinschaft
Anfang der tibernichsten Woche nachkommen zu kdnnen.

Bis dahin verbleibe ich mit dem Ausdruck ganz besonderer Wertschitzung
Ihr sehr ergebener [Reismiiller]
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Takeyama Michio

Staatsangehorigkeit

Ubersetzt von Detlev Schauwecker, Kyoto

Es war 1939. Ein Westler wandte sich mit einem recht ungewohnlichen Anlie-
gen an mich: ich solle ihn adoptieren und in mein Familienregister aufnehmen,
nur fiir einen Tag.

Er war infolge von Erndhrungsmangel abgemagert und trug im bleichen
Gesicht, das braunes Haar sdumte, eine dicke Brille fiir Kurzsichtige. Wenn
er in seiner schmutzigen Kleidung still und mit vorgeschobenen Schultern ins
Haus trat, breitete sich um ihn ein eigentiimlicher Geruch aus. Er sprach leise
und mit tiefer Stimme. Ich hatte nicht gewulit, da es auch unter Westlern
derart trostlose Gestalten gab, und mir wurde schwach, wenn ich mich ihm
zuwandte. Er brachte wiederholt vor:

“Sie sind ein Jahr dlter als ich, sind Hausvorstand und Sie haben keine Kin-
der. Alle Voraussetzungen sind erfiillt. Wenn Sie mich in Thr Familienregister
aufnehmen, er6ffne ich am Tag darauf eine eigene Seitenlinie und werde deren
Hausvorstand. Ich falle Ihnen {iberhaupt nicht zur Last.”

So oft ich ablehnte — dieser Mann gab nicht auf. Keine drei Tage verstri-
chen, da kam er wieder, um seinem Anliegen beharrlich und mit verschieden-
sten Argumenten Gehor zu verschaffen.

Fiir seine Besuche wihlte er gern dunkle Abendstunden, wenn Luftschutz-
ibungen waren. Es geschah aus Vorsicht, seine Schritte zu verheimlichen,
doch schien noch eine andere Laune mitzuspielen. Damals waren Lebensmit-
tel knapp und Leute sollen Weizenmehl unversetzt gegessen haben. Wer daher
zu Abend kam und einmal Platz genommen hatte, rechnete allem Anschein
nach auch damit, da man ihm ein Abendessen vorsetzte. Da es jedoch im
Hause keine Lebensmittel gab, konnte ich unerwartete Géste nicht bewirten.
Wir saflen uns mit leerem Magen gegeniiber und setzten das sonderliche Ge-
spréch bis tief in die Nacht fort.
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Urspriinglich hatte er an einer deutschen Universitét ein Studium der Phi-
losophie abgeschlossen, besall daher eine beachtliche Allgemeinbildung und
ich habe von ihm viel gelernt. Doch fehlten ihm sozusagen Hinde und Arme,
um durch Notzeiten zu kommen. Sein Alltag, so schien es, wurde immer miih-
seliger. Er lebte an der dulersten Grenze der Armut. Zudem war er in Dingen,
an die er sich einmal hielt, unbeugsam und hatte als politischer Fliichtling im
Elend den festen Glauben, daf} irgendwann der Tag komme, an dem diese Not
vergolten werde. Er fiihrte in dem fremden Land weiterhin das Wanderdasein
eines Junggesellen und fern davon, dieses Dasein zu beklagen, war er im Ge-
genteil stolz darauf und bekannte, homosexuell zu sein, ein Pédderast.

“Die Ostasiaten haben in ihrer Ansicht iiber Frauen recht”, war seine An-
sicht. “Tritt eine Frau hinzu, verflacht zwangsliufig das Gesprich. Alle grofien
Ideen wurden seit alters her aus dem Eros unter Médnnern geboren.” Und er er-
orterte das Thema in aller Ausfiihrlichkeit. Dabei zitierte er aus alter und neu-
er Philosophie und Literatur seit den alten Griechen. Typisch fiir Leute vom
Norden, entwickelte er zu allen Dingen komplex und schwer verstdndlich eine
hohe Metaphysik und fand erst Ruhe, wenn er sie als Beweis hingestellt hatte.

Dieser Mann, der auch sommers einen Mantel mit Bommeln unten am
Saum trug, der Mehl unversetzt al und dabei in einem Traum von abstrak-
ten Ideen lebte, dieser Mann krinkelte zudem. Er litt an Asthma. Wenn er in
mein Zimmer trat, gab seine Kehle manchmal eine Art von Pfeifton von sich.
Er lie} sich dann eine Weile schweigend nieder, zog irgendwann eine kleine
Biichse aus der Manteltasche, entziindete ein gelbes Pulver auf der Innenseite
des Deckels und schniiffelte mit geschlossenen Augen am Rauch. Das Zimmer
war voll von dem Geruch, wenn er die Angelegenheit seiner Adoption wieder
vortrug.

Wenn wir uns beide mit leerem Magen gegeniibersallen und er sah, da} ich
auch zu fortgeschrittener nichtlicher Stunde nicht auf sein Anliegen einging,
gab er schlieBlich auf und streckte fiir diesen Tag erst einmal die Waffen. Er
erhob sich, als wolle er auf ein anderes Mal setzen, und zog mit vorsichtigem,
miidem Schritt in die dunkle Nacht hinaus. Es war irgendwie unheimlich.

Meine Frau meinte achselzuckend: “Du kannst noch so sehr hier Hausherr
sein — dein Vater, deine Verwandten werden nie einwilligen! Oh, nein — der
und unser Adoptivsohn!”

Dieser Mann — sein Name war Leonhard Tulpe — war Jude. In einem wohlha-
benden Hause in Siiddeutschland geboren, hatte ihn ein japanischer Student,
der dort studierte und ihn kennengelernt hatte, nach Japan eingeladen. So war
er gekommen und infolge der dramatischen Veridnderungen in seinem Land
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dann vollig heruntergekommen. Da man in seinem Land Juden verfolgte,
wollte er auf irgendeinem Wege seine Staatsangehorigkeit aufgeben und sich
in einem anderen Land einbiirgern lassen. Ihm erschien es daher das beste,
sich von einer japanischen Familie adoptieren zu lassen.

Damals konnten zwischen Japan und Deutschland Briefe noch verkehren.

Manchmal zeigte er mir eine der Postkarten, die aus seinem Heimatland ein-
getroffen war. Es waren einfache Karten, die vom Alltag berichteten, so etwa
folgender Abschnitt:
“... Der Bub ist mit seiner Krankheit endlich auler Gefahr. Der Arzt hat sogar
zweimal freundlich vorbeigeschaut und ihn untersucht. Er meinte, es sei nun
wohl in Ordnung. Endlich sind wir beruhigt. Wir beten, dal} er sich von nun an
ausreichend ernéhrt und alles einen giinstigen Verlauf nimmt.”

Herr Tulpe erklirte den Brief so:

“Das Schreiben meint folgendes: Unsere Familie hat wegen der Nazis zwei-
mal eine strenge Hausuntersuchung iiber sich ergehen lassen miissen, sie ver-
lief gut. Da wir aber wirtschaftlich in groBter Not sind, sorgen wir uns um die
Zukunft.”

Er hatte dann auch im gleichen Stil einen Brief abgeschickt.

“...InJapan ist es Winter, doch im Vergleich zu Deutschland unvergleichlich
leichter ertrdglich und besser auszukommen. Ich kann ohne Mantel ausgehen.
Ich lebe davon, Japaner in Deutsch zu unterrichten. Es macht mir sogar Spal3,
denn Japaner haben klassische Literatur gern und sprechen mich manchmal im
altviterlichen Deutsch an, wie es unsere Vorfahren benutzt haben.”

Schliisselt man die Zeilen auf, ergibt sich:

“Es ist der gleiche Faschismus, in Japan jedoch nicht so streng wie in
Deutschland, und eine Verfolgung des einzelnen bleibt aus. Unter intellektuel-
len Japanern ist Liberalismus alten Stils verbreitet.”

Nach dem, was Herr Tulpe sagt, wird der Postverkehr in seine Heimat zwei-
mal zensiert. Jeweils von japanischer und von deutscher Seite. Besonders die
Zensur deutscherseits ist streng. Der Inhalt der Nachricht wird von den Be-
horden gesichtet und registriert, alle Gedanken und Handlungen des einzelnen
werden beobachtet. Da zwischen den Zensurbeamten der hiesigen deutschen
Botschaft und des Heimatlands enge Kontakte bestehen, wird, was der einen
Seite bekannt ist, sofort der anderen mitgeteilt.

Ich war betroffen.

“Ja, aber die Zensurbeamten konnen sich doch nicht jeden einzelnen mer-
ken!”

Nun blickte er mich verwundert an.
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“Die gesamten Daten werden gesammelt. Sie nehmen es aber leicht, Sie!
Auch iiber Sie, die Japaner, iiber die Germanisten usw. gibt es regulér Listen
und Karteikarten, wer welche Ansicht verdffentlicht hat oder vertritt. Anders
als in Japan entwickelt man in Deutschland zu allem eine Methode. Derzeit
sind bei der deutschen Botschaft Japaner angestellt und tun diese Arbeit unter
fachlicher Anleitung. Vielleicht tiberpriift Sie gerade einer lhrer ehemaligen
Kollegen ...”

Ich war halb im Zweifel und hatte von dem, so wie er es ausfiihrte, das
Gefiihl, etwas davon konne zutreffen. Die Heranbildung einer konspirativen
Gruppe war offensichtlich in vollem Gange, und ich spiirte auch in meiner
Néhe unter Japanern Leute, die sich offensichtlich und selber ahnungslos da
haben hineinziehen lassen.

Er sagte dann:

“Da die Post mit Sicherheit zensiert und registriert wird, schreibe ich in den
Briefen einen Teil zur Lektiire der Zensurbeamten. Wenn mich zum Beispiel
jemand verleumdet hat (Verleumdungen erreichen unter deutschen Japanresi-
denten derzeit ein schreckliches Ausmal), schreibe ich andeutungsweise, ich
sei mit der betreffenden Person in einer peinlichen Geldschwierigkeit gewe-
sen. Damit verliert die Verleumdung an Glaubwiirdigkeit. Seit einiger Zeit
grassiert ein japanisch-deutsches Austauschfieber; als ich daher dem Zensur-
beamten mitteilen konnte, ich setzte mich fiir Austausch in vollem Mafle ein,
wurde es fiir mich vergleichsweise sicherer.”

Er stiinde, sagte er mir, von japanischer Seite unter keinem besonderen
Druck. Es gibt nicht wenige Hilfsbereite, er wendet sich mit Bitten von einem
zum anderen, arbeitet auf diese Weise als Lehrer oder bei einem kulturellen
Projekt und bestreitet davon seinen Alltag. Keiner hat hier in Japan eine klare
Vorstellung davon, nach Ariern und Juden zu unterscheiden. So war er einmal
zur Polizei vorgeladen, wo ihn die Beamten, die Deutschland verehrten, als
Deutschen willkommen hiefSen. Im stillen hatte er bitter aufgelacht. Auch auf
der Behorde ist das Verhalten der Japaner klassisch und naiv. Nur gerit er
in Verlegenheit, wenn japanische Beamte all ihre Materialien der deutschen
Botschaft zustellen, um die sie die japanischen Behorden ersucht. — Er war
auf diese Art eifrig bemiiht, Nischen des Wohlwollens ausfindig zu machen,
die aus der Deutschland-Sympathie des Japaners und — andererseits — seiner
Unwissenheit, seinem Unverstiandnis entstanden, um sich dort zu verbergen.

Fiir Tulpe stellte sich ein dringendes Problem, das ihn zu baldiger Losung
zwang.

Das Visum in seinem ReisepaB lief im Mérz aus. Er mufite daher beim Kon-
sulat in Yokohama vorstellig werden, um es zu erneuern. Man hitte es ihm
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erneuern konnen, doch ihm dann auf den Pal} ein grofies “J” gestempelt, was
besagte, dal er Jude sei. Sein jetziges Visum war aus der Zeit des Libera-
lismus, als es so etwas nicht gab. War ihm einmal das Brandzeichen aufge-
driickt, blieb ihm zwar die deutsche Staatszugehorigkeit, doch wurde ihm die
Schutzgarantie als deutschem Volksangehorigen nicht langer zuteil, dafiir nur
Verfolgung. Da er sich hiermit freiwillig an die Kette gelegt hitte, mufite er
irgendwie dafiir sorgen, innerhalb der kommenden drei Monate die deutsche
Staatsangehorigkeit abzulegen.

Dariiber, welche Behandlung ein Jude deutscher Staatsangehorigkeit erfuhr,
klagte er immer wieder eindringlich .

Nicht allein, da} Juden jegliche Form von Verachtung und Entehrung er-
fuhren, es war die Politik jenes Landes, ihre Existenz unmoglich zu machen.
Eine Beamtenstelle konnen sie nicht einnehmen, ein Geschift nicht betreiben.
Man soll auch einige tausend Juden mit der Erkldrung, sie umzusiedeln, in
Ziige gesetzt haben, die eine Nacht in einer Schneegegend hielten, um sie
dem Gefriertod preiszugeben. Zudem war es Juden nicht erlaubt, mit mehr als
zehn Mark das Land zu verlassen, weshalb auch ein Umzug ins Ausland nicht
moglich war. Man wollte sie allméhlich aussterben lassen. In dieser Hinsicht
waren Leute wie er in weit gliicklicherer Lage als die Genossen daheim, und
vor allem war unter den Achsenmichten Japan, einzig deswegen, weil es von
diesen Vorgingen nichts wuite, human. — So seine Worte, und er hatte gegen-
iiber Japan ein Gefiihl des Danks.

Ich konnte, je mehr ich zuhdorte, die Unmenschlichkeit dieser Politik und
Methode fast nicht glauben. Geschieht das denn wirklich im zwanzigsten Jahr-
hundert, zudem in jenem Deutschland? Doch wie nach dem Krieg berichtet
wurde, erreichte die Zahl der getdteten Juden sechs Millionen; was er mir
erzihlte, hat alles gestimmt.

Bei den Europiern gibt es auch unter Leuten von recht hoher Bildung nicht
wenige, die gegeniiber Juden nahezu korperlich eine Abscheu oder Furcht
empfinden. Mit solchen Leuten hatte ich auch schon diskutiert iiber die vollig
abstruse offizielle Erkldrung von der Gesamtschuld: weil man Jude sei, miisse
man das eigene Blut, mit dem man zur Welt gekommen war, unterschiedslos
sithnen. Immer folgten solche Gespriche einer schwierigen Logik, mehr noch,
ich konnte den Sachverhalt gar nicht klar fassen. Er blieb mir unverstdndlich,
und ich konnte blol mit den Schultern zucken. Auch unter Deutschen gab es
natiirlich Leute, die sich dieser Ideologie nicht beugten, doch auch sie ver-
stummten allméhlich. Die Mehrheit machte schlieBlich das neue Gedankensy-
stem zum Glaubensartikel. Einzig der verstorbene Petzold hatte bis zu Ende
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das Alleinsein unerschrocken durchgestanden. Dieser hochgesinnte alte Mann
von starkem Charakter hat wirklich gelitten. A1

Ich hatte damals Kontakt zu Deutschen in Japan und wuflte, wie schrecklich
es ist, das Volk eines Polizeistaats zu sein, der von einer wild gewordenen
Ideologie beherrscht wird. Andersdenkende werden in einer Diktatur, welche
die Grundrechte des Menschen miB3achtet, in Furcht versetzt. Dieser Schrek-
ken kam bald auch auf uns zu, auf den Durchschnittsjapaner; doch war die
Zeitspanne einfach kiirzer, und es war im Vergleich zu Deutschland ein leich-
teres Auskommen, da lauter Maschen zum Durchschliipfen bestanden.

Einmal kam Tulpe wieder zu mir und sprach wie immer dariiber, seine Staats-
angehorigkeit abzulegen.

Er hatte verschiedenerlei unternommen, doch nichts war ihm gegliickt.
Wenn ich von den Versuchen und ihrem Scheitern horte, hatte ich das Gefiihl,
einen kleinen zappelnden Vogel vor mir zu haben, der sich im Netz verfangen
hat und hilflos mit den Fliigeln flattert.

Er war einmal Hauslehrer beim mexikanischen Konsul und genof} in dem
Hause Vertrauen; so dachte er daran, er konne mit dieser Hilfe einen Reise-
pall vom Volkerbund bekommen. Doch ungliicklicherweise kehrte der Kon-
sul in sein Land zuriick und selbst, wenn er in Tokyo geblieben wére, war
das Vorgehen wenig erfolgversprechend. Dann wieder dachte er daran, die
spanische Staatsangehorigkeit zu erwerben, da seine Vorfahren — die Mutter
war jlidisch — im 17. Jahrhundert von Karl V. aus Spanien vertrieben worden
waren. Das war moglich, doch die Lage war nicht giinstig. Wenn er ndmlich
jetzt spanische Staatsangehorigkeit beantragte, wiirde man ihn in jedem Fall
als Kommunisten einstufen. Er geriete, selbst wenn er den Nazis entkiime, der
japanischen Staatspolizei in die Hinde. Und die téte, was die Nazis ihr sagen.

“Auf der deutschen Botschaft wollen sie mich fiir immer als Deutschen be-
lassen und quélen. Es sieht nicht danach aus, daf} sie mir dort schlichtweg die
Staatsangehorigkeit aufkiindigen. Ich bitte Sie, setzen Sie sich fiir mich ein,
bestehen Sie mit Nachdruck auf meiner Adoption! Versuchen Sie es!”

Bei den Worten richtete er die Augen auf mich und sah, da ich schwieg, mit
einem Blick des Vorwurfs zu mir auf.

In sein wichsernes Gesicht, das, obwohl abgemagert, gelblich aufgedunsen
war, trat ein Ausdruck des Leidens.

Sein Blick liel — der Vergleich ist schlecht — an die Augen eines geschla-
genen Hunds denken. Ich hatte das Gefiihl, als spiegele sich hier das Leid
jahrtausendealter Knechtschaft, von der ich einmal gelesen hatte.
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Ich war in schrecklicher Verlegenheit. Da kam mir plotzlich ein Gedanke:

“Unter den Bekannten in meiner Verwandtschaft ist jemand, der friiher ein-
mal Metropolit-Polizeiprisident der Hauptstadt war. Ein Mann, der Verstind-
nis hat. Ich werde ihn einmal ndher um Rat angehen: ob im Inland in einem
Fall wie bei Ihnen derart unmenschliche Verfolgung von einer fremden Macht
ausgelibt wird, und wenn ja, ob man die japanische Seite nicht um Schutz
ersuchen kann. Ich denke, wir konnen eine beruhigende Antwort bekommen.”

Auf meine Worte hin schrie er mit einem “Oh!” auf. Er gab dann einen
stechenden Laut von sich und sog Luft ein, erhob sich vom Stuhl und stand da
wie abwesend starr vor Schreck, die Farbe war aus seinem Gesicht gewichen.
In Romanen steht oft, daf3 sich die Gesichtsfarbe dndert; ich hatte es mit eige-
nen Augen nur noch nie gesehen. Seine Gesichtsfarbe war in dem Augenblick
ganz aschfarben, sein Blick leer.

Nach einer Weile fuhr er los:

“Was? Auf welche Idee kommen Sie da?!”

Der Atem ging schwerer, er hatte einen Asthmaanfall.

Er legte sich nieder, zog aus der Tasche seine Biichse, sich das Pulver dar-
aus anzuziinden, und kriimmte den Riicken, um die Nase daranzuhalten und
zu riechen. Dann flehte er mich mit gequélter Stimme im Ton wie von einer
ladierten Orgel an, und Wogen gingen dabei von der Schulter zur Brust: ich
solle wenigstens das unterlassen.

Vielleicht hatte ihn das Wort “Polizeiprédsident” in Furcht versetzt, wenig-
stens erschien er eine Zeitlang nicht.

Am folgenden Tag besuchte ich Lowe. Auch er ist deutscher Jude und kam
in Tulpes Erzdhlungen ofter vor. Der Mann kannte sich aus und war taktisch
klug. EinfluBreich in jiidischen Kreisen Tokyos, hatte er Tulpe protegiert. Ich
kannte ihn auch und wollte seine Meinung einholen, was man von Tulpes
Worten halten solle.

Lowe lebte in Wohlstand in einer Luxuswohngegend und trug elegante
Kleidung. Wie bei Leuten seines Volks waren bei ihm, obwohl erst ein frither
Vierziger, die Wangen bereits schlaff wie bei alten Leuten und die Mundfalten
verzogen. Doch machte er den Eindruck eines Mannes von vitaler Energie,
und in den hochgezogenen pflaumenrunden Augen stand ein ungewohnlicher
Glanz. Wenn man fiir gewohnlich von strahlenden Augen spricht, denkt man
an etwas wie Strahlen mit einem Brennpunkt, bei Leuten dieses Volks schien
der ganze Augapfel, wie in Glas gefal3t, zu strahlen.

Er horte sich meine Erzédhlung an und lachte dann los.
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“Hahaha. Tulpe und verfolgt! Eine Wahnidee von dem! Opferwahn, nicht
wahr. Ein guter Kerl, nur da ist ihm nicht zu helfen. Die Nazis hier in Tokyo
haben viel zu tun und gar keine Zeit, so einen kleinen Fisch zu fangen.”

Dabei schien er sich an dies und das zu erinnern und lachte noch allein vor
sich hin.

Dieser Mann war tiichtig, nahm, ganz im Unterschied zu Tulpe, Verbin-
dungen in alle Richtungen auf und verhielt sich geschickt. Friiher einmal, als
er Studentenjahre in RuBland verbrachte, war ein Spionageverdacht auf ihn
gefallen und er wurde auflerordentlich schwer gefoltert. Der Vorfall soll in
Europa grofies Aufsehen erregt haben. Er sagte mir einmal: “Noch heute steht
meine Gesundheit nicht zum besten — Wunden von damals.” Er schlug aus
dem Lebensabschnitt Kapital und festigte damit seine Stellung in Japan. Kurz,
er verkaufte sich als Antikommunist, traf Prominenz wie den Grandseigneur
Toyama oder General Araki "2 und wurde unter Japanern ein einfluireicher
Mann. Damit entging er den Nachstellungen von seiten der Botschaft. Der
VerlaB3 auf diese Japaner des hakko-ichiu-Geists einer japanischen Welthege-
monie war von der Wirksamkeit einer kugelsicheren Weste. Er lie3 daher kei-
ne Gelegenheit verstreichen, immer neue Kontakte zur damaligen Herrscher-
clique zu kniipfen. Auch mich schien er hierzu einmal, wie ich vermutete, als
Instrument verwenden zu wollen. General Stoicescu', seinerzeit ruméinischer
Gesandter, forschte als Diplomat einer Achsenmacht iiber Bushido und hat-
te eine umfangreiche Veroffentlichung dazu vorgelegt. Lowe hatte mir ein-
mal vorgeschlagen, ob wir sie nicht gemeinsam {ibersetzen sollten: er kdnne
Rumanisch und iibernehme die ruménische Sprache, ich solle die japanische
Sprache iibernehmen. Er munterte mich auf: wenn die Ubersetzung zustande
kidme, konne ich als Staatsgast nach Ruménien reisen.

Dieser Mann war wirklich kompliziert. Wenn er redete, verstand ich die
Dinge oft nicht mehr. Er war Jude und zum Schutz seines dufleren Daseins
geflissentlich um Verbindungen zur faschistischen Macht bemiiht. Im Herzen,
so war ohne Zweifel anzunehmen, war er heftiger Gegner des Nationalsozia-
lismus. Er lieh mir Materialien, etwa Antinazi-Propaganda, die damals auch
fiir mich schwer zu bekommen war. Einmal sagte er mir und zeigte dabei auf
seine Brust:

“Was immer ich im Herzen denke, ist meine Freiheit.”

Was er eigentlich dachte, war mir nicht klar. Ich fragte daher einmal Petzold.
Der gab mir den Rat:

1 Gheorghe G. Stoicescu war von 1936-1938 Gesandter in Tokyo.
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“Vor Lowe sollte man sich in acht nehmen. Der Mann wihlt seine Mittel
nicht aus.”

Manchmal findet man Leute, die jiidisch sind und iibel iiber Juden reden
(wenigstens hat es sie damals gegeben). Lowe war auch ein solcher. Wenn
er jedoch seinen Stamm schmihte, war den Worten einiges SelbstbewubBtsein
beigemischt.

Er erzihlte mir einmal eine Anekdote.

“Juden haben einen Schufl Grips”, und meinte das im verédchtlichen und auch
wieder stolzen Unterton.

“Einen dummen Nazi zu iiberlisten ist einfach. Das gréfte Problem heute fiir
deutsche Juden ist, wie man sein Vermogen ins Ausland schaffen kann. Einmal
hat sich folgendes zugetragen.

Ein jiidischer Industrieller sann dariiber nach, sein ungeheures Vermogen
fortzuschaffen. Er kam auf die verwegene Idee, den Vdélkischen Beobachter
dabei einzuspannen. Sie wissen, das Blatt ist Organ der Nazipartei, fast ein
Amtsblatt. Das Judenverfolgungsorgan wollte er, mit anderen Worten, ge-
schickt in seine Dienste nehmen.

Zunichst gab er in dem Blatt eine Annonce auf: er verkaufe die und die
Fabrikeinrichtungen und erbitte Interessenten um gefillige Antwort der Kauf-
gesuche an den Verlag. Daraufhin 16ste er sein Gesamtvermdgen in Bargeld
ein und reiste damit durch Deutschland. Er tauschte es in den Stddten nach
und nach in Wechsel ein, legte sie unter Verwendung verschiedener Namen
Briefen mit Kaufgesuchen im Sinn der genannten Annonce bei und schickte
diese Briefe an den Volkischen Beobachter. Darauthin bat er den Verlag, die
gesamte dort gelagerte Post, die an ihn gerichtet war, in die Schweiz an den
und den Ort weiterzuleiten. Er selber fuhr mit dem Betrag von zehn Mark, der
ihm als mitfiihrbare Summe bei Auslandsreisen gestattet war, in die Schweiz.
Der Verlag hatte nichts gemerkt und alle Briefe in einem Pickchen, versehen
mit dem Verlagsstempel “Volkischer Beobachter”, in die Schweiz geschickt.
Wenn dieser Stempel einmal da ist, gibt es keine Uberpriifung. Das Pickchen
kam sicher bei dem Mann an. Er kaufte von den Wechseln Schweizer Wih-
rung und lebte in dem friedlichen internationalen Land ein ruhiges Leben.
Natiirlich geht so ein Trick nur einmal, bei seinem Erfinder.*

Wihrend ich Lowe zuhorte, hatte ich den Eindruck, der Held der Geschich-
te konne der Erzihler selbst sein.

Turbulentes Europa — und unser allzu schlichtes einfaches Land. Immer
wenn ich Geschichten dieser Art horte, wurde ein Unruhegefiihl, das ich fiir
gewohnlich in mir trug, in Schwingungen versetzt. Bei der Zuneigung, fast
Verehrung, die wir fiir ein bestimmtes Ausland hegen, lieben wir nicht die
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wirkliche Gestalt des Landes, sondern unsere Illusion, die wir von ihm haben.
Die Nazi-Huldigung unserer Soldaten war hier am ausgeprigtesten. Dieser
Wahn zog unser Land in eine wahnwitzige Lage hinein. Tulpe hatte friiher
einmal gesagt: “Japan verfolgt mit Plan Schritt um Schritt den Weg in den
Untergang.” Diese Prognose traf ins Schwarze.

Lowe meinte, ich solle mir keine Sorgen um Tulpe machen, und bewirtete
mich derweil mit damals seltenen siif§ gekochten Friichten und anderem mehr;
dabei hielt er auf dem Schof ein entziickendes kleines Médchen, sein ganzer
Stolz.

“Dieser Mann” —, fuhr er fort, “wenn der nur etwas mehr seinen Grips an-
strengte, er konnte viel sicherer leben! Ich werde auch dariiber nachdenken.
Irgend etwas sollte moglich sein.”

Wihrenddessen fuhr er dem Médchen iiber das flachsfarbene Haar und rieb
seine Wange an ihrer.

“Sie miissen den nicht noch adoptieren. Eine Adoption ... hahaha!”

Das Miédchen war wirklich schon. Sie war jiidisch und hatte helles Haar,
was auf eine Mischung bei den Vorfahren schliefen lie3 und fiir das Leben des
Kinds ein Gliick war. Das Gesicht war in Orient-Art leicht dickfleischig und
doch engelhaft, wie auf einem Heiligenbild. Ich bat mir die Fiinfjdhrige von
dem hoffnungslos in sie vernarrten Vater aus, nahm sie mir auf den Schof3 und
schaukelte sie. Dabei hatte ich das Gefiihl, dafl der schillernde Charakter, den
Lowe an den Tag legte, zweifelsohne auch diesem Umfeld entspringe.

Tulpe zeigte sich langere Zeit nicht, die Laufzeit seines Passes beschrinkte
sich mittlerweise auf nur mehr eineinhalb Monate. Ich beruhigte mich damit,
daB in seiner Angst sicherlich ein gehoriges MaB an Ubertreibung war und
Lowe mit seinem grofen Einfluf} sich schlieBlich seiner angenommen hatte.

Damals berichtete die Zeitung von einem Vorfall. Herr X, ausléndischer
Lehrer an der Musikhochschule Tokyo und als Solist namhaft, hitte zu Haus
mit einigen auslidndischen Kollegen einen Abend verbracht und dabei um eini-
ges Geld gepokert. Plotzlich sei ein Trupp von Polizisten hereingestiirmt und
hitte sie wegen Gliicksspiel-Vergehens festgenommen.

Als ich den Artikel las, ahnte ich: jetzt kommt Tulpe wieder.

Zu jener Zeit waren, angefangen bei Herrn X, die ausldndischen Musiker
der genannten Musikhochschule nahezu ausnahmslos jiidischer Herkunft. Tul-
pe wird bestimmt denken, die politische Verfolgung erreiche sie auf diesem
Weg.

Und richtig, an dem Abend kam er.
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Damals hielt Warnalarm zwei, drei Tage an; inmitten der dunklen Stille
waren ferne Stimmen von einer Luftschutziibung zu héren. Als er in mein
Zimmer trat, spihte er nach drauen, schlofl dann das Fenster und rief unver-
mittelt:

“Lowe hat mich verraten!”

Und ungehalten bif} er sich auf die Zihne:

“Schon friiher hielt ich ihn irgendwie fiir nicht ganz zuverlissig, beim Vorfall
diesmal war es dann klar. Lowe hat mich zum Spion gemacht, der Mittei-
lungen unter Juden den Amtern meldet. Ich bin wirklich in einer schlimmen
Falle. Er hatte mich vor zwei Wochen einem gewissen Japaner von Einfluf3
empfohlen, der iiber das Judenproblem forscht, und mir gesagt, ich solle dort
arbeiten. Ich kam der Empfehlung nach. Es wird, dachte ich mir, meine Stel-
lung festigen, aulerdem ist es — wie Lowe meinte — gut, den Japanern richtige
Kenntnisse tiber dieses auBerordentlich miverstandene Problem einzufl6Ben.
Das jedoch war Lowes Taktik. Er verkauft Juden, die in Tokyo leben, an die
Amter, um damit seine Stellung zu festigen. Zudem hat er mich durch die
Vermittlung an jene Stelle nach aufen hin als einen Denunzianten hingestellt.
Die genannten Musiker wurden am folgenden Tag alle wieder auf freien Fuf3
gesetzt. Sie sollen tiber mich sehr zornig sein. Denn jeder hélt nun mich fiir
den Denunzianten, und ich habe keine Mittel, sie aufzuklidren. Ich kann unter
meinen Leuten in Tokyo nicht langer verkehren ...”

Wie immer horte ich mir bis tief in die Nacht die endlosen Klagen an, die
Tulpe mit hingendem Kopf vortrug; ich war ratlos, was ich davon halten soll-
te.

Nach all dem, was ich bisher gesehen und gehort hatte, konnte ich es nicht
ganz ausschlieBen. Die Beziehung dieser Leute untereinander ist wahrhaftig
hochst kompliziert und eigenartig. Ich konnte Lowe nicht fiir diesen gewis-
senlosen Menschen halten, doch immerhin hatte auch Petzold mich vor ihm
gewarnt. Es mochte daher nicht blo3 leerer Wahn sein, wenn Tulpe von Lo-
wes Verrat sprach. Vielleicht hat sich am Ende meine Fiirsprache gegen Tulpe
gewendet. Einen Zeitungsartikel jedoch sofort mit dem eigenen Schicksal zu
verkniipfen, konnte auch ein klassisches Symptom von Verfolgungswahn sein.
War es nicht irgendwo Anzeichen einer Art von Fieber, wenn sich einem rings-
um und iiberall dem Auge nicht sichtbare Teufelshiande entgegenstreckten?
Konnte er ohne diese Spannung sein schweres Seelenleben vielleicht nicht
ertragen? War es am Ende so, daf} sein Selbstwert stieg, je drastischer und
realistischer er sich seine Verfolgung vorstellte, und er daraus ein zufriedenes
SelbstbewuBtsein schopfte?
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Er fuhr in einem Ton fort, der von der Erregung getrieben war, das Ziel
seines Hasses gefunden zu haben:

“Friiher hatte die deutsche Botschaft den mexikanischen Konsul ersucht,
mich zu entlassen und dafiir einen reinen Deutschen einzustellen. Schon hier-
bei war ohne Zweifel Lowe im Spiel. Damals hat sich ein betagter Hochschul-
lehrer fiir mich eingesetzt, mit dem ich in homosexueller Beziehung stand, und
ich war gerettet ...”

Geschichten dieser Art bekam ich oft zu horen. Auch iiber den betagten
Hochschullehrer gab es recht sonderbare Geriichte. Unter den auslidndischen
Japanresidenten horte ich von Feindseligkeiten, miBhelligen Ubervorteilun-
gen und uns harmlosen Japanern kaum vorstellbaren seelischen Verstrickun-
gen penetranter widerlicher Art — und doch konnte ich mir kein klares Bild
machen. Ich las nach dem Krieg Remarques Arc de Triomphe und dachte, daf3
die Gefiihle unter Exilanten in West und Ost sich stark @hneln.

Als Tulpe seine Klage zu Ende gefiihrt hatte, zog er aus der Tasche ein un-
benutztes Kuvert. Er sagte, ich solle den Brief darin lesen.

“Ich habe das gestern abend geschrieben. Lesen Sie es, bitte! Unterschrei-
ben Sie mit hrem Namen und schicken Sie es nach Deutschland!”

Ich war erstaunt.

“Wie, ich soll den Brief abschicken?”

“Ja. Ich habe ihn mit der Schreibmaschine geschrieben, damit man nicht
weil3, daB ich es war.”

Der Brief war wie folgt.

“Liebes Friulein Ida Einzig!”

Als ich die Anrede laut gelesen hatte, erkldrte mir Tulpe: “Ida war meine
Freundin.” Da mit “Freundin” eine Frau gemeint ist, zu der eine vertrauliche
Beziehung besteht, war anzunehmen, daf} auch dieser Frauenverichter, als er
noch in der Heimat war, eine normale Romanze gehabt hat.

Er zeigte mir dann zwei Fotos. Auf dem einen war eine Frau mit einem
runden Gesicht, nicht allzu hiibsch.

“Das ist Ida. Sie ist Bildhauerin, hat in Liibeck ein Atelier. Hier ist eine
Arbeit von ihr.”

Es war, in einem gotisch-futuristischem Stil, die nackte Gestalt einer Frau
mit hoch erhobenen Hédnden.

“Liebes Friulein Ida Einzig! Es mag Sie befremden, daf} ein Ihnen unbe-
kannter Japaner einen Brief an Sie richtet. Mein Freund, Leonhard Tulpe, hatte
mir in leidenschaftlichen Worten der Bewunderung von Ihrer Kunst erzihlt.
Ich sah einige Fotos Ihrer Arbeiten. Sie driicken ein religios mystisches Gefiihl
aus, das in vielem das Gefiihl von uns Ostasiaten anspricht, und ich denke,
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sie kiinden eine neue Richtung in der Kunst an. Es wire fiir mich eine grofie
Freude, wenn ich Ihre Werke noch mehr in Japan vorstellen kénnte. Ich hoffe
darauf, da Sie mir Fotos Threr Figuren zusenden konnen.

P.S.: Wir haben leider keine Gelegenheit, deutsche Kunst mit eigenen Augen
zu sehen. Herr Tulpe studiert intensiv japanische alte Kunst und meint, sie be-
riihre sich in einigem mit dem Geist Diirers. Ich hege die Hoffnung, dal} einer
wie er die Kultur unseres Landes in Europa vorstellt.

Ich las den Brief aufmerksam wiederholt durch und fragte dann:

“Was fiir ein Geheim-Code ist das?”

“Hier gibt es keinen Code”, antwortete er. “Kulturarbeit ist das. Ida erhélt
lediglich den Brief von einem Japaner in einer Zeit, da Deutschland darauf
erpicht ist, Japan auf irgendeinem Weg in die Achse hineinzuziehen. Ida wird
den Brief schon zu etwas nutzen.”

Ich fragte weiter:

“Und was soll hier der Zensurbeamte lesen?”

Tulpe lachelte selbstzufrieden und meinte:

“Mittlerweile gelte ich als Spion unter jiidischen Mitgenossen. Daran 1463t
sich nichts mehr dndern. Es bleibt nur {ibrig, diesen Sachverhalt mit List zu
nutzen. Die einmalige Gelegenheit hierzu ist da. Der Zensurbeamte liest den
Brief und wird notieren, der Mann Nr. so-und-so verkehrt eng mit Japanern
und forscht iiber alte Kunst des Landes. Der Bericht geht an die Botschaft. Die
ihrerseits ist von dem Mann positiv iiberzeugt, daf3 er in Wirklichkeit Spion ist
und die jlidische Gruppe verrit. Was glauben Sie, ist der Schluf3, den man auf
der Botschaft daraus zieht? Der Mann soll japanisches Biirgerrecht erwerben,
wir von der Botschaft hitten in Japan keinen besseren Verbindungsmann. —
Oder etwa nicht? Ich werde niemals Verbindungsmann sein und keinen meiner
Leute verkaufen. Doch da der Staat mich nun einmal mit Mitteln der Gewalt
verfolgt, mufl mir das Recht zustehen, mit allen erdenklichen Mitteln die Fes-
sel zu zerschneiden. Endlich! Damit wird eine Einbiirgerung moglich. Also,
unterschreiben Sie hier, bitte!”

Und er driickte den Finger auf die freie Stelle am unteren Ende des Briefs.

Es war eindeutig ein LuftschloB, ein Produkt des Wahns — undenkbar, daf3
die Dinge diesen Lauf nehmen. Ich dachte, der Brief macht iiberhaupt keinen
Sinn, gab jedoch seinem Verlangen nach und unterzeichnete, wie er mir gesagt
hatte.

Er nahm den Brief froh zu sich, meinte: “Den werf ich besser ein”, und
wihrend er ihn einsteckte, fiigte er noch hinzu:

“In Tokyo lauft gerade eine deutsche Kunstausstellung, auch Aquarelle von
Diirer sind dabei. ‘Diirer’ ist fiir die Deutschen ein heiliger Name. Das Wort
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‘Diirer’ im post scriptum wird bei den Zensurbeamten einen gewissen Ein-
druck machen.*

SchlieBlich kam sein Visumstermin. Ich machte mir gro3e Sorgen, welchen
Martern Tulpe nun erneut ausgesetzt wird. Doch wider Erwarten wurde sein
Herzenswunsch erfiillt. Thm wurde gestattet, die deutsche Staatsangehorigkeit
abzulegen. Es war zweifelsohne das Resultat seiner eifrigen Bittgesuche; er
glaubte jedoch, es sei aufgrund meiner Unterschrift gewesen.

Er dankte mir von Herzen und meinte:

“Endlich habe ich das grifliche Ding von Staatsangehdrigkeit abwerfen
konnen — mir ist wirklich ein Stein vom Herzen gefallen.”

Er war nach der formalen Prozedur nun kein Deutscher mehr. Doch eine
japanische Staatsangehorigkeit konnte er noch nicht erwerben. Ein Mensch
ohne Staatsangehorigkeit war fiir mich etwas Undenkbares. Er meinte hinge-
gen, wenn man von der einen Seite befreit wird, gibe es zur anderen hin keine
Notwendigkeit, und so lie} er in Zukunft von der Bitte um Adoption ab.

Er war stolz auf seine Staatenlosigkeit. Auf Briefen, die man in Kriegsjah-
ren an einen Ausldnder richtete, muflte man neben die Anschrift die Staatsan-
gehorigkeit des Empfingers schreiben. Ich vermerkte auf den Briefen, die ich
an Tulpe schickte, “staatenlos” und hatte dabei jedesmal ein eigentiimliches
Gefiihl. Und auf den Briefen, die von ihm kamen, stand neben dem Absender
immer in unbeholfener Schrift “staatenlos”.

Nach dem Krieg verliel} er Japan. Seinem Geistesleben habe ich hier nur
wenige Zeilen widmen konnen. Er hatte, da bin ich sicher, eine vornehme
Seele, die Tiefe besal. Er litt unter dem Haf} und ertrug, auch wenn er manch-
mal von leeren Trugbildern heimgesucht war, das Exildasein doch in gesunder
Verfassung bis zu Ende. Manchmal frage ich mich: “Kann ich in dieser nach
wie vor unsicheren Welt nicht auch einmal in diese Lebenslage geraten —?”

(Erstdruck in: Kaizo bungei. Aprilheft 1949)

Anm. 1: Zu Bruno Petzold (1873-1949) siehe: D. Schauwecker: “Bruno Petzold —
Teil I”, OAG Notizen, Nov. 2008, 10-32; “... Teil II (Buddhismus)”, ebenda, Mirz
2009, 10-30; ... Teil III (Die Politik)”, ebenda, Dez. 2009, 10-41.

Takeyama schrieb 1963 iiber seinen Lehrerkollegen in “Erinnerungen an Professor
Petzold” (Ken to jajika — Doitsu no tabi yori fi] & 28— KA Y Dk X v, 3%
#Fktk, Bungei Shunja Sha 1963; Neuabdruck in: The World of Petzold, Nr. 2, 55f.);
ich zitiere (nach dem Neuabdruck) den Passus ausfiihrlicher, da die Mitteilungen
die Erzdhlung in Hinblick auf ihren historischen Hintergrund ergiinzen und zum
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Verstindnis einer Abgrenzung zwischen realer und fiktionaler Welt in der vorliegenden
historischen Erzéhlung aufschlufireich sein diirften.

Ich sah, wie damals die deutschen Japanresidenten in Verwirrung und Konfusion ge-
rieten. Ich kannte vor allem die Lehrer der ehemaligen Oberschule. Auch die, die
anfangs Unwillen gedufiert hatten, schwiegen ab irgendeiner Zeit ganz und von Wi-
derspruch konnte keine Rede sein.

Es liegt mir nicht daran, allzu Ehrenriihriges iiber die Auslinder zu sagen, und ich
iibergehe hier nihere Angaben, habe dies bisher auch nicht getan; doch es gab eben
auch recht viele Opportunisten unter ihnen. Von Hochschullehrern aus dem liberalen
Lager hatte ich mir oft genug Vortrdge iiber die Nazi-ldeologie anzuhdren. Einer hier-
von war in der Tat freundlich und mit profundem Wissen ausgestattet, doch begann
er allmdhlich, iibel iiber die Juden zu reden. Er stellte dann ein Lehrbuch “Deutsche
antworten” fiir japanische Studenten her, schrieb darin in Frage-Antwort-Form iiber
die Nazi-Ideologie und benutzte es im Unterricht. Bald nach dem Krieg horte ich ihn
sagen, er sei als Antinazi bekannt gewesen, und ich dachte mir: sieh da! Ich fragte
ihn seinerzeit einmal: “Und was wollt ihr mit den Juden machen?”; er antwortete:
“Aussterben lassen” . Wenn ich heute daran zuriickdenke, war das Gesprdch, ehe die
Gaskammern aufkamen.

In der “Japan Times” stand einmal ein Artikel, von einem Deutschen, der dem
Deutschland-verbiindeten Japan den Riicken gekehrt und es in Richtung Amerika ver-
lassen hatte. Darin hief es: “Jetzt, wo Deutschland im Zenit seiner Siege glinzt, sage
ich voraus: ‘Die Nazis werden in jedem Fall untergehen.’” Auf diese Weise haben vier
Antinazi-Deutsche einer nach dem anderen Japan verlassen.

Nur einer blieb in Japan. Es war Professor Petzold, der unverbliimte Nazikritik unbe-
kiimmert in der Offentlichkeit duferte und in seinem Alleinsein sich niemals gebeugt
hat. Dieser Mann kannte keinen Kompromif3, gleich, welcher Art. “Wiire ich in der
Heimat, lebte ich nicht mehr. Es geht mir noch einigermafen, weil ich im Ausland
bin”, sagte er einmal. Aus ndchster Ndhe sah ich im einzelnen, wie der Professor litt.
Wir [vom Kollegium der Oberschule Ichiko] gingen zum Kultusministerium und baten
darum, dem Professor eine Auszeichnung zukommen zu lassen; er habe iiber zwanzig
Jahre lang japanische Studenten ausgebildet und auch als Buddhismusforscher Lei-
stungen erbracht. Dahinter steckte bei uns der Gedanke, daf in jenen Tagen, wenn
der Kaiser Japans einmal die Auszeichnung gutgeheifien hatte, auch die deutsche Bot-
schaft sich eines Zugriffs auf die Person enthalten wird. Unsere Aktion zeitigte Erfolg
und Professor Petzold erhielt den Orden vierten Grads.

Spditer erfuhr ich, daf3 bereits friiher, unter der Agide des vormaligen Rektors, die
deutsche Botschaft die Schule ersucht hatte, eine Beendigung der Titigkeit Petzolds
zu veranlassen. Der vormalige Rektor hatte dies jedoch abgelehnt: er nehme Anwei-
sungen seitens einer ausldandischen Botschaft nicht entgegen. Fiir die Zeit damals war
die Antwort ungewohnlich. ...
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Anm. 2: Toyama Mitsuru (1855-1944), Araki Sadao (1877-1961), zwei mafigebliche
Politiker

Nachwort des Ubersetzers

Takeyama Michio (1903-1984) war Germanist und Schriftsteller. Er iibersetz-
te in den japanischen Kriegsjahren, ab 1938, Werke von Henrik Ibsen, Albert
Schweizer, fiir dessen Friedensidee er nach dem Krieg als Atombombengeg-
ner weiterhin eintrat, ferner von Thomas Mann und Friedrich Nietzsche, und
warnte 1940 in einem Artikel deutlich vor dem Totalitarismus des deutschen
Biindnispartners. In der Nachkriegszeit schlof} sich Kritik am linken Totalita-
rismus des stalinistischen Sozialismus an.

Er lehrte — nach einem dreijdhrigen Aufenthalt in Berlin und Paris — von
1931 iiber zwanzig Jahre an der ehemaligen Vorbereitungsschule (Ichikd) der
Kaiserlichen Universitidt Tokyo, nach dem Zweiten Weltkrieg dieser Univer-
sitit als Studium generale-Programm (kyoyobu) eingegliedert. An dieser libe-
ral gefiihrten gymnasialen Einrichtung hatte er Kontakt mit seinem ehema-
ligen Deutschlehrer Bruno Petzold, der in vorliegender Erzdhlung zweimal
Erwihnung findet (sieche Anm. 1). Aus der Erfahrung der letzten Kriegsjahre,
Gymnasiasten vorzeitig an die Front zu entlassen, entstand nach dem Krieg
sein bekannter Jugendroman Birmaharfe (1948; zweimalige Verfilmung,
deutsche Drehbuchiibersetzung von Michael Hager, in: Kleine Reihe, Heft
13, Berlin, Mori—@gai—Gedenkstéitte, 2000), in weiterer Hinwendung zur “lost
generation” 1947 auch “Verlust einer Jugend” (Ushinawareta seishun), die
Erzihlung einer Liebe im NS-zeitlichen Deutschland. Es lag Takeyama mit
letztgenanntem Zeitschriftenbeitrag und weiteren iiber das NS-Deutschland
daran, dem japanischen Leser Schreckensseiten des ehemaligen Biindnispart-
ners aufzudecken. Zu dieser Gruppe der Nachkriegsjahre zihlt die hier vor-
gestellte Erzidhlung Staatsangehorigkeit. Arbeiten wie Geistesgeschichte der
Showa-Zeit, 1956, und Europareise, 1957/9, machten Takeyama unter Lesern,
denen an einer nachkriegszeitlichen geistigen und politischen Ortung Japans
gelegen war, zum namhaften Autor jener Jahrzehnte. Die Schriften Takeya-
mas, der mehrfach mit Preisen ausgezeichnet wurde, sind in einer achtbén-
digen Gesamtausgabe (Takeyama Michio chosakshii,1983) zusammengefal3t.

*
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Die beiden jiidischen Namen in der Erzidhlung konnte ich in zeitgendssischen
Quellen nicht auffinden. Der Druck auf deutsche Juden im mit Deutschland
verbiindeten Japan war eine heute vielfach belegte Aktivitit der deutschen
Botschaft und 6ffentlicher Einrichtungen wie des nationalsozialistischen Orts-
verbands Yokohama / Tokyo, des nationalsozialistischen deutschen Lehrer-
bunds und vor allem des deutsch-japanischen Kulturausschusses seit dem
Kulturabkommen beider Lénder, 1938. Entsprechenden Berliner Druck auf
die deutsche Botschaft in Tokyo hatte der Botschafter Herbert von Dirksen,
der in dem Jahr Japan verlieB, bis zu einem gewissen Grad abfangen konnen.
Extremes Leid erreichte die Verfolgung im Friihjahr 1945, als Juden ehemals
deutscher Staatsangehorigkeit durch offensichtliche Aktivitit des SS-Offiziers
Josef A. Meisinger von der japanischen Geheimpolizei in Haft genommen und
im Gefingnis den amerikanischen Bombenangriffen ausgesetzt waren.

Uber Greueltaten des nationalsozialistischen Regimes in Europa war Japan,
wie wir dieser Erzdhlung entnehmen, friith informiert. Bereits Mitte der 30er
Jahre hatte auch eine Tokyoter Germanisten-Zeitschrift, “Dokubun hyoron —
Deutsche Rundschau”, der Takeyama nahegestanden haben diirfte und die
spiter unter dem Druck der deutschen Botschaft ihr anti-nationalsozialisti-
sches Profil einbiifite, iber das Konzentrationslager in Oranienburg bei Ber-
lin berichtet. “The Japanese Advertiser”, ein weiterer Dorn im Auge aktiver
deutscher Nationalsozialisten in Japan, berichtete schlieBlich mit deutlicher
Kritik regelmifig von Vorgédngen im Hitlerdeutschland — weniger “The Japan
Times”, die Takeyama im Zusammenhang eines Antinazi-Artikels erwéhnt.

Die Erzdhlung schien mir iibersetzenswert, da sie greifbar nah vor Augen
fiihrt, dafl das deutsche NS-Regime die Politik seines Rassenwahns auch im
fernen Japan verfochten hat und — trotz des Schutzes, den die japanische Seite
in vielen Fillen geboten hatte, — in Stidten wie Tokyo der Exilort zur Holle
werden konnte, wie wir das von jiidischen Fluchtstationen in anderen Lindern
damals wissen, etwa Marseille.
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“Das Heer” (Rikugun)
Ein japanischer Propagandafilm aus dem Jahr 1944
Materialien zur Produktion und Rezeption

Ubersetzt von Harald Salomon, Berlin

Der in Japonica Humboltiana 12 erschienene Beitrag zum Spielfilm Das
Heer untersuchte Produktionsgeschichte, kulturelles Repertoire, Argumenta-
tionsstruktur und Rezeption des umstrittenen Propagandaprojekts.' Im folgen-
den werden ausgewdhlte Materialien vorgestellt, die im Zeitraum vom Beginn
der Dreharbeiten bis zur Urauffiihrung veroffentlicht wurden. Es handelt sich
um vier Texte, die in den Zeitschriften “Japanischer Film” H A (Nippon
eiga) und “Neue Filme” #rt[ij (Shin eiga) erschienen. Neben einer Vorstel-
lung des Vorhabens und einer Stellungnahme des Autors der literarischen Vor-
lage, Hino Ashihei, wurden ein Bericht des Regisseurs Kinoshita Keisuke iiber
die Dreharbeiten und eine kritische Besprechung iibersetzt.

Spielfilmprojekt: “Das Heer” (Shochiku)*

(Intentionen) Die glidnzenden militirischen Erfolge des Kaiserlichen Heeres,
welche die Welt mit Ausbruch des GroBostasiatischen Krieges, wie von einer
hoheren Gewalt geplant, blitzartig in Erstaunen versetzt haben, sind selbstre-
dend ein unvermeidliches Resultat der Erhabenheit Seiner Majestét. Dennoch
sind sie auch darauf zuriickzufiihren, dafl die Angehorigen des Heeres die
Kaiserlichen Weisungen an die Soldaten’® befolgt, von zahlreichen Veteranen

1 Harald SaLomon: “Das Heer (Rikugun). Ein japanischer Propagandafilm aus dem Jahr 1944.
Einleitung”, JH 12 (2008): 59-149.

2 “Geki eiga kikaku shokai: Rikugun (Shochiku)” BB { A A - FEEE (RAAT), Nippon
eiga, Oktober 1944: 12-15.

3 B - A N=W T V) 2 VlGE Riku Kaigun gunjin ni tamawaritaru chokuyu, 4. Januar
1882. Vgl. SaLomon 2008: 116-18.
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Ausbildung und Erziehung erfahren und zudem im Japanisch-Chinesischen,
Japanisch-Russischen und weiteren Kriegen die kostbare Bluttaufe empfan-
gen haben. Die Produktion dieses Werks verfolgt die Absicht, durch die Ver-
filmung des [gleichnamigen] Romans von Hino Ashihei, welcher die Kindheit
eines Heeressoldaten im Kreise seiner Familie beschreibt, dem zum Entschei-
dungskampf dringenden Volk die Gestalt der iiberaus traditionsreichen Streit-
kréfte des Kaisers noch deutlicher zu vermitteln und gleichzeitig das Gefiihl
des Vertrauens zu seinen Soldaten weiter zu vertiefen.

[... Inhaltsangabe des Drehbuches ...]

(Vorstellung) Es handelt sich um die Verfilmung eines Romans, den Hino
Ashihei in der Zeitung “Die Morgensonne” (Asahi shinbun) in Fortsetzung
verGffentlicht hat. An dem Auftragswerk der Pressestelle des Heeresministeri-
ums wird momentan unter Hochdruck gearbeitet, da die Urauffiihrung anlif-
lich des dritten Gedenktags [des Ausbruchs] des GroBostasiatischen Krieges*
am achten Dezember vorgesehen ist.

Der Roman ist ein iiberaus umfangreiches Werk, dessen Handlung sich iiber
achtzig Jahre oder vier Generationen von Vitern und S6hnen von der Meiji-
Restauration bis zum gegenwirtigen Krieg erstreckt. Deshalb ist die Adaption
der unbearbeiteten Vorlage in jedem Fall eine schwierige Aufgabe. Eine mog-
liche Vorgehensweise wiire, den Text insgesamt tiichtig zu straffen. Dagegen
kiirzt das Drehbuch die Handlung, indem es vollig auf den letzten Teil ver-
zichtet, der wihrend des GroBostasiatischen Krieges spielt. Es bricht ab, als
Tomohikos éltester Sohn Shintard zur Zeit des Zwischenfalls von Shanghai
[1932] ins Feld zieht. Fraglos gibt es unterschiedliche Verfahren, einen Ro-
man zu kiirzen, und auch dieses besitzt Vorziige. Die [zur Zeit des] Krieges
[spielenden] Teile des Romans, und insbesondere die Passagen, in welchen der
jingere Bruder Reizo wihrend der Kdmpfe um die Halbinsel Bataan [1942]
den Dienst als Fiihrer der Kompanie antritt, der Shintaré angehort, wodurch

4  KEMES A0S H Dai Toa senso shiinen kinenbi, 8. Dezember: Die Urspriinge des
Gedenktags reichen bis 1938 zuriick. Am 7. Juli dieses Jahres wurde erstmals des Zwi-
schenfalls an der Marco-Polo-Briicke gedacht. In der zweiten Hilfte 1939 wurde ein Tag
des patriotischen Dienstes eingefiihrt, der jeweils zu Monatsbeginn stattfand. Neben dem
Besuch offentlicher Versammlungen und Schreine war die Bevolkerung angehalten, sich fiir
das Gemeinwohl einzusetzen und Veranstaltungen zur Unterhaltung zu meiden. Im Februar
1942 wurde der Tag auf den Achten jedes Monats verlegt, um der Kriegserkldrung an die
Vereinigten Staaten 1941 zu gedenken. Vgl. John F. EMBREE: The Japanese, Washington:
Smithsonian Institution 1943: 33; Thomas R. H. Havens: Valley of Darkness. The Japanese
People and World War Two, New York: Norton 1978: 17-18.
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jlingerer und &lterer Bruder sich tiberraschenderweise als Kommandeur und
Untergebener begegnen, sind ergreifend. Da es in der heutigen Situation je-
doch geradezu unmoglich ist, den Kampf um Bataan zu drehen, wurde die-
ser Teil weggelassen. Tatsédchlich gibt es in bezug auf die Frage, welcher Teil
der literarischen Vorlage zu kiirzen sei, beim gegenwértigen Stand der Dinge
kaum eine andere Losung.

Die Adaptation gestaltet sich nicht nur schwierig, weil es sich um eine
Familienchronik handelt, die sich iiber vier Generationen erstreckt. Was der
Roman vermitteln mochte, ist schlieBlich nicht einfach die Vielfalt der Bege-
benheiten im Verlauf der Meiji-, Taisho- und Showa-Jahre, sondern auch das
charakteristische Gefiihl, welches in der Familie Takagi iiber die unterschied-
lichen Zeiten hinweg, jahrzehntelang ununterbrochen tradiert wurde. Fiir die
filmische Umsetzung entstehen dadurch weitere Probleme. Selbstverstindlich
muB vor allem der Geist der Soldaten (B AW gunjin seishin), welcher die
Familie Takagi durchstromt, zum Ausdruck kommen. Diesen Geist gilt es ein-
gehend zu beriicksichtigen und eindrucksvoll darzustellen. Insbesondere fiir
den Regisseur diirfte das mit erheblichen Miihen verbunden sein, doch kann
man hoffentlich vom Nachwuchsregisseur Kinoshita Keisuke erwarten, daf3
er seine Aufgabe bewiltigen wird. Es ist wohl angebracht zu sagen, daf} es
von dieser Produktion abhéngt, ob er in Zukunft ernstzunehmen sein wird.
Seinen bisherigen drei Filmen nach zu urteilen, hat er etwas Melancholisches
und neigt offensichtlich dazu, von diesen Gefiihlen fasziniert zu sein. Aber
bei diesem Film wird er sich hoffentlich davon befreien und ein kraftvolles,
lebendiges Werk schaffen.

Da das Drehbuch in einer Weise gelungen ist, daf} es zu den besten Stiicken
der letzten Zeit gezdhlt werden muf3, kommt es nur noch auf die Leistung der
Darsteller an. Die wichtigste Rolle diirfte der Mutter Waka zukommen. Sie ist
eine mustergiiltige japanische Frau, und der weitgehende Erfolg des Films ist
garantiert, sofern sie gelungen portritiert wird. Deswegen handelt es sich um
eine schwierige Rolle, die jedoch gliicklicherweise mit einer geeigneten Dar-
stellerin besetzt wurde.> So bleibt zu hoffen, dal} sie [ihre Aufgabe] tadellos
meistern und das Musterbild einer japanischen Mutter schaffen wird.

5 Die Mutter Waka wurde von Tanaka Kinuyo M Hi#E4% (1900-77) verkorpert, die zu den
populérsten japanischen Schauspielerinnen des 20. Jahrhunderts zihlt. Vgl. SaLomon 2008:
91.
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Uber den Geist des Heeres®

Hino Ashihei

Obwohl der unvergleichliche Geist des japanischen Heeres glorreich ist, fillt
es schwer, ihn mit einem Wort zu beschreiben. Dennoch hat er auch etwas un-
gemein Klares an sich. Das riihrt daher, dafl diese Haltung einerseits den Fiinf
Kaiserlichen Weisungen an die Soldaten entspringt, andererseits aber schlicht
und einfach das Wesen ist, auf das [diese Weisungen]| zuriickgehen. Von Be-
ginn an handelte es sich um den GroBgeist (K¥E## dai seishin) der gesamten
Kaiserlichen Streitkrifte, welcher nicht nur das Heer, sondern auch die Marine
umfaft. Folglich handelt es sich um nichts Geringeres als ein Grundprinzip,
dem die gesamte Nation Respekt zollen sollte.

Wenn wir heute auf den Schlachtfeldern, wo immer erbitterter gekdmpft
wird, Tag und Nacht Dinge beobachten, welche die Seele (81 tamashii) des
Heeres manifestieren, sind wir ergriffen. Stirker jedoch als das Bediirfnis, die
Taten heldenhafter Soldaten, die sich dabei offenbaren, als etwas Besonderes
zu verehren, ist das Gefiihl, dafl uns ihr Handeln vertraut ist. Schlie3lich sind
das Militdr und das Leben des Volkes in Japan keine gesonderten Angelegen-
heiten, und die Soldaten gehoren keineswegs einer anderen Art von Mensch
an. Tatsdchlich sind beide vollkommen eins. Hunderte von Malen haben wir
doch schon von Minnern gehort, die auf den Schlachtfeldern Heldentaten
vollbracht haben, die selbst die Geister (F2#f kishin, kijin") zu Tréinen riihr-
ten. Auch heute stehen solche Soldaten an der Front beim Zerschmettern der
Feinde in der ersten Reihe und vollbringen immer wieder Leistungen, die uns
in Erstaunen versetzen. Aber wer sind denn diese Ménner {iberhaupt? Sie sind
nicht irgendwer! Allesamt sind sie unsere Blutsverwandten, unsere Nachbarn,
niemand anders als wir selbst.

Seit der Aufopferungsschlacht (¢ gyokusai®) auf der Insel Attu sind uns
etliche traurige Nachrichten zu Ohren gekommen. Zur Vielzahl der Helden-

6 HiNo Ashihei KEF#ELL: “Rikugun seishin ni tsuite” FEEREHIZ DT, Shin eiga, De-
zember 1944: 14-15.

7 Zum Bedeutungsspektrum des Begriffs siehe Klaus KracHr: Studien zur Geschichte des
Denkens im Japan des 17. bis 19. Jahrhunderts: Chu-Hsi-konfuzianische Geist-Diskurse,
Wiesbaden: Harrassowitz 1986: 2—6.

8 “Edelsteine zerschmettern”. Der Ausdruck wurde am 31. Mai 1943 in das offizielle Voka-
bular aufgenommen, um die erbitterte Verteidigung der Insel Attu zu bezeichnen. Der locus
classicus findet sich in den “Dokumenten der Nordlichen Qi-Dynastie” AL (Bei Qi
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seelen (J£Z eirel®), die auf einsamen Inseln in fernen Meeren nach erbittertem
Kampf in Erfiillung ihrer Pflicht das Leben lieen, haben wir als Gottheiten
aufgeblickt. Aber die auf besagten Inseln Gefallenen waren selbstverstdndlich
keine Ausnahmefille, die von Anfang an ein gottgleiches Wesen besallen. Es
waren sozusagen Leute wie der Zimmermann Herr Kuma, dem wir Tag fiir
Tag begegnen, der Maurer Herr Hachi und Yoshida, der ofters einen Streit
anfingt, weil er etwas ungeduldig ist, der gutmiitige Nakamura und Satd mit
den Glotzaugen, der immer im Bad naniwa-Lieder grolt, Herr Takahashi, der
so sehr an Frau und Kind héngt, und Herr Fujita, der auch schon mal in einen
Splittergraben fillt, wenn er betrunken ist. Kurzum, es handelt sich schlicht
und einfach um ganz gewohnliche Menschen. Wir pflegen tidglich engen Um-
gang mit ihnen und treffen sie in groB3er Zahl, wenn wir durch die Stadt spazie-
ren. Haben sie erst einmal die Uniform angelegt und zum Gewehr gegriffen,
entfalten solchermafen vollkommen gewohnliche Japaner im Handumdrehen
eine Erhabenheit, die sie in den Rang von Gottheiten erhebt. Das verdient un-
sere Ergriffenheit in solchem Mafle, dal wir nicht umhin kdnnen, zu Trénen
geriihrt zu sein. Denn die Tiefgriindigkeit des im Inneren Bewahrten und die
Wiirde des ohne unser Wissen Angehduften ist unvergleichlich. Das jedoch
ist das wunderbare Erbe, welches die Japaner von den Anfingen des ewig
wihrenden Kaiserreichs an unaufhorlich wie ein Strom durchflossen hat und
nun nicht mehr blofe Theorie, sondern nicht zu leugnende Himmelsnatur (K
1 tensei) ist. Die Geister der alten Grenzwachen (fhi N sakimori'®) wollten
nicht einfach irgendwo in Meeren oder auf Bergen verrotten und haben ohne
Riicksicht darauf, daf} sie bereits an der Seite ihrer Kaiser gefallen sind, und
trotz der auflerordentlichen Heftigkeit des Wandels der Welt keinen Schaden
genommen und sich bis zum heutigen Tage im tiefen Herzensgrund des Vol-
kes erhalten. Nun wird plotzlich das Wehr aufgerissen, und sie explodieren
wie ein prichtiges Feuerwerk in Richtung des ekelhaften Feindes, der auf die

shu; 6. Jahrhundert). Die Wendung driickt aus, daf3 ein Mann von Ehre lieber seine Juwelen
zerschmettert, als in prinzipiellen Angelegenheiten einen Kompromif3 einzugehen, um die
Dachziegel auf seinem Haus zu retten. Vgl. Dai Kan Wa jiten KRR RE UL Komp. v. Mo-
roHAsHI Tetsuji & F&#7Z, Bd. 7, Taisha Kan Shoten 1985 (1958): 793. Siehe auch DowEr
1986: 231 u. 352, Anm. 61.

9 “Uberragende, vortreffliche Seele”, eine honorative Bezeichnung fiir die Seelen der Gefal-
lenen.

10 “Verteidiger”, “Wachen”. Vom 6. bis zum 8. Jahrhundert aus allen Landesteilen rekrutierte
Personen, die fiir einen Zeitraum von drei Jahren zum militdrischen Dienst auf Kyushu
verpflichtet wurden.
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Kaiserlichen Landen schielt. Es entfaltet sich eine erhabene Szenerie, welche
die gesamte Bevolkerung in Bewunderung erstarren 14t.

Es bedarf keiner Erwihnung, dafl die Kaiserlichen Weisungen an die Sol-
daten nicht allein fiir das Militir erlassen wurden, sondern ein Grof3geist sind,
dem das gesamte Volk Folge leisten soll. Wenn alle Handlungen von diesem
Geist ausgehen und auf ihn zurtickkommen, so sind sie frei von Fehlern. Na-
tiirlich gilt dies auch fiir alle Unternehmungen des Volkes. Das ist selbstver-
standlich, wenn man sich vergegenwirtigt, dafl die Geistesstirke des japa-
nischen Heeres nicht die Eigenschaft einer gesonderten Truppe ist, sondern
letztlich auf die GroBartigkeit des Volksgeistes zuriickgeht. Was am Soldaten
hervorragend ist, tritt nicht schlagartig beim Dienstantritt mit Erreichen der
Volljdhrigkeit an den Tag. Im Militdrleben bekommt das, was einem bereits
gegeben, lediglich den letzten Schliff. Die strahlende Geschichte, die Traditi-
on und [das] Familie[nwesen] (% ie) Japans durchdringen unseren Korper und
Geist wie ein verborgener Edelstein (£ hoseki) bereits vom Zeitpunkt an, da
wir das Licht der Welt erblicken. Mit dem Antritt zum Kasernendrill gewinnt
dieses wohlgestaltete, anmutige Erbe noch an Glanz. Folglich wurzelt die
Stirke des japanischen Heeres géinzlich in der GroBartigkeit des Volkes selbst.

Mein bescheidenes Werk Das Heer habe ich in dieser Absicht verfaft, doch
verzehrt mich die Scham, mangelndes Wissen und unzureichende Begabung
habe ein akzeptables Ergebnis versagt. Ich bin mir wohl bewuft, da$} es iiber-
aus anmallend ist, den Geist des GroBheeres erschopfend schildern [zu wol-
len], indes habe ich dieses Werk nicht leichthin geschrieben, und insbesondere
dafiir, daB ich den Pinsel ausschlielich aus Treue [gegeniiber dem Kaiser] und
Aufrichtigkeit ({83k chiisei) gefiihrt habe, gedenke ich mich vor niemandem
zu schdamen. Da es nicht angeht, eine Zeile oder auch nur ein Wort zu schrei-
ben, welches die Streitkréfte Seiner Majestiit verletzt, machte ich es mir zur
Gewohnheit, mich aufrecht hinzusetzen und aus der Ferne in Richtung des
Kaiserlichen Palastes zu verbeugen, bevor ich den Pinsel aufnahm und mich
dem Blatt zuwandte.

Es heiit, daB3 mein Heer nun verfilmt wird. Da ich den Roman ohne auch
nur einen Gedanken an eine Verfilmung geschrieben habe, kann ich mir vor-
stellen, daf} die Dramatisierung viel Miihe gekostet hat. Zudem diirfte es nicht
einfach sein, eine derart umfangreiche Geschichte in einem der heutzutage
[in ihrer Linge] eingeschrinkten Filme zu erzihlen.!" Deshalb scheinen die

11 Im Jahr 1944 war die Laufzeit von Filmen im Rahmen der “Notstandsmafnahmen fiir den
Entscheidungskampf™ Pk JE# #51E (Kessen hijo sochi) auf 73 Minuten beschrinkt wor-
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Bemiihungen der mit der Produktion betrauten Personen keine Kleinigkeit zu
sein. Ich habe alles dem Militdr und den Beteiligten iiberlassen. Um zum Ende
zu kommen: wenn es klar und deutlich wird, daf} die GroBartigkeit und die
Stirke des Geistes des japanischen Heeres im tiefwurzelnden Volksleben zu
suchen sind, dann bin ich iiberzeugt, dafl der Film ein ausgezeichnetes Werk
wird.

Eindriicke von den Dreharbeiten zu “Das Heer”'?

Kinoshita Keisuke

Gegenwirtig setzt die unbezwingbare Kaiserliche Armee ihren wackeren
Kampf in allen Kriegsgebieten GroBostasiens fort. Nun, da uns ihr heroisches
Auftreten mit geringen Kriften gegeniiber dem materiell iiberlegenen Feind
wieder und wieder zugetragen wird, sind die einhundert Millionen des Volkes
zu den Waffen gerufen, und der Kaiserliche Befehl zur Riistung und zum Aus-
marsch'? ist ergangen.

Zweifellos ist es sehr bedeutungsvoll, daf sich in diesem Herbst die Gele-
genheit ergab, den Roman Das Heer von Hino Ashihei zu verfilmen und so
dem Volk ausnahmslos die wahre Beschaffenheit unserer allgemeinen Wehr-
pflicht zur Kenntnis zu bringen.

Von alters her ist die allgemeine Wehrpflicht keine formale Verpflichtung.
Sie ist Ausdruck eines aufrichtigen Wunsches, der von selbst aus dem Volk
hervorquoll. Als dem Land seit dem weit zuriickliegenden Mongoleneinfall
des Jahres 1281 erstmals am Ende der Tokugawa-Zeit wieder Gefahr drohte,
wurde unser Nationalcharakter in der schweren Krise, von jung und alt uner-
wartet, zu einer von unten aufsteigenden Kraft, und die Bereitschaft, an der
Waffe zu dienen, fand weite Verbreitung.

den. Vgl. Karo Atsuko JNEEIEF-: Sodoin taisei to eiga K8 B A & Wefilj, Shin’yo Sha
2003: 247-48.

12 Kmosurta Keisuke AR T H4: “Rikugun enshutsu techo” [ HTF 0§, Shin eiga, De-
zember 1944: 22.

13 MR AEE D K54 “Kaiserlicher Befehl zur Riistung und zum Ausmarsch” (Sokekki
shingun no dai gorei). Wahrscheinlich verweist Kinoshita hier auf die Griindung der “Be-
wegung zur Riistung und zum Ausmarsch des gesamten Volkes™ [E R8P AT E) (Koku-
min Sokekki Undo), die am 14. Mai 1944 erfolgt war.
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Und nun ist unser Land erneut an einem folgenschweren Wendepunkt an-
gelangt, der beispiellos in der Geschichte ist. Noch einmal vergegenwirtigen
wir uns die Tatsache, daf die méchtige Kraft, die seit der Meiji-Restauration
aus der Mitte des Volkes aufstieg, sowie die Herzen aller Offiziere und Mann-
schaften der Kaiserlichen Armee, deren unvergleichliche Geistestirke allseits
bekannt ist, tatsdchlich in den uns vertrauten Familien herangezogen wurden.
Schmerzlich empfinden wir die Notwendigkeit, uns bewuft zu sein, daf3 auch
wir stets ein Mitglied der Kaiserlichen Armee sind. Die Bewegung zur Riistung
und zum Ausmarsch der einhundert Millionen ist nicht vom Einfluf der wie-
der und wieder erfolgenden Verlautbarungen des Kaiserlichen Hauptquartiers
abhéngig. Sie erhob sich bereits mit dem Ausbruch des GroBostasiatischen
Krieges, als unsere Elite mobilisiert wurde. Wenn Offiziere und Mannschaften
kidmpfen, sollen die einhundert Millionen kdmpfen. Die von Offizieren und
Mannschaften errungenen Kriegserfolge sollen unmittelbar zu Erfolgen der
einhundert Millionen werden. Die Erregung von Offizieren und Mannschaften
soll von den einhundert Millionen ohne Unterschied geteilt werden. Man kann
sagen, daf} sich eben darin die allgemeine Wehrpflicht offenbart.

Das Heer entfernt sich etwas vom tapferen Kampf der Offiziere und Mann-
schaften in Uniform. Seine Absicht besteht darin, dessen Niahrboden, den Geist
der allgemeinen Wehrpflicht, aufzugreifen. Es handelt sich sozusagen um das
Heer im Herzen des Volkes, um das Heer in Familie und Heim. Auf welche
Weise jedoch verdeutlicht man unseren kriftigen, eine wunderbare Tradition
besitzenden Geist, indem man eine Frau und ihre ein halbes Leben wihrenden
Kémpfe in den Mittelpunkt stellt? Und wie bringt man zum Ausdruck, daf} er
genau der Haltung von Offizieren und Mannschaften an der Front entspricht?
Die Schwierigkeit und die Last der Verantwortung [dieser Aufgabe] empfinde
ich zutiefst.

[Diese Frau] ist zur Zeit des Japanisch-Chinesischen Krieges ein Mid-
chen, wihrend des Japanisch-Russischen Krieges Ehefrau und zur Zeit der
Zwischenfille in der Mandschurei und in Shanghai schlieflich Mutter. Als
ihr Sohn kurz darauf ins Feld zieht, entspricht ihre von den Erfolgen, die der
Sohn erzielen wird, liberzeugte und aus ganzem Herzen fiir sein Kriegsgliick
betende, ruhige Erscheinung dem edlen Wesen, das alle japanischen Frauen
besitzen. Die unerschrockene, uniformierte Gestalt des Sohnes dagegen, der
alles Vater, Mutter und der Familie {iberlat und mit ganzem Herzen nach dem
Felde strebt, entspricht der médnnlichen Entschlossenheit, die alle japanischen
Minner auszeichnet. Sicherlich wird er in Kiirze an der Front in den Ruf der
Tapferkeit gelangen, den einhundert Millionen erneut Mut einfl68en und den
Weg fiir die Nachfolgenden ebnen.
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Der Grofteil der AuBenaufnahmen zu Das Heer wurde in der Stadt Fukuo-
ka gedreht. Mit der grof3ziigigen Unterstiitzung insbesondere vom westlichen
Stabsquartier und den vielen weiteren Beteiligten aus Militdr, Behorden und
Bevolkerung konnten die Dreharbeiten mit groBBter Reibungslosigkeit durch-
gefiihrt werden. Vor allem bei den aufwendigen Aufnahmen fiir die letzte
Szene — unter Mitwirkung der Offiziere und Mannschaften der betreffenden
Einheit, der Patriotischen Frauenvereinigung'* sowie der Nationalen Schulen
wiederholte sich in der Stadt ein Truppenauszug, wie er zur Zeit des Zwi-
schenfalls von Shanghai stattfand — vergal} die ganze Stadt inmitten des Tu-
mults der unerwartet sich erhebenden Hochrufe und der wild geschwenkten
Fahnen und Wimpel, daf} es sich um Dreharbeiten handelte, und gab sich ihrer
Begeisterung hin, worauf gar ein Teil unserer Aufnahmetruppe die Arbeit lie-
genlief}, um enthusiastisch und lautstark in die Hochrufe der Stadtbevolkerung
einzustimmen. [Diese Begeisterung] allein wird unmittelbar zum Néhrboden
zahlreicher Kriegserfolge werden. Sie ist der Grund dafiir, daB nichts in die-
ser Welt der Kaiserlichen Armee gleichkommt. An dieser Stelle [m6chte ich]
den Offizieren und Mannschaften der Einheit, die mit uns zusammenarbeitete,
fortwihrendes Kriegsgliick wiinschen und den Herren aus Behorden und Be-
volkerung der Stadt Fukuoka meinen herzlichen Dank aussprechen.

Gegenwiirtig setzen wir die Innenaufnahmen zu Das Heer mit aller Kraft
fort. Wir sind eine Gemeinschaft, die durchaus solche Arbeiten gewohnt ist.
Wihrend der Dreharbeiten zu Das Heer stoflen wir allerdings hdufig auf Situa-
tionen, in denen wir zu Trénen geriihrt sind. Bei diesen Gelegenheiten fiihlen
wir uns zutiefst in der Einsicht bestitigt, da auch wir dem Volk der einhundert
Millionen angehoren, das sich die Gesinnung der Offiziere und Mannschaften
zu eigen gemacht hat.

14 Die 1901 von Okumura Ioko (1845-1907) gegriindete “Patriotische Frauenvereinigung”
DA TN (Aikoku Fujin Kai) mobilisierte Unterstiitzung fiir das Militdr. Sie wurde von
hoheren Gesellschaftskreisen gefordert und widmete sich der Fiirsorge von Soldaten und
deren Familien. Vor allem nach dem “Mandschurischen Zwischenfall” suchte die Vereini-
gung, fiir eine Steigerung des patriotischen und militdrischen Geists zu werben. Die Verei-
nigung erreichte zeitweise nahezu vier Millionen Mitglieder. Zusammen mit weiteren auf
private Initiativen zuriickgehenden Organisationen wurde sie 1942 in die staatlich gelenkte
“Grofjapanische Frauenvereinigung” K H At N4> (Dai Nippon Fujin Kai) iiberfiihrt.
Die Mitgliedschaft war mit dem Erreichen des zwanzigsten Lebensjahrs obligatorisch. “Ai-
koku Fujin Kai”, DHJ, Fasc. 1: 11; “Dai Nihon Fujin Kai”, DHJ, Fasc. 3: 33-34. Siehe auch
Sheldon Garon: “Integrating Women into Public Life: Women’s Groups and the State”, in:
Molding Japanese Minds: The State in Everyday Life, Princeton, N.J.: Princeton University
Press 1997: 115-46.
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SchlieBlich gilt es hinzuzufiigen, da wir in den wenigen Tagen, die bis zur
Fertigstellung von Das Heer verbleiben, enorme Anstrengungen leisten, um
den von allen Seiten, vor allem vom Militér, gehegten Erwartungen gerecht zu
werden. Gleichzeitig setzen wir in der Befolgung des Eids, als Filmschaffende
nach bestem Gewissen [die von unserem] Lande [empfangene Gnade] zu ver-
gelten, unsere gesamten Krifte ein.

Spielfilmkritik “Das Heer” (Shochiku)"

Der Dramaturg Ikeda Tadao hat die iberaus umfangreiche literarische Vorla-
ge, die sich iiber vier Generationen von Vitern und S6hnen oder achtzig Jahre
erstreckt, gut gekiirzt und angeordnet. Trotzdem hat er den Schwerpunkt dar-
auf gelegt, durch die Darstellung der Familie Takagi die Massen zu bewegen,
sich mit dem soldatischen Geist zu identifizieren, worin das Hauptaugenmerk
der literarischen Vorlage besteht. Sowohl inhaltlich als auch formal handelt es
sich bei dem Drehbuch um ein makelloses Werk. Nun konnte man nur hoffen,
dal} der mit der Umsetzung betraute Nachwuchsregisseur Kinoshita Keisuke,
der zwar durch sein Erstlingswerk Blithender Hafen eine vielversprechende
Zukunft zu erkennen gegeben hat, mit seinen folgenden Filmen aber praktisch
unbekannt geblieben ist, in der Lage sein wiirde, das Drehbuch zu verarbeiten.
Man erwartete, daf} er wie ein richtiger Jungregisseur alles geben und kraftvoll
Regie fithren wiirde. Hier und da mdgen sich wohl Mingel finden, im grofien
und ganzen aber entfaltet er ein Talent, das den Erwartungen gerecht wird. Es
ist besonders erfreulich, daf} er die in der Vorstellung des Spielfilmprojekts
(Nr. 13 dieser Zeitschrift) angesprochene Neigung zur Melancholie abgewor-
fen und eine Fertigkeit offenbart hat, die ihn zur Hoffnung des [Shochiku-]
Ofuna-Studios und der [gesamten] Filmwelt macht. Es ist nimlich anerken-
nenswert, wie die schone Familienorientierung (% % 3:2¢ kazoku shugi) Japans
sympathisch und menschlich portritiert wird, wobei die Liebe zwischen dem
Elternpaar und die Liebe zwischen Eltern und Kindern in einem bescheidenen
Heim im Mittelpunkt steht. [In der Darstellung] flie3t der erhabene Geist der
Soldaten ohne Unterlal und vermittelt dennoch inmitten der Freundlichkeit
sein kraftvolles Wesen. Ferner wird das von der Gewichtigkeit [des Themas]
herriihrende Gefiihl von Bedriickung durch die warme Liebe [der Familie]
gemildert. Die Szene etwa, in welcher der als Geldverleiher gescheiterte To-

15 “Geki eiga sakuhin hyo: Rikugun™ B[/ S HE - BEEE, Nippon eiga, Januar 1945: 22.
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mohiko von der Liebe seiner Frau getrostet wird, wirkt in angemessener Weise
rithrend. Im Gegensatz dazu offenbart [Kinoshita] mit der Szene, in der Waka
die Fiinf Kaiserlichen Weisungen mit kaum vernehmbar leiser Stimme vor
sich hin fliistert, eine vollkommen unverstindliche, an Einsicht mangelnde
Regiefiihrung. Man konnte dies zwar als bewufite Technik zur Vorbereitung
des mit der folgenden Ausmarschszene zusammenfallenden Hohepunkts an-
sehen, doch warum mulfite er sie die Weisungen mit einem irren Licheln flii-
stern lassen? Durch diese Szene zerstort er Wakas bisherigen Charakter. Thr
im vorangegangenen Teil gezeichnetes Wesen geht vollkommen verloren. Es
ist schwer zu leugnen, daf3 die Regie hier bedeutende Fehler aufweist. Es ent-
spricht nicht einer Mutter, die ihren Sohn verabschiedet, wie Waka, die bisher
als bescheidene, mustergiiltige japanische Frau dargestellt wurde, vollkom-
men selbstvergessen, ja fast wahnsinnig durch die Menschenmenge dringt,
um [ihrem Sohn] Shintard zu folgen. Vielmehr ist es duBerst ungebiihrlich
und versieht ein ansonsten gelungenes Werk zum groffiten Bedauern mit einem
Makel. Nicht in bezug auf die Regie der einzelnen Szenen, sondern was die
Wirkung des gesamten Werks und die Charakterzeichnung anbelangt, bleibt
aufrichtig zu hoffen, dafl der Regisseur seine Kenntnisse noch erheblich ver-
tiefen wird.

Gliicklicherweise trigt es zur Glaubwiirdigkeit [des Films] bei, daf} die Rol-
len mit geeigneten Personen besetzt sind. Im allgemeinen spielen sie ausge-
zeichnet. Vor allem Tanaka [Kinuyos] Darbietung ist meisterhaft. Ryt [Chisht]
und Tono [Eijird] bieten ebenfalls eine ernsthafte, gute Leistung. Auch Uehara
[Ken] demonstriert eine kaum iibersehbare Reife.

Ein deutlich spiirbarer Aspekt dieses Films ist die enthusiastische Unter-
stiitzung des lokalen Militédrs, der Behorden und der Bevolkerung in der letz-
ten Szene und die dadurch angespornte, harte Arbeit der Produzierenden. Der
vereinte Enthusiasmus beider Seiten kommt in dieser Szene deutlich zum Aus-
druck. Er strahlte eine uniibertroffen mitreifende Kraft aus.

Eben dieser Enthusiasmus macht den Vorzug aus, der zur Empfehlung
des Films beitrdgt. Er stellt die Kraft dar, die heutzutage iiberall sehnlich er-
wiinscht ist.

(Ein nationaler Film des Informationsbiiros, von den [Zensur]|gebiihren des
Innenministeriums befreit, 2392 m).
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Tanabe Hajimes Philosophie als Metanoetik
Ubersetzung und Kommentierung. Zweiter Teil

Johannes Laube, Miinchen

Vorbemerkungen des Ubersetzers

In diesen Vorbemerkungen sollen erstens einige in Kapitel 2 relevante Grund-
begriffe Tanabes hervorgehoben werden, zweitens sollen sie vor Millver-
stindnissen geschiitzt werden. Drittens sollen wichtige in dieser Ubersetzung
angewandte Ubersetzungsregeln genannt werden. Fiir das Verstindnis dieses
Kapitels ist die Kenntnis des Kapitels 1! niitzlich, aber nicht unerldBlich, weil
Tanabe mit seinem Denken immer wieder von einer anderen Perspektive her
neu ansetzt.

Zu den Grundbegriffen Tanabes
und ihren moglichen Mif3verstdandnissen

Man sollte bei der Lektiire nicht auf3er Acht lassen, dafl Tanabe mit seiner
“Metanoetik” nicht Religion und auch nicht Moral predigen, sondern den An-
fang von Philosophie beschreiben will. Deshalb sollte man “Metanoia (zan-
ge)” und “Metanoetik (zangedd)” weniger als “Reue bzw. Weg der Reue”,
sondern vielmehr als “Meta-noia bzw. Meta-noetik” (d.h. “Weg des Uberstei-
gens der Vernunft”) verstehen. Dabei setzt sich Tanabe stets auch mit Gedan-
ken und Begriffen Nishida Kitards auseinander, ohne seinen Namen zu erwih-
nen. Tanabe setzt voraus, dafl der Leser um ihre unterschiedlichen Tendenzen
im Denken Bescheid weif3.

Wie in den Vorbemerkungen zu Kapitel 1 gezeigt, pflegt Tanabes Metano-
etik einige Anliegen und Arbeitsweisen, die der christlichen “negativen Theo-
logie” nahekommen. Das gilt vor allem fiir die Benennung des Absoluten als

1 Johannes Laube: “Tanabe Hajimes Philosophie als Metanoetik — eine ‘Negative Theolo-
gie’? Einfiihrung und Ubersetzung. Erster Teil”, JH 12 (2008), 151-209.

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



164 Johannes Laube

“absolutes Nichts (zettai mu)” bzw. der “absoluten Verneinung (zettai hitei)”,
die Tanabe aber auch mit Hilfe der alten mahayana-buddhistischen Dialektik
des “weder-noch” im Sinn des Nagarjuna (2./3. Jh.) erldutert. In diesem Zu-
sammenhang muB man bei der Lektiire wie beim Ubersetzen darauf achten,
daB3 Tanabe von zwei verschiedenen “Nichtsen” spricht, manchmal ohne sie
unterscheidend zu kennzeichnen: Von den vielen relativen Verneinungen, die
jeweils ihrer relativen Bejahung gegeniiberstehen, und von der einen absolu-
ten, unbedingten, einschriankungslosen, endlosen Verneinung, die alle inhalt-
lich positiven Bestimmungen fiir das Absolute immer wieder aufhebt und nur
sich selbst gegeniibersteht. Wenn Tanabe von “Nichts” redet, ohne eine nihere
Kennzeichnung hinzuzufiigen, kann also eine relative Gegensatzbeziehung
gemeint sein oder eben diese absolute Verneinung im Sinn des “weder-noch”.

Das bedeutet aber nicht, da3 nach Tanabe das absolute Nichts kein bestimm-
tes Gesicht hitte. Sein Gesicht zeigt es fragmentarisch in der je neuen “Erfah-
rung” bzw. “Praxis” des Individuums als des “Mittler-Seienden”(hoben-u).

Analoge MiBverstdndnisse verursacht immer wieder der (symbolische!)
Terminus “Anderkraft” (tariki), der nicht als “Fremdkraft” iibersetzt werden
sollte. Die Griinde dafiir ergeben sich aus dem folgenden. Auch in tariki steckt
ndmlich die absolute Verneinung. Sie richtet sich als Verneinung zuerst ge-
gen die selbstgesteuerten Akte des natiirlichen, verniinftigen Menschen und
verneint wegen der Schwerkraft des “radikalen Bosen” (kongen-aku) ihre
Durchfiihrbarkeit in “Eigenkraft”. Zweitens hebt die “absolute Anderkraft”
ihre eigene Verneinungen immer wieder auf und nimmt die natiirliche, ver-
niinftige FEigenkraft in ihren Dienst. Diese absolut “andere” Kraft hat keine
eigene Substanz, kein eigenes Selbst, ist nicht als Individuum ortlich und zeit-
lich fabar. Die absolute Anderkraft verhilt sich zur relativen Eigenkraft wie
ein Lebensraum oder Handlungsspielraum zu seinen Innenbewegungen oder
wie ein selber gestaltloses Medium, das Anderung, Gestaltwandel, Erneue-
rung, Zukunft ermoglicht. Tanabe beschreibt die Gesamtbewegung auch als
einen Sog der absoluten Wirklichkeit in diejenige Richtung, in der sie mit
Hilfe der relativen Eigenkraft Geschichte werden will. Mit gewissem Recht
kann man die Eigenkraft als Reprédsentantin der individuellen “ersten Natur”
oder der geschichtlich gewachsenen Notwendigkeiten des Selbst betrachten,
dagegen die Anderkraft als Reprisentantin einer iiberindividuellen “zweiten
Natur”, d.h. der dem Selbst geschenkten Moglichkeiten oder Freiheiten. Dar-
um wiire statt der Ubersetzung von tariki als “andere Kraft” oder “Anderkraft”
die Ubersetzung “Anderungskraft” auch sinnvoll.

Aus diesem Zusammenhang der Erméglichung von “Anderung” ergibt
sich oft die Bedeutung des Tanabe-Terminus tenkan (“Wende”, “Wandlung”,
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“Wechsel”, “Austausch” 0.4.), der als zettai tenkan (“absolute Wende”’) eben-
falls die Verneinung aller bestehenden relativen Verhiltnisse einschlief3t, so-
fern sie sich verabsolutiert haben.

Im folgenden Kapitel 2 wird wegen der Auseinandersetzung mit Hegel der
Terminus jikaku meist mit “Selbstbewuf3tsein” iibersetzt, weil Hegel von der
Dialektik des Bewultseins bzw. Selbstbewulitseins spricht. Aber auflerhalb
des Hegel-Wortfelds meint jikaku nicht “Selbstbewuftsein”, sondern “von
selbst gewahr werden” oder “gewahr sein”, “reines Gewahren” (ohne Unter-
scheidung von Objekt, Subjekt und Akt!).

Einen unvorbereiteten Leser konnte die Inflation des Terminus “Wider-
spruch” (mujun) in Tanabes Text verwirren. Auch sie hingt damit zusammen,
daB} Tanabe in Kapitel 2 sich im Wortfeld Hegels bewegt. Nicht alles, was
Tanabe dabei als mujun bezeichnet, ist ein kontradiktorischer “Widerspruch”
im strengen Sinn. Meist sind relative, manchmal auch kontréire “Gegensitze”
(hantai) gemeint.

Wie in Kapitel 1 gebraucht Tanabe fiir seine Philosophie auch in Kapitel 2
die Struktur-Formel fiir Religion, die einst Shinran (1173-1262) aufgestellt
hatte: gyo-shin-sho “tun-glauben-erweisen / bezeugen”. Es bedarf aber wohl
keines Hinweises darauf, daf} “glauben” (shin) hier nicht als Glaube im Sinn
einer bestimmten Religion gefordert wird, sondern eine Art “Vorschuf3-Ver-
trauen” beim dndernden Tun, analog zum VorschuB3-Vertrauen des Naturwis-
senschaftlers, der in Auseindersetzung mit der Natur bestimmte Experimente
plant, durchfiihrt und bestitigt erfihrt. Diese Ubersetzung hebt jeweils die
Formel aus Tanabes Text heraus, auch wenn sie leicht abgewandelt benutzt
wird.

Zu den in dieser Ubersetzung angewandten Regeln

Grundsitzlich gilt: so originalgetreu wie moglich, so frei wie notig. Das be-
zieht sich nicht nur auf die einzelnen Sétze, sondern auch auf die Gestaltung
der Abschnitte. Die Zwischeniiberschriften, die FuBnoten und die eckigen
Klammern stammen vom Ubersetzer. Um Platz zu sparen wurden fiir die Ja-
panologen bei japanischen Termini die chinesischen Schriftzeichen nur dann
hinzugefiigt (bei ihrer ersten Erwidhnung), wenn sie fiir Tanabes Text eine tra-
gende Bedeutung haben oder ihre Schreibweise sich aus dem betreffenden
Romaji-Terminus nur schwer erschlieBen 1463t.
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Weil die englische Ubersetzung Philosophy as Metanoetics, California Uni-
versity Press, Los Angeles 1986 mit Tanabes Originaltext zu frei und eigen-
willig umgeht, kann vor ihr nur gewarnt werden.

Kapitel 2: Die absolute Kritik als die Logik der Metanoetik

Die Metanoetik? ist kein Produkt meines subjektiven Gefiihls. Auch ist sie
natiirlich kein Erzeugnis, das mich die Jodoshinsh@ Shinrans® durch ihren Ein-
fluB} nach ihrem Modell konzipieren lie3. [Die Metanoetik] ist das notwendige
Ergebnis, zu dem das unentrinnbare Schicksal der Philosophie als [Selbst-]
Kritik der Vernunft* fiihrt. Ich bezeichne dieses Ergebnis als absolute Kritik .3
Da die absolute Kritik die theoretische Seite des “Wegs der Metanoia” bildet,
kann man sie die Logik der Metanoetik nennen.

Der Begriff “absolute Kritik”

Nun, was bedeutet “absolute Kritik”? Ebenso wie man dem Begriff “Meta-
noetik” in der Philosophie gewdhnlich nicht begegnen kann, trifft man auch
den Begriff “absolute Kritik” nicht oft, wie mir scheint. Aber zeigt nicht die

2 Im Japanischen steht jetzt immer nur zangedo. Tanabe spricht aber in diesem Kapitel von
zangedo in dreifachem Sinn, einmal im Sinn der neuen Philosophie als Theorie der Selbst-
kritik der Vernunft (d.h. des Wegs der Transzendierung der noia), zum anderen Mal im Sinn
der Praxis der Metanoia im ethischen Sinn (Weg der Reue als Selbstkritik, moralischer Tod
und Lebensumkehr) und im religiosen Sinn (Weg der Reue als Weg mit der neubelebenden
“anderen Kraft”).

3 Die amida-buddhistische Religionsgemeinschaft Jodoshinsht (“Schule des Reinen Landes
[Amida-Buddhas]”) beruft sich auf Shinran als Begriinder ihrer Lehre und als Vorbild ihres
Lebens.

4 Im Japanischen steht hier nur risei-hihan BEM: L] (wortlich: “Vernunftkritik™). Die Uber-
setzung formuliert aus, was Tanabe meint und im Kapitel 2 ausfiihrlich erklirt. “Vernunft-
kritik” als “Kritik der Vernunft” kann als genitivus subjektivus und auch als genitivus ob-
jektivus gebraucht werden. Als genitivus subjektivus kritisiert die kantische transzendentale
Vernunft ihren spekulativen Ausbau zur Metaphysik. Als genitivus objektivus wird die
kritisierende transzendentale Vernunft selber zum Objekt der Kritik .

5 Zettai hihan $aMHE}. Da die Kritik der kritisierenden Vernunft nichts unkritisiert 148t,
fiihrt sie notwendig zur Selbstkritik der Vernunft. Genau das ist aber die Frage Tanabes:
ob und wie die kritisierende Vernunft iiberhaupt sich selbst kritisieren konne. Tanabe sieht
hier das folgenreiche Dilemma der Vernunft als kategorialer Verstand und als spekulative
Vernunft.
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Entbehrlichkeit eines Begriffes wie des Begriffes der absoluten Kritik die Un-
geniigendheit der Durchfiihrung des philosophischen Denkens in vielen Fillen
und erweist sie nicht deren Problematik? Selbstverstdndlich stellt der Weg von
Hegels Phdnomenologie des Geistes® eigentlich nichts anderes als absolute
Kritik dar. Da er die Phdnomenologie des Geistes im Gleichschritt mit den
Stufen der Geistesgeschichte des Westens entfaltete, vermischte er sie mit au-
Berhalb der logischen Entwicklung stehenden gesellschaftlichen und indivi-
dual-menschlichen Momenten. Zwar kann man nicht behaupten, Hegel habe
die absolute Kritik rein entfaltet, aber von ihrem Wesen her gesehen, mufl man
die Phinomenologie des Geistes als die geschichtliche Entfaltung der absolu-
ten Kritik bezeichnen. Doch ist nicht klar, ob Hegel die absolute Kritik als die
Konsequenz der [kantischen] Vernunftkritik aufzeigt. Dazu kommt noch, daf3
er im “absoluten Wissen’, welches das Endergebnis seiner Phinomenologie
darstellt, nach wie vor den Standpunkt der Vernunft aufrechterhélt. Man kann
nicht behaupten, er habe die absolute Kritik als absolute [Selbst-]Spaltung
der Vernunft durchgefiihrt. Hierin griindet auch die Kritik Schellings und ins-
besondere Kierkegaards an Hegel. Auch die Philosophie braucht die strenge
konsequente Durchfiihrung wie jene in der ostlichen Religionsgemeinschaft
des Zen. Sie braucht dessen unerschrockenen Wagemut®, der vorwértsdringt,
indem er [den Wechselkreislauf] von Leben und Sterben hinter sich 148t.°

Es ist eine auffillige Tatsache, daB der Glaube an die “andere Kraft”'°, zu
dem Shinran gelangte, in seiner Radikalisierung Gemeinsamkeiten mit dem
Zen aufweist und an das Stehen in der absoluten Grenzsituation des soge-
nannten “vorn und hinten ohne Bindung”" denken 14t. Der Glaube 6ffnet
sich jeweils als Ergebnis des volligen Zuendedenkens der alltiglichen Ver-
standesiiberlegungen und ihrer Radikalisierung bis zu ihrem letzten ausweglo-
sen Grenzpunkt. Eben diese Situation des Glaubens regt das Nachdenken iiber
die Situation der Philosophie an. Auch die Philosophie ist — dhnlich wie der

6 Hegels Phdnomenologie des Geistes: In der zweiten Hilfte dieses 2. Kapitels diskutiert
Tanabe ihre Vorziige und Mingel unter dem Stichwort “dialektisches Denken”.

7 Vgl. G. W.F. Hegel: Phdnomenologie des Geistes, Werkausgabe in 20 Binden, Bd. 3, Teil:
Das absolute Wissen, Frankfurt: Suhrkamp 1970: 575ff.

8 Wagemut: yamoshin 55 #.L» oder yimoshoshin 55 5 ## 1 — ein zen-buddhistischer Termi-
nus.

9 D.h. den Wechselkreislauf von “Leben und Tod”: shoji 423t transzendierend.
10 Tariki ftt J7: mit einer “anderen Kraft”, die nicht aus dem Vernunft-Selbst kommt.

11 Zengo saidan Aiif4 B Wortlich: vorn und hinten abgeschnitten.
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Glaube der Religion — ein Weg des Todes, ein Weg des Sterbens und Auferste-
hens.'? Das “absolute Wissen” (zettai chi), das die Philosophie sucht, kann es
abseits dieses Weges nicht geben. Auch die unzufriedene Kritik Kierkegaards
an Hegel lag, wie mir scheint, an der Nichtverwirklichung dieses Punktes. Die
erste Forderung der Philosophie muf} also sein: taishi ichiban, d.h. “Zuerst der
groBe Tod!”"* Die absolute Kritik entspricht eben diesem “Zuerst der grofe
Tod!” der vernunftkritischen Philosophie. Die Vernunftkritik muf} zu ihm als
zu ihrem Endergebnis gelangen.

Kants “Vernunftkritik” und ihre zwei Hauptprobleme

Die am Schlufl des vorigen Kapitels beriihrte Geschichtlichkeit der Natur
und die Struktur des Erkenntnisgegenstandes als geschichtlicher Wirklichkeit
miissen spéter noch im einzelnen behandelt werden. Jetzt muf vor allem die
unbestrittene Tatsache zuerst erortert werden, dafl Kant die Vernunftkritik als
solche nicht fiir problematisch hielt und nicht untersuchte, ob eine Selbstkritik
der Vernunft wirklich moglich sei. Im Vorwort zur ersten Auflage der Kritik
der reinen Vernunft'* charakterisierte er das damalige Zeitalter als das eigent-
liche Zeitalter der Kritik und erklérte, sowohl die Religion mit ihrer Heiligkeit
als auch die Gesetzgebung mit ihrer Majestit konne der Kritik nicht entge-
hen. Von diesem Standpunkt aus verkiindete er bekanntlich die Notwendigkeit
der Kritik der materialen Metaphysik als Selbstkritik der Vernunft und leitete
auf diese Weise mit der Geburt der sogenannten “kritischen Philosophie” eine
neue Epoche der Philosophie ein. Aber Kant hat die Vernunftkritik als solche
nicht fiir problematisch gehalten. D.h. auch Kant, der sogenannte “kritische
Philosoph”, hat die Féhigkeit zur Kritik und die Moglichkeit der Kritik dar-
iiber hinaus nicht noch einmal kritisieren wollen. Es war wohl seine Uber-
zeugung, gerade weil die Kritik die der Vernunft eigenttimliche Funktion ist,
miisse man die Mdoglichkeit der Kritik nicht in Frage stellen, solange man die
Vernunft nicht negiere und die Philosophie nicht aufgebe. Gerade wenn man
die Fahigkeit zur Kritik anerkennt, werde die Philosophie erst moglich. In die-

12 “ein Weg des Todes, ein Weg des Sterbens und Auferstehens”: im Japanischen steht zuerst
“Weg” michi und dann tachiba, das gewohnlich mit “Standpunkt” tibersetzt wird. Diese
Ubersetzung deutet tachiba hier auch als “Weg”.

13 Taishi ichiban A%FE—%%: der GroBe Tod ist das Erste, auch: der Urtod.

14 Vgl. 1. Kant: Kritik der reinen Vernunft, Werkausgabe, Bd. 3 und 4, hrg. v. W. Weischedel,
Frankfurt: Suhrkamp 1968: 13.
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sem Sinn ist Kant ganz Philosoph der Vernunft. Aber man kann meiner Mei-
nung nach auch nicht leugnen, da3 verschiedene Schwierigkeiten in bezug auf
die Kritik selbst auftreten, wenn man auch nur ein wenig dariiber nachdenkt.

Das erste Problem: Kann die Vernunft sich selbst kritisieren?

Erstens: Wenn die Vernunft die Vernunft kritisiert, steht dann die kritisierende
Vernunft stets als Subjekt der Kritik immer auerhalb der Kritik, ohne je selbst
Objekt der Kritik zu werden? Wenn es so ist, dann kann doch wohl die “Ver-
nunftkritik” [Kants] nicht die vollkommen durchgefiihrte Kritik des Ganzen
der Vernunft sein. Wenn es aber nicht so ist, sondern wenn die Vernunft, die
zur einen Zeit Subjekt der Kritik ist, zur anderen Zeit auch zum Objekt der
Kritik wird, dann hat die Kritik kein Ende, weil jede Kritik immer neue Kritik
hervorruft. Ist nicht in der Folge davon auch unter dieser Voraussetzung das
vollkommene Kiritisieren des Ganzen der Vernunft ein unmégliches Verlan-
gen? Man kann diese Frage nicht unterdriicken, selbst wenn man wollte. Man
kann auch nicht leugnen, da} diese Widerspriiche — wegen des Wesens der
Antinomien, in die sich ganz allgemein die unendliche Struktur des Selbstbe-
wultseins verfingt — mit Hilfe der analytischen Logik nicht aufgeldst werden
konnen. Ebenso wie das SelbstbewulStsein' als Selbsterweis des [absoluten]
Nichts'¢ sich selbst durchstoen mufl, muf3 auch die Vernunft in ihrer Selbst-
kritik sich selbst an die Mauern der Antinomien werfen und an ihnen zerschel-
len — d.h. an den Antinomien des Einen und Vielen, des Ganzen und Einzel-
nen, des Unendlichen und Endlichen, der Determination und Spontaneitét,
der Notwendigkeit und Freiheit."” Die Vernunft muf} sich selbst spalten und
durchbrechen. Dadurch daB sich die Kritik'® in die Krisis der Selbstspaltung
wirft, sich selbst durchbricht und zerschligt, bricht sie umgekehrt durch die
Kfrisis hindurch. Doch wenn die Moglichkeit der Kritik selbst kritisiert werden
mul — nicht als Problem der analytischen Logik, die blof fragt, ob vom Wider-

15 SelbstbewuBtsein: hier japanisch zweimal jikaku H %. Tanabe driickt den unendlichen Pro-
zef3 der Selbstrealisierung des Absoluten als der absoluten Negation (“Nichts””) im Sichwis-
sen (“Selbstbewulitsein”) der endlichen Selbste aus (d.h. den “Selbsterweis” des Absolu-
ten).

16 Im Japanischen steht nur £ mu: “Nichts”, “Negation”.
17 Vgl. Kants Antinomien: mehr siche unten!

18 Tanabe spielt mit den deutschen Termini “Kritik” und “Krisis”. Mit dem Terminus “Kritik”
meint er hier wohl Kants “Vernunftkritik”, ohne die Vernunft ausdriicklich zu nennen.
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spruchsprinzip, d.h. dem Prinzip der Identitéitslogik her gesehen das System
der Vernunft einen Widerspruch enthalte, und wenn es so sein sollte, wie man
ihn entferne, sondern als Problem der Synthese in der transzendentalen Logik,
die untersucht, ob das Prinzip der Synthese der Vernunft eine giiltige Grundla-
ge habe, und wenn es diese haben sollte, was fiir ein System sie bilde — dann
kommt die Moglichkeit der Kritik selbst letztlich unvermeidlich mit den Anti-
nomien in Konflikt und muB sich selbst in das [absolute] Nichts' versenken,
in dem man [angesichts der Antinomien] weder Ja noch Nein sagen kann.
Dal} die konsequente Durchfiihrung der Autonomie der Vernunft sich zu deren
Selbstdurchbruch zuspitzt, dal das Noumenon in seiner eigenen Spaltung und
Zerschlagung endet, eben das ist das Schicksal der Vernunft, ist die wahre
Wesensform des Noumenon.”® Aber welches ist dann das Moment?!, durch das
die sich selbst ins Nichts versenkende Vernunft mit ihrem Selbstdurchbruch
gleichzeitig ihre Krisis durchbrechen und die Wende und Auferstehung vom
Nichts her wieder zum Sein zu vollziehen getrieben wird? Dieses [Moment]
diirfte — wegen der Struktur der Wirklichkeit, in der nur die Wende des Nichts
absolut sein kann — gleichfalls nichts anderes als die Selbstkritik der Vernunft
sein. Weil schon auf Grund seines Selbstdurchbruchs das Noumenon, das die
Grundlage der Kritik vor Entstehung der Krisis war, zerschlagen worden ist,
deshalb ist das, was librigbleibt, nur das phaenomenale Faktum des tétigen
Vollzugs der Selbstiibersteigung der iiberverniinftigen Vernunft, die aus dem
Nichts ihres Selbstdurchbruchs wieder auferweckt wurde.”? Das ist nichts an-

19 Im Japanischen steht nur: mu (“Nichts”).

20 Noumenon: jap. ri B, der Aspekt des Ideellen / Idealen in Unterscheidung gegeniiber dem
Phinomenalen. Fiir “wahre Wesensform” steht hier shinso EAH (“wahre Gestalt / wahre
Form”).

21 Jap. tokoro Fr: wortlich “Ort”.

22 Tanabe stellt den noumenalen Aspekt und den phaenomenalen Aspekt der Wirklichkeit ein-
ander gegeniiber, und zwar mit Hilfe der Termini ri # und ji %, die aus der Philosophie
des chin. Buddhismus stammen. Thr Verhéltnis zueinander wird verschieden dargestellt.
Z.B. die Kegon-Schule unterscheidet ji-hokkai (die Dharma-Welt gesehen als phaenome-
nale Vielheit), ri-hokkai (die Dharma-Welt gesehen als noumenale Einheit), ri-ji-hokkai
(das ungehinderte Ineinanderbestehen von Vielheit und Einheit), ji-ji-hokkai (das noume-
nal ungehinderte Ineinanderiibergehen aller Phinomene). Alle vier Sichtweisen gelten als
sich erginzend und berechtigt. Die Kegon-Schule betont aber ji-ji-hokkai, das freie Hin-
und-her-FlieBen aller faktischen Verhiltnisse. Tanabe spielt in den folgenden Séitzen auf
diese Freiheit und Macht des “iliberverniinftigen” Faktischen an, indem er das ji betont.
Er spricht dabei von dem Faktum der Selbstiibersteigung der “iiberverniinftigen Vernunft”
(choriseiteki risei #HERP:EEME). Letztere entspricht der meta-noetischen Vernunft, von
der Tanabe sonst spricht.
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deres als der Status des Phaenomenon als eines Seienden, das die Uberver-
niinftigkeit des faktischen Tuns zum Wesen hat. Obgleich es als etwas bereut
wird, was von der Vernunft nicht rationalisiert werden kann, gehort es doch
nicht mehr zu den Akten des Selbst und wird nicht durch die eigengesetzliche
Kritik fundiert, sondern es wird in ein Tun gewendet, das Tun des Nicht-Tuns
ist, d.h. es folgt lediglich gehorsam der Wende des [absoluten] Nichts. Es wird
seiend erhalten als Werkzeug® der absolut anderen Kraft. Als solches stellt es
den Status der Faktizitdt** dar. Das Seiende nicht als Noumenon, sondern als
Phaenomenon qua faktische Verbindungseinheit von “Sein und Nichts”*, die
in sich das Noumenon erstehen 14Bt, d.h. das “Seiende als Leere”?®, ist der Ort,
wo der Selbstdurchbruch der Vernunft in ihre Auferstehung gewendet wird.
Das ist nichts anderes als der Zirkel, der in der wechselseitigen Vermittlung
von Tatsache und Rechtmifigkeit griindet, welcher die Schwierigkeit war, die
die Selbstkritik der Vernunft an zweiter Stelle in sich einschlief3t.

Das zweite Problem: Kann die Kritik die Kritik kritisieren?
(der Kreislaufcharakter der Kritik)

Der bis jetzt verfolgte erste Widerspruch (der Antinomien) geht dadurch, daf3
das Noumenon in den Status des Phaenomenon gewendet wird, mitten in das
Faktum der Wechselseitigkeit der Kritik ein, in der die Kritik die Kritik kri-
tisiert. [Der erste Widerspruch] 146t im Phaenomenon des Zirkels der Kritik
den Widerspruch des Noumenon zwar durchbrechen. Aber diese Tatsache des
Zirkels ist eben nichts anderes als die zweite der Schwierigkeiten, welche die
Kritik einschlieft.

Es gehort zum Standpunkt der kritischen Philosophie, daf die Kritik die
Tatsachen als solche anerkennt und nach ihrer Rechtsgrundlage fragt. Die Lo-
sung dieser Aufgabe obliegt bekanntlich der sogenannten “transzendentalen
Deduktion”” und bildet den schwierigsten Teil der Vernunftkritik. Schon Kant
hat im Vorwort zur zweiten Auflage der Kritik der reinen Vernunft die tran-

23 Werkzeug oder Hilfsmittel: Anspielung auf das buddhistische “geschickte Erlosungsmit-
tel”. Sanskrit upaya, japanisch hoben J5{%.

24 Wortlich als “Standpunkt als Faktum” ...no koto no tachiba.

25 JERI4 mu-soku-u (u oder ya).

26 ZEA ki-u.

27 Transzendentale Deduktion vgl. I. Kant: Kritik der reinen Vernunft, Werkausgabe, 125ff.
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szendentale Methode seiner kritischen Philosophie mit der experimentellen
Methode der Naturwissenschaften verglichen und darauf hingewiesen, daf3
das Experiment, indem es die von der Vernunft im voraus zu ihm [dem Ex-
periment] konzipierte gesetzmifBige Struktur voraussetzt, die Verwirklichung
dieser Struktur in der Wirklichkeit verifiziert. In Kants eigentlicher Intention
bildet das sogenannte transzendentale Prinzip die Vermittlung der Erfahrungs-
tatsache, und gleichzeitig muf} die Giiltigkeit des transzendentalen Prinzips
umgekehrt durch die Erfahrungstatsache vermittelt werden. Das Noumenon,
das als sogenanntes Transzendentale durch die Erfahrung vorausgesetzt wird,
findet umgekehrt darin, daB es durch das Phaenomenon garantiert und verifi-
ziert wird, die Begriindung seiner Giiltigkeit, d.h. es findet die Deduktion als
seine Legitimierung. Dies ist die wechselseitige Vermittlung von Noumenon
und Phaenomenon, und als solche muB sie eine klare Zirkelsituation? bilden.
Ohne Zweifel stellt die experimentelle Methode der Naturwissenschaften®
eine Zirkelsituation dar, welche die wechselseitige Vermittlung des Noume-
non als der Konzipierung und des Phaenomenon als der Verifizierung bein-
haltet, und zwar vollzieht sie im Zirkel keine leeren identischen Wiederho-
lungen, sondern durch die wechselseitige Vermittlung wird die Zirkelsituation
mehr und mehr vertieft, das Nichts als die Vermittlung des Seins* offenbart
im Vollzug des Tuns immer mehr seine innerste Tiefe und 1468t so die Entwick-
lung des Seins®' durch Tun® verwirklichen. Wenn es so ist, ist es dann nicht
selbstverstindlich, daB die sogenannte “transzendentale Methode” der kriti-
schen Philosophie eine der experimentellen Methode @hnliche Zirkelsituation
bilden muf3? Wenn die Schwierigkeit des oben beschriebenen ersten in der
Kritik implizierten Widerspruchs durch den Selbstdurchbruch der Vernunft im
Stadium [der faktischen Selbstverwirklichung] des Phaenomenon gelost wird,
dann wendet [die erste Schwierigkeit] im Kreislauf von Noumenon und Phae-
nomenon in diese zweite Schwierigkeit. Und diese zweite Schwierigkeit wird
im Stadium der Riickkehr des phaenomenalen Seins als Erkenntnismittel-Sein
aufgelost, das dadurch, daf3 es im Strudel des Zirkels sich immer mehr vertieft
und im Nichts versinkt, umgekehrt in eine immer tiefergehende Offenlegung
des Nichts wendet. Widerspruchssituation und Kreislaufsituation bilden eine

28 Zirkelsituation oder Zirkel: junkan.

29 Naturwissenschaften oder Naturwissenschaft.
30 Sein oder Seiendes: u oder ya.

31 Sein, Seiendes, Dasein, Existenz: sonzai.

32 Tun, Vollzug, Ubung, aber auch Wandel gyo 17.
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Verbindungseinheit. Der Selbstwiderspruch des Noumenon wird in das Tun
des Phaenomenon als absoluter Negation gewendet, und als wechselseitiges
Ineinandereingehen von Noumenon und Phaenomenon kommt die Einheit
von Tun-Glauben-Wissen zustande.

Das [vermittlunglose rationale] Wissen der Vernunft wird durch seine An-
tinomien dazu getrieben, sich selbst zu durchbrechen und den Hinweg [6s0]
zum Tun-Glauben zu beschreiten, gleichzeitig aber wieder im vermittelten
Wissen als Selbstzeugnis [der Praxis] die Riickkehr [genso] anzutreten®.

Die Selbstkritik der Vernunft als Selbsttranszendenz der Vernunft
ist absolute Kritik ohne Subjekt der Kritik

Gerade diese Selbstkritik, die einem Selbstdurchbruch gleichkommit, ist abso-
lute Kritik ohne Subjekt der Kritik. Das [in ihr sich vollziehende] Tun-Glau-
ben-Bezeugen bedeutet die Selbsttranszendenz der Vernunft. Die Autonomie
und Freiheit der Vernunft transzendiert sich selbst in der absoluten Kritik, in
der sie das eigene Nichts vollzieht-glaubt-bezeugt. Das ist das Sterben und
Auferstehen der Vernunft. Als Vergegenwirtigung des absoluten Nichts ist das
identisch mit der Metanoetik, in der die Einheit von Anderkraft und Eigen-
kraft als Beziehung des wechselseitigen Austauschs gegeben ist. Was in der
Dimension des Denkens als absolute Kritik bezeichnet werden mu8, ist in der
Dimension des Tuns nur als Metanoia moglich.

Die Wirkung der Geschichtlichkeit in den Wissenschaften

Wie wir oben gesehen haben, impliziert die experimentelle Methode der Na-
turwissenschaften schon in ihrem Ansich-Status als ein Tun [die Seinsweise
der] Geschichtlichkeit welche die absolute Kritik zur Vermittlung hat. Denn
[die Geschichtlichkeit]** ist die Vermittlung von Noumenon und Phaenome-
non durch das Tun. Solange freilich jene Geschichtlichkeit im Inneren der Na-
turwissenschaften nur im Ansich® gegeben ist und so nur die geschichtliche
Entwicklung der Ausbildung der Theorien und Aufstellung der Hypothesen

33 Hinweg 0s0 fEM und Riickweg genso #4H: zwei Termini v.a. des Amida-Buddhismus.
Os0 kann auch als “Aufstieg” zum Absoluten verstanden werden, genso als “Abstieg”.

34 Im Japanischen wird das Satzsubjekt hier wie oft nicht ausdriicklich angegeben.

35 D.h. in der Sprache der hegelschen Dialektik: nur faktisch, nicht auch reflex-bewuft.
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der Naturwissenschaften bedeutet, gehort [diese Art Geschichtlichkeit] zur
Methode der Naturwissenschaften. Wenn [die naturwissenschaftliche Metho-
de] aber einmal — als Erscheinung des Verlangens der Vernunft nach Totalitét
und Radikalitdt in einer systematischen Einheit — im Moment der Erschop-
fung des Noumenon in eine Vergegenwértigung des absoluten Nichts gewen-
det wird, in der das Phaenomenon “weder jenes ist noch dieses”, und wenn sie
sich bis zu dem Status entwickelt, in dem sie die Geschichtlichkeit im Fiirsich
dadurch entfaltet, daB} sie sie als Kreislauf des Nichts vollzieht-glaubt-bezeugt,
als Kreislauf, in dem sich Noumenon und Phaenomenon wechselseitig ver-
mitteln, dann tritt die Funktion der Philosophie als absolute Kritik ans Licht.
Meiner Auffassung nach entsteht die Philosophie, wenn die experimentelle
Methode der Naturwissenschaften im Durchgang durch die transzendentale
Methode der kritischen Philosophie [Kants] mit den Antinomien in Konflikt
gerit, in der absoluten Kritik der Meta-noia in das Tun-Glauben-Bezeugen®
des absoluten Nichts gewendet wird und in Religion miindet. Thre [d.h. der
Philosophie] Grundlage ist die Geschichte, ihre Methode ist die Metanoetik.
Auf diese Weise wird die Vernunft von den Naturwissenschaften kommend,
die Religion durchlaufend zur Philosophie gefiihrt. Auf seinem Riickweg ge-
braucht das Tun der Religion die Wirklichkeitserkenntnis der Naturwissen-
schaften als seine Vermittlung. Weil das Tun [der Religion] als absolute Ne-
gation des ethischen Handelns den Riickweg des [absoluten] Nichts darstellt,
bildet es die Vermittlung des Aufbaus der Geschichte durch die Ethik, in dem
Hinweg und Riickweg aneinander gebunden sind.’” Die Vernunft gelangt in
der Metanoetik als ihrem Selbstdurchbruch im Durchgang durch die wechsel-
seitige Vermittlung von Naturwissenschaft, Religion, Philosophie und Ethik
zur iiberverniinftigen Freiheit. Nicht ein passiver Verzicht ist das Schicksal der
Vernunft, nicht der Verzicht, in dem die Vernunftkritik Kants, um den Antino-
mien zu entgehen, sich duckte und verharrte, als ob sie an ihr Ende gestof3en
wire, nicht der Verzicht, der die metaphysische Erkenntnis aufgeben und sich
damit begniigen wollte, die Idee des Absoluten bzw. des Unbedingten, welche
die Vernunft verlangt, blof ein Postulat der Praxis sein zu lassen. Vielmehr be-
steht die absolute Kritik als Schicksal der Vernunft darin, die Einheit des Ster-
bens und Auferstehens anzunehmen, in der sich die Vernunft furchtlos von

36 Gyo-shin-sho: Tun-Glauben / Vertrauen-Erweisen / Bezeugen: die Strukturformel Tanabes
fiir seine Philosophie, eine Anspielung auf die Strukturfomel der Religion bei Shinran und
auf die Strukturformel des naturwissenschaftlichen Experiments!

37 Das japanische Kiirzel fiir jede Art von “Verbindung” ist soku Fll. Soku zeigt keine identi-
sche “Ein-heit”, sondern eine dialektische “Zwei-Einheit” bzw. “Drei-Einheit” an.
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sich aus der Krisis der Antinomien unterwirft, sich der Wende durch das ab-
solute Nichts tiberldfit, im absoluten Gehorsam wieder aufzustehen getrieben
und [dieses] in einer Vergegenwirtigung des Phaenomenon als Noumenon-
ohne-Noumenon zu vollziehen, zu glauben und zu bezeugen befihigt wird.*
Das ist die absolute Kritik, die das Geschick der Vernunft ist. In ihr werden
Theorie und Praxis durch die Negation®** im Selbstdurchbruch [der Vernunft]
miteinander vermittelt. Sie werden dazu gebracht, sich im Tun-und-Glauben
wechselseitig zu durchdringen und als Zeugnis dieses Glaubens von der Reli-
gion her den Riickweg zum Wissen anzutreten. Kant hing einem Formalismus
an, der [die Wirklichkeit] nach Art einer Zweiweltentheorie spaltete. Deshalb
konnte er die philosophische Grundlegung der Geschichte nicht darstellen. Ich
darf behaupten, dafl der Weg, der aus dieser Abstraktheit [Kants] herausfiihrt,
hier erdffnet wird. Die Begriffe, die von diesem Standpunkt der absoluten Kri-
tik ausgehend entstehen, sind keine Ideen wie die Vernunftbegriffe Kants, die
ein blofes formales Sollen bedeuten. Sie vergegenwirtigen sich als wirkliche
Phaenomena im Sinn einer Einheit von Idee und Wirklichkeit. Ganz als die
Vermittlung des [absoluten] Nichts sind sie “Hilfsmittel-Seiende” und als sol-
che “Leere-Seiende™*. Wenn sie diese Selbstsicht verloren und unmittelbar in
Sein*' verwandelt wiirden, miiiten sie sofort als Trugbilder negiert werden, die
das radikale Bose aufzwingt. Die Ideen bedeuten die Symbole dieses Wech-
sels zwischen Sein und Nichts. Was das Symbol zeigt, das ist das im Selbst-
widerspruch stehende Leere-Seiende. Diesem wird in der Antinomie — die
darin besteht, daf} das, was als Ausdruck des Lebens geschichtlich geformt ist,
eine Vergegenwartigung des [absoluten] Nichts sein will, d.h. des Nichts, das
eine Ausdrucksformung nicht zuldt — gerade jene Funktion der Ausdrucks-
formung abgesprochen. Man kann [das Symbol] als dasjenige bezeichnen,
was die Unmoglichkeit der Formung-als-Ausdruck zeigt, die eigentlich seine
Aufgabe ist.* D .h. es bedeutet die metanoetische Wende in der Ohnmacht des

38 “Noumenon-ohne-Noumenon’: ri naki ri: das Phaenomenon ohne Verselbstindigung seiner
“Idee”.

39 Wortlich: “durch das Nichts des Selbstdurchbruchs”.

40 Tanabe gebraucht buddhistische Termini: “Hilfsmittel-Seiende” hobenteki-u, d.h. Seiende
als upaya; “Leere-Seiende” kii-u, d.h. Seiende als shunyata.

41 “in Sein verwandelt werden”: sonzaika-serareru.

42 Tanabe unterscheidet scharf “Ausdruck™ (hyogen #Hl) und “Symbol” (shocho £4).
“Ausdruck” steht fiir nicht durch Verneinung vermittelte spontane und integrale Auflerung
des Lebens. “Symbol”steht fiir durch Verneinung vermittelte fragmentarische Gestaltwer-
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Selbst. Das Symbol driickt nicht wie die Ideen die Zielrichtung der Formung
aus, sondern es zeigt an, da} die Endform, in der eine Formung zum Still-
stand gekommen ist, in den Antinomien sich selbst durchbricht, in das [ab-
solute] Nichts gewendet und als mittlerhaftes Leere-Seiendes den Riickweg
anzutreten getrieben wird. Freiheit, Unsterblichkeit, Gott — Kants sogenannte
“Ideen” — sind jeweils nichts anderes als solche Ideen-als-Symbole.

Die Krisis der Vernunft

Dem oben Gesagten entsprechend, kann die Vernunftkritik nicht — wie Kant
dachte — der letztgiiltige Standpunkt der Philosophie sein. Seine Friedenstiftung
[zwischen spekulativer und kritischer Vernunft] durch Abgrenzen und Nach-
geben versetzt die Vernunft nicht in einen Zustand endgiiltiger Zufriedenheit.
Weil dabei nach wie vor die unentrinnbaren Antinomien sie fesseln, gibt es
keinen Weg, auf dem die Vernunft dem [Schicksal] entgehen konnte, von den
Antinomien schlieBlich entzweigerissen zu werden und der absoluten Selbst-
spaltung anheimzufallen. In der Vernunftkritik [Kants] hélt sich die Vernunft,
die das Subjekt der Kritik ist, vom Anfang bis zum Ende in einem Sicherheits-
abstand abseits und bewahrt sich selbst unangetastet, ohne ihre Fihigkeit zur
Kritik als solche zu kritisieren. Wenn jetzt aber eben die Vernunft als solche
ihre Selbstspaltung nicht verhindern kann, diirfte es auch nicht moglich sein,
eine Spaltung und Entfremdung zwischen der kritisierenden Vernunft und der
kritisierten Vernunft zu vermeiden. Denn die Vernunft, die selbst anerkennen
mul, daB sie sich infolge der Kritik spaltet, mufl auch anerkennen, daf} eine
die Fahigkeit zur Kritik annehmende Vernunft als Ergebnis eben dieser Kritik
sich spaltet und infolgedessen zur Kritik doch unfihig ist. Wenn sie dies aber
nicht zugibt, bilden die kritisierende Vernunft und die kritisierte Vernunft zwei
verschiedenartige “Verniinfte”. In beiden Fillen kann nur eine Selbstspaltung
der Vernunft das Resultat sein. D.h. die Vernunft, die durch die Selbstkritik
die eigene Autoritit und Kompetenz abzusichern trachtet, fiihrt sich selbst —
gegen ihre eigene Absicht — in die absolute Selbstspaltung. Eben diese abso-
lute Selbstspaltung ist die absolute Krisis. “Krisis”* bedeutet nichts anderes
als “Spaltung”. Das Sichwissen der Vernunft, die sich selbst in die absolute
Krisis dieser absoluten Selbstspaltung fiihrt, das ist die absolute Kritik. Wenn

dung des Lebens. Nishidas Philosophie betrachtet er als Ausdrucksphilosophie, seine eigene
sieht er als Symbolphilosophie.

43 Krisis: im Originaltext auf Deutsch angegeben.
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[die Vernunft] das Subjekt der Kritik nun nicht als Voraussetzung der Kritik
auBerhalb der Kritik unangetastet in Sicherheit stehen 1d6t, sondern auch das
Subjekt der Kritik in die Kritik mit hineinzieht, der Kritik aussetzt und sich auf
diese Weise ohne verbleibenden Rest vollig zerreif3t, ist das nichts anderes als
absolute Kritik der Vernunft. Die Vernunftkritik [die Kant in Gang setzte] muf}
unweigerlich die Vernunft bis zu dieser absoluten Kritik fiihren. Die absolute
Selbstspaltung in der absoluten Kritik ist das unentrinnbare Schicksal der Ver-
nunft, wenn sie einmal zu sich selbst erwacht und nach Sichwissen verlangt.
Gerade das Erwachen zu der Selbsterkenntnis, dal alles als Widerspruch und
Entfremdung, d.h. als “Zerrissenheit”* auseinanderbirst, ist das Ergebnis des
Verlangens der Vernunft nach selbstidentischer Einheit. Wahre Selbstidentitét
ist nur dem Unendlichen bzw. Absoluten moglich. Sofern die Vernunft ihre
eigene Endlichkeit bzw. Relativitit vergiit und unberechtigterweise diese
Selbstidentitit fiir sich beansprucht, muf} sie sich selbst dieses Geschick des
absoluten Widerspruchs und der absoluten Spaltung als Verdikt zusprechen.

Der Weg des Todes der Vernunft

Wenn sie aber einmal diesem Schicksal gehorcht, freiwillig diesen Tod er-
wihlt, sich der spontanen Todesentschlossenheit iiberldft und sich in den Ab-
grund des — was immer sie gegen ihn tun mag — unentrinnbaren Widerspruchs
wirft, erneuert sich die Wirklichkeit von der abgriindigen Tiefe des Wider-
spruchs her selbst, 6ffnet einen neuen Weg, dringt unser Selbst in diejenige
Richtung, in der sie wirklich werden will, und 148t unser Selbst mit ihr mitwir-
ken. So 146t dann der Widerspruch, der unpassierbar war, solange das verniinf-
tige Selbst an sich selbst festhielt und sich selbst behauptete, gleichzeitig mit
der Bejahung des Todes durch eben diese Vernunft das Passieren zu, ohne daf3
der Widerspruch aufgehoben ist.

Der Weg der Metanoia

Im Gegenteil: jetzt treibt er die Vernunft an, in der Meta-noia* wieder auf-
zustehen, und bildet auf diese Weise die Vermittlung fiir die absolute Wende.
Eben dieses Verhiltnis, in dem das Grof3e Nein des absoluten Nichts als der

44 Vgl. G. W. F. Hegel: Phinomenologie des Geistes, Teil: Der Geist, Kapitel: Der sich ent-
fremdete Geist.

45 Meta-noia: hier Betonung des Ubersteigens (meta-) der -noia.
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absoluten Wende mit dem GroBlen Mitleid identisch ist, das unser einmal ge-
storbenes Selbst aufnimmt, erlost und wiederaufstehen 146t, stellt die Struktur
des Absoluten als Verbindung der GroBen Verneinung mit der GroBen Liebe*
dar. Dieser Wende zu gehorchen, sich iiber sie zu freuen und fiir sie dankbar
Riickzahlung zu leisten — das ist nichts anderes als der Weg der Metanoia. Da-
durch, daf} die Vernunft ihre Machtiiberschreitung und Vermessenheit bereut,
ihre Siinde bedauert und ihrer eigenen Endlichkeit gewahr wird, wird sie auf
transzendente Weise auferweckt und erlost. Weil schon der Anstof} zu dieser
Metanoia von der Anregung durch das Grof3e Mitleid ausgeht, ist die Metanoia
Tun einer anderen Kraft, das gleichzeitig ein Tun des Selbst und doch kein Tun
des Selbst ist, und zwar weil die Metanoia doch immer das Tun des Selbst zur
Vermittlung hat, stellt es Tun der absoluten Anderkraft dar*” Die einmal in die
absolute Spaltung der Zerrissenheit geratene Vernunft wird im Tun der abso-
luten Anderkraft, in dem sie sich selbst transzendiert, zum Wiederauferstehen
gebracht. Aber das bedeutet nicht, daf die Spaltung [der Vernunft] geheilt und
ihre Einheit wiederhergestellt wird.

Hegels Bestimmung des Wesens der Religion als Innenbewegung
in Richtung auf die Selbstidentitcit der Vernunft

Auf dem Standpunkt der Vernunft stehend, bestimmt Hegel* die Religion als
die auf Vergebung und Versohnung beruhende Wiederherstellung [ihrer] ein-
mal entfremdeten Einheit. Doch diese Bestimmung geht erst recht nicht vom
Standpunkt der Vernunft ab. Deshalb gibt seine Religionstheorie die Annah-
me der Selbstidentitiit der Vernunft nicht auf. Wie Kierkegaard kritisiert, kann
[Hegels Theorie] iiber den Bereich des Intellekts nicht hinausgehen, sondern
endet in einer Innenbewegung in Richtung auf die Selbstidentitit, ohne an
das absolute Paradox zu stoflen. Der wahre religiose Glaube beinhaltet Ein-
heit ohne Aufhebung der Gespaltenheit. Bei bleibendem Widerspruch wird
das Unpassierbare passiert. Der Widerspruch, der solange unpassierbar ist, als
er an das Eigenkraft-Selbst gebunden bleibt, 146t ohne selber aufgehoben zu
werden das Passieren in dem Augenblick zu, wenn das Selbst den eigenen Tod
wihlt, sich selbst aufgibt und aufzugeben getrieben wird. Die Barriere des

46 Buddhistische Terminologie: ein Wortspiel daihi soku daihi KIERIKZE GroBe Vernei-
nung = GrofBes Mitleid bzw. Grofle Liebe.

47 Tun der absoluten Anderkraft: tariki-gyo.
48 G.W.F. Hegel: Phinomenologie des Geistes, Teil: Die Religion (Einleitung)
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Widerspruchs verwandelt sich zur Nicht-Barriere dadurch, daf3 [das Selbst]
selbst zerschmilzt und zerflie3t. Deshalb handelt es sich um eine Einheit ohne
Aufhebung der Gespaltenheit. Auch der [mahayana-buddhistische] Grundsatz
“Anteilgewinnen am Nirvana, ohne die Begierden abzutdten™ meint nichts
anderes als diese Einheit ohne Aufthebung der Gespaltenheit. Wenn man das
“Selbstidentitidt” nennt, setzt man voraus, es gebe ein identisches Selbst. Dem
entspricht auch, dal Hegel in der Religion am “Selbstbewuftsein” [jiko-ishi-
ki] als Subjekt festhilt. Aber in Wirklichkeit gibt es kein Selbst [jiko], das im
Bewultsein [ishiki-serareru-beki] gewulit werden kann. In der sogenannten
“absoluten Zerrissenheit” zerreifit und zerstreut sich das Selbst vollig und es
bleibt keinerlei Spur mehr von ihm {ibrig. Seine Riickkehr ins Nichts ermog-
licht unbehinderte Freiheit. Erst wenn man sein Selbst verliert, ohne titiges
Selbst mit dem Werden der absoluten Wirklichkeit einfach nur mitwirkt und
so umgekehrt fiir das absolute Nichts blo die Vermittlung bildet, wird man
als vermittelndes “Hilfsmittel” [hoben] zum Sein zugelassen. Wenn es ein
umgreifend-iibersteigendes Ganzes gébe, das selbst seine Einheit als Selbsti-
dentisches herstellte, horte die absolute Vermittlung als Vermittlung-durch-
das-Tun [der Individuen] auf. Deshalb wirft bei Hegel der absolute Geist als
ein derartiges [Ganzes] die Selbstidentitédt der Vernunft nicht ab.

Die unmittelbare Schau des selbstidentischen Ganzen
bei Nishida Kitaro

Oder das selbstidentische Ganze wird vielleicht [wie nach Tanabe bei Nishi-
da] als Inhalt einer unmittelbaren Schau gedacht. Aber das [absolute] Nichts
kann nicht unmittelbar angeschaut werden. Die “aktive unmittelbare Schau”
[Nishidas] wird zwar — umgekehrt zur Schau bei Plotin (Plotinos, Enneades,
III, 8,6) — als unmittelbare Schau des Inhalts-als-Form verstanden, die zum
Zweck der Tat vollzogen wird. Aber weil [bei Nishida] das Tun, von dem dann

49 “Anteilgewinnen am Nirvana, ohne die Begierden abzutéten”: eine Grundthese mancher
Texte des Mahayana-Buddhismus, besonders des Lotus-Sutra. Auch der Amida-Glaube
Shinrans impliziert diese Grundthese.

50 Plotins Schriften, iibersetzt von Richard Harder, Bd. III, a, Schriften 30-38 (Die Betrach-
tung: Nr. 6,1), Hamburg 1964: 15: die Textstelle bei Plotin ist von Tanabe selbst angegeben.
Bemerkenswert ist hier iibrigens, dall Tanabe bei Nishida eine sachliche Prioritiit des Tuns
vor dem Schauen erkennt (anders als bei Plotin), gleichzeitig kritisiert Tanabe, dafl Nishida
das Verhiltnis von Schauen und Tun als einseitige Beziehung und nicht als wechselseitige
Vermittlung durch wechselseitige Verneinung beschreibt.
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die Rede ist, der aus der Eigenkraft hervorgehende Akt der kiinstlerischen
Ausdrucksformung ist, handelt es sich dabei nicht um das als Anderkraft wir-
kende Tun des absoluten Nichts. Insofern das Anderkraft-Tun des absoluten
Nichts ein Tun des Nichts ist, das gleichzeitig Tun des Selbst und doch nicht
Tun des Selbst ist, ist es iiberall durchzogen von Rissen des Nichts, und durch
jene Risse hindurch wechseln stindig Sein und Nichts, Vorderseite und Riick-
seite. Es gibt keine Moglichkeit, dieses als Ganzes unmittelbar anzuschauen.
Denn was unmittelbar geschaut werden kann, ist vordergriindiges Sein. Das
Nichts im Hintergrund kann es nicht sein. Was als die wechselseitige Ver-
mittlung von Sein und Nichts “absolute Zerrissenheit” ist, 146t eine unmittel-
bare Schau nicht zu. Es ist immer nur so, daf} blo im Tun der Wechsel im
SelbstbewuBtsein erfalit wird. Weil es sich nicht einseitig um unmittelbares
Schauen zum Zweck des Tuns handelt, sondern weil die unmittelbare Schau
gleichzeitig auf die Weise einer Negation die Vermittlung des Tuns darstellt,
weil Wissen und Tun sich wechselseitig verflechten, Sein und Nichts sich
wechselseitig vermitteln, mufl man festhalten, daf} es eine selbstidentische
unmittelbare Schau nicht geben kann, da es nur Selbstbewul3tsein des Tuns
gibt. Wenn ich auch von “Selbstbewultsein” spreche, so bedeutet das doch
nicht, dal} das Selbst, das im SelbstbewulBtsein erfalit wird, als etwas Selbst-
identisches gedacht wird. Im Gegenteil: als Vermittlung des Nichts wird [das
Selbst] selber zunichte gemacht. Es gibt nur jenes Vermittlungsverhiltnis als
das Tun, welches das Tun des Nichts praktiziert. Es gibt nur die bewegte Ein-
heit der Wechselwende von Nichts und Sein. Das Selbstbewuftsein des Nichts
mub das Nichts des SelbstbewuBtseins sein. Doch weil jenes Nichts im Bezug
auf das Sein kein relatives Nichts, sondern das absolute Nichts ist, fehlt das
Selbstbewulitsein nicht einfach, sondern es wird — ohne als Selbstbewuftsein
festgehalten zu werden — unabléssig gewendet, und zwar wird es in die Ver-
mittlung des [absoluten] Nichts gewendet. Da das Nichts als absolutes Nichts
sowohl das [relative] Sein als auch das [relative] Nichts transzendiert, wird es
im Transzendieren sich selbst gegeniibergestellt® und bildet die Einheitsbasis
des Selbstbewultseins, die vom relativen Sein und relativen Nichts [und ihrer
Beziehung] unabhingig ist. Die Wende-Einheit in diesem [absoluten] Nichts
wird nicht als Inhalt einer Formung unmittelbar geschaut, sondern sie voll-
zieht sich als Wende des transzendierenden Nichts-als-Anderkraft, welches
die unmittelbare Schau erst recht sprengt und verneint.

51 “..sich selbst gegeniibergestellt”: statt “dem Selbst gegeniibergestellt”, weil das Absolute
als absolutes Nichts jede Gegeniiberstellung mit Relativen (jede relative Gegensatzbezie-
hung und ihre Pole) “gegenstandslos” macht.
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Das Tun des absoluten Nichts als der anderen Kraft (tariki-gyo)

Es handelt sich nicht um eine unmittelbare Schau, die man zum Zweck eines
Tuns-in-Eigenkraft [koi] vollzieht, sondern um das Sichwissen des Tuns-im-
Nichts [gy0] als Verbindung von Gespaltenheit und Einheit, welche die unmit-
telbare Schau verneint und dadurch wendet. Es geht nicht um ein Selberma-
chen und Selberformen wie beim Eigenkraft-Tun. Vielmehr wird die Selbst-
aufgabe in der Ausweglosigkeit des eigenmichtigen Tuns und Formens, in der
Situation des absoluten Todes, als Gehorsam gegeniiber der anderen Kraft in
das Anderkraft-Tun [gyd] gewendet, und im Glauben, der sich ihm anvertraut,
als Auferweckung erwiesen-und-bezeugt. Dieses Anderkraft-Tun, Anderkraft-
Glauben, Anderkraft-Bezeugen [gyo-shin-sho] nun macht das Sichwissen des
absoluten Nichts aus. Weil das Anderkraft-Tun den Rahmen der unmittelbaren
Schau sprengt, weil es vom Sein her ins Nichts eingeht, ist es Anderkraft-Tun
[gyo]. Wenn es bei der Schau stehenbliebe, wire es Sein, wire nicht Nichts.
Das Selbstbewusstsein des Anderkraft-Tuns ist keine unmittelbare Schau
eines [relativen] Seins. Es mufl das Sichwissen des [absoluten] Nichts sein.
Vielleicht darf ich es so sagen: es ist Sichwissen des Sterbens, Sichwissen
des Erloschens des Selbst. Es ist keine unmittelbare Schau des Lebens und
keine unmittelbare Schau der Selbstformung. Nun, der Standpunkt der akti-
ven unmittelbaren Schau [koiteki chokkan: Terminus Nishidas], der den Akt
des Eigenkraft-Tuns als Formung interpretiert, zeigt klar, daB er durchweg
die Verldngerung und Vergroferung des Selbst und nicht die Verneinung und
Vernichtung des Selbst meint, daf3 er nicht den Tod, sondern das Leben anzielt.
Er zeigt, daB er nicht das Sein als Vermittlung des Nichts, nicht das Seien-
de als “Leere”’[kt], nicht das Seiende als “Hilfsmittel” [hoben] im Auge hat,
sondern den Inhalt einer kiinstlerischen Formungstétigkeit, das Produkt eines
Selbstausdrucks. Es ist wohl offensichtlich, daf} dieser Standpunkt [Nishidas]
kein Standpunkt des Tuns-und-Glaubens [d.h. der Momente] der Wende in der
metanoetischen Selbstaufgabe darstellt, welche im [Typos des] “Toren” als
Sichwissen der Ohnmacht erscheint. Vielmehr ist klar, daf} es sich dabei um
nicht mehr als nur um eine Eigenkraft-Behauptung des [Typos des] “Weisen”
handelt, der prahlt, auf einem Standpunkt zu stehen, wo er mit dem Absoluten
eins ist. Gerade deshalb wird jener Formungsinhalt als Selbstidentitét auf eine
unmittelbare Schau des Absoluten zuriickgefiihrt. Der Akt der Ausducksfor-
mung gehdrt immer zu den Funktionen der Eigenkraft. Er stellt ein Wirken des
Relativen dar, welches das Einssein mit dem Absoluten postuliert. Er hat eine
vollig andere Richtung als das sich selbst negativ vermittelnde Sichwissen des
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Grofien Tuns™ des Seienden-als-des-Symbols, dessen Sein nur als Vermittlung
fiir das absolute Nichts-als-der-Anderkraft zugelassen wird.

Goethes Begriff der “Entsagung”

Zwar fiirchte ich, damit zu weit in einen Seitenweg hineinzukommen. Aber
ich mochte dieses [Verhiltnis] doch noch mit einem Beispiel erldutern. Viele
Interpreten Goethes deuten ihn gewohnlich als Dichter des sich selbst {iber-
steigenden Lebens. Kommt es nicht verhdltnisméBig selten vor, dal man ihn
hauptsichlich als Dichter des “stillen Leuchtens* der “Entsagung™® betrach-
tet? Dies scheint auch der Grund zu sein, weshalb man den “Westostlichen
Diwan” und “Faust II”, die Goethes Reife als symbolischer Dichter markie-
ren, meist zwar respektiert, sie aber gleichzeitig nur aus einer ehrfurchtsvollen
Distanz betrachtet. Selbst wenn man [Goethes] Begriff der “Entsagung” als
einen fiir ihn wichtigen Begriff annimmt, kann man seine Bedeutung doch
wohl vom Standpunkt des sich selbst tibersteigenden blofien Lebens her nicht
erschopfend darstellen. Natiirlich impliziert “Entsagung” unvermeidlich eine
negative bzw. destruktive Haltung, welche die positiven bzw. konstruktiven
Eigenschaften der Freude und der Dankbarkeit gegeniiber dem Groflen Mit-
leid nicht besitzt, welche die Metanoia charakterisieren, von der ich rede. Aber
die Struktur der [Entsagung] besteht aus nichts anderem als der Verbindung
von Negation und Wende, die sie mit [der Metanoia] gemeinsam hat. Man
kann die [Struktur der Entsagung] nicht blof als Bejahung des Lebens deuten,
d.h. als Ausweitung bzw. Ubersteigung des Lebens. Vielmehr im Gegenteil
bedeutet “Entsagung” diejenige Wende, in der die Haltung der Negativitit des
Sterbens, welche die unmittelbare Selbstbejahung und Selbstbehauptung des
Lebens aufgegeben hat, in die Positivitdt des Auferwecktwerdens gewendet
wird. D h. sie bejaht autonom die Begrenzungen des ihr aufgegebenen Schick-
sals als etwas, was sie von sich aus freiwillig selbst wihlt, und ohne vom
Schmerz iiber die unwiederbringliche Vergangenheit iiberwiltigt zu werden,
lebt sie in der Hoffnung auf die Zukunft. So will sie mit Gleichmut und ohne
Widerstand die Wirklichkeit annehmen. Folglich kann die “Entsagung” zwar
nicht mit dem “Licht” und der “Freude” gleichgesetzt werden, die im Ander-
kraft-Glauben im Mitleid [der Anderkraft] griinden, im Anderkraft-Glauben,
in dem der Geist [im Eifer] der dankbaren Vergeltung brennt. Aber das “stille

52 GroBes Tun: K17 daigyo das alles iibersteigende Wirken der Anderkraft.

53 Entsagung: teinen i/, bei Tanabe auch deutsch angegeben.
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Leuchten” und die “tiefe Ruhe” [der “Entsagung” bei Goethe], die mit dem
“Licht” und der “Freude” [der Metanoia bei Tanabe] in ihrer Abstammungsli-
nie iibereinstimmen, charakterisieren doch das kontemplative Leben der “Ent-
sagung”. Wenn auch der “Entsagung” die konstruktive Positivitit des Bosatsu
fehlt [d.h. des mitleidigen Mahayana-Bodhisattva] auf seinem “Riickweg [von
der Erleuchtung nun sich um die anderen kiimmernd]”, so kennzeichnen doch
die “Ruhe” und der “Friede” des Dokkakusha [d.h. des Pratyeka-Buddha: “des
im Alleingang Erleuchteten”] die “Entsagung”. Man kann hier wohl etwas
beobachten, das mit dem negativ gefirbten, d.h. vielmehr “6stlichen” Nichts
iibereinstimmt. Es ist auch nicht verborgen, daf} der “Westostliche Diwan” ein
Funke ist, der durch die Spiritualitédt des Ostens entziindet wurde. Was zusam-
men mit dem “Westostlichen Diwan” den Hohepunkt der Reife Goethes zeigt,
das ist “Faust II”. Wenn man das voraussetzt, mufl man “Faust II” folgender-
mafen charakterisieren: wihrend “Faust I” ein Werk der Ausducksformung
ist, ist “Faust II” ein Werk der Symbolformung; “Faust II” zeigt das Selbstbe-
wuBtsein in der von der Wende bestimmten Riickkehr-Phase, in der der Tod
der Hauptfigur Faust eine von dem gewohnlich als tragisch bezeichneten Tod
der Hauptfigur einer Tragddie vollig verschiedene Bedeutung hat. “Selbsttran-
szendenz” wird nicht durch die bloe Bejahung des Selbst erreicht. Sie muf3
Wende durch Negation sein, die durch einen solchen Tod [wie in “Faust II”’]
vermittelt wurde. Ist es nun aber passend, den Inhalt des SelbstbewulBtseins
dieses Todes bzw. den Inhalt der Entsagung als “unmittelbare Schau” [chok-
kan] zu bezeichnen? Mir scheint das nicht angebracht. Denn dieses Selbstbe-
wultsein des Todes hat das Selbst, das zu behaupten wire, abgeworfen. Es ist
Selbstbewulitsein einer Negation, in der man auf das, was man “mein” nennen
konnte, verzichtet hat. Die durch die Vermittlung jener Negation wiederher-
gestellte Bejahung ist nun Bejahung als [absolutes] Nichts, die von der unmit-
telbaren Bejahung verschieden ist. Folglich erscheint sie als “stilles Leuch-
ten”, d.h. als ein Symbol, dessen Hintergrund immer das [absolute] Nichts
bildet. So vollzieht sich die Vermittlung des Sichwissens der Selbstaufgabe,
die nicht unmittelbar als Seiendes geschaut werden kann. Das gerade ist die
Gestalt der Wende, die sich von Augenblick zu Augenblick neugestaltet. Wenn
Goethe erklért: “Alles ist Gleichnis” [hiyu], meint er wohl das. Die Sprache
der Zen-Meister ist voll von solchen Gleichnissen. Der Begriff “Gleichnis”
stimmt mit dem {iiberein, was der Dichter Baudelaire “correspondence”[ko0]
nennt. Eben [diese Ubereinstimmung mit Baudelaire] charakterisiert Goethe
als Symboldichter. Gerade “Faust II” und der “Westostliche Diwan” stellen
die zwei groflen Schatzkammern seiner Symbole dar. Es ist auch kein Wun-
der, daB jene beriihmte Aufforderung “Stirb und werde!” im “Westostlichen
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Diwan” erscheint. Wenn es nun in der “Entsagung” im Sinne Goethes etwas
gibe, was als Selbstidentisches unmittelbar geschaut werden konnte, horte
sie dann nicht auf, Entsagung zu sein? Das Sichwissen der Selbstaufgabe
kann wohl nicht als “Selbstidentisches” bezeichnet werden. Auch wenn man
[wie Nishida] dabei vom “absoluten Widerspruch” redet, dieser aber in die
Selbstidentitit zuriickkehrt, so erlischt der Widerspruch. Denn Riickkehr in
die Selbstidentitéit bedeutet nicht [wie bei Tanabe] Sichwissen des Zugelas-
senwerdens und Belebtwerdens trotz des bleibenden Widerspruchs, sondern
sie bedeutet vielmehr das Umgreifen und Ubersteigen des Widerspruchs. Ahn-
lich wie die Entsagung aufhort, wenn man behauptet, man schaue den Inhalt
der Entsagung unmittelbar, so endet auch das Anderkraft-Tun, wenn man die
im Gehorsam [gegeniiber diesem Anderkraft-Tun] wiederhergestellte Einheit
der Zerrissenheit des Widerspruchs als Selbstidentitét bezeichnet. Das will ich
[mit dem Beispiel “Entsagung” bei Goethe] sagen.

Zen-Meister Bu'nan: “... lebend ein Toter sein.
Im volligen Totsein nach Herzenslust handeln...”

Die absolute Kritik muf3 immer Anderkraft-Tun sein und als solches stets im
Gehorsam gegeniiber der Anderkraft durch diese zur Auferstehung gefiihrt
werden. Dabei wird die Vernunft nicht mehr als diejenige Vernunft wieder-
hergestellt, welche die Selbstidentitit zum Prinzip hat. Negativ ausgedriickt:
wer in der Entsagung sein Selbst wegwirft, die Autonomie und Freiheit seines
Selbst aufgibt, erfal3it im Sichwissen seines gehorsamen Tuns und Glaubens,
daB er standig mit Leben beschenkt wird, wihrend er fortwéhrend stirbt. Zen-
Meister Bu’nan erkldrt: “... lebend ein Toter sein: Im volligen Totsein nach
Herzenslust handeln. Gerade ein solches Tun ist gut.”>* Dieses Tun, in dem
man als lebend Toter tétig ist, wird zwar auch als “nach Herzenslust handeln”
beschrieben, doch ist jene “Herzenslust” als “Verbindung von Nichtherzens-
lust und Herzenslust” eine Geisteshaltung, in der man sich der Selbsttitigkeit
der entgegenkommenden Dinge iiberldfit, selbst wenn der Leib zerbrochen,
der Geist erloschen ist und [beide] nicht mehr gegeben sind. Weil der Grund-
satz gilt “Urspriinglich besteht kein Ding einzeln fiir sich”, miissen jene Dinge
je neue Inhalte des Tuns sein, die sich jederzeit und allerorten miteinander-

54 Bu’nan Shido (1602-1676), jap. Meister des Rinzai-Zen.

55 Die engl. Ubersetzung schreibt: “... even though there is no body-and-mind...” (Tanabe, H.,
Philosophy as Metanoetics, Los Angeles: Uni. of California Press 1986: 49).
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wenden. Es handelt sich hierbei um das Nichts der unablidssigen Wende, wel-
che die selbstidentische unmittelbare Anschauung iibersteigt. Weil nun “un-
mittelbares Sehen Nichtsehen und unmittelbares Héren Nichthoren ist”, kann
man das unmittelbar darunter Sehen, das unmittelbar darunter Horen verwirk-
lichen. Das eben ist nichts anderes als das Bezeugen des Grundsatzes “Ur-
spriinglich besteht kein Ding einzeln fiir sich”.® Der Grundsatz “Urspriinglich
besteht kein Ding einzeln fiir sich” hat keinen Wahrheitsgehalt, der als etwas
Selbstidentisches angeschaut werden konnte. “Nicht ein Einzelnes” kann nur
durch das Tun der Nichtung bezeugt werden, welches das “Nicht ein Einzel-
nes” tatsdchlich verwirklicht. Doch in diesem “Nicht ein Einzelnes” wird die
eigene Auferstehung im Glauben und im Selbstzeugnis erfaf3t. Dies ist die
positiv-konstruktive Seite der absoluten Kritik. Obwohl ich diese Seite auch
als Sichwissen der Auferstehung bezeichne, handelt es sich doch um keine
unmittelbare Schau, die auf die Weise eines Integrals den absoluten Wider-
spruch zusammenhilt und ihn als ein selbstidentisches Ganzes umfafit und
umschlieBt. Vielmehr handelt es sich um das Glauben und Bezeugen des Tuns
der Wende, in dem man blof infinitesimal jederzeit und iiberall in den ein-
zelnen Weltpunkten stirbt und wiederbelebt wird. Auf diese Weise wird die
Vernunft durch die absolute Kritik in das Tun-Glauben-Bezeugen der Ander-
kraft gewendet. Die Vernunftkritik, in der die Vernunft sich selbst etablieren
will, fiihrt sie in den Krise der absoluten Kritik, die sie erst recht sich selbst
zerstoren laBt. Eben diese ihre absolute Kritik 146t die Vernunft als Leere-Sei-
endes wieder auferstehen, insofern sie die Vermittlung des iiberverniinftigen
absoluten Nichts ist, und erlaubt ihr ihr Sein als Hilfsmittel des [absoluten]
Nichts. Nur in dieser Wende tun-glauben-bezeugen wir unser eigenes Nichts.
Das nenne ich das “SelbstbewuBtsein des Nichts”. Obgleich ich in diesem Fall
von “Auferstehung” rede, handelt es sich doch um keine blofe Riickkehr ins
Leben. Es bedeutet vielmehr: auferweckt zu werden zu einem Selbst, das “als
Toter tétig ist”. Ich spreche zwar auch von “Wiederherstellung”. Aber dabei
wird die Vernunft nicht als Vernunft wiederhergestellt, sondern das bedeutet
nur, zum Sichwissen des die Vernunft iibersteigenden Tuns-Glaubens-Bezeu-
gens gefiihrt zu werden.

56 Mu-ichi-motsu “nicht ein Ding”, “kein Haften am Einzelnen”.
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Kants Begriff des “verniinftigen Glaubens”

Kant sprach zwar von einer “Religion innerhalb der Grenzen der blofen
Vernunft”.>” Aber korrekt gesprochen, kann es innerhalb der Grenzen der Ver-
nunft keine Religion geben. Als Grundlage der Religion gehort das Prinzip
des absoluten Guten, welches das radikale Bose®® im Menschen iiberwindet,
nur zu Gott. Die Religion besteht im Glauben der Menschen, die am Werk des
Aufbaus des Reiches Gottes auf Erden teilnehmen und sich als Volk des Rei-
ches Gottes der Herrschaft des Willens Gottes unterwerfen. Kant bezeichnete
diesen Gottesglauben — als gewohnlichen Glauben, der von der Offenbarung
zu unterscheiden ist, die blo3 Geschichtstatsache sei — als “Vernunftglauben”.
Doch der Glaube ist die absolute Negation der Vernunft. Gerade weil er das
Denken der Vernunft transzendiert, ist er Glaube. Deshalb kann der Ausdruck
“Vernunftglaube” nicht bedeuten “Glaube, der zur Vernunft gehort”, sondern
mul einen Glauben meinen, der durch die Vernunft [verneint, d.h.] vermittelt
wird. D.h. der Begriff “Vernunftglaube™ driickt keine Zugehorigkeitsbestim-
mung im Sinn der Identitdt aus, sondern er bezeichnet eine negativ-dialekti-
sche Vermittlung. Auch der “Vernunftglaube” ist nicht — wie es heift — “ver-
nunftgemal” bzw. “selbstidentisch”. Vielmehr muf} er die Vernunft verneinen
bzw. iibersteigen. Die Vernunft, welche die Dialektik zu ihrer unvermeidlich
notwendigen Wesenseigenschaft hat, verhilt sich zu sich selbst verneinend
und besteht als Auferstandene nur vermittelt, vermittelt durch ihr eigenes Ster-
ben und Untergehen. Wenn man diese Seite ihrer Vermittlung durch die Wende
fiir das urspriingliche Wesen der Vernunft hilt, sagt das eigentlich nichts an-
deres als der Grundsatz “[urspriinglich besteht] kein Einzelnes”. Das stimmt
damit iiberein, daf} der “Sechste Patriarch’° [des chinesischen Zen] “das ur-
spriingliche Wesen” mit “urspriinglich kein Einzelnes” identifiziert. Aber das
wird blof geglaubt-und-bezeugt, und zwar nur im Tun des absoluten Nichts,
in dem [die Vernunft] ihren eigenen Tod praktiziert. Es wird nicht als etwas
Selbstidentisches in einen Begriff verwandelt.

57 Vgl. Kant: Religion innerhalb der Grenzen der blossen Vernunft, Werke in zwolf Bénden,
hrg. v. W. Weischedel, Bd. 8, Frankfurt: Suhrkamp 1968: 764. Kant unterscheidet verschie-
dene Arten von “Glaube”, vor allem “Kirchenglaube” und *“Vernunftglaube”. Doch héufiger
als den Terminus “Vernunftglaube” benutzt er “Vernunftreligion”. Vgl. 776.

58 Das radikale Bose kongen aku fRJiiUi#. Vel. Kant, a.a.0.: 665ff.

59 Der “Sechste Patriarch”: Hui-neng (638-713), jap. E’no oder Rokuso, 6. Patriarch des Zen
in China.
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Hegels Verstdindnis von Dialektik und Kierkegaards Kritik

Daf3 Hegels Dialektik die Kritik Kierkegaards auf sich zog, lag an diesem Punkt.
Denn [Hegels Dialektik] blieb beim Denken des Intellekts stehen. In der Folge
davon hob er mit Hilfe der Selbstidentitdt der Vernunft die Gegensatzbezie-
hung des Widerspruchs in einer Synthese auf und 16schte [den Gegensatz] aus.
Aber wie dem auch sei, [dieses Verfahren Hegels] fiihrte die “transzendentale
Dialektik” Kants konsequent durch und gelangte sogar bis zur Zerrissenheit in
der wechselseitigen Verneinung, die mit der absoluten Kritik iibereinstimmt,
von der ich rede. Das zeigt die Konsequenz des Denkens Hegels. Besonders
der Dialektik in der Phdnomenologie des Geistes, einer Dialektik im Sinn der
Dialektik des absoluten Nichts, kann ich meine Bewunderung nicht versagen.
Natiirlich entfaltet die Phdnomenologie des Geistes nicht nur die Geschicht-
lichkeit, was man als ihren Vorzug bezeichnen muf3, und problematisiert nicht
nur die absolut kritische Situation unseres individuellen Bewuf3tseins, son-
dern sie betrachtet sie immer konkret als jeweilige Entwicklungsstufe des
Geistes in der Geschichte. Doch weil in der Geschichte gesellschaftliche und
menschliche Momente eingeschlossen werden, die au3erhalb der Vernunftkri-
tik stehen, ist es nicht zu vermeiden, daf} sich — wegen ihrer Bewegungen, die
nicht zur absoluten Kritik gehoren — Komplikationen einschleichen, die vom
Standpunkt der absoluten Kritik her gesehen als zufillig zu bezeichnen sind.
Aber das Wesen [der Geschichte] ist absolute Kritik, und die Phdnomenolo-
gie des Geistes kann als dasjenige Werk verstanden werden, das die absolute
Kritik parallel zu den konkreten Stufen der Geistesgeschichte des Westens
geschichtlich auseinanderfaltete. Hegel betrachtete die absolute Kritik nicht
als ein Ereignis, das sich auf einen Schlag ungeschichtlich vollzieht, sondern
er untersuchte die allméhliche Vertiefung des Widerspruchs von der abstrakten
Stufe der [sinnenhaften] Wahrnehmung bis zur ethischen Lebensanschauung
der “schonen Seele”® und machte so den Verlauf der Entwicklung vom Unter-
gang des Geistes bis zu seiner Wiedergeburt klar. Man muf3 dies als wahrhaftig
unvergleichlich groes Werk preisen. Die Phianomenologie des Geistes ist im
Grunde die geschichtliche Entfaltung der absoluten Kritik. Freilich wird die
Abstraktion des Denkens [Hegels] darin sichtbar, dal} er die Religion als zur
Vernunft gehorig betrachtete und sie als eine Gestalt des Begriffs verstand.
Dal} er die spekulative Vernunft, welche die positiv-konstruktive Seite der
Vernunft darstellt, fiir den Gipfel der Entwicklung der Vernunft hielt, lief3 sei-

60 “schone Seele”: vgl. G. W. F. Hegel: Phdnomenologie des Geistes, Teil: Der Geist, Kapitel:
Das Gewissen. Die schone Seele, das Bose und seine Verzeihung.
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ne Philosophie zu einem in sich geschlossenen System reifen. Gleichzeitig
aber lie} das seine Philosophie unvermeidlich in eine undialektische Identi-
titsphilosophie umschlagen. Dies bedeutet die Riickkehr zur Vernunft im Sin-
ne von Kant, die Restauration der Identitdtsphilosophie Schellings. Es handelt
sich um nichts anderes als um den von Kierkegaard kritisierten Verlust des
Paradoxes in der Dialektik. [Kierkegaards] sogenannte ‘“Paradox-Dialektik™
ist die der Dialektik der Praxis eigentiimliche Bestimmung. Das bedeutet: sie
gehort zum Standpunkt des Tuns-und-Glaubens. Der Standpunkt der Identi-
tdt der Vernunft als des [spekulativen] Intellekts bedeutet den Abfall von der
Dialektik.

Hegels Verstdndnis von Logik als identisch mit Ontologie

Wihrend wir dagegen den Weg der absoluten Kritik als Durchfithrung der
Vernunftkritik Kants zusammen mit Hegel voranschreiten, kleben wir jedoch
nicht wie Hegel an der Vernunft fest und bleiben nicht bei [seiner] Inkonse-
quenz stehen, sondern wir werden mit Leben beschenkt, indem wir auf dem
Grund der Zerrissenheit sterben und nur als Tote handeln. Das ist der positive
Aspekt der absoluten Kritik. Weil diese [positive Seite] als das GroBle Mit-
leid [der Anderkraft] das Glauben-und-Bezeugen der Verbindung der Grof3en
Verneinung mit dem Grofien Mitleid vollzieht, stellt sie im eigentlichen Sinn
die Metanoetik dar. Hegel organisierte das System der Vernunft, indem er das
Negativ-Verniinftige, d.h. das Dialektische, und das Positiv-Verniinftige, d.h.
das Spekulative, in einer synthetischen Einheit der identischen Vernunft zu-
sammenfalte, in der das Negative und das Positive verbunden sind. Deshalb
ist [bei Hegel] die Logik identisch mit der Metaphysik als Ontologie.®' Aber
zugleich mit der Vollendung ihres Systems verlor die Dialektik ihr Leben und
hinterlie nur das Skelett des Logismus. Wenn sie den Charakter der soge-
nannten “Paradoxie” verliert, hort auch die Dialektik auf, Dialektik zu sein
und verwandelt sich in eine Logik der bloBen Identitit. Weil sie nimlich die
Selbstidentitit des absoluten Widerspruchs darstellen will, verlangt sie unver-
meidlich nach der Mystik als ihrem Hintergrund. Deshalb kritisiert man, He-
gels Logik sei Mystik. Oder sie mufl unvermeidlich — wie Schelling und Kier-
kegaard kritisierten — nicht-praxisbezogener, folglich impersonaler Pantheis-
mus sein. Sie gibt nicht die seit Aristoteles iiberlieferte [Idee der] immanenten
Teleologie auf. Vom Anfang bis zum Ende behauptet sie den Standpunkt der

61 G.W.F. Hegel: Wissenschaft der Logik, Werke in zwanzig Binden, Bd. 5 u. 6.
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Vernunft. Demgegeniiber betont Schelling in seiner Spitzeit die Freiheit zum
Bosen und stellt die konstruktive Positivitdt der Offenbarung als fiir die Erlo-
sung notwendige Bedingung heraus, und Kierkegaard betont bei der Erkldrung
der Paradoxie der Dialektik, der praktische Glaube beziehe sich auf die Aufer-
stehung des vollig individuellen Selbst und gehore nicht zur Universalitit der
Vernunft. Wihrend Hegel vom Standpunkt der griechischen Vernunft nicht
abwich und deshalb unvermeidlich “héretisch” dachte, stellten [Schelling und
Kierkegaard] den evangeliumstreuen Glauben des Christentums klar heraus.
Die konsequente Durchfiihrung ihrer existentiellen Geschichtsauffassung war
bekanntlich die Vorlduferin der heutigen Existenzphilosophie.®?> Auch die ab-
solute Kritik bzw. Metanoetik, von der ich rede, ist in ihrer Dialektik nicht
hegelisch, sondern sie mul} kierkegaardisch sein. Auch was die illuminatio
des Augustinus angeht, in deren Interpretation es noch ungeldste Fragen gibt,
so besagt ihre wahre Bedeutung doch wohl, daB} [erstens] die Vernunft in der
sie libersteigenden Negation, die aus ihren Selbstwiderspriichen folgt, in eine
absolut-passive Haltung versetzt wird, dal3 [zweitens] auf die Weise einer
[neuen] Spontaneitdt das Noumenale in das Phaenomenale verwandelt wird,
und so [drittens] die [nun] unbehinderte Wahrheit sich zum Inhalt einer Idea
kristallisiert. Die Struktur der illuminatio mufl man wohl als absolut-kritisch,
folglich als metanoetisch bezeichnen (vgl. Gilson, Introduction a I’Etude de
Saint Augustin, p. 119—121). Dies ist das Charakteristikum des Augustinis-
mus®, der dem Evangelium gemal ist und dem Riickweg [vom Absoluten]
entspricht. [Der Augustinismus] transzendiert den Aristotelismus®, der den
Hinweg [zum Absoluten] kennzeichnet und nicht iiber eine blofe Verwand-
lung des Phaenomenalen in das Noumenale hinausgeht. Ich denke, es ist nicht
tibertrieben, wenn ich behaupte, der Grundton [des Augustinismus] sei im
ganzen metanoetisch. Nein, dariiber hinaus kann man wohl sagen: gerade Au-
gustinus ist der Bahnbrecher der Metanoetik im Westen. Natiirlich steht auch
Hegel auf dem Boden des christlichen Evangeliums und selbstverstidndlich
hilt er den Standpunkt der christlichen Offenbarung als religiose Gestalt fiir
die hochste.

62 Existenzphilosophie: Tanabe bezieht sich vor allen auf den frithen Martin Heidegger, vgl.
Kapitel 3 der Metanoetik.

63 Augustinismus: der Terminus meint bei Tanabe die Philosophie des Augustinus selber, nicht
diejenige seiner Anhénger.

64 Aristotelismus: Gemeint ist die Philosophie des Aristoteles selber.
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Hegels “Phdnomenologie des Geistes” als Vorlduferin der absoluten Kritik?

Wo [Hegels] Phdnomenologie des Geistes vom Schluf} des Teils des “Gei-
stes” zum Teil der “Religion” iibergeht, kann man auf viele Stellen hinwei-
sen, die sowohl im Denken als auch in den Termini dem entsprechen, was
ich als “Metanoetik” bezeichne, was ich “absolute Kritik” nenne. Denn es ist
selbstverstidndlich nicht nur so, dal Hegel — auch wenn er aus sich selbst her-
aus das eigene Denken und Glauben entwickeln will — in seinem Selbst vom
Licht des christlichen Evangeliums ganz durchdrungen ist, sondern es ist auch
so, daf} die Logik der Ergebnisse der konsequenten Durchfiihrung der Ver-
nunftkritik, die uns beiden gemeinsam ist, von selbst sich wechselseitig ent-
sprechende Begriffe hervorbringt. Hegel betonte, die Tat bringe infolge ihres
Charakters als Besonderung im Sinn einer unabschiittelbaren Beschrinkung
gegen das universale Ganze notwendigerweise einen Widerstand und Gegen-
satz mit sich, und das Bose, das der Téter vollbringt, sei notwendig. Damit
verlagerte Hegel das “radikale Bose”® im Sinne Kants vom Willen in die Tat.
Diese Schirfe seines Denkens mufl man anerkennen. Auf diese Weise wer-
den, von der theoretischen Vernunft angefangen bis zur praktischen Vernunft
eingeschlossen, der Selbstwiderspruch und die Selbstspaltung der Vernunft zu
einer allesbeherrschenden Notwendigkeit. Der Téter, der diesen Widerspruch
und Gegensatz in sich selbst wahrnimmt, verliert seine Individualitét als Téter
durch das “Bekennen” dieser Selbstwahrnehmung und kehrt in das universale
Ganze zuriick. Infolgedessen ld6t er die Wunde der Beschrinkung und Be-
stimmung, die er dem Geist durch die Tat zufiigte, narbenlos verschwinden,
heiBt es [bei Hegel] . Dieses Bekennen gehore zu denjenigen Bekennenden,
welche die Abstraktion der sogenannten “schonen Seele”, die sich selbst allein
fiir edel und gut hilt, aufgeben, und zu den Bekennenden, die in den anderen
sich selbst unmittelbar schauen, die anderen anerkennen, ihnen vergeben und
sich mit ihnen versohnen. Dieses Bekennen bedeute die Heimholung des Ti-
ters aus seiner Selbstentfremdung in die Allgemeinheit, d.h. seine Riickkehr
ins Ganze. [Dieses Bekennen] sei also nichts anderes als die Erscheinung des
absoluten Geistes in der wechselseitigen Anerkennung und Versohnung. Darin
bestehe die Einheit des universalen Selbst, das den Unterschied von “Selbst”
und “anderen” transzendiert. Darin komme das Ich als das wahre Individuum

65 Das “radikale Bose” oder das “radikal Bose”. Vgl. I. Kant: Religion innerhalb der Grenzen
der blossen Vernunft, 665ff.

66 Vgl. G.W.F. Hegel: Phédnomenologie des Geistes, Teil: Der Geist, Kapitel: Das Gewissen.
Die schone Seele, das Bose und seine Verzeihung (Schlufiteil).
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zustande, welches das Universale als Basis hat. Die Gewil3heit des eigenen
Daseins, die durch das Gegenteil des Selbst in einem solchen anderen zu-
stande kommt, sei der erscheinende Gott. Der Geist erreiche in der Religion,
die das SelbstbewuBtsein dieses gottlichen Selbst darstellt, sein vollkommenes
Ganzes. Umgekehrt schliee die Religion, welche dieses Ganze als das Abso-
lute und als die Basis ihrer selbst als des relativen Daseins im Sichwissen er-
faBit, die Entwicklung des Geistes ab und gebe ihr die letzte Einheit. Wenn man
in diesem Sinn umgekehrt von der Religion her, vom Riickweg her reflektiert,
kann man behaupten, es sei das Endergebnis der Phinomenologie des Geistes,
daf} der Weg des Todes des Geistes in der absoluten Kritik als Weg des Lebens
gewandelt und wiederhergestellt wird. Hegel dachte, das absolute Wissen ent-
stehe dadurch, dal durch diese Wandlung die einzelnen Stufen des Geistes als
Momente des absoluten Geistes der Religion erinnert und aufbewahrt werden.
Hegel meinte, die Philosophie, die das absolute Wissen als den ihr eigentiimli-
chen Standpunkt habe, sei das Selbstbewuftsein der vernunftgeméfBen Religi-
on, und die [Lehre von der] Logik bilde den Inhalt des absoluten Wissens, die
Logik als die Lehre von den Kategorien des logischen Selbstbewuf3tseins der
[verschiedenen] Seinsweisen der einzelnen Entwicklungsstufen des Geistes,
wenn man sie umgekehrt [zum SelbstbewufBtsein der vernunftgeméBen Reli-
gion] reflektiert. Dieser Weg der Phdnomenologie des Geistes Hegels stellt in
seinem Wesen nichts anderes als absolute Kritik dar, und die Wiederherstel-
lung der Universalitit des Geistes durch das religiose Bekennen stimmt mit
der Wende in der Metanoetik iiberein. [Beides] kann man wohl nicht leugnen.
Aber — wie ich im folgenden Kapitel inhaltlich eingehender erortere — Hegel
hielt stets an der Selbstidentitdt der Vernunft fest und betrachtete auch die
transzendente Einheit der Religion im Tun-und-Glauben, die auf der Wende
durch das absolut-kritische Nichts beruht, als [mit der Selbstidentitit der Ver-
nunft] identisch. Er hielt vom Anfang bis zum Schluf} an der Logik der Eigen-
kraft fest und hatte ein System wie das der griechischen Ontologie zum Ziel.
Wenn man damit die absolut-kritische Metanoetik vergleicht, so ist es ihr Cha-
rakteristikum, dal sie das Zeugnis des Tuns-und-Glaubens ist, das auf dem
Groflen Mitleid der Anderkraft beruht, und daf} sie nicht Selbstidentitit der
Vernunft, sondern Gehorsam gegeniiber dem absoluten Nichts des Glaubens
darstellt. Wenn man die zwei einander sehr nahen Begriffe “Bekennen” und
“Bereuen” unterscheiden will, sind sie wohl [folgendermaBen] unterscheid-

67 “Bekennen” und “Bereuen”: Bekennen wird als Eigenkraft-Akt gesehen, weil es vom
Selbst auszugehen scheint. Bereuen wird als Anderkraft-Akt gesehen, weil es von einem
Nichtselbst dem Selbst aufgegeben erscheint. In Wirklichkeit bilden beide, Bekennen und
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bar: der erste Begriff gehort zur Vernunft als Eigenkraft; der zweite Begriff
gehort zum Glauben als Anderkraft. Jedenfalls wird die auf dem Grund der
absoluten Kritik gestorbene Vernunft nicht mehr als eine Vernunft wiederer-
weckt, die ihre Selbstidentitit zum Prinzip hat. Sie wird als sogenannter “To-
ter” wieder leben gelassen. Als das Selbst des [Grundsatzes] “urspriinglich
kein Einzelnes” ist es weder mit dem Tod noch mit dem Leben identisch, son-
dern geht frei in beiden ein und aus, ins Leben als Leben, in den Tod als Tod,
nach vorn und nach hinten ohne Bindung. [Dieses Selbst] bildet die Vermitt-
lung des [absoluten] Nichts, die ohne Authebung der Widerspriiche durch die-
se Widerspriiche nicht mehr behindert wird. [Dieses Selbst] steht nicht mehr
auf dem Vernunft-Standpunkt des Universalen, das die Widerspriiche in einer
Synthese aufhebt. Das wird nur in jedem einzelnen fiir sich allein vollzogen
bzw. in der transzendenten Gegenwart des absoluten Nichts als der Anderkraft
zum Vollzug gefiihrt. [Meister] Ummon® kennzeichnete die Zielvorstellung
der Lehre Buddhas als Wegschranke. Seine Intention war dabei wohl, den Weg
von Tod und Auferstehung nicht mit der universalen Strae der Vernunft zu
vergleichen, die allen freie Fahrt gestattet, sondern mit einer Wegschranke, die
dem Amtstriager nicht einmal eine Nadel erlaubt, dem Privatmann aber Wagen
und Pferde passieren 1dBt. Diese [Wegschranke] wird nur fiir das Tun des [ab-
soluten] Nichts gedffnet, in dem der einzelne den Weg der Vernunft vollig zu
Ende geht, auf dem Grund der absoluten Kritik stirbt, die das Endstadium der
Vernunft darstellt, und nur noch als Toter lebt und belebt wird. Diese Situation
der Wende durch das Tun, die jedem Selbst eigentiimlich ist, beschrinkt sich
auf das je private Tun und Bezeugen der einzelnen, das nicht das Beschreiten
der offentlichen Strafle der Vernunft erlaubt, sondern nur dem je einzelnen
das Durchschreiten der Wegschranke. Gerade deshalb heifit es wohl bei Daitd
Kokushi®, nachdem er die Wegschranke™ passiert und das Grofe Werk [der
Erleuchtung] vollbracht hatte: “Wieviele gehen denselben Weg?”. Es gibt da

Bereuen, bei Tanabe stets eine Eigenkraft-Anderkraft-Synergie, allerdings in einer asym-
metrischen Beziehung. Die Anderkraft hat sachlich Vorrang. Die Eigenkraft hat phinome-
nal Vorrang. In populdren Erlduterungen des Mahayana-Buddhismus vergleicht man die
Anderkraft mit einem allesumfassenden Schiff oder Wagen, innerhalb dessen sich die
Eigenkraft-Bewegungen der individuellen Selbste abspielen.

68 Ummon Bun’en, chin. Yiin-men Wen-yen (864-949): chin. Zen-Meister, der ungewohnlich
viele Dharma-Schiiler gehabt haben soll.

69 Daito Kokushi od. Myocho Shuho (1282-1338), jap. Zen-Meister des Rinzai-Zen.

70 Wortlich: “das Wolkentor” yiin-men, eine Anspielung auf den Namen seines Dharma-Mei-
sters Yiin-men oder jap. Ummon 2 []. Die engl. Ubersetzung liest hier “Mumon” "],
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ein “dunkel schmales und still einsames” Wegstlick, das unpassierbar ist und
doch passierbar, passierbar und zugleich unpassierbar. Man kann wohl diesen
Weg nicht fiir einen Weg zur unmittelbaren Schau der Selbstidentitit halten,
der wie die offentliche Stra3e der Vernunft ins helle Tageslicht fiihrt.

Die logische Formel des Zen und Nishidas Terminus “Selbstidentitdit
des absolut Widerspriichlichen”

Die Autorititen des Zen bestimmten bei der Erkldrung der logischen Formel
des Zen diese als die “Unterscheidung des Nichtunterschiedenen” [mufum-
betsu no fumbetsu]’'. Das trifft wohl das Richtige. Aber man kann meines
Erachtens diese [Formel] nicht umkehren und zur “Nichtunterscheidung des
Unterschiedenen” machen. Beide Formeln scheinen auf den ersten Blick fast
gleich. Aber in Wirklichkeit unterscheiden sie sich sehr. Weil sie sich {iber-
haupt unterscheiden, unterscheiden sie sich wie Himmel und Erde. Entspricht
nicht die “Selbstidentitit des absolut Widerspriichlichen” dem “Nichtunter-
scheiden des Unterschiedenen”? Diese Formel scheint zunichst der Logik
des Zen nahezukommen. Aber in Wirklichkeit weicht sie davon ab. Denn die
“Unterscheidung des Nichtunterschiedenen”, wie das Zen sie versteht, meint
das “weder-noch” — entsprechend dem [Bekenntnis] “ob es Leben ist, weil3
ich nicht, ob es Tod ist, weil} ich nicht”. Die “Unterscheidung des Nichtunter-
schiedenen” stellt stets die Unterscheidung in den Vordergrund. Die “Nichtun-
terscheidung” liegt im [absoluten] Nichts, das nur im Hintergrund das Unter-
schiedene zusammenbhilt. Doch die “Selbstidentitét des absolut Widerspriich-
lichen” 148t stattdessen umgekehrt gegeniiber der [Synthese als] “weder dies
noch das” die Nichtunterscheidung des Unterschiedenen zustande kommen
und vertritt die [Synthese des] “sowohl-dies-als-auch-das”. Denn wenn es
nicht so ist, kann man nicht positiv von “Selbstidentitéit” reden. Man spricht
zwar vom “absoluten Widerspruch”, aber weil er mit der “Selbstidentitéit” ver-
bunden wird, miiite er gedacht sein, ohne [konkret] bezeichnet zu werden,
weil das, was da selbstidentisch ist, nicht bestimmt ist; blofes “weder-noch”
ist er nicht. Es handelte sich um nichts anderes als um die unmittelbare Schau
in der kiinstlerischen Produktion, die sich vom Tun-Glauben des Zen unter-
scheidet. Man bezeichnet sie zwar auch als “Dialektik”, aber dhnlich wie die

71 Mufumbetsu no fumbetsu 453 B> 5> B, Wortlich: die Unterscheidung der Nicht-Un-
terscheidung. Die Formeln “Unterscheidung des Nichtunterschiedenen” und “Nichtunter-
scheidung des Unterschiedenen” sind Ergebnis der Sinn-Interpretation durch Laube.

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



194 Johannes Laube

Dialektik der Vernunftanschauung Hegels sprengt sie nicht den [Rahmen] des
Kifigs der Identitit im Sinn des Aristoteles. Letztlich gibt sie den Standpunkt
des ,,sowohl-als-auch* nicht auf. Deshalb kann sie der Kritik nicht entgehen,
die Kierkegaard vom Standpunkt der Dialektik der Praxis bzw. der Dialektik
des Paradoxes aus iibt, indem er ihr den Standpunkt des “weder-noch””* ge-
geniiberstellt. Vielleicht kann man auch sagen: wihrend die Unterscheidung
des Nichtunterschiedenen zum Riickweg [vom Absoluten] gehort, bleibt die
“Selbstidentitidt des absoluten Widerspruchs” auf dem Hinweg stehen. Denn
die “Selbstidentitdt des absoluten Widerspruchs”, die den Widerspruch zum
Widerspruch macht, ist letztlich das Postulat einer ontologischen Setzung
des Noumenon, ist kein Selbstzeugnis des existentiellen Tuns-und-Glaubens.
Nur die Nichtunterschiedenheit des Nichts, das in der Negation bzw. Wende
des Selbst den absoluten Riickweg absolviert, bewahrt umgekehrt als Unter-
schiedenheit auf die Weise der praktischen bzw. paradoxen Dialektik seine
transzendente Einheit. Darum lie Kierkegaard der spekulativen Dialektik des
Intellekts bei Hegel die praktische bzw. paradoxe Dialektik gegeniiberstehen.

Nicht Hegels Dialektik der spekulativen Vernunft, sondern Kierkegaards
Dialektik der paradoxen Vernunft als Vorlduferin der absoluten Kritik
als der absoluten Dialektik

Die absolute Kritik als die Logik meiner “Metanoetik™ geht eigentlich den
gleichen Weg wie diese Praxis-Dialektik bzw. Paradox-Dialektik. Als Sich-
wissen des Tuns-Glaubens stimmt die [absolute Kritik] mit dem Standpunkt
des “Glaubens” bei Kierkegaard iiberein. Ihre Struktur der Einheit von Tun-
Glauben-Bezeugen charakterisiert das Selbstbewufitsein der Philosophie. Ich
hoffe, daB ich ihre Umrisse mit dem oben Gesagten kldren konnte, obgleich
das sicher nicht geniigt. Wenn Kants Vernunftkritik konsequent durchgefiihrt
wird, muB sie zu einer solchen absoluten Kritik gelangen. Die absolute Kritik
ist der Durchbruch seiner transzendentalen Dialektik zur absoluten Dialektik.
Hegels Verdienst, diesen Weg erdffnet zu haben, ist unsterblich. Aber, wie
oben gezeigt: Er ist diesen Weg noch nicht konsequent gegangen. Die absolute
Kritik, von der ich rede, beabsichtigt die konsequente Beschreibung dieses
Weges. Infolgedessen negiert sie Hegels System der Identitdt der Vernunft,
erkennt dem praktischen Glauben Kants einen ihm eigenen Platz zu und beab-

72 “weder-noch”: Tanabe sieht die Weder-noch-Dialektik urspriinglich von dem Pionier des
Mahayana-Buddhismus Nagarjuna (2. / 3. Jh.) entwickelt.
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sichtigt die auf dem Tun beruhende Vermittlung von Wissen und Glauben. Ihre
konkrete Praxis ist nichts anderes als der Weg der Metanoia.”” Daf3 sie Eigen-
schaften besitzt, die Kierkegaard am nichsten kommen, ist auch geschichtlich
gesehen verstidndlich. (Fortsetzung folgt)

73 Eine Zusammenfassung der philosophischen Aufgaben, die Tanabe sich stellte.
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Hoffman(n)ia in Suzuki Seijuns
Filmtrilogie der Taisho-Romantik

Kayo Adachi-Rabe, Berlin

1. Einleitung

Suzuki Seijun wurde 1923 als Sohn eines Kimono-Héndlers in Tokyo ge-
boren. Im Jahr 1948 begann er, in der Filmindustrie zu arbeiten, und 1956
gab er sein Regiedebiit fiir das Studio Nikkatsu. Seijun drehte Gangster- und
Action-Filme, die zunehmend durch individuelle Stil-Experimente auffielen.!
Die unkonventionelle Filmisthetik miffiel bald den Produzenten. 1968 wur-
de er von Nikkatsu entlassen, da seine Werke unverstindlich seien. Anhidnger
und Kollegen griindeten ein Komitee gegen die als ungerecht empfundene
Entscheidung. Die Debatte um den Vorfall entwickelte sich zu einem gesell-
schaftlichen Ereignis.

Seijuns Werke verkorpern durch ihre anarchistische Handlung und freizii-
gige dsthetische Entfaltung der Bilder den Zeitgeist der Studentenrevolte. Sei-
ne Filme der Nikkatsu-Zeit erreichten spéter Kultstatus. Jim Jarmusch, Wong
Kar-Wai und Quentin Tarantino sehen in ihnen ein Vorbild fiir ihre eigene
Filmgestaltung. Uber ein Jahrzehnt konnte der heute international renommier-
te Regisseur nicht filmen. Dann aber, 1980, lie er ein Zeltkino unter dem
Tokyoter Fernsehturm errichten, um seinen neuen Film zu présentieren. In
einem unabhéngigen System von Produktion und Verleih fand er die Moglich-
keit, seine Filmkunst kompromiflos zu realisieren. So entstand die “Taisho-
Trilogie”, Zigeunerweisen 7 1 A XN A ¥ (1980), Kagero-za B9V
(Theater der flimmernden Luft, 1981) und Yumeji 22— (1991). Der vorliegen-

1 Darunter: Tokyo nagaremono W IR 413 (Tokyo Drifter, 1966), Kenka erejt U Ao > 2. 4L
U\ (Fighting Elegy, 1966) und Koroshi no rakuin ¢ L D& (Branded to Kill, 1967).
Zur Lebensgeschichte des Regisseurs: Ueno Koshi _EBF 51 i& (Hg.): Suzuki Seijun zen eiga
Ea KT NE 4], Rippa Shobd 1986 und Kawape YuMme Mukku i HHEE A > &7 (Hg.): Su-
zuki Seijun so tokushit #5ARTENEFR4F4E, Kawade Shobo Shinsha 2001.
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de Artikel beschrinkt sich auf die thematisch eng miteinander verbundenen
ersten beiden Filme .

Da der Regisseur in der Taisho-Ara geboren wurde, deren liberale #stheti-
sche Kultur er schitzt, wihlte er sie als Hintergrund seiner filmischen Welt. Im
Unterschied zur Meiji-Ara gilt die Taisho-Zeit als relativ stabiler Abschnitt der
Demokratisierung und Modernisierung. Eine ihrer hervorstechenden Tenden-
zen, die europdisch beeinfluBte “Taisho-Romantik” KIE{R{E (Taisho roman)
wird in ihrer Emotionalitidt und Dekadenz allgemein als Widerspiegelung der
Bliitezeit der Kulturszene angesehen. Sie mufite in der nachfolgenden Wirt-
schaftskrise und zunehmenden Militarisierung untergehen.

Die Filme Zigeunerweisen und Kagero-za zeigen eine eigentiimliche Nihe
zur deutschen Romantik, die ich “Hoffman(n)ia” nenne. Beide Filme basieren
auf Werken der Schriftsteller Uchida Hyakken und Izumi Kyoka, die von deut-
scher Literatur beeinflut waren und oft mit E.T.A. Hoffmann in Verbindung
gebracht werden. Seijun lernte als Gymnasiast Deutsch und war von Filmen
des deutschen Expressionismus beeindruckt.

Der Filmhistorikerin Lotte Eisner zufolge war die schattenreiche, halb re-
ale Zwischenwelt Hoffmanns das Vorbild des deutschen expressionistischen
Films.* Filmregisseure wie Fritz Lang und Robert Siodmak, die das goldene
Zeitalter des deutschen Films begriindeten, emigrierten spéter nach Holly-
wood. Ihr Stil beeinfluBte dort den Film noir in den 40er und 50er Jahren, ein
Genre, welches Kriminalgeschichten mit einer schattenreichen Bildésthetik
und pessimistischen Weltsicht darstellt. In den 50er und 60er Jahren wurde
der Film noir von den Kritikern der Cahiers du cinéma als Ausdruck einer
Gesellschaftskritik aus der Perspektive von Antihelden wiederentdeckt. Die
Exilanten-Kultur Hollywoods beeinfluBte dadurch unmittelbar die Regisseure
der Nouvelle vague wie Jean-Luc Godard und Francois Truffaut.* Die Erschei-
nung der Hoffman(n)ia in der Filmgeschichte ist immer mit der Offenbarung
der Subjektivitdt und des individuellen Widerstandsgeistes verbunden.

2 Der vorliegende Beitrag entstand als Vortrag zur Ringvorlesung “Kafka in Kabul” am
Lehrstuhl Professor Jiirgen Wertheimers, Deutsches Seminar der Eberhard-Karls-Universi-
tit Tiibingen, Sommersemester 2010.

3 Lotte H. EisNer: Die ddmonische Leinwand, Frankfurt / M.: Fischer-Taschenbuch-Verlag
1990: 103.

4 Uber den Film noir: Paul WERNER: Film noir. Die Schattenspiele der schwarzen Serie,
Frankfurt / M.: Fischer 1989.
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Suzuki Seijun ging den von deutschen Filmemachern verfolgten Weg riick-
wirts. Er begann mit so genannten B-Pictures, die vom Film noir beeinfluf3t
waren, und konzentrierte sich spéter konsequent auf kiinstlerische Filme.’

2. Zigeunerweisen
2.1 Uchida Hyakken

Dem Film Zigeunerweisen liegen mehrere Kurzerzihlungen Uchida Hyakkens
zugrunde. Dieser wurde 1889 als Sohn eines Sake-Brauers in Okayama gebo-
ren. Er war Germanist und zugleich als Schriftsteller fiir seine humorvollen
Essays und unheimlichen Kurzgeschichten bekannt. Hyakkens literarisches
Schaffen war unmittelbar von Natsume Soseki beeinflufit, dessen jlingster
Schiiler er war.® Nach den Schilderungen seines Tagebuchs scheint Hyakken
an Hoffmann sehr interessiert gewesen zu sein’ und iibersetzte 1920 Der gol-
dene Topf (1814).

Die Hauptvorlage der Zigeunerweisen ist Sarasate no ban %2 % —5 o
(Sarasates Platte, 1948). Ein Ich-Erzihler schildert die Geschichte seines

5 Seijuns Hauptwerke nach der Taisho-Trilogie: Pisutoru opera £ A F VA X7 (Pistol
Opera, 2001) und Operetta tanuki goten Z XL v 2 f{{#I}8; (Princess Raccoon, 2005).

6 Von Hyakkens origineller Personlichkeit handelt Akira Kurosawas letzter Film Mada da
yo (Madadayo, 1993). Auch Natsume Soseki schrieb neben Romanen ebenso wie Hyakken
visionére Erzdhlungen und Traumerzidhlungen, darunter Rondon to I sk % (London Tower,
1905) und Yume jaya 2178 (Triume der zehn Nichte, 1908). In Sosekis erstem Roman
Wagahai wa neko de aru 331X T 5 (Ich, der Kater, 1905) fungiert ein Haustier
als erzéhlendes Subjekt so wie in den Lebensansichten des Kater Murr (1819-1821) E.T.A.
Hoffmanns. Soseki erwéhnt den deutschen Vorgidnger im elften Kapitel des Buchs Ich, der
Kater, da der Germanist Fujishiro Teisuke &\ #ifi (oder Fujishiro Sohito 3% A 1868
1927) auf die Ahnlichkeit hingewiesen hatte, wihrend der Roman noch in der Literaturzeit-
schrift Hototogisu in Fortsetzung erschien. Hyakken schrieb spéter die Gansaku Wagahai
wa neko de aru JEVEF 3 I1IHETdH 5 (Parodie-Filschung: Ich, der Kater, 1949 ). Siehe
dazu: Tsuce Mitsuhiko MifE>¢EE: “Kaisetsu” (Erlduterung), Ucnipa Hyakken: Gansaku
Wagahai wa neko de aru, Fukutake Shoten 1992, 263—71. Auch mit den Essays Nora ya ./
Z X (Meine Nora!, 1957) und Kuru ya omae ka 7 VLBHIH> (Bist du’s, Kuru?, 1963)
leistete Hyakken individuelle Beitrdge zur Literatur der Kater. Sein Kater Kuru erhielt sei-
nen Namen nach dem deutschen Wort “kurz”, da er einen kurzen Schwanz hatte. Die beiden
Essays in: UcHipa Hyakken: Nora ya, Shinchd Bunko °1992.

7 Uchiba Hyakken: Hyakki en nikki cho ¥ 5 H 3L, Obun Sha 1984: 216. Hyakken be-
merkte {ibrigens in seinem Tagebuch von 1922, daf} er von Robert Wienes Film Das Cabi-
nett des Dr. Caligari (1920) sehr beeindruckt gewesen sei und ihn zwei Mal hintereinander
gesehen habe. Ebenda: 322.
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verstorbenen Freundes Nakasago und dessen zweiter Frau Ofusa. Nach dem
Tod ihres Mannes besucht die Witwe den Erzihler, um Biicher zuriickzuholen,
die Nakasago ihm geliehen hat. Spiiter bringt der Erzihler ihr eine Schallplatte
Pablo de Sarasates (1844—1908) mit dem Titel Zigeunerweisen (1878) zuriick.
In dieser Aufnahme hort man ganz kurz eine Stimme. Sarasate soll wihrend
des Geigenspiels etwas gesagt haben. Als Ofusa die Worte vernimmt, gerat
sie auBBer sich und sucht ihre Tochter, wobei ihr einféllt, da} diese im Kinder-

garten ist. Damit bricht die Geschichte ab. Sarasates Platte beginnt wie folgt:

Am frithen Abend klapperten die geschlossenen Fensterldden, als ob jemand
von auflen gegen sie klopfte. Irgendwann legte sich der Wind, ohne daf} ich es
bemerkte. Ehe ich mich versah, war es um das Haus herum stumm geworden.
Es herrschte eine Stimmung, in der sich die Stille immer weiter ausbreitete und
man in immer grofere Tiefen versank, in denen es noch stiller war. Ich stiitzte
meine Ellbogen auf den Schreibtisch und dachte an nichts bestimmtes. All-
méhlich schirften sich meine Gedanken an Zusammenhanglosem, und meine
Gefiihle wurden klarer, obgleich meine Augenlider schwer wurden. Wihrend
ich so da saf3, erklang auf dem Dachfirst iiber mir ein Gerdusch wie von etwas
Kleinem und Hartem. Ein Steinchen rollt tiber die Ziegel, dachte ich. Das Kul-
lern beschleunigte sich allméhlich. In dem Augenblick, als es sich dem Vordach
niherte, stockte mir der Atem und ich schauderte. Bei der Vorstellung, daf3 das
Steinchen iiber das Vordach rollte und in den Garten fallen wiirde, bekam ich,
in Erwartung des Aufpralls, am ganzen Korper Génsehaut. Ich beruhigte mich,
fiihlte mich aber von einer unangenehmen Atmosphére umgeben und konnte
nicht still sitzen bleiben. Also stand ich auf und wollte ins Wohnzimmer gehen.
Meine Frau, die etwas gehort hatte und von der anderen Seite die Schiebetiir
Offnete, stie einen Laut aus. “Du bist ja ganz bleich! Was ist denn passiert?”

Hyakkens Text vermittelt das Grundlose eines Geschehens. Seine Erzdhlun-
gen sind meistens fragmentarisch, haben keinen eigentlichen Anfang und kein
Ende. Sie handeln von seinen Angsten und unerklirbaren Vorahnungen. Auch
E.T.A. Hoffmanns Geschichten sind nicht rational zu verstehen, stellen aber
zumindest eine geschlossene Erzidhlhandlung dar. Die Grundlosigkeit der Ge-
schichte und das Unvollendete bei Hyakken stehen in der einheimischen Er-
zdhltradition der Gespenstergeschichte. Der Unterschied zu diesem Genre ist,

8 Ubersetzung: Kayo Adachi-Rabe und Reglindis Helmer. Das Original: Ucniba Hyakken:
Sarasate no ban, Bersuyaku Minoru B1#%¢ 5% (Hg.): Nihon genso bungaku taikei 30. Uchida
Hyakken. H ALK % 30. W EH], Tosho Kanko Kai 1994: 234-53: 243.
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dal} bei Hyakken die Angst des Menschen zumeist gegenstandslos ist und es in
der Tat nichts zu erkldren gibt.

Eine weitere Besonderheit bei Hyakken liegt darin, daf} er die akustische
Dimension seiner Erzdhlungen hervorhebt. Er spielte Koto? und hatte ein sen-
sibles Gehor. Auch aus diesem Grund ist er mit Hoffmann zu vergleichen,
der Komponist war und seine literarischen Werke musikalisch inszenierte. Bei
Hoffmann erklingt oft eine reiche, polyphone und symphonische Tonkulisse.
In der gerade vorgestellten Szene aus Sarasate no ban hingegen erklingen un-
regelmifige, vereinzelte Tone, so daB} die Stille eine dominante Komponente
der Szene bleibt. Diese Tondarstellung erinnert an bestimmte Formen traditio-
neller Musik Japans. Eine spannungsgeladene Inszenierung mit Ton aus dem
Off, wie Hyakken ihn hier effektiv verwendet, gehort auch zu den markanten
Verfahren des Film noir.

Bei Hoffmann begleiten Stimmen und Klédnge oft eine wundersame Er-
scheinung, wie die drei griinen Schlangen in Der goldene Topf. Bei Hyakken
hingegen bleibt das Gerdusch ohne erklidrbare Ursache, und es scheint, als ob
es nicht drauflen auf dem Dach, sondern im Kopf des Protagonisten ertonte.

Als ein wichtiger Vorldufer fiir Hyakken mufl Lafcadio Hearn erwéhnt
werden. Sein Buch Kwaidan (1904), in dem er Gespenstergeschichten Ja-
pans neu interpretierte, ist ebenfalls durch offene Narration und eine betont
akustische, plastische Schilderung gekennzeichnet. Jedenfalls reflektiert die
Entwicklung der tonalen Dimension von Literatur eine moderne, subjektive
Wahrnehmungsweise des Menschen. Dabei konnte die westliche Literatur der
japanischen als eine Anregung gedient haben.

Anzumerken ist, dal Hyakken oft mit Franz Kafka verglichen wird.
Hyakkens Kurzgeschichte Kudan # (1919)'° erinnert an Die Verwandlung
(1915). Das Wort kudan wird mit einem chinesischen Schriftzeichen gebildet,
das wortlich “Angelegenheit” bedeutet und aus den Zeichen “Mensch” und
“Rind” besteht. Als kudan wurde im japanischen Volksmund ein Fabeltier be-
zeichnet, das den Korper eines Rindes und den Kopf eines Menschen besitzt.
Bei Hyakken verwandelt sich ein Ich-Erzéhler in ein kudan. Es wird von ihm
erwartet, dall er Wichtiges prophezeit, wobei er seinerseits befiirchtet, dazu
nicht in der Lage zu sein. Im uneindeutigen Zustand eines Wachtraums endet

9 Hyakkens Lehrer war der beriihmte blinde Koto-Meister Miyagi Michio (1894-1956), der
Haru no umi % M (Das Friihlingsmeer, 1929) komponierte.

10 Deutsche Ubersetzung: “Das Fabeltier”, Uchida Hyakken: Aus dem Schattenreich. Erzdih-
lungen, iibers. v. Lisette Gebhardt, Miinchen: Deutsche Verlags-Anstalt 2009: 35-49.
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die Geschichte. In dieser Erzéhlung erkennt man beispielhaft eine Mischung
des Absurden westlicher Literatur mit der Tradition der Traumdarstellung in

japanischer Literatur.

2.2 Die Verfilmung

Der Film Zigeunerweisen enthilt wie die Vorlage schlichte Handlungsstriinge.
Seijun versuchte, die rétselhafte Stimmung der literarischen Welt Hyakkens
filmisch einzufangen.

Wihrend des gesamten Vorspanns ertont Sarasates Zigeunerweisen vor dem
Bild fallender Kirschbliiten bei Nacht. Die Kombination ostasiatischer Bliiten
und schwermiitiger Geigenmusik der spanischen Romantik versinnbildlicht
die Kultur der Taisho-Ara, in der asiatische und europiische Kulturen kon-
trapunktisch aufeinander trafen. Bei Hyakken und Seijun bedeutet dieses Zu-
sammentreffen auch ein Signal fiir die Begegnung mit einer fremden Sinnes-
erfahrung. Am Anfang des Films horen wir von einer verkratzten Schallplatte
die unverstdndliche Stimme Sarasates. Im Off fragen zwei Manner einander,
ob sie ihn verstanden hitten. Diese Szene verwirklicht nicht nur Hyakkens
feinfiihlige literarische Akustik, sondern fiihrt die virtuelle Dimension eines
Mediums ein, das eine nicht mehr existente, nicht entzifferbare Stimme repro-
duziert. Damit 14dt der Film den Zuschauer in die Welt der Illusion ein.

Der Schriftsteller Mishima Yukio kommentiert, da3 Hyakken die Dinge
grob und einfach zu beschreiben scheine, dabei aber wie ein Go-Meister oder
Zeichner von haiga duBerst prizis und scharf ihr Wesen treffe."" Seijun ver-
sucht, diesen Stil der Vorlage zu transformieren.

Ein Beispiel dafiir sieht man in der Stein-Episode. Der Germanist Aochi
wird im Haus seines Freundes Nakasago von dessen Frau Sono empfangen.
Der Schauplatz ist das Wohnzimmer eines grofen traditionell japanischen
Hauses. Sie sitzen nebeneinander an einem Tisch, auf dem ein sukiyaki-Topf
kochelt.'> Sono versenkt sich darin, konnyaku' zu zerstiickeln. Die Szene ist
fast farblos und schlicht gestaltet. Zwischen den spérlichen Dialogen herrscht

11 MisHiva Yukio: “Kaisetsu” f# i, Nihon no bungaku 34. Uchida Hyakken, Makino Shin’ichi,
Inagaki Taruho. A AR DS 34, WHTE M, $5BHF —, FifE 2 F, Chto Koron Sha 1979:
532-43:532,533.

12 In diesem Film wird Essen als obsessive Handlung thematisiert.

13 Gelatineartige Zutat aus Aronstabknollen.
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Stille. Aochi glaubt, einen Stein aufs Dach fallen zu horen. Entsprechend sei-
ner Vorstellung wird eine Ansicht des Dachs gezeigt. Das Gerdusch ist noch
zu horen, obwohl die Pridsenz eines rollenden Steins nur durch die Kame-
rabewegung suggeriert wird. Eine angespannte Stimmung im Wohnzimmer
wird durch eine konkav verzerrte Aufnahme mittels eines Fischaugenobjek-
tivs erzeugt. Die Figuren werden dann von einem lauten, kiinstlich erzeugten
Schlagton tiberrascht. Sono wirft die Schale mit den konnyaku-Stiicken in die
Luft. Kurzzeitig féllt der Ton der Szene génzlich aus. Sono bittet Aochi, fiir
eine Weile bei ihr zu bleiben. Ihr Gefiihlsausbruch wird durch das Schwanken
der Kamera unterstrichen. Durch diese einfachen audiovisuellen Tricks und
das spannende Tempo des Schauspiels wird das Unheimliche dieses kleinen
Vorfalls iiberspitzt dargestellt.

Der Dramatiker Betsuyaku Minoru (1937-) sieht die Einzigartigkeit von
Hyakkens Erzihlung im Ubergang vom Alltiglichen zur Phantasie, wobei die
Beschreibung der letzteren konkreter sei.'* Auf dhnliche Weise raumte Sig-
mund Freud aufgrund Hoffmanns Erzihlungen ein, dal das Unheimliche im
Heimelig-Alltdglichen stecke." Auch Hyakkens Kunst besteht darin, die Me-
tamorphose des Heimeligen zum Unheimlichen deutlich sichtbar und horbar
darzustellen. Seijun beabsichtigte, diesen Wahrnehmungsprozef3 Hyakkens
filmésthetisch umzusetzen. Als Beispiel dafiir eignet sich besonders die Pas-
sage, in der Sono Aochi zu ihrem Haus fiihrt.

Von einem Schrein aus sieht Aochi, da} viele Menschen auf einer Briicke
versammelt sind. Sono sagt, dal} sie ein Feuerwerk betrachten, das in der Szene
horbar, aber nicht sichtbar ist. Wenn Sono in Richtung der Briicke nach vorn
blickt, wird ihr schwarzer Regenschirm plétzlich durchsichtig. Im Gegen-
schufl werden die Menschen auf der Briicke gezeigt. Auch die Geisha Koine,
ein Ebenbild Sonos, ist unter ihnen. Das Bild kann kein reales sein, weil es auf
der Briicke bereits Nacht ist, wihrend die Szene am Schrein noch am friihen
Abend zu spielen scheint. Auch die Distanz zwischen beiden Standpunkten ist
nicht nachvollziehbar. Sobald Sono am Eingang ihres Hauses winkt, geht das
Licht aus. Nachdem Aochi das Haus betritt, schlieBt sich die Tiir von selbst.
Er blickt in die Kamera, als ndhme er mit dem Wesen einer anderen Dimen-

14 Bersuyaku Minoru: “Uchida Hyakken teki genso no tokushitsu™ PN & (R SR D4R,
ders. (Hg.): Nihon genso bungaku taikei 30. A.a.O.: 255-67: 265.

15 Sigmund Freup: “Das Unheimliche”, ders.: Gesammelte Werke,Bd. 12, Frankfurt am Main:
S. Fischer Verlag °1978: 229-68: 264.
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sion Kontakt auf. Beim Durchqueren eines langen, dunklen Flurs begegnet er
unheimlichen Gestalten.

In dieser Szenenabfolge zeigt sich, daf} die Wirklichkeit stufenweise in eine
andere Dimension iibergeht. Man erkennt deutlich falsche Anschliisse des
Kontinuums der Realitét. Die Inszenierung transformiert das Befremdende bei
Hyakken, bei dem der Ubergang vom Rationalen zum Irrationalen anders als
bei Hoffmann nicht flieBend und dynamisch, sondern fragil und konfliktreich
fortschreitet.

In diesem Szenenbeispiel war die Darstellung einer Doppelgingerin zu se-
hen. Dieses Motiv ist nicht auf Hyakkens Vorlage, sondern auf Seijuns Kon-
zept zuriickzufiihren. In der Literatur der Taisho-Zeit verbreitete sich ein Kult
des Doppelgéngers, der unmittelbar durch die Werke der deutschen Romantik
und auch durch den Film Der Student von Prag (1913) von Stellan Rye aus-
gelost wurde. Hyakken selbst greift das Motiv des Doppelgéingers nicht so
eindeutig auf wie Akutagawa Rytinosuke oder Tanizaki Jun’ichiro.'®

Seijun zeigt ein starkes Interesse am Thema Doppelginger und verwendet
es originell. Beriihmte Doppelginger-Werke wie Hoffmanns Die Elixiere des

16 Tanizaki war durch eine Doppelgingeraufnahme in Der Student von Prag beeindruckt. Im
Essay Geidan 2% (Eine Diskussion iiber die Kunst, 1933) bewundert er an Paul Wegeners
Darstellung des Protagonisten Balduin, daf er aussehe wie “eine Figur aus der Phantasie-
welt”. Tanizaki Junichird: “Geidan”, ders.: Zenshii, Bd. 2, Chuio Koron Sha, #1990: 411-54:
424. Als Hommage an Der Student von Prag verfaBte Tanizaki die Novelle Jinmenso A\
MiJH. (Der Tumor in Form eines Menschengesichts, 1918), worin ein Film vorkommt, von
dem die Hauptdarstellerin nicht mehr weil, dafl er mit ihrer Mitwirkung gedreht wurde. Ta-
NIZAKI: “Jinmenso”, Zenshii, Bd. 5, Chiio Koron Sha, 21990: 303-27. Weitere Geschichten
mit Doppelgingermotiven bei Tanizaki: Kin to Gin 4z & §& (Gold und Silber, 1918), Tomo-
da to Matsunaga no hanashi K &7k DFf (Die Geschichte von Tomoda und Matsu-
naga,1926), Kikai na kiroku R VAN S (Ein seltsames Dokument, 1922). Akutagawa
bekannte seine eigene Erfahrung der Verdoppelung des Selbsts in der Novelle Futatsu no
tegami D> DTHK (Zwei Briefe, 1917), wiederum inspiriert von Arthur Schnitzlers Erzéih-
lung Andreas Thameyers letzter Brief (1902), die Mori Ogai im Jahr 1908 iibersetzt hatte.
Yamasnrta Takeshi [ Ri: 20 seiki Nihon kaii bungakushi. Dopperugenga bungaku ko.
20fHAC HARRE S A2 R~V U — 3053, Jitsugyo no Nihon Sha 2003: 14ff.
Hyakken schrieb die melancholische Kurzgeschichte Michizure &8 (Der Weggefihrte,
1921), in der ein selbsternannter ungeborener Bruder des Autors erscheint und ihn bittet,
ihn “Bruder” zu nennen. Diese Erzidhlung kann man ebenfalls im Zusammengang des Dop-
pelgiingerthemas sehen. Deutsche Ubersetzung: Uchida Hyakken: Aus dem Schattenreich.
Erzihlungen, A.a.0.: 69-76. Zur Rezeptionsgeschichte des Doppelgidngermotivs im japa-
nischen Film: Kayo ApacHi-RaBe: “Das Kino und sein Double — Stellan Ryes Der Student
von Prag (1913) und Kiyoshi Kurosawas Doppelgdnger (2003)”, dies., Andreas BECKER,
Florian MunDHENKE (Hg.): Japan — Europa. Wechselwirkungen zwischen den Kulturen im
Film und den darstellenden Kiinsten, Darmstadt: Biichner 2010.
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Teufels (1815), Edgar Allan Poes William Wilson (1839) und auch Fjodor Do-
stojewskis Doppelgdnger (1846) stellen diese Phantasiefigur als Widersacher
des Protagonisten bei seiner Selbstverwirklichung dar. Seijun verwendet diese
Erscheinung eher als romantisches Motiv im wortlichen Sinn. Nakasago lernt
die Geisha Koine kennen und heiratet Sono, da sie Koine dhnelt. Nach Sonos
Tod heiratet er Koine. Die Verdoppelung der Frauen erinnert an Stanislaw
Lems Science-Fiction-Roman Solaris (1961) und dessen Verfilmung durch
Andrej Tarkowski (1972). Thematisiert wird eine Gefiihlsregung angesichts
der Erscheinung des Ebenbildes einer verlorengegangenen geliebten Person.
Seijuns Doppelgingerin scheint eher fiir das Illusionire und Vergédngliche
menschlichen Daseins und Fiihlens zu stehen.

Seijuns Konzeption des Doppelgéinger-Motivs entfaltet sich vielschichtig.
Auch die ménnlichen Figuren, Aochi und Nakasago, wirken wie Wiedergén-
ger von Medardus und Viktorin in Die Elixiere des Teufels. Nakasagos Gedan-
ke, auf die Wissenschaft zu verzichten, um Koérper und Tod zu iiberwinden
und geistige Unsterblichkeit zu erreichen, verfolgt nach seinem Tod Aochi."”
Bei Seijun sind die Ménner Germanisten. Die Melancholie und Dekadenz,
welche beide Figuren miteinander teilen, sind fiir den Regisseur anscheinend
die zentralen Charakterziige von Intellektuellen der Taishd-Ara.

Im Film besucht Nakasagos zweite Frau Koine Aochi, um die Biicher ihres
verstorbenen Mannes zuriickzuholen, wie es bei Hyakken geschildert wurde.
In fortschreitender Abendddmmerung steht Koine im Kimono vor der Ein-
gangstiir Aochis in einer Halbtotale mit leichtem Weichzeichnereffekt, so daf3
sie transparent und verfremdet wirkt. Aochi wundert es, da3 Koine den Titel
des deutschsprachigen Sachbuchs Hexenprozesse (1911) von Wilhelm Gott-
lieb Soldan und Heinrich Heppe kennt und korrekt aussprechen kann. Wie
Sarasates Stimme enthélt auch ihre in diesem Film eine Art Schliissel zur an-
deren Welt, in welcher ein Toter lebendig ist. Es gibt eine Szene, in der Aochi
zusammen mit seiner Frau eine akustische Halluzination erlebt. Als sie iiber
eine kranke Schwigerin sprechen, erklingt eine seltsame Stimme: Die Schwii-
gerin habe keine Chance zu iiberleben. Diese Episode stammt aus Hyakkens
Kurzgeschichte Yamataka boshi (Der Zylinder, 1929)."* Die Verwendung der
deutschen Sprache als magisches Kommunikationsmittel und die Darstellung

17 Die gegensitzlichen, aktiven bzw. passiven Charaktere Nakasagos und Aochis erinnern an
das Verhiltnis von Mephistopheles und Faust.

18 UcHipa Hyakken: “Yamataka boshi”, BETsuyaku (Hg.): Nihon genso bungaku taikei 30.
Uchida Hyakken, a.a.0.: 64—114.
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halluzinatorischer Horerlebnisse sind charakteristische Elemente der Hoff-
man(n)ia bei Hyakken, die in Seijuns Filmversion noch verstirkt eingesetzt
werden.

Die Dualitét der alltdglichen und der wunderbaren Welten bei Hoffmann
wird als Ambivalenz kiinstlerischer Produktivitdt und psychischer Labilitit
gedeutet."” Hyakken reflektiert auch die starke Subjektivierung moderner Li-
teratur und seine sensible Personlichkeit. Die Spaltung zwischen Realem und
Irrealem basiert entscheidend auf buddhistischen Vorstellungen von Dies- und
Jenseits. Zwischen beidem besteht eine iibersinnliche Kontinuitit. Am Ende
des Films macht Seijun deutlich, daf} die Figuren, die gestorben sind oder
nicht lebendig zu sein scheinen, eigentlich leben, und dal jene, die sich lebend
wihnen, tot sind. Dadurch rebelliert die Welt der Imagination gegen die reale

Welt der Vernunft, die leblos ist und unfruchtbar.

3. Kagero-za
3.1 Izumi Kyoka

Seijuns Kagero-za basiert auf einigen Erzéahlungen Izumi Kyokas. Der Schrift-
steller wurde 1861 in Kanazawa als Sohn eines Goldschmiedes geboren. Die
Familie miitterlicherseits gehort zu einer Musiker-Schule des No-Theaters,
Kadono-ryt E%iii, und ist spezialisiert auf die Handtrommel, tsuzumi. In-
ternational bekannt ist er als Autor japanischer Gotik. Kyoka ist nur sechzehn
Jahre idlter als Hyakken, aber seine Werke wirken vom Stil und von der Erzihl-
handlung her weitaus klassischer. Er verfafite unheimliche Geschichten mit
melodramatischem Unterton. Sein Schaffen steht in der Tradition der illusio-
nistischen Naturbeschreibung der Gedichte Li Hes’ 25 (790-816) und ein-
heimischer Gespenstergeschichten Ueda Akinaris. Kyokas Lehrer war Ozaki
Koyo, der unter dem EinfluB englischer Literatur eine moderne, realistische
Literaturrichtung initiierte 2

19 Ethel MataLA DE MAzza: “Anmerkung zu ‘Der goldene Topf™”, E.T.A. Hoffmann: Fantasie
und Nachtstiicke, Diisseldorf; Ziirich: Artemis & Winkler °1996: 813.

20 Zur Biographie Kyokas und seinem literarischen Werdegang: Izumi Kyoka: “Nenpu”, 4
#%, Nihon no bungaku 4. Ozaki Koy, Izumi Kyoka B A D% 4 JBIRHFLEE RETIE, Chuo
Koron Sha 1969: 514-21.
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In der einheimischen Literaturgeschichte gilt Kyoka als “japanischer
Hoffmann”.?! Der zeitgenossische Literaturkritiker Saitd Nonohito verfafite
den Artikel Izumi Kyoka und die Romantik (1907), durch den sich seine These
liber eine Wahlverwandschaft zwischen Kyoka und Hoffmann verbreitete.??
Saito zufolge ist die deutsche Romantik ein Ergebnis der Vernunftkritik Im-
manuel Kants, die das Irrationale und Subjektive ans Licht brachte und fiir
das Emotionale des Kiinstlergenies pléddierte. In der japanischen Literatur, die
diese philosophische Stromung nicht kenne, bestehe die Gefahr, die deutsche
Romantik oberfldchlich nachzuahmen. Saitd geht dennoch davon aus, daf} die
Tendenz zum Romantischen und Unheimlichen eine universale Eigenschaft
der Menschen sei. Kyoka, welcher Wald und Mond bevorzugt darstellte und
den Traumen, Illusionen literarische Gestalt verlieh, sei der Hoffmann des
Ostens.”

Interessant ist Saitds Bemerkung, dal Hoffmann und Kyoka nicht die Ursa-
che, sondern das Gefiihl des Fiirchtens selbst thematisierten. Der Unterschied
liege aber darin, da3 Hoffmann eine Vision viel psychologischer und phan-
tastischer beschreibe als Kyoka. Bei diesem bleibe die Phantasiewelt immer
Halluzination. Hoffmanns vollkommen freie Entfaltung des Geistes sei bei
Kyoka nicht erreicht. Seine scharfe Kritik an der zeitgenossischen Literatur
fiihrte Saito wiederum auf das Fehlen geistiger Fundierung zuriick >

Stilistisch gesehen kann man einige weitere unverkennbare Gemeinsamkei-
ten Hoffmanns und Kyokas feststellen. Kennzeichnend fiir Kyoka sind seine
bildhauerische, nahezu manische Detailbeschreibung und die musikalische In-
szenierung. Als Beispiel diene der Anfang der Erzidhlung Kagero-za:

21 Von Hoffmann konnte Kyoka hochstens Das Frdulein von Scuderi gekannt haben, die Mori
Ogai bereits im Jahr 1889 unter dem Titel Tama o idaite tsumi ari 1% NTIRD Y iiber-
setzte. YAMASHITA: 20 seiki Nihon kaii bungakushi, a.a.0.: 164.

22 Sairo Nonohito Z5/#EEF D A “Izumi Kyoka to romanchiku” REifE & B~ F 7, Gen-
dai Nihon bungaku 54. Izumi Kyoka, Tokutomi Roka BiA A ASCEE 54 SREEAE TS EAE,
Chikuma Shobo 1957: 395-409. Saitdo Nonohito studierte Germanistik und ist ein jiingerer
Bruder des Kritikers und Schriftstellers Takayama Chogyt &[54, Chogyu studierte
Philosophie, setzte sich unter anderem mit Nietzsche auseinander und iibersetzte Goethes
Werther ins Japanische (1891).

23 Saito: “Izumi Kyoka to romanchiku”, 395ff.
24 Ebenda: 492ff., 405ff.
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“Hier ist es. Diesen Ton meinte ich.”

Er war um die dreifig, Hut und Schuhe gldnzten, und sah aus wie die tiichti-
gen jungen Minner damals in einer entsprechenden Firma oder einer Bank.
Bezeichnen wir ihn, seinem AuBeren entsprechend, mit dem fremdsprachigen
Ausdruck young gentleman. Seine Begleiterin — sie war schlank, farbenprich-
tig und strahlend. Auf dem Rand ihres geknoteten Untergiirtels, hinten auf ih-
rem Ubergewand, am Saum ihres Kimonos, kurzum: auf einigen unauffilligen,
im Friihlingswind sanft flatternden Stellen lagen undeutliche Schatten. Als
hinge sie einem Gedanken oder einem Kummer nach, glich ihr Anblick gerade
aufgegangenen, libereinanderliegenden Bliitenblittern, umhiillt vom Schatten
einer Wolke. Doch ihre Anmut war uniibertrefflich. Blumenduft ging von den
schattigen Stellen aus, der die Entgegenkommenden unmerklich anzuziehen
schien. Wie von einer Glyzinie oder Schwertlilie, die ganz von ihrem eigenen
Duft umgeben ist. Ein farblich abgestimmter kurzdrmliger Kimono, ein langes
Unterkleid. Keines der beiden Gewénder schien farbige Nihte zu verwenden;
es war, als seien nur die hellgriinen Weidenblitter wie mit der Nadel angehef-
tet. Von der Gestalt, die sie trug, ging eine kiihle Frische aus. Zugleich haftete
an den Armeln und am Saum der Kleidung dieser schlanken, schonen Frau eine
stille Einsamkeit. — So angesprochen, nickte sie schweigend.”

Hoffmann ist bekannt fiir tibermifBige Deskription. Er konstruiert nicht nur die
Materialdichte einer Szene prizise, sondern stellt auch das Verhiltnis der Ge-
genstidnde zueinander suggestiv dar.** Wenn er eine Person beschreibt, zeich-
net er aus unmittelbarer Nihe ihre Gesichtsziige hyperrealistisch. Im Vergleich
dazu wirken Kyokas Beschreibungen distanziert und auf ein bestimmtes Ele-
ment beinahe fetischistisch fixiert. Man sieht einen Kimono fast vor Augen,
aber das Gesicht der Frau selbst bleibt unbestimmt. Kyoka verwendet die hoft-
manneske Methode der Suggestion, in seinem Fall speziell zur Hervorhebung
der Schonheit der Frauen. Charakteristisch fiir Kyoka ist auch, daf} er fast
iibertrieben farbig malt, wihrend Hoffmann die Szenen eher durch Licht und
Schatten gestaltet.

Auch Musikalitit verbindet beide Schriftsteller. Kyokas Erzdhlungen ent-
halten einen musikalischen Erzdhlrhythmus wie ein Kabuki-Stiick. Oft sind
Gerdusche oder Kldnge von Musikinstrumenten im Hintergrund der literari-
schen Szenen eingesetzt, um sie zu beleben.

25 Ubersetzung: Kayo Adachi-Rabe und Reglindis Helmer. Izumi Kyoka: “Kagero-za”, ders.:
Izumi Kyoka Shiisei 6, Chikuma Shobo 1996: 56.

26 Gabrielle Wittkop-Ménardeau: E.T.A. Hoffmann. Reinbek bei Hamburg: Rowohlt '72004:
66.
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Seijuns Film Kagera-za lehnt sich an vier Erzdhlungen Kyokas an: Shunchii
B (Friihlingsmittag, 1906), Shunchii gokoku #/8%%| (Friihlingsnachmit-
tag, 1906), Kagero-za (Theater der flimmernden Luft, 1913) und Hozuki [#E
(Lampionblume, 1911).”

Die ersten beiden zusammengehorigen Vorlagen, Friihlingsmittag und
Friihlingsnachmittag, erzdhlen eine mysteridse Liebesgeschichte. Bei einem
Tempelbesuch findet ein Reisender einen Zettel, auf dem ein Gedicht Ono no
Komachis steht:

STtz WMLEAZETLIY
BTHDDIE HAZD TS

Seitdem in leichtem Schlaf ich den Geliebten sah,
begann ich, dem Traum zu vertrauen

Ein Priester erzidhlt dem Reisenden von einer Frau namens Mio, die den Zet-
tel zuriicklie3. Sie ist die Ehefrau eines wohlhabenden Mannes. Ein Student
hatte sich aus verzweifelter Liebe zu ihr das Leben genommen. Vor seinem
Tod besuchte er eine Theatervorfiihrung. Als er Mio auf der Biihne sah, stand
ein Mann auf, der aussah wie der Student selbst, und setzte sich neben sie.
Spiter lernt der Reisende Mio personlich kennen. Sie sagt, dal er dem ver-
storbenen Studenten dhnele. Der Reisende sieht ihren Skizzenblock, in den sie
nur abstrakte Zeichen wie Kreise, Dreiecke und Quadrate zeichnete. Mio ver-
traut einem Wandermusikanten ein Liebesgedicht an, das er ihrem Geliebten

27 Wegen seines visiondren und dramatischen Stils finden Kyokas Werke hiufig Verwendung
als Filmstoff: Giketsu kyoketsu ZZIfLFRIM. (Blut der Pflicht, Blut der Ritterlichkeit, 1894)
unter dem Titel Taki no Shiraito D% (engl. Verleihtitel: The Water Magician): 1915
Hosoyama Kiyomatsu, 1933 Mizoguchi Kenji, 1937 Hirose Goro, 1946 Kimura Keigo,
1952 Nobuchi Akira und 1956 Shima Koji; Gekashitsu WEE (Das Operationszimmer,
1895): 1991 Bando Tamasaburo; Koya Hijiri {7782 (Der Heilige des Bergs Koya, 1900):
1957 Takizawa Eisuke (unter dem Titel Byakuya no Yojo 7% DIk% Die Gespensterfrau
der weilen Nacht) und 1983 Takechi Tetsuji; Onna keizu IR X (Der Familienstamm der
Frauen, 1907): 1934 Nomura Hotei, 1942 Makino Masahiro, 1955 Kinugasa Teinosuke,
1959 Doi Michiyoshi und 1962 Misumi Kenji; Kusameikyi i3 (Graslabyrinth, 1908):
1979 Terayama Shiji; Shirasagi 1% (Ein weiBer Reiher, 1909): 1958 Kinugasa Teino-
suke; Uta andon 4745 (Lampe des Liedes, 1910): 1943 Naruse Mikio und 1960 Kinugasa
Teinosuke; Yasha ga ike X3k (Der See des Diamons 1913): 1979 Shinoda Masahiro
und 2005 Miike Takashi; Nihonbashi H A& (Nihonbashi, 1914): 1929 Mizoguchi Kenji
und 1956 Ichikawa Kon; Tenshu monogatari K~F4¥58 (Geschichte des Burgturms, 1917):
1995 Bando Tamasaburd.

28 Kokin waka shii, NKBT 5: 174.
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bringen soll. Am nichsten Tag wird sie mit dem Musikanten am Strand tot
aufgefunden.

Kyoka notierte, dal} er sich beim Schreiben von Friihlingsmittag und Friih-
lingsnachmittag im Schwebezustand zwischen Schmetterling und Traum be-
fand.” Damit bezieht er sich auf die beriihmte Parabel des Schmetterlings-
traums bei Zhuangzi*. Kyoka thematisiert das Illusionire des Lebens in der
Liebeserfahrung, wobei Wiinsche und Traume die Wirklichkeit erobern. Der
irrationale Geisteszustand in der Liebe verbindet chinesische Philosophie, ja-
panische Hofliteratur und deutsche Romantik.

Wie in der Handlungsangabe erwihnt, kommt ein Doppelgingermotiv in
den beiden Erzéhlungen vor. Man stellt fest, daf3 die Verdoppelung des Stu-
denten hier eher der einheimischen traditionellen Vorstellung einer Spaltung
von Korper und Seele entspricht. Der Student wird aber nicht nur durch sein
Ebenbild im Theater verdoppelt, sondern auch durch die Gestalt des Reisen-
den. Die Begegnung mit dem eigenen Double bedeutet fiir ihn den Tod, so wie
es der europdische Volksmund iiberliefert. Es ist deshalb nicht auszuschlieB3en,
daB3 Kyoka unmittelbar vom Doppelgédnger der deutschen Romantik beein-
flufBt war.

Die dritte Vorlage, Kagero-za, beginnt mit dem Klang aus einem Theater-
haus. Der young gentleman und seine Frau Shinako sowie ein Passant namens
Matsuzaki treten ein. Nach und nach enthiillt sich, daB dort die Geschichte
des Ehepaars und der verstorbenen ersten Frau des young gentleman, Oine,
aufgefiihrt wird.

Diese Art von Verschachtelung, in welcher erzihlte Wirklichkeit und Fikti-
on in einer Wechselbeziehung stehen, ist typisch fiir Kyoka. Auch Hoffmann
verwendet ein dhnliches Verfahren. Bekannt ist vor allem die Erzéhlung Prin-
zessin Brambilla, in der alle Figuren der Haupthandlung in einem Capriccio,
einem satirischen Theater, sich selbst spielen. Gérard Genette bezeichnet das
literarische Verfahren, welches die doppelte Zeitlichkeit von Geschichte und
Narration wahrnehmbar macht, als Metalepse. Hoffmanns und Kyokas Werke,
in denen die Fiktion in einer Theaterform verdoppelt wird und der Erzéhler
bzw. die handelnden Figuren zwischen den beiden Dimensionen verkehren,

29 Zitiert nach Izumr Kyoka: “Nenpu” 43 1906, Yosnn Isamu 5 J 55 : “Izumi Kyoka sensei
no sakuhin” SREAEIEH DVEN,, Gendai Nihon bungaku zenshii geppo BN H AR5 4
£ F1 ¥ 62, Feb. 1957, Chikuma Shobo.

30 ZHUANGZI: Zhuangzi. Auswahl. Auswahl, Einleitung und Anmerkungen: Giinter Wohlfart,
Ubersetzung: Stephan Schuhmacher, Stuttgart: Reclam 1998: 61.
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zeigen typische Arten der Metalepse.®! Seijun greift in seiner Verfilmung auch
diese Art der Erweiterung einer fiktiven Welt auf.

Die vierte Vorlage, Lampionblume, ist eine seltsame Kurzgeschichte. Eine
Frau namens Kogin besucht jemanden im Krankenhaus. Auf dem Riickweg
sieht sie eine fremde alte Frau, die eine Beere der Lampionblume in den Mund
nimmt. Es ist ein altes Kinderspiel, die Beerenschale der Lampionblume zu
kauen, um mit ihr ein lustiges Gerdusch zu erzeugen. Kogin glaubt, dafl auch
in der Nudelsuppe eine Beere war und sie diese verschluckt hat. Spéter spuckt
sie Blut und stirbt. Das Groteske der Erzéhlung erinnert wiederum an Hoff-

mann.

3.2 Die Verfilmung

In der Filmversion Kagero-za sind die vier Vorlagen Kyokas miteinander ver-
woben. Seijun entwickelte aus diesen eine Art Vierecksbeziehung zwischen
dem Dramatiker Matsuzaki, seinem Gonner Tamawaki, dessen Geliebter Shi-
nako und dessen Frau Oine. Diese Figurenkonstellation ist dieselbe wie im
Film Zigeunerweisen. So wie die méannlichen und weiblichen Gestalten sich
verdoppeln, wiederholt sich auch der Film selbst. Gleichwohl weicht er vom
Vorangegangenen sichtlich ab, da Seijun den Autorenstil der Vorlagen origi-
nalgetreu verfilmt und diese miteinander kontrastiert.

Nehmen wir die Szene, in welcher Matsuzaki Shinako zuhause besucht: Sie
visualisiert die dekorative, farbintensive Kunstwelt Kyokas. Shinakos Kimo-
no und Accessoires zeugen von grof3er Handwerkskunst. Sie entsprechen dem
Zeitgeschmack der Taisho-Zeit und untermalen ihre mysteridse Schonheit. Sie
laBt ihre Haare offen und trédgt einen schwarz grundierten Kimono mit Mu-
stern von Ahorn und Chrysanthemen in dezenten Farben. Ihr schwarzer Giirtel
ist mit einem roten Band und einer Brillantbrosche geschmiickt. Die mit Perl-
mutt versehenen, massiven Mobel im chinesischen Stil im Hintergrund erin-
nern an Kyokas Vorliebe fiir chinesische Lyrik. Sonderbar in dieser Szene ist,
daf die Hintergrundfarben nach den Schnitten wechseln. Teile der Einrichtung
und Teppiche dndern ihre Farbe von Schwarz zu Rot und wieder zuriick. Dies
signalisiert Spannung und die Gefahr der Anndherung an die geheimnisvolle
Frau.*

31 Gérard GeNETTE: Die Erzdhlung, Miinchen: Wilhelm Fink 1998: 167-69.

32 Ein derart sprunghafter Schnitt ereignet sich auch in Danryi BEifii (Warme Meeresstro-
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Eine andere Szene zeigt die Ehefrau Tamawakis, Oine. Matsuzaki spricht
sie an, wobei er sie mit Shinako verwechselt. Die vielfache Verwechselung
der verdoppelten Personen ist ein obligatorisches Spiel der Hoffman(n)ia, wo-
bei zwischen Shinako und Oine eigentlich keine Ahnlichkeit festzustellen ist.
In einer Totale erscheint Oine auf einer Steintreppe in einem sommerlichen,
hellblau-weiflen Kimono mit Mustern einer weilen Blume mit lidnglichen
Blittern. Sie zeigt sich tiber die Verwechslung verérgert und sagt auf Deutsch:
“Das reicht jetzt. So ein Quatsch. Ich bin seine Frau.” Sie heifit eigentlich
Irene. Tamawaki brachte sie von einem Deutschlandaufenthalt nach Japan.
Spiter erfihrt Matsuzaki, dal Oine zum Zeitpunkt dieser Begegnung im Kran-
kenhaus starb. Die strahlende Gestalt am hellichten Tag in einer isolierten,
totalen Einstellung war ein Gespenst.

Spiter sieht der Protagonist Shinako und Irene im Boot auf einem nicht-
lichen Fluf3 fahren. Das Boot treibt auf dem dunklen Wasser sehr schnell, ob-
wohl keiner rudert, und durchquert die Bildeinstellung wiederholt, das Illu-
siondre der Szene hervorhebend. In einer GroBaufnahme erscheint Irene mit
japanisch frisiertem blonden Haar und blauen Augen.

Das Motiv der deutschen Frau Irene gehort nicht zu Kyokas Vorlagen. Es
ist eine Erfindung Seijuns, die jedoch von Kyoka inspiriert sein konnte.* Die
Quelle der Bootszene findet sich vermutlich in Gerhart Hauptmanns Mérchen-
drama Die versunkene Glocke (1896). Im Jahr 1907 iibersetzte Kyoka das
Theaterstiick zusammen mit dem Germanisten und Nietzsche-Forscher Tobari
Chikuft. Kyoka soll fiir die stilistische Verfeinerung zustindig gewesen sein,
da er Englisch, aber kein Deutsch konnte. Im Mirchen kommt eine rotblonde
Bergfee vor. Der Titel der japanischen Version, Chinsho {L##, der wie der
eines chinesischen Gedichts wirkt, hat sich heute wegen seiner poetischen Zei-
chenzusammensetzung auch bei neueren Ubersetzungen durchgesetzt.**

Wasser bildet bei Kyoka immer ein wichtiges symbolisches und stimmung-
tragendes Element der Darstellung. Hauptmanns neuromantisches Mérchen,

mung, 1939) von Yoshimura Kodzaburo sowie in L’année derniere a Marienbad (Letztes
Jahr in Marienbad, 1961) von Alain Resnais. Seijun erwihnt beide Regisseure besonders
respektvoll.

33 In seiner Erzidhlung Onna keizu ist ein Germanist die Hauptfigur, die Kyokas Lehrer Koyo
zum Vorbild hatte.

34 1918 wurde dieses Hauptmann-Stiick von Shimamura Hogetsu inszeniert. Die Bergfee Rau-
tendelein wurde von der Schauspielerin Matsui Sumako verkorpert. 1913 schuf Kyoka eine
Adaption von Die versunkene Glocke, Yashagaike (Der See des Ddmons, siche Anm. 27).
Es geht um ein Ehepaar, das téglich die Glocke ldutet, um die See-Gottheit zu besénftigen.
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das er in streng dsthetizistischem Stil {ibersetzte, wurde von japanischen Le-
sern bereits als Bestandteil seiner eigenen literarischen Welt wahrgenommen.

Zum Schluf} des Films besuchen die Hauptfiguren eine Kabuki-Auffiih-
rung. Auf der Biihne wird die Geschichte, die bereits erzdhlt wurde, nochmals
resiimierend in Theaterform als Metalepse vorgefiihrt. Shinako tritt auf, um
ihre eigene Rolle zu spielen. Sie tanzt so stilisiert wie Puppen im Bunraku-
Theater, da sie ihr eigenes Wesen als Spielzeug ihres Liebhabers Tamawaki
erkennt. Ein nicht sichtbarer, omnipotenter Erzéhler erldutert die Geschichte
aus dem Off. Nach der Auffiihrung zieht Shinako den Biihnenvorhang herun-
ter, wodurch das provisorisch aufgebaute Theaterhaus zusammenbricht. Das
Leben war fiir Shinako ein illusiondres Theater, das mit einem Mal einstiirzt.
Dann versinkt sie in einem groen Wasserfal3, wobei sie die Beere einer Lam-
pionblume ausspuckt. Zahllose rote Beeren tauchen auf der Wasseroberflédche
auf und bedecken schlieBlich Shinakos Gestalt. In diesem Film wird die Beere
der Lampionblume als Seele einer Frau interpretiert.

Shinako beendet ihr Leben zusammen mit Tamawaki durch einen Doppel-
selbstmord. Matsuzaki, der allein zuriickbleibt, sieht eine Vision, in welcher
sein zweites Selbst zu Shinako ins Jenseits geht. Shinako zeichnet mit einem
Finger auf seinen Riicken ihre Geheimzeichen: Kreis, Dreieck und Quadrat.
An dieser Stelle zeigt sich deutlich Seijuns Umsetzung der Metalepse bei
Kyoka, in welcher die Figuren Zuschauer ihrer eigenen Geschichte werden.
Borges zufolge hat dieses Verfahren die Funktion, darauf zu verweisen, daf3
nicht nur die diegetische Welt eine Fiktion sein kann, sondern auch die Reali-
tatsebene des Lesers und des Zuschauers.*

Es war Shinakos Traum, den Matsuzaki triumte. Wie in Ono no Komachis
Gedicht treffen sich die Liebenden im Traum. Das Theater der flimmernden
Luft war das Werk des jungen Dramatikers Matsuzaki, der im kurzen Traum
von einer Affére sich selbst verlor. Der Zuschauer wird ebenfalls in diese end-
lose Verschachtelung der Wirklichkeit und Illusion im Film verwickelt, so daf3
er sich einbildet, die Trdume der anderen als eigene zu erleben. Wie Zhuangzi
und Borges behaupten, kann man es auch so ausdriicken: Wir werden von den
Filmfiguren getrdumt.

35 GeNETTE: Die Erzdhlung,a.a.0.: 169. Jorge Luis Boraes: “Befragungen”, ders.: Gesammel-
te Werke, Bd. 5/11, Miinchen, Wien: Hanser 1981: 57.
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4. Folgerungen

Zum Schluf muBl hervorgehoben werden, dal Seijun eine Sonderstellung
in der Geschichte der Literaturverfilmung einnimmt. Er greift auf einen li-
terarischen Stil als Bezugspunkt seiner Filmésthetik zuriick, verwendet eine
Vielzahl von Vorlagen in einer freiziigigen Kombination und prisentiert seine
eigene, innovative Interpretation. Es 146t sich erahnen, was fiir ein kreatives
Literaturverstdndnis seinen Verfilmungen zugrunde liegt. Als vergleichbares
Beispiel finden sich lediglich die nicht realisierten Projekte Sergej M. Eisen-
steins, Marx’ Kapital in der Form von James Joyces Ulysses zu verfilmen und
einen biographischen Film tiber Puschkin zu schaffen, welcher die Farbigkeit
seiner Werke reprisentiert.’® Eisenstein und Seijun zeigen Alternativen zur
heute etablierten Methode der Literaturverfilmung, den narrativen Inhalt ei-
ner Vorlage illustrierend nachzuerzidhlen. Bisher wurden Seijuns Filme kaum
unter dem Aspekt der Literaturverfilmung diskutiert, vielleicht weil sie eine
besonders komplexe, individuelle Methode der Adaption verwenden und trotz
der werktreuen Transformation der Vorlage den Autorenstil des Regisseurs in
den Vordergrund stellen. Man sollte dem Verhiltnis von Film und Literatur bei
Seijun mehr Beachtung schenken, da es seine vielféltigen, kreativen Ansétze
und Inspirationsquellen beispielhaft veranschaulicht.

Anhand der beiden Filme von Seijun vertrete ich die These,dal Hoffman(n)ia
im Film den Geist des Widerstands représentiert. Dieser richtet sich bei Seijun
gegen jegliche Versteinerung des kiinstlerischen Ausdrucks. Wie Saitd Nono-
hito meinte, kann man Hoffmann als einen geistigen Erben der Vernunftkritik
Kants ansehen. Dieser entwarf die Kopernikanische Wende unserer Wahrneh-
mung, wonach unsere Erkenntnisse sich nicht nach den Gegensténden richten,
sondern umgekehrt die Gegensténde unseren Erkenntnissen folgen miissen.*’
Was die Welt konstruiert, ist also das Subjekt der Wahrnehmung. Hoffmann ist
ein Kiinstler, der konsequent in dieser Richtung arbeitete. Dabei nahm er nicht
nur die modernen Stromungen der Weltliteratur, sondern auch die Ausdrucks-
weise der Kinematographie vorweg, wie Lotte Eisner feststellte®.

36 Sergej M. EisensTEIN: “Notate zu einer Verfilmung des Marxschen Kapital”, ders.: Schrif-
ten 3, Miinchen: Hanser 1975: 289-311. Ders.: “Die Farbfilmkonzeption zum Film Die
Liebe des Dichters”, ders.: Das dynamische Quadrat, Leipzig: Reclam 21991: 184-95.

37 Immanuel KANT: Kritik der reinen Vernunft, Hamburg: Meiner 1998: 21.
38 Siehe Anm. 3.
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Film ist ein optimaler Reprisentationsmodus, um die Kopernikanische Wende
vor Augen zu fiihren, keine bloBe Reproduktion der Wirklichkeit, sondern ihre
Reorganisation und Neuinterpretation. Suzuki Seijun konzentriert sich auf die-
ses Potenzial. Audiovisuelle Halluzination, Doppelginger, Triume und Meta-
lepsen sind die Verfahren Hoffmanns, um seine Leser immer tiefer in Illusion
zu versetzen. Wir haben gesehen, daf} diese Verfahren fiir den Film besonders
geeignet sind. Solche Techniken lassen sich als Synonyme des kinematogra-
phischen Apparats verstehen: Der Film imaginiert, verdoppelt die Welt, 1463t
uns triumen und halluzinieren und verschachtelt unsere Realititskonstruktion
bzw. verweist auf die potenzielle Fiktivitdt unser Wirklichkeit. Seijun greift
diese Methoden auf, um die Moglichkeiten des Kinos als Apparat der Imagi-
nation maximal zur Entfaltung zu bringen. Seine Filme der Taisho-Romantik
sind damit ein Aufstand der Filmkunst gegen eine Unterhaltungsindustrie, die
solche Experimente verhindert.

Seijun sagt jedoch, seine Filme seien keine Kunst, sondern Unterhaltung.
Diese Aussage verbindet sich wiederum mit dem Gedanken Zhuangzis. Die
Lehre des Schmetterlingstraums besagt, dal man einen freien Geist entwik-
keln und den Moment genieBen soll. Wir konnen uns nur dessen gewil} sein,
jetzt und hier zu existieren.* Die Hoffman(n)ia in Seijuns Film ist ein Labor.
Hier befinden wir uns in einer unbeschrinkten, sinnlichen und #sthetischen
Entfaltung der Imagination, um unseren Geist von der Last der Vernunft zu
befreien.

39 Fukunaga Mitsuji f#7k St w]: Soji 1+, Chao Koron Shinsha ¥2001: 197f.
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Kiri PARAMORE: Ideology and Christianity in Japan, London and New
York: Routledge, Taylor & Francis Group 2009. ix, 230 Seiten (Rout-
ledge / Leiden Series in Modern East Asian Politics and History. Series
editor: Rikki KERSTEN; 4). ISBN 978-0-415-44356-2.

Klaus Kracht, Berlin

Im Hintergrund des wortkargen, dafiir inhaltlich anspruchsvoll raumgreifen-
den Titels verteilen sich auf dem gelben Grund des Einbands in groBformati-
ger antiker Siegelschrift zartgrau die geheimnisvollen Worte % %7-%¢. Auf der
Riickseite gibt es dazu eine Erklarung: “Cover Image: Title page of Aizawa
Seishisai’s Kikoben, Mito: Kodokan, 1828,

Im Index (221-30) findet der Leser allerdings weder das verschiedentlich
erwihnte “Kikoben” noch die fiirstliche Akademie Kodo Kan 5AJE#E und
ebenfalls kein “Mito”. Anstelle des rhetorisch ausrufend fragenden “Wie...!?”
& schreibt Kiri Paramore (120) i (eine Variante fiir 5. “Bohne / Erbse”). Den
Namensbestandteil 3438, “den Weg verbreiten”, vertauscht der Verfasser mit
dem homophonen Z3i& (122, 184), “allgemeiner Weg”.

Uber den Eintrag “Aizawa Seishisai”, Unterpunkt Kikoben, gelangt man
unterdessen zu Seite 120 und erfdhrt: “Published in 1828, just three years after
Shinron, Kikoben took a very disciplined Confucian line in its attack on Chris-
tianity, reminiscent of the writings of Razan and Hakuseki.”

Das vom Staatlichen Forschungsinstitut fiir Japanische Literatur (Koku-
bungaku Kenkyd Shiryd Kan) herausgegebene “Gesamtverzeichnis” (Nihon
kotenseki sogo mokuroku) gibt fiir Aizawa Seishisais Werk mit den Titel-
schreibvarianten 547 bzw. S 47# oder &9 die Standardlesung “Gai ko
ben” an und die Nebenlesung “Ki ko ben”.

Als Verlag der von ihm benutzten Ausgabe notiert Kiri Paramore (190,
202) ohne Nennung der Schriftzeichen eine Buchhandlung mit Namen
“Gyokugenshodd”. Tatsédchlich handelt es sich um das in Edo anséssige, seit
Beginn des neunzehnten Jahrhunderts bekannte Unternehmen Gyokugan Do
Tt bzw. Gyokugan Shodo ik 4%, das mehrere Drucke des Werks ver-
breitete, von denen das “Gesamtverzeichnis” aktuell (http://www.nijl.ac.jp)
vier — undatierte — verzeichnet. Worauf Paramore sich mit “published 1828”
bezieht, teilt er nicht mit.
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Was der Titel Gai ko ben bzw. Paramores “Kikoben” sagen will, die Tatsa-
che, dall Aizawa damit auf Meng-tzus Diktum Yii ch’i hao pien tsai (3B9),“Wie
konnte ich den Disput [um des Disputes willen] mégen?”, Bezug nimmt', in
welchem Sinne er das tut und in welcher Beziehung das Zitatfragment (Meng
K’o0s Verweis auf die zuriickgewiesenen Lehren des ‘Egoisten’ Yang Chu und
des ‘Philanthropen’ Mo Ti im Gegensatz zu den “Weisen” des Altertums) zum
Thema des vorliegenden Buches steht, erfahren wir nicht. Setzt Paramore ei-
nen auf seinem Gebiet versierten Leser voraus, der solcher Belehrung nicht
bedarf? Kaum, denn unter dieser Voraussetzung ergébe sich ein Widerspruch
zu vielen Teilen seiner Darstellung.

Dal} iiberdies auch mit der Entstehung des Gai ko ben alias “Kikoben” als
vermeintliches Produkt des “Kodokan” im Jahr 1828 etwas nicht ganz stim-
men kann, da die “Akademie zur Verbreitung des Weges” iiberhaupt erst im 8.
Mond des Jahres Tenpo 12 (1841) gegriindet wurde, a6t erste Sorgen beziig-
lich der VerldBlichkeit des in Ideology and Christianity in Japan Dargebote-
nen aufkommen.

Zunéchst aber stellen Autor, Herausgeber und Verlag auf demselben Buch-
deckel die Entdeckung von “hitherto ignored links in Japanese history between
modern and early-modern, and between religious and political elements” in
Aussicht. Wer geneigt ist, den Gestus der Erstentdeckung fiir gewagt zu hal-
ten, wird an selbiger Stelle, ohne Quellenangaben, mit den Worten Watanabe
Hiroshis, Staatliche Universitidt Tokyo, und Andrew Barshays, Berkeley, iiber
die Bedeutung des Werks belehrt: Watanabe, der Maruyama-Schiiler, dem wir
fundamentale Studien zu Kangaku und Kokugaku verdanken, entdeckt “new
light” zur Beantwortung der Fragen: “What is the relationship between re-
ligion and power?” Und: “Is secularization an aspect of ‘modernization’?”
Barshay, bekannt vor allem durch Darstellungen des politischen Denkens im
zwanzigsten Jahrhundert, speziell Maruyama Masaos und seiner Lehrer, nennt
die Studie “an admirable and eye-opening work™.

Solchen enthusiastischen Urteilen haben sich Rezensenten insbesondere
in Nordamerika, Grofibritannien und Deutschland — Besprechungen in japa-

1 RHH. AANERR TR, BEME., f7H. PREIFRR. PASE
th, [--] RESHREE, EAZHEN . Lecoe 2: 278-79, 284: “The disciple Kung-ta
said to Mencius, ‘Master, the people beyond our school all speak of you as being fond of
disputing. I venture to ask whether it be so.” Mencius replied, ‘Indeed, I am not fond of
disputing, but I am compelled to do it.” [...] “Whoever is able to oppose Yang [Chu] and Mo
[Ti] is a disciple of the sages.””
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nischsprachigen Organen gibt es bislang nicht* — mit dhnlichen Formulierun-
gen weitgehend angeschlossen: William J. Farge, S.J., New Orleans (“an im-
portant and thought-provoking contribution to the field of Tokugawa intellec-
tual history”), Anne Mette Fisker-Nielsen, London (“a fascinating account™),
Christopher Harding, Edinburgh (“new avenues for future scholarship”), Ho-
riuchi Satomi, London (“a significant contribution to the study of anti-Chris-
tian discourse as well as Japanese ideology in politics and culture”), Hans-
Martin Kridmer, Bochum (“well-written and provocative study”), Ian James
McMullen, Oxford (“fresh, clearly written, intellectually lively, and challeng-
ing”, “nicely produced with kanji for names and technical terms that will
please most specialists”), David Mervart, Heidelberg (“a stimulating study”,
“Paramore competently treats his difficult Japanese sources”, “intriguing
book™), Peter Nosco, Vancouver (“an exceptionally stimulating study”), Mark
Williams, Leeds (“an ambitious study”), und Reinhard Zéllner, Bonn (“fleifig
und umfassend recherchiert”).?

Vor diesem Hintergrund schwinden die Bedenken gegen den Kauf. Wenn
auch zogernd. Denn neben diesem ersten Eindruck — dem enigmatisch blei-
benden & 1f¥# des Einbands, der anachronistischen institutionellen Zuord-
nung zum Kodo Kan, dessen Name zudem orthographisch falsch notiert wird,
der fehlerhaft angegebenen Herkunft aus einem Verlag namens “Gyokugen-
shodd”, dem graphisch unzutreffend wiedergegebenen und iiberdies eigen-
willig gelesenen Titel eines Werks, dem Paramore das Kapitel “Seishisai’s
Kikoben: a focus on Christianity” (120-21) widmet —, neben derartigen, nicht
nur atmosphirischen Stérungen ist die zunéchst auffilligste Besonderheit des
hoch gelobten Béndchens sein unbescheidener Preis. Das giinstigste Angebot

2 Ein Hinweis auf das Buch findet sich in der “Zeitschrift fiir Geschichtswissenschaft” [52
=i (Shigaku zasshi) 118.5 (Mai 2009), 137.

3 William J. Farcg, S.J., JJS 36.1 (2010), 210-14; Anne Mette Fisker-NIELSEN, Journal of the
Royal Asiatic Society, 3rd ser., 20.2 (April 2010), 233-35; Christopher HARDING, English
Historical Review 125 (2010), 1015-16; Satomi HoriucHi, Culture and Religion: An Inter-
disciplinary Journal 11.2 (2010), 173-75; Hans Martin KraEMER [Hans-Martin KRAMER],
1IAS Newsletter 51 (Summer 2009), 34; James McMULLEN: “Review Article: Confucian-
ism, Christianity, and Heterodoxy in Tokugawa Japan”, MN 65.1 (2010), 149-95; David
MERVART, Social Science Japan Journal Advance Access, published April 21,2010 (4 S.);
Social Science Japan Journal 13.2 (2010),258-61; Peter Nosco, JJRS 36.2 (2009), 392-94;
Andrés PErez-R10BO, Thought and Culture of East Asia [Ritsumei Kan Daigaku, Kyoto] 3
(October 2010), 175(I)-166(XIV); nicht gesehen, diesen Titel verdanke ich ebenso wie den
Vermerk in FuBinote 2 einem Hinweis Kiri Paramores. Mark WiLLiAMS, American Histori-
cal Review 114.5 (Dezember 2009), 1427-28; Reinhard ZOLLNER, H-Net Reviews in the
Humanities & Social Sciences, June 2010, 1-3.
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belief sich auf €90,99. Solche 6konomischen Tatsachen des Buchmarkts (38
Cent pro Seite) gehoren zum Kontext, innerhalb dessen Autoren und Wissen-
schaftsverlage sich mit plakativen, iiber den Gegenstand hinaus greifenden,
grundlegend “Neues” versprechenden Produktnamen und in ihnen verkorper-
ten Deutungsanspriichen — wie auch hier zu sehen, erfolgreich — vor Lesern
wissenschaftlicher Motivation zu behaupten suchen, die, soweit nicht japa-
nologisch-sinologisch vorgebildet, handwerklichen Schwichen der genannten
Art ganz ahnungs- und hilflos ausgeliefert sind.

K. N. (Kiri) Paramore lehrt “History of premodern Japan” am Institute for
Area Studies der Faculteit der Geesteswetenschappen in Leiden (LIAS). Da-
vor standen Erfahrungen als Theater- und Filmschauspieler, Parlamentssekre-
tar, Ubersetzer, Assistant Manager, Officer of the Australian Public Service
u. a., ein mit dem Bachelor-Grad abgeschlossenes Studium an der Australian
National University sowie ein Master- und ein Doktorkurs an der Staatlichen
Universitit Tokyo, absolviert mit einem sechsjéhrigen “Japanese Government
Research Scholarship”, dessen 6konomischen Gesamtwert der Empfinger im
detaillierten “Curriculum Vitae” der LIAS-Homepage auf €200,000 beziffert.
Sein Geburtsjahr nennt er nicht.*

Kiri Paramores Buch liegt seine Dissertation zugrunde®. Leider schickt er
dem Band bis auf die Feststellung “He received his PhD in 2006 from the
University of Tokyo” (S. i und auf dem Buchdeckel) nichts voraus, dem der
Leser entnehmen konnte, in welchem Kontext das Werk entstand und wel-
chen Personen und Institutionen der Autor Rat und Hilfe verdankt. Immerhin
begegnen wir im Lebenslauf der Homepage Royall Tyler, der Paramore an
der Australian National University fiir dessen Arbeit “Modern Philosophy or
Confucian Fundamentalism: ‘Heaven’ in the Analects Commentary of Ogya
Sorai” (1999) den Bachelorgrad verlieh und der als Ubersetzer der Selected
Writings of Suzuki Shosan (1977) den Studenten Kiri Paramore — vermutlich —
mit der Problematik des nun vorliegenden Buches erstmals bekannt machte.®

4 “Curriculum Vitae, May 20107, http://hum.leiden.edu/lias/organisation/japanese/paramore-
kn.html.

5 Seiji shihai to hai Ya ron — Tokugawa zenki ni okeru ‘Yaso Kyo’ hihan no seijiteki kino [
AL & HEERER — fEIRTHic T 5 THRERZ #LHoBUARIFERE] (Political Con-
trol and Anti-Christian Discourse: The Political Function of Anti-Christian Criticism in Ear-
ly Tokugawa Japan), Ph.D. dissertation, Graduate School of Arts and Sciences, University
of Tokyo 2006.

6 Im “Curriculum Vitae” nennt Paramore als “Supervisor” seiner Dissertation den Historiker
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Gleichermalen vermifit man eine mehr als allgemeinste Skizzierung des
Forschungsstands und damit eine Darstellung gedanklicher Kontinuitét, die
im Verweis auf die Leistungen der Akademia notwendigerweise ein Element
kluger Relativierung eigener Bemiihung enthielte. Dem entspricht nicht Pa-
ramores Stil, der die Neuartigkeit und Eigenstindigkeit des eigenen Zugriffs
hervorhebt (vgl. Harding, McMullen) und sich ungern mit dem status quaes-
tionis authilt. Es fallen aber Namen zum theoretischen Hintergrund, Michael
Freeden, insbesondere Maruyama Masao.

Paramore hat sich auf den Weg zu Denkern begeben, die durch Detailstu-
dien, liberwiegend auch in westlichen Sprachen bekannt sind: Das siebzehnte
Jahrhundert ist vertreten durch Fukansai Fabian und Matteo Ricci, Fujiwara
Seika, Hayashi Razan, Suzuki Shosan, Ishikawa J6zan und Kumazawa Ban-
zan, das achtzehnte durch Arai Hakuseki, Ogyt Sorai und Miura Baien, das
spite achtzehnte und frithe und mittlere neunzehnte durch Fujita Yukoku,
Aizawa Seishisai und Tokugawa Nariaki, Kiyd Dojin und Yasui Sokken, das
spite durch Inoue Enryo, Inoue Tetsujiré und Uchimura Kanzo. Die imposante
Liste 148t Zweifel aufkommen, etwa: Sollte es z. B. moglich sein, auf den 35
Seiten des Kapitels 6, “Meiji anti-Christian discourse: Modern national ideol-
ogy and conservatism” (131-60, FuBinoten 192-97), an drei Personen, den
beiden Inoue und Uchimura, einen auch nur annéhernd realistischen, repri-
sentativen Eindruck von der thematischen Komplexitit der Beziehung “Chri-
stentum” und “Ideologie” in der japanischen Moderne zu geben und dariiber
hinaus epocheniibergreifende Zusammenhinge festzustellen?

Entsprechend finden sich unter den wenigen, zuriickhaltenden Ansétzen der
Kritik Anmerkungen, die in diese Richtung zielen. Insbesondere Horiuchis
Feststellung: “The title may be confusing and the volume may also be a source
of confusion. Until Paramore mentions on page five that the book focuses
only on the history of anti-Christian discourse in Japan, the reader may expect
to understand how Christianity as a religion has influenced Japanese identi-
ty.” (175) Oder Kridmers Hinweis auf den buddhistischen Diskurs, verbunden
mit dem Verweis auf die Untersuchung Monika Schrimpfs (2000; Text unter
books.google.de), McMullens Ergédnzungen zu Razan u. a., auch Farges und
Noscos Erinnerung an die Kakure Kirishitan, etwa die Ereignisse um die Chri-
sten von Urakami (das Stichwort fehlt im Index).

Mitani Hiroshi (Staatliche Universitit Tokyo), als Promotionsausschuf3 (“Committee”) zu-
sammen mit Mitani die Professoren Kurozumi Makoto, Murata Yujird, Watanabe Hiroshi
(ebenda) sowie Kojima Yasunori (ICU).
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In dieser Richtung liefle sich gewill manches nennen. So die Aussparung di-
verser Gelehrter der Kokugaku und ihres antichristlich-christlichen Diskurses,
den der Historiker Ishida Ichiro (1913-2006) “‘shintoistisch-christlich-syn-
kretistischen Shinto” #H££% & 458 (Shinki shiigo Shinto) nannte. Insbeson-
dere die Abwesenheit des im Quellenverzeichnis genannten Hirata Atsutane,
iiber den wir nicht mehr als die Lebensdaten erfahren (158), fillt auf. Ganz zu
schweigen von Gelehrten wie Okuni Takamasa, dem vom “Westlichen Shinto™
(Nishi no Shinto), wie er das anglikanische und protestantische Christentum
nannte, faszinierten Denker und Architekten des “Staatsshinto”. Dessen “Stu-
dium des Grundes” &£ (hongaku) hitte schon wegen seiner weitreichenden
geistesgeschichtlichen Folgen, wie auch John Breens Arbeiten dem Verfasser
erkldren konnten, mitten in Paramores Studie hineingepalit. Gleichwohl wird
er auBerhalb des Verzeichnisses der Quellen nicht erwéhnt. Allerdings liegt
die Problematik dieser atemlosen Reise durch drei Jahrhunderte japanischer
Geistesgeschichte nicht in der Frage, welche zentralen Themen des weiten
Feldes “Ideology and Christianity in Japan™ der Reisende trotz selbstgewisser
Ankiindigung iibersehen hat. Sie liegt, wie die Beobachtung zum % #7%# auf
dem Umschlag ahnen liel3, auf einer anderen Ebene.

Welche gemeint ist, mag ein Detail verdeutlichen, dem Paramore mit besten
Griinden besondere Aufmerksamkeit schenkt: das als heiliger Text des Rei-
ches dienende “Kaiserliche Edikt iiber die Erziechung” von 1890. Es geht um
die Formulierung 12 =4 3K > (P. fHERICRIE L), “weite / umfassende
Liebe auf die vielen ausdehnen / den vielen zuteil werden lassen”. Dazu der
Verfasser, erlduternd: “Hakuai [...] appears in some of the Confucian classics,
and also in the ancient Chinese philosophical text Mozi (purportedly authored
by Mozi &1 (c. 480-390 BC)), where it is often translated into English as
‘philanthropy’.” (144)

Ein Blick in die Originaltexte hitte Paramore, dem es hier erkldrtermalen
um einen zentralen Begriff “der ostasiatischen philosophischen Tradition”
(145) geht, dariiber informieren kénnen, daB &%, neben vereinzelter Erwih-
nung im Hsiao-ching (1 Textstelle)’, Shuo-yiian (1)%, Ch’un-ch’iu fan-lu (3)
u. a., wo er nicht den Status eines tragenden Begriffs einnimmt, in den zen-
tralen konfuzianischen Texten, den vorkonfuzianischen “Fiinf Leitfdden” und

7 GERBZALMERM, RHOEZ I, MREGEHE. PReiise. mRAT

8 HE BFARMKMIEH. NBZEWM, BH, NEZEREPER, BEME, 8
TEFER. MEBAEH. IZE L. AEERE . SRR, B, B
Mo EBHERL DR T, AEZERM, PAHE,
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in den frilhkonfuzianischen Schriften der “Vier Biicher” oder bei Hsiin-tzu
usw., nicht vorkommt. Mo-tzu verwendet den Ausdruck nicht, sondern prégt
aus guten Griinden den fiir Mo Ti stehenden Begriff der “verbindenden Liebe”
4% (chien-ai), der ihm Leo Tolstoi, den Philanthropen auf Jasnaja Poljana,
zugeneigt machte.

Und so bleibt Paramore selbst den Versuch eines Nachweises folgender Be-
hauptung schuldig: “In the history of Chinese philosophy, the meaning of this
term [!] has been a traditional point of contention.” (145) Bezeichnenderweise
fehlt auch der hier notwendige Hinweis auf Han Yii. Dessen einleitendes Dik-
tum 8% 2 5= im Yiian-tao J55E (“Urspriinglicher Weg”, Ubersetzung Chri-
stoph Kaderas in ZDMG 150.2000, 250-67) diente Sano Tsunetami f/z57
&, dem Griinder der Vorldufer-Organisation der Gesellschaft des Japanischen
Roten Kreuzes, als locus classicus bei der Namengebung seiner Gesellschaft,
“Vereinigung Umfassender Liebe” f§2%iil: (Hakuai Sha, gegr. 1877) — noch im
Wirkungskreis des gemeinkonfuzianischen Prinzips der “Unterscheidung” 77
(fen), d. h. nach der “Nihe” sozialer Beziehung differenzierender Liebe, aber
vor dem Hintergrund der mahayanistischen karuna #43% (jihi) — und forderte
damit die Vorstellung einer — vermeintlich — christlichen Idee, obwohl japani-
sche Bibeliibersetzer, die sich in der Nachfolge Riccianischer Akkomodation
gern konfuzianisch geprégter Sprache bedienten, soweit ich sehen kann, sich
stets des Ausdrucks hakuai enthielten. Auf solche historischen Tatsachen geht
Paramore nicht ein. So klingt mangels begriffsgeschichtlicher Grundlagen sei-
ne voreilig weit ausgreifende Feststellung, “[hakuai] is indeed a value present
in the East Asian philosophical tradition” (145), wenig iiberzeugend, zumal
wenn vermischt mit dem Begriff der “Philanthropie” (Paramore: “... ‘philan-
thropy’. This is quite close to the literal translation [!] of the combination of
the two Chinese characters making up the word”, 144-45), wihrend Inoues
Kommentar deutlich werden 1dBt, daB %% in {5 =4 375 wie im Satz
“Allem Lebendigen wohnt die Buddha-Natur inne” —4HJ54&AG ik (issai
shujo ni kotogotoku bussho ari) des Nirvana-Sutra in mahayanistischer Tra-
dition auf die “[Mit]wesen” (mono) hin gedacht ist, nicht exklusiv philanthro-
pisch / anthropozentrisch. Warten wir also auf eine kiinftige begriffsgeschicht-
liche Spurenlese auf der Suche nach hakuai / po-ai (boai), die uns zu den
heute noch unbekannten Tatsachen in einem Unterkapitel % einer reichen
ostasiatischen Semantik der Liebe fiihrt. Diese stellt in der Tat ein Desiderat
geistesgeschichtlicher Grundlagenforschung dar.

Es wire vorteilhaft gewesen, hitte aber vielleicht den Rahmen der ohne
Endnoten und “Conclusion” auf 160 Seiten bemessenen Studie gesprengt, die
materialreiche Textsammlung “Quellen zum Kaiserlichen Edikt iiber die Er-
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ziehung” HE R RERIRE R (Kyoiku chokugo kankei shiryd), vom Institut zur
Erforschung der Geisteskultur an der Hochschule Nihon Daigaku H A K4
#SCALRFZEAT (Nihon Daigaku Seishin Bunka Kenkyt Jo) und vom Institut zur
Erforschung von Erziehungssystemen an derselben Universitit H A KZ2HE
HIEERFZERT (Nihon Daigaku Kyoiku Seido Kenkyt Jo) in den Jahren 1974-91
in fiinfzehn Bédnden herausgegeben, zur Kenntnis der hier nachzulesenden
vielfiltigen Kommentartradition heranzuziehen; und es wire ratsam gewe-
sen, etwas geduldiger auf die drei ausgewihlten Protagonisten zu schauen und
dabei z. B. festzustellen, da3 der beschriebene Inoue Tetsujird von 1890/93
nicht identisch ist mit dem des Jahres 1912, in welchem dieses Buch endet,
und dem Symposium “Begegnung der Drei Lehren / Religionen” (Sankyo
kaido) unter der Leitung des Innenministers und spiter ermordeten ersten de-
mokratisch gewihlten Ministerpréisidenten, des katholischen Christen Dabide
(David) Hara Kei (Takashi), im Friihling desselben Jahres.

Es folgen einige Stichproben:

< Der traditionsreiche Verlag Fuzan Bo & |11/, dem wir vom ausgehenden
neunzehnten Jahrhundert bis heute zahllose Verdffentlichungen zur Sprache
und Literatur, Kultur- und Geistesgeschichte verdanken, darunter die von
Paramore zitierte, in den Jahren 1900-5 publizierte beriihmte Trilogie Inoue
Tetsujiros zu Shushi Gakuha, Yomei Gakuha und Ko Gakuha, findet sich allen
Ernstes in der Lesung “Tomiyamabd” (saepe). Der kaum weniger verdienst-
volle Verlag Shin Jinbutsu Orai Sha Akl firmiert in Paramores Werk
aufgrund seiner Verwechslung der einander dhnelnden Schriftzeichen f3: und
£ als “Shinjinbutsu juraisha” (210, 215) etc. Wiirde Paramore dann auch fiir
das wichtige Genre der orai mono f:3&%) die Lesung jiarai mono vorschlagen?
Ja, so sieht es aus. Vgl. Seite 220: Shidan orai %1743k wird nach Paramores
Uberzeugung Shidan jiirai gelesen!

<> Aizawa Seishisais Traktat FHE 25 (Toku Naobi no mitama), seine Ab-
handlung iiber Motooris Naobi no mitama B %% (von Hans Stolte, S.J., in
Monumenta Nipponica 1939 als “Geist der Erneuerung” vorgelegt), die Ein-
leitung zum “Kommentar zu den ‘Aufzeichnungen alter Begebenheiten’ iy
HEE (Kojiki den), behandelt Paramore wie einen ihm unbekannten Text und
nennt ihn sinnentstellend “Dokuchoku hirei” (202), was immer “dokuchoku”
und “hirei” ihm bedeutet haben mégen. Beziiglich dieser Abhandlung hitte er
schon bei europiischsprachigen Autoren fiindig werden konnen (Horst Ham-
mitzsch 1940, Peter Nosco 1990, Sey Nishimura 1991, Wai-ming Ng 2000;
die Autoren lesen z. T. Doku Naobi ...). Mit seiner Unkenntnis von Moto-
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oris Naobi no mitama aber gibt Kiri Paramore zu erkennen, daf} er sich im
Kokugaku-Diskurs auf ganz unvertrautem Terrain bewegt und, mehr noch: im
Zweifelsfalle selbst den Blick ins Kokusho somokuroku bzw. Nihon kotenseki
s0go mokuroku fiir tiberfliissig hélt. Es geht ihm, wie er den Leser wiederholt
belehrt, in der Tat um Wichtigeres, um die Deutung grofler geschichtlicher
Zusammenhinge, “hitherto ignored links”. Bedarf es aber weiterer Erklidrung,
dal} ein Verstdndnis der Mito-Schule (das Paramore als wichtigen Teil seiner
Argumentation anstrebt!) ohne Kenntnis ihrer Voraussetzungen in der Koku-
gaku ein Widerspruch in sich ist — ebenso wie ein auf vormodernem Gebiet
arbeitender Japanologe ohne das zitierte (182, 184), aber sparsam konsultierte
Kokusho somokuroku bzw. das Nihon kotenseki sogo mokuroku? Von einer
fliichtigen Begegnung mit der Schule von Mito sprachen bereits die eingangs
erwihnten Beobachtungen.

<> Paramore beruft sich in der wissenschaftlichen Literatur fast ausschlieBlich
auf Publikationen in japanischer und englischer Sprache, was generell, aber
insbesondere auf dem Gebiet geistesgeschichtlicher, vor allem christlicher
Studien, wie die klassischen Sophia-Gelehrten und andere erkldren konnten,
bedauerliche Folgen hat. Z. B. findet sich Hubert Cieslik, S.J. mit vier ja-
panischsprachigen Aufsitzen vertreten und mul3 dariiber hinaus schweigen,
ebenso Georg Schurhammer, S.J. und andere. Mit solcher Geniigsamkeit kann
Paramore sich in rasant zunehmender Gesellschaft vor Kritik nahezu sicher
wihnen. Angesichts zahlloser Publikationen wie dieser und ihres positiven
Echos in der Kritik scheinen die Zeiten definitiv vergangen zu sein, in denen
das versuchsweise Bemiihen, auf Veroffentlichungen auch jenseits der eigenen
Sprachkompetenz, die als eine Bereicherung der — in ihrer Gesamtheit letztlich
polyglotten — weltweiten Akademia angesehen werden mochten, wenigstens
hinzuweisen, eine Sache wissenschaftlicher Ethik, zumindest der Etikette war.
Daf} solche Ignoranz der Sprachen- und Gedankenvielfalt heute auch in den
Ostasienstudien alteuropidischer Universitidten Heimat findet, hat seine eige-
ne, geschichtliche Bedeutung, deren Akzeptanz wir leider nicht ausweichen
konnen. Andererseits werden wir auch kiinftig den Wert geistesgeschichtlicher
Untersuchungen wie dieser unter anderem daran bemessen, inwieweit sie das
in verschiedenen Sprachen kodifizierte Wissen in ihre Betrachtungen einbe-
zogen haben.

<> DaB von englischsprachigen Publikationen Wichtiges nicht zur Kenntnis
genommen oder gar fiir erwidhnenswert befunden wurde, ist kaum erklérlich,
insbesondere nicht angesichts der Tatsache, daB fiir Paramores Arbeitsfeld spe-
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zielle bibliographische Hilfsmittel zur Verfiigung stehen. Bedauerlich ist z. B.
der Verzicht auf die Ubersetzung von Yasui Sokkens “Gesprich / Abhandlung
iiber abwegige Vorstellungen / Irrtiimer / Liigen” %% (Benma, Paramores Le-
sung “Benbo” ist nicht nachgewiesen) in der Fassung des begabten britischen
Linguisten John Harington Gubbins (1852-1929): “Bemmo” or “An Exposi-
tion of Error”: Being a Treatise Directed Against Christianity, 1875; deutsch
1878; Nachdruck: Elibron Classics, Adamant Media Corporation 2004. Ahnli-
ches gilt fiir Ubersetzungen des Daigaku wakumon, Hai Yaso, Myé Tei mondo,
Seiyo kibun, Seidan oder Seimei ron. Angesichts solcher Verhiltnisse im leicht
iiberschaubaren Bereich westlichsprachiger Publikationen iiberrascht nicht,
daf} zahlreiche wenig spektakulére, aber ausgesprochen hilfreiche japanisch-
sprachige Verdffentlichungen, darunter die gesamte Produktion der Zeitschrift
Mito shigaku, unter anderem zur historischen Genese des von Paramore bei
Aizawa aufgefundenen kokutai-Begriffs in der frithen Mito-Schule, offenbar
nicht in Betracht gezogen wurden.

<> Oder waren dem Verfasser wenigstens Galen M. Fisher, J. H. Gubbins,
Pierre Humbertclaude oder Olof Lidin bekannt? Uber die Materialgrundlage
der eigenen Arbeit 1463t Paramore seine Leser oft im unklaren. “Due to space
constraints”, fiihrt er begriindend aus, “a shortened bibliography appears
below” (200). Trotz solcher Sparsamkeit (ausgelassen werden sollen “well-
known English language works”) wird andererseits jeder benutzte Band der
bestens bekannten Reihe Nihon shiso taikei des Iwanami-Verlags nicht nur
einzeln im “Key to abbreviations and notes on translation” (viii—ix) zusammen
mit Erldauterungen der Art “Jp. = Japanese” usw. als “NST 28, “NST 297,
“NST 30” usw. aufgefiihrt, sondern in der “Select Bibliography” (200-20)
nochmals jeder fiir sich jeweils mit vollstdndigen bibliographischen Daten.
Zudem finden sich Literaturangaben im Anmerkungsteil mehrfach wortlich
wiederholt, schon auf der folgenden Seite (174, 175).

< Solchem Aufwand stehen des ofteren falsche, unvollstindige oder den we-
niger informierten Leser irrefiihrende Literaturangaben gegeniiber, z. B. fiir
Maruyama Masaos opus magnum, “Studien zur Geschichte des politischen
Denkens in Japan” (Nihon seiji shiso shi kenkyii), erschienen in einzelnen Auf-
sdtzen in der “Zeitschrift fiir Staatswissenschaft” (Kokka Gakkai zasshi) von
Februar bis Mai 1940 (Teil 1), Juli 1941 bis August 1942 (Teil II) und Mérz bis
April 1944 (Teil 1), als Buch unter diesem Titel 1952: Paramore, fiir den Ma-
ruyama einer der gedanklich leitenden Autoren ist, apostrophiert dieses Werk,
das mit Abstand einfluBreichste auf dem Gebiet der frithneuzeitlichen japani-
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schen Geistesgeschichte in mehreren Jahrzehnten, gleichwohl als “the 1945
['] work™ (“written hurriedly in the final stages of the Second World War™)
(168) und fiihrt es zudem im Literaturverzeichnis unter dem Jahr 1998 (209)
ohne Hinweis darauf, da} es sich um einen Nachdruck handelt.

Der niederldandische Sinologe Erik Ziircher (1928-2008), in den Jahren
1974-90 Direktor des Leidener Instituts fiir Sinologie (Talen en culturen van
China) an der Faculteit der Geesteswetenschappen, einer der grolen Kenner
der Religionsgeschichte Chinas, insbesondere der Christentumsgeschichte,
findet sich in einer Endnote seines heutigen Leidener Kollegen Paramore als
“Eric Zurcher” wieder (190), zudem mit falschen bibliographischen Angaben.
Ziirchers viel zitierter achtseitiger Aufsatz “The First Anti-Christian Move-
ment in China (Nanking, 1616-1621)”, P. W. Pestman, ed.: Acta Orientalia
Neerlandica: Proceedings of the Congress of the Dutch Oriental Society Held
in Leiden on the Occasion of Its 50th Anniversary, 8th-9th May 1970, Leiden:
E. J. Brill 1971, 188-95, erscheint bei Paramore (ebenda) als Monographie
[!] unter dem Titel The First Anti-Christian Movement in China: Nanking,
1616—-1621, Leiden: Acta Orientalia Nederlandia [!], 1972 [!]. Es kommen
Zweifel auf, ob Paramore diesen Titel jemals in der Hand hatte und ob er
irgendwann einmal von seinem Kollegen, “een van de beroemdste sinologen
van de twintigste eeuw”’, wie er der niederlidndischen Tageszeitung Trouw vom
27. Februar 2008 hitte entnehmen konnen, tiberhaupt Notiz genommen hat.
Im Literaturverzeichnis und Index kommt Ziircher, der sich vorwiegend des
Englischen bediente, jedenfalls mit keiner seiner Schriften vor.

Von George Elisons Standardwerk Deus Destroyed, das Paramore anschei-
nend nicht zu den, wie er meint, im Literaturverzeichnis keiner Erwéihnung
bediirftigen, “well-known English language works” zihlt, erfihrt der Leser
das Erscheinungsdatum (1973) ebenso wenig wie den Untertitel, The Image
of Christianity in Early Modern Japan. Statt dessen: 1991 (168, 208), das
Jahr eines Nachdrucks. Auch im Falle Herman Ooms’ beldfit es der Autor bei
Tokugawa Ideology (211, wihrend Tokugawa Village Practice mit Untertitel
erscheint), dhnlich bei Bob Tadashi Wakabayashis Aizawa-Buch (213), Wang
Xiaochaos Christianity and Imperial Culture (190), dessen Untertitel Chinese
Christian Apologetics in the Seventeenth Century and Their Latin Patristic
Equivalent der Leser nicht erfahrt, und anderen. Inoue Tetsujiros “Konflikt
zwischen Erziehung und Religion” & & RHDMEZE (Kyoiku to shikyo no
shototsu) von 1893 erscheint als #(H & 538 & D22, und nur einer seiner
drei Verlage, Keigyo Sha #i2&iil:, wird genannt, Bunsei Do 3 4% und Tetsu-
gaku Shoin #2:3#[¢ werden ausgespart. Fukuzawa Yukichis “Ermutigung zur
Wissenschaft” £/ 2N A von 1872/76/80 wird in der Iwanami-Ausgabe
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von 1942 herangezogen, nicht in einer der als Standard dienenden Fukuza-
wa-Gesamtausgaben (1959, 2002) oder als einer der frithen Drucke. Griinde
sind nicht zu erkennen, zumal nicht im Zeitalter der Kindai Dijitaru Raiburart
(neuerdings auch: “Digital Library from the Meiji Era”, http://kindai.da.ndl.
go.jp/) der Japanischen Parlamentsbibliothek.

< Diverse Kanji-Fehlschreibungen und Inkonsequenzen: z. B. 47 FH—EE (175)
fiir den von P. an anderer Stelle (viii, 209, 215) auch korrekt 47— ge-
schriebenen Historiker Ishida Ichiro, 2 Mi# (8, 190), B (104), &1 (40)
fiir Chu Hsi &7, PUPERCSC (104), richtig PUEEFCR (64, 216), KEFFE (12),
KFEHFE (25), R = fiir Sagara Toru FH R = (211), “Serikawa Hiroshi” (212)
fiir Serikawa Hiromichi /¥)I[{##, usw. € Fehllesungen wie “Nihon kei ka’i
chitsujo” (75) statt Nihon gata ka’i chitsujo A A EEFFLF , “Chikugonokami”
(112, 113) statt Chikugo no Kami $i#~F, “Z0z0ji” (187) fiir Zojo Ji #§ L<F,
“Bunsandd” (193) statt Bunsei Do 3C# 5 oder “Washio Junkei” (saepe) statt
Washio Junkyo & RJE#HK (richtig auf S. 191, Anm. 75), “yirai” fiir yurai H
% (198, 201), Verwechslung von i ken / tsukau / tsukawasu “gebrauchen”
/ “schicken” und 3# i / yui / nokosu “hinterlassen” in “Yokoi Shonan kenko”
I IMRERS (206) statt Yokoi Shonan iko ¥/ M Fe, “Yidali” (206) fiir
Yidalia 7 K HLBH, “massei no shiso” (210) fiir masse no shiso #{t: D JEAH, Ko-
bayashi Shio (216) fiir Kobayashi Shiho /MA@, “Miyasaki Michio” (217)
fiir Miyazaki Michio &R E4, “Tsujii Kiyosato” (220) fiir Tsujii Seigo il
L. @ Zahllose Eigenschopfungen, Konfusionen, Konventionsverstofe
und Inkonsequenzen in Romaji-Transkriptionen, wie “Kokushokankokaihen™
(201) fiir Kokusho Kanko Kai (hen) oder “nihonshisoshikenkytshitsu™ (215)
fiir Nihon Shisoshi Kenkyt Shitsu, “Zokugunshoruijikanseikai” (201) fiir
Zoku Gunsho Ruiji Kansei Kai, “Beijing tu shu guan chu ban she” (187,
190) fiir Beijing Tushu Guan Chuban She, “Shuki” (212, 220) fiir Shu Ki
(Chu Hsi), “Li Taikei” (212) fiir Ri Taikei (Yi T oegye), “nihon” (saepe) vs.
“Nihon” (saepe) usw. € Bei verschiedenen Werken der chinesischen Klas-
sik fehlen Stellenangaben nach den iiblichen Textausgaben, SPPY, Legge o.
., z. B. “It is found about six times in Mencius” (178), “Here Sorai quotes
from Mencius” (188), “is a quote from Sunzi” (189). € Sorglosigkeiten wie
die synonyme Verwendung von “late Tokugawa” und “bakumatsu” im Sinne
von “early and mid-1800s” (115), “Hideyoshi Toyotomi” (123) statt Toyotomi
Hideyoshi, “Nihon shushigaku no tetsugakuha” (174) oder “Nihon shushi-
gaku no tetsugaku” (182) fiir Nihon Shushi Gakuha no tetsugaku (anndhernd
korrekt “Nihon shushigakuha no tetsugaku” , 204), f1 /H & — (215) fiir 47—
B, “ronsosho” (174) fiir &35, “Yoshidaka kyusohon” (218) fiir Yoshida Ke
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kytizo bon FHHEIHEA, “daigaku” (210) fiir Ta-hsiiech K2, “Shinhen ...”
(210) fiir Shinpen #Fif, “Naganome Toru” (210) fiir Nakanome Toru W&
HAk, “meguru” (216) fiir ¥ <> T, “seibutsu” (217) fir jobutsu K14, “hito
kosatsu” (217) fir ichi kosatsu usw. Auf S. 216 bleibt {2 DWW T D—D Dk
ohne Transkription, auf derselben Seite ebenso [KEEFE] L DrleZE L
T (ebenso 219 unter Tanaka Shird), “shinsatsushi” (219) fir junsatsu shi 3§
220, “jago” (219) fiir gago M5, “Kanpeishi” (219) fiir Kan Pishi #3JE 1,
“shokei” (219) fiir Shokyo bzw. Shu-ching EH#% bzw. FKL. € Werktitel, wie
z. B. Benmo (P. “Benbo”) oder Aizawas Shinron, finden sich im Index nicht
oder nur auf Umwegen. ¢ Gedankenlose Wiederholungen (z. B. der Lebens-
daten von Yamaga Soko, Ogyt Sorai, Arai Hakuseki, Fujita Yukoku, Aizawa
Seishisai u. a.). € Viele Druckfehler. Z. B. “tiyongshou” (17) fiir tiyongshuo
W, “Daiming Fukken” (71) fiir Dai Min Fukken XWItEE, “Dai Ming no
shosen” (74) fir Dai Min no shohaku K2 PG, “kasturon” (193) und “ka-
turon” (134, 194) fiir katsuron 153, “Jodo-shu” (159) fiir Jodo Sha, “NST 24”
(177, Anm. 49) statt NST 25, “icchi” (179) fiir itchi —%k, “Toyo bunko” (188)
fiir Toyo Bunko, “Minerva shobo” (194) fiir Mineruva Shobd, “bukys” (198)
fiir Bukkyo (“Buddhismus”), “Chirstanade” (203) statt Christandade, “Ricchi”
(208) statt Ritchi als Transkription von Ricci, “Arimich” (203) fiir Arimichi,
“Li Madao” (205) fiir Matteo Riccis chinesischen Namen Li Madou 1|5,
“wangkuo” (205) fiir wanguo #H, L E (206) fiir “Ando Sadakazu” %
FEF, “Kinugawa Yasuki” (209) fiir Kinugasa Yasuki &% %%, “Mizuguchi
Yasuo” (210) fiir Mizoguchi Yasuo #1555, /MR =EE (210) fiir Ozawa To-
mio /MNRE K, “shoruikei” EXERI (211) fiir shoruikei 7388, Ba=53 (212),
fiir Sumiya Mikio & ==5, E#FlE (212) fir Tokutomi Soho % fflé,
tenpuko” (213) fiir nenpu ko, “Suzuki Sosan” (213) fiir Suzuki Shosan, “tena-
ki” (217) fiir tenkai, “Haiban” (218) fiir /Y7 > Habian, “Kokuitairon” (221)
fiir kokutai ron, “Yoshikwawa Kobunkan” (215) fiir Yoshikawa Kobun Kan,
“bunkgaku’” (219) fiir bungaku usw.

< Der Verzicht auf die Ubersetzung von Werktiteln eines GroBteils der histo-
rischen Quellen und fast aller Werke der wissenschaftlichen Literatur in japa-
nischer Sprache schlie3t komparatistisch interessierte, aber nicht einschlégig
vorgebildete Leser unnétig vom Verstédndnis aus. Was sollte ein heutiger Max
Weber mit einem von Paramore nichtssagend als “contemporaneous source”
spezifizierten Seishoji chiiko kiroku yoryaku (94) oder “Serikawa Hiromichi’s
Ibunka no masatsu to rikai — Ugai Tetsujo no krisutokyoron” (124) anfangen?
Was mit “quoted in Japanese kundoku”? Etc. Paramores Texte sind zu oft in
einer hermetisch-unempathetischen chinesisch-japanisch-englischen Misch-
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sprache geschrieben — “that rennasei KE | ideology” (131) usw., wihrend
zugleich, wogegen nichts spricht, leicht Zugéngliches brav erklért wird, fiir
die Tokugawa-Zeit die Zahlen 1600 und 1868 und fiir Mencius oder Herbert
Spencer Geburts- und Todesjahr geliefert werden.

Dal} die eingangs genannten Rezensenten, dem Autor dieses Buches in sei-
nem Selbstverstindnis folgend, einen ‘“neuartigen” Ansatz entdecken, ist
gedanklich nachzuvollziehen, unter bestimmten Gesichtspunkten vertretbar.
Dal3 sie aber bis auf Mervart die handwerklichen Mingel in der Datenkon-
stituierung ebenso unwidersprochen hinnehmen wie offenbar Rikki Kersten,
Leiden (“Professor of Modern Japan Studies”), Maruyama-Spezialistin und
Herausgeberin der Reihe Leiden Series in Modern East Asian Politics and
History, und daf} die um Besprechungen bittenden Zeitschriften ihren Beitri-
gern solches Phlegma in bezug auf Voraussetzungen abnehmen, die in unmit-
telbarer Nachbarschaft zu den — an anderer Stelle von Kiri Paramore selbst
nachdriicklich eingeforderten! — minimalia angesiedelt sind, gibt ein Problem
zu erkennen, das iiber einen exemplarischen Fall wie diesen hinausweist.’

David Mervart vermerkt an diesem Buch etwas pathetisch “the lethal com-
bination of an exorbitant price and poor (if any) editing”. “One is puzzled
by this suicidal strategy, for in the world of online dissemination of scholar-
ly texts, it would seem that uncompromisingly high standards of review and
editing remain almost the sole rationale for the continuing existence of the
traditional publishing house”; und er entdeckt einen Hauptverantwortlichen
fiir seinen “main complaint”: “the Routledge venue” (1). Dem mag man mit
dem Blick eines altmodischen Wissenschaftlers auf die Entwicklung dieses
iiberaus geschiftigen Verlags nur ungern widersprechen, aber welche Griinde
gibe es, Autoren aus ihrer eigenen Verantwortung zu entlassen?

Maruyama Masaos Projekt einer politiktheoretisch und sozialwissen-
schaftlich motivierten Erforschung der japanischen Geistesgeschichte auch
in solchem Zusammenhang in historiographischen Spekulationen zu “reli-

LR INT3 LRI LN LEINNT3 LN

gion”, “ideology”, “secularization”, “modernity”, “Meiji ideology”, “nation-
al ideology”, “Western imperialism”, “fascist period” und “global politics of
the early twenty-first century” lebendig zu sehen betriibt mehr, als es einen
respektvoll distanzierten Beobachter dieser Stromung der japanischen Aka-

demia erfreuen konnte. Indem Paramore die Bedeutung des Christentums fiir

9  Kiri PARAMORE (Rez.): Christ in Japanese Culture. Theological Themes in Shusaku Endo’s
Literary Works. By Emi Mase-Hasegawa, Leiden: Brill, 2006, JAS 69.1 (February 2010),
263-65, hier: 265.
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dessen Kritiker untersucht, widmet er sich einem fiir das Verstidndnis Japans
und seiner politischen, sozialen und kulturellen Systeme seit dem 16. Jahr-
hundert wichtigen Themenkreis. Es gehort zu den Verdiensten von Autoren
wie Kiri Paramore, die allzu oft tibersehenen Wirkungen des Christentums
auferhalb seiner genuinen Handlungsrdume in Ansicht zu nehmen. DaB} sei-
ne Beschrinkung auf den Aspekt von “Ideologie” und “Herrschaft” indessen
einen grofen, vielleicht den groffiten und folgenreichsten Teil der Thematik
“Christentum in Japan” ausblendet und damit der fundamentalen Bedeutung
der abendlidndischen Religion fiir ein vermeintlich ‘nicht christliches’ Land
nicht annidhernd gerecht wird, konnte uns an dieser Stelle, an welcher es um
Propideutisches ging, nicht weiter beschéftigen.

Festzuhalten ist einstweilen, da3 der Autor sich Verstole gegen seine
Disziplin und disziplin-unspezifische Selbstverstindlichkeiten erlaubt, Ver-
fahrensweisen, deren Art und Hiufigkeit das Vertrauen in die Seriositit und
VerldBlichkeit seiner Argumentation selbst dort beeintridchtigen und den Wert
des Buches mindern, wo Paramore sich im Rahmen seiner engsten Thematik
bewegt. Dal} die lesenden Rezensenten sich kaum bereit sahen, diese Méngel
als solche zu identifizieren und zu benennen und statt dessen dem Autor fast
einstimmig in bisweilen gestanzt wirkenden Phrasen Lobeshymnen singen,
macht als Befund, entsprechend dem Temperament des Lesers, traurig oder
verfiihrt dazu, etwas voreilig mit Hans Christian Andersen iiber “kejserens
nye kleder” und deren Bewunderer zu lachen, gibt aber in jedem Falle An-
laB3, tiber die Griinde hierfiir und vergleichbare Fille nachzudenken.

Unter den bislang zehn Besprechungen dieses Buches stammt keine aus
der in bezug auf die Geschichte des fraglichen Zeitraums hoch arbeitsteili-
gen und darum im Detail gegeniiber europiisch-amerikanischen Forschern
oft erfahreneren japanischen Akademia.” Diese Abstinenz sollte — gerade
bei der hiesigen Thematik — nicht als selbstverstindlich gelten, wissend, daf}
solche, bestenfalls verstindnisvoll-hofliche, aber auch oft (ebenso wie gene-
rell im Falle der europédisch-amerikanischen Akademia gegeniiber den nicht
ibersetzten Produkten japanischer Autoren) ignorante Zuriickhaltung nicht
Kiri Paramores Buch im besonderen betrifft. Das Echo fachlich kompetenter

10 Eine Ausnahme bildet auch kaum die in FuBnote 3 genannte Kurzvorstellung in Culture
and Religion, verfalit durch Satomi Horiuchi, Absolventin des Master-Programms der
School of Oriental and African Studies der Londoner Universitét und seit einigen Jahren
Doktorandin ebenda; ihr Dissertationsthema gibt das Centre for the Study of Japanese
Religions mit “Contemporary Japanese Christianity: ancestors, rites and graves” an. CSJR
Newsletter 18—19 (2009), 21.
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Leser der japanischen Forschung ist eine der dringend wiinschenswerten Rah-
menbedingungen unserer Arbeit; am willkommensten ist es vor dem Druck,
etwa im Rahmen der Betreuung einer Dissertation, als welche diese Studie
begann und fiir gut befunden wurde (wobei die Inansichtnahme des japani-
schen Dissertationstexts einige typische Probleme der inhaltlich erweiterten
englischen Version nicht voraussehen lie$3, erst recht nicht ihren Titel und den
sich mit ihm verbindenden Deutungsanspruch).

Abschlieend eine Mitteilung des Autors vom 19. November 2010 an PMJS
(Premodern Japanese Studies) Listserve. Sie wird wenigstens jene erfreuen,
die in Vorstehendem nicht mehr als eine pedantische Sammlung belangloser
Details entdeckten. Professor Paramore: “I am happy to announce that Rout-
ledge has released by [sic] book of last year Ideology and Christianity in Japan
in paperback for the much more reasonable price of £23.50. Seeing a couple
of H-Japan member [sic] complained about the price in their reviews of this
book, I thought it worthy of a post.” Auch jene, die liber diese Nachricht we-
niger erfreut sind, weil sie — mehr als eine preisgiinstige — eine verbesserte
und erweiterte Version erwarteten, werden nach der Lektiire dieser schon in
der Zahl der angesprochenen Quellen ambitionierten Vorarbeiten ihrem Autor
wiinschen, kiinftig im Rahmen seines GroBprojekts, dessen denkbaren Na-
men, “Ideology and Christianity in Japan”, er hier vorschnell fiir den Titel
eines einzelnen Bédndchens beanspruchte, eine grundlegende Studie zum an-
tichristlichen Diskurs der Tokugawa- und Meiji-Zeit zu schreiben und sich in
seiner Arbeit methodisch an jenen Jesuiten-Gelehrten zu orientieren, denen
wir Synonyma fiir unsere Disziplin verdanken.
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Hans A. DETT™MER: Der Yoro-Kodex #&#45 . Die Gebote. Einleitung und
Ubersetzung des Ryo no gige, Buch 1 %35f# %355— (Veroffentlichun-
gen des Ostasien-Instituts der Ruhr-Universitit, Bd. 55). Wiesbaden:
Harrassowitz Verlag 2009. 571 + cxiv S., separat beiliegender Uber-

sichtsplan, Bibliographie und Indizes. ISBN 978-3-447-05940-4.

Markus Riittermann, Kyoto

Bisweilen fragen Journalisten, Verlagsmitarbeiter, Literaturfreunde, Kollegen
und Studenten einen Japanologen danach, wie man denn einen sakan /'8 -
T, einen suke 1fi - B oder hyoe F:féi in einer europdischen Sprache iiber-
setze. In der Regel legt die Stirn des Befragten sich in Falten, weil er oder sie
entweder mit bisherigen Losungen unzufrieden oder aber mit dem Gedanken
beschiftigt ist, da} es eine Nomenklatur nicht gibt; ob es sie iiberhaupt geben
kann oder sollte, schlieBlich daf eine gewisse Standardisierung hilfreich wire.
Ubersetzungen konnen ihren Gegenstand nicht immer gleichlautend benen-
nen, da Adressaten unterschiedliche Erwartungen hegen. Die einen wiinschen
sich fiir den sakan einen vertrauten Terminus, eine Amtsfunktion, die sich ein-
gingig und wenig sperrig in einen praktischen Zusammenhang einfiigt. Die an-
deren bevorzugen eine moglichst weitgehende literarische Anndherung, auch
auf Kosten einer raschen Eingingigkeit. Ersteres eignet beispielsweise der
Simultaniibersetzung, letzteres der Lektion, die etwa Sinn und Bewandtnis ei-
nes religiosen Zeremonials aufzufinden ankiindigt. Die Auswahl der Richtung
hingt oft davon ab, ob der sakan in h6herem Malle als bedeutungsrelevant gel-
ten muf} oder im gegebenen Sinnzusammenhang eine Marginale darstellt. Eine
dritte Gruppe strebt daher womoglich einen optimalen Kompromif3 an und
neigt einmal diesem, ein anderes Mal jenem Prinzip zu, je nachdem, welchen
Fokus der vorliegende Text erfordert und welcher Wortbestand einem Leser
oder Horer dem tieferen Sinne nach nicht entgehen sollte. Im Herbst 1996, auf
dem deutschsprachigen Japanologentag in Miinchen, brachte eine vielkopfi-
ge Gruppe von Japanwissenschaftlern das Desiderat nach einer verbindlichen
Standardisierung zum Ausdruck und verwies auf den angelsidchsischen Fall,
der bereits eine gewisse Allgemeingiiltigkeit der Ubersetzungsbegriffe kenne.
Andererseits war den Teilnehmern bewuft, dafl Diskurszusammenhinge, Ge-
schmack, sprachliches Bewuftsein, Belastung und Aufwertung der Notation
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durch Moden und politische Besetzung und vieles andere eine kollektive Eini-
gung auf deutschsprachige Standards nicht eben erleichtern.

Es gibt daher mehrere Griinde, aus welchen sich die Ubersetzung aller fiinf
Abschnitte des ersten Faszikels (kan #)' des im Jahre 757 (Tenpyo Hoji 1) in
Kraft gesetzten Kodex (Yoro ryd #&#4%) den Japanologen besonders emp-
fiehlt. Zum einen ist es ihr zu danken, daf} sie anhand der friihstaatlichen Quel-
lensprache des in der Kommentarschrift Ryo no gige 47éfi# (“Auflosungen
zu den [Verwaltungs]anweisungen”) iiberlieferten Zivilrechts tiberhaupt den
Anfang macht beziechungsweise die bekannten Anfidnge aus vergangenen De-
zennien der erbrachten Forschungsarbeit des Ubersetzers zu einem kompakten
Opus zusammenzufiihren beginnt.? Des weitern trigt sie neben den eigenen
Vorschligen die Ergebnisse der iibrigen Ubersetzungsliteratur (auch spiterer
Gesetzestexte und Chroniken mit Beziigen zum Kodex und dem in ihm ver-
faBten Staatsbau) zusammen: von Julius Klaproth iiber Oskar Nachod, André
Wedemeyer, Bruno Lewin, J.G. Snellen bis hin zu Francine Herail, Felicia
Gressitt Bock, Richard James Miller, Charles Hucker, Robert des Rotours,
Charlotte Verschuer und anderen.® Diese Beriicksichtigung der Forschungs-
tradition ist von der Generation des Autors zu erwarten, heutzutage jedoch
keineswegs mehr selbstverstdndlich.* In der Sache freilich fragt mancher Le-
ser sich gewill — der Rezensent tut dies ausdriicklich —, welchen hermeneuti-

1 Auf eine Einleitung zur Uberlieferung und zum Aufbau der Quelle folgen ein umfassender
Uberblick zu den Gebiuden der friihen zentralstaatlichen Palastanlagen in der Nara-
Ebene und in Heian und schlieBlich Ubersetzungen der “Bestimmungen zu Amtern
und Ringen” (“Kan’i ryd” B HL4Y), zum “Behordenpersonal” (“Shikiin ryo” HE %),
zum “Dienstpersonal des Hinteren Palastes” (“Kokya shikiin ryo” = HEE4Y), zum
“Dienstpersonal des Kronprinzenpalastes” (“Togi shikiin ryo” W= HkE4Y) und dem
“Dienstpersonal der Haushofmeistereien” (“Karei shikiin ryo” Z 4Bk 2 4).

2 Vgl. Beitrdge des Autors: Die Steuergesetzgebung der Nara-Zeit (Studien zur Japanologie,
Bd. 1), Wiesbaden: O. Harrassowitz 1959; Die Urkunden Japans vom 8. bis 10. Jahrhundert,
Bd. 1, Die Ringe — Zum Dienstverhiltnis der Urkundsbeamten (Verdtfentlichungen des
Ostasiatischen Seminars der Johann-Wolfgang-Goethe-Universitit, Frankfurt/Main,
Reihe B, Bd. 3), Wiesbaden: O. Harrassowitz 1972; “Das keishi-ryo des Yoro-Kodex”, in:
Jubildumsband zum 100jahrigen Bestehen der OAG, Tokyo: OAG 1973: 188-192; “Das
senjo-ryd des Yoro-Kodex”, in: Irmela Hijia-Kirschnereit u.a. (Hg.), Bruno Lewin zu Ehren
— Festschrift aus Anlaf3 seines 65.Geburtstages, Bd. 2 — Japan, Bochum (= BJOAF) 1989:
41-64.

3 Der Grund dafiir, dal D. die selten zitierten Schriften nicht im Verzeichnis der benutzten
Literatur aufnehmen will (S. 371), erschlie3t sich mir nicht.

4 Gleichwohl ist nicht einzusehen, daf3 D. die kommentierte Auflosung zum Gesetzestext
einschlieBlich der vielen Lesehilfen (od. Vorschlidge) in der NST-Ausgabe nicht als
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schen oder dokumentarischen Gewinn der Aufwand erbringt, einem “Biiro fiir
Malerei” (gakoshi 2 1.w]) — und dieser Fall steht fiir viele — die Alternativen
Maler-Behorde, Amtsstelle fiir Malerei, office of painting, painting office, bu-
reau des peintures und noch einmal painting office (S. 200) nachzuweisen.
Gleichviel — wer aus Zeitgriinden oder Vorbehalt gegen die eigene Willkiir
auf eine systematisch erschlossene Relation der tradierten verwaltungstechni-
schen Begriffe Japans zuriickgreifen will, kann sich ohne Risiko dem von H.
A. Dettmer vorgelegten, so gut wie fehlerfreien® Raster anvertrauen: sakan, so
diirfen wir der bemerkten Anfrage begegnen, nennt D. einen Beamten des ein-
fachen Dienstes, je nach Zusammenhang einen Schreiber oder Konzipisten.
Der obenerwihnte Antragsteller wire hiermit zufriedengestellt, wir hétten uns
unsererseits am Telephon oder per email schadlos haltend biindig ins Mittel
gelegt und konnten dann zum nichsten Offizium schreiten. Gleichwohl werde
ich fiir mein Teil nicht selten versuchen, diesen befreienden Riickgriff kiinf-
tig doch zu meiden. Diese Bedenken werde ich noch nédher ausfiihren, will
aber vorab konzedieren, daf eine Entfernung von der Y(‘)r(‘)—Ubersetzung auch
riskiert, die Systematik und die Kohédrenz aus dem Auge zu verlieren, in der
die gesamte Amter- und Ranghierarchie vom Redaktor nicht nur penibel und
akribisch, sondern dariiber hinaus auch stimmig, durchdacht und ohne Wider-
spriiche ins Deutsche gesetzt worden ist. Kan ' ist Amt, sho 44 ist Ministeri-
um, shiki i Magistrat, fu Jif ein Gouvernement und ryo % eine Kanzlei, shi
W] ein Biiro oder eine lokale Verwaltung et cetera. Die kami sind, unabhéngig
von den Logogrammvarianten, Vorsteher oder Beamte des Leitenden Dien-
stes, suke die Stellvertretenden Vorsteher oder Beamte des Stellvertretenden,
Jjo Sekretire oder Beamte des Geschiftsfiihrenden Dienstes und so weiter

gleichsam {ibersetzerische Vorleistung wiirdigt. Er kennzeichnet sie als Quellenedition
neben der grundlegenden Kokushi-Taikei-Ausgabe.

5 Fakisimile (S. xv), zweimalige Lebensdaten des Hanawa Hokiichi mit Logographen bei
zweiter Erwithnung (S. xv). nari 118 sind zweierlei (V und HV) — gelten beide (S. xv)? Titel
wie “Althistoriker”, “Pater” und “Graf” (S. xvf.) vor modernen Gelehrtennamen scheinen
mir tiberfliissig, zumal die {ibrigen Namen ihrer entbehren. Etwas ungew6hnlich sind die
emphatischen “leider” oder “grofle[r] Kokugaku-Gelehrte” (S. xv, xxi). Was heifit “Yung-
hui-Zeit 7K (nengo 650-656) (S. xii)? In der Transkription sind ichito —%% (> itto),
Kanon 3% (> kan’on), kani ‘B . (> kan’i) und dhnliche Fille (S.ix, 9, 11 u. passim) etwas
abfiihrend. Soziativa wie in Yokoseki-san (§# £k > & A ) erkliren sich mit dem fehlenden
Personennamen (S. 433). 5t emend. zu [ (S. 373), Minamoto [no Shitago] #% emend. zu
L. Gressit emend. zu Gressitt (S. 371). Ich verstehe nicht recht, welches Prinzip D. mit den
Trennstrichen verfolgt: okototen versus okoto-ten (S. xvi), bun-gaku 3L und sei-katsu £
1% (S. 372) versus taishu X5F od. daigaku K222 Warum omi-kado KA oder tai-matsu
KABH? Ichi-i —1L versus shichiben £
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(S. 146f.). Je nach Verwaltungssphire variiert D. — dem erwihnten sakan dhn-
lich — die konkrete Amtsstellungsbezeichnung, bewahrt uns aber die Orien-
tierung im kohérent iibertragenen administrativen Beziehungsgeflecht. Es ist
auch nicht zu iibersehen, daf allein die Aufreihung der Lesekonventionen das
Ergebnis emsiger Eruierungen und grofler Erfahrung ist. Dettmers Werk be-
deutet einen betrichtlichen Gewinn auf der Suche nach sozialem Bezug und
Lesung eines Quellenterminus, der im Regal neben dem Kanshoku yokai ' 1
Zif#t von Wada Hidematsu Fl1FH9%42 Platz finden wird.

Nun, jedem, der sich mit kulturellen Artefakten, wenn nicht schon Frage-
stellungen oder sogar wissenschaftlichen Diskursen zu diesem Komplex be-
schiftigt, stof3t auf befremdliche Worte und Wortwandel. Wer heute von Vivat-
rufen, Galanteriehidndlern und Junkern spricht, wird heutzutage Lektoren viel-
fach Rechenschaft abgeben miissen, weil der Vorwurf der Unverstidndlichkeit
im Raume steht. Die Etiketten, der Handel, die Technik bleiben nicht stehen.
Ab welchem Zeitpunkt und unter welchen Umsténden gilt jedoch etwas als
veraltet, obsolet? Alt und obsolet meinen, auch wenn sie zutreffen mogen, kei-
neswegs, Worte seien iiberlebt. Sie leben in groBeren und kleineren Nischen
des gegenwirtigen Alltags weiter.

Die japanische Gegenwart iiberfillt den heutigen Betrachter geradezu mit
der Michtigkeit des Vergangenen. Wer kontinuierlich in ihr aufwéchst, wird
auf vielfach ritualisierte Weise mit diesem Sachverhalt vertraut, ohne in jedem
Fall wirklich zu verstehen. Um so mehr unbeantwortet bleiben denjenigen Be-
trachtern, die zunichst abseits sozialisiert werden, die tausend Fragen eines
jeden Tages. Personennamen wie Fujitsubo ji, Familiennamen wie Oribe
f#k:46, einen Status wie ichii —fiz, Offizialbezeichnungen wie daijin KE. oder
hyoe 245, Ortsnamensbestandteile wie muro 5, Ministerien wie Okura no sho
KJgi4 , akademische Einrichtungen wie daigaku K% sind aus keiner Tages-
zeitung fortzudenken. Vieles hiervon zu iibersehen und zu tiberhoren, gehort
zum Bestehen des Alltags. Verstidndnis aber erwichst erst aus der Bewulltwer-
dung des Historischen, der ErschlieBung des Sinns. Diese Handlung freilich
ist Arbeit, sie kann nicht immer schon im Strom der Ereignisse erfolgen. Ver-
stehen fillt uns nicht zu, und auch die volksetymologischen und umgénglichen
Rationalisierungen reichen zu allermeist nicht hin, ja sie fiihren oft davon ab,
uns etwas zu erkldren. Hier nun ermdoglicht die Lektiire des deutschsprachi-
gen Yoro-Kodex, sich vielfiltiger historischer Tiefen der mittelalterlichen und
neuzeitlichen Begrifflichkeit wie der Gegenwartskultur bewufit zu werden
oder zu bleiben. Die Anmerkung, die uns die Weitergabe miindlicher Befehle
des Tenno (“Kaiser”) durch shoji / naishi no kami £ (“Vorsteherinnen” des
“Biiros fiir Innere Aufwartung”) erklért (S. 337), deutet auf eine einflulreiche
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Kommunikationsstruktur, die sich noch in Diktaten und Briefen iiber spitere
Jahrhunderte hinweg bis in Sperrbezirke hinein Ausdruck verschaffen sollte.
Um an unsere obigen modernen Beispiele anzuschlieBen: daigaku meinte un-
ter anderem bereits die hofische Hochschule, muro waren, wie jenes “Eishaus”
(himuro )X=), Lager und Kiihlbauten, Oribe ist aus der altstaatlichen Zunft
der “Weber” (S. 99) abzuleiten, das heutige Finanzministerium leitet sich aus
dem “Schatzministerium” her. Und wer in einem Zeitungsartikel des Feuille-
ton oder in Genji-Ubersetzungen der allseits bekannten Fujitsubo begegnet, so
deshalb, weil es unter den frithen Hofgeméchern ein Zimmer dieser Namens-
variante (fujitsubo FE=EE < EEE) gab (S. Ixxvii).

An dieser Stelle jedoch 14t sich einwenden, dal der Sinn des Frauenna-
mens (Einfriedung von Wisterien) iibergangen wird, die “Hoch”- eigentlich
eine GroBe Schule ist. Keines der Palasttore zum Beispiel wird als Bedeu-
tungstriger in den Erkldrungen der Hauptstadtanlage aufgelost. Die gesamte
Geomantik, zum Beispiel die Zinnoberroten Sperlinge oder der Norden und
ihre Bewandtnis bleiben hinter dem Suzaku- &% und dem Hokumon At
u.v.a. verborgen, ebenso wie in einschlidgigen japanischen Hilfsmitteln ist nur
der Klang angegeben. Diese Einwinde bringen mich zu den schon angemerk-
ten Vorbehalten, der in Rede stehenden Ubersetzung bezichungsweise ihren
Vorgéngern (Nachod, Wedemeyer, Lewin) iiberall hin zu folgen, zumindest
dann nidmlich, wenn etwa ein hofisches Prosastiick oder ein Text mit geistes-
geschichtlichen Beziigen (ob lyrisch oder didaktisch, Diarium oder Predigt)
zu iibersetzen wire. Ahnliche Beispiele: Sollen wir uns unter zusho X2 ein
“Buchwesen” vorstellen, oder darf man nicht doch in Anbetracht der Uberlie-
ferungsformen mit der Tradition brechen und von Karten und Schriftstiicken
sprechen (S. 188)? Ist jener “Prasident des Gotteramtes” (haku {H) woméglich
mit “Evocator” oder “Rezitator” nicht besser getroffen? Ist der kyo / kami Ji
(“Minister”) vielleicht doch mit den “[Alten aus den] Mahl[tisch]reihen” pas-
sender umschrieben, sind die “Staatsdiener” (fiir shin E.) nicht bedeutungs-
gleich mit dem Wort Minister (S. 8f.)? Ist hieki / hiyaku FRER (“Schnellpost™)
nicht doch besser ein Fliegender [Bote aus der] Pferdestation (S. 183)? Wirk-
te der “Dienststellenleiter” (kami 1) oder der “[Hof-]Junker” (toneri € \)
nicht ebenso wie der Erzbischof in einer Ubersetzung des Genji monogatari
leicht befremdlich? Die Frage, ob hier nicht ohnehin preuflische Konventio-
nen zu sehr Platz greifen, sollte man, meine ich, aufwerfen. Es ist iibrigens
in diesem Kontext bezeichnend, gehort jedoch kiinftig besser nicht zur wis-
senschaftlichen Arbeit, daB der Ubersetzter iiber ein Typoskript (von Bruno
Lewin) die offene Einlassung macht: “Kritisch setze ich mich mit diesem Ma-
nuskript nicht auseinander” (wie dann?).
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Auch in weiteren Fillen wire zu erwégen, ob Abweichungen vom tradierten
Duktus dienlich wiren. Wiirde den hyakusho B #: (“freies Volk™) nicht “Hun-
dert Geschlechter [des steuerzahlenden Volkes]” eher entsprechen? Zu den
prinzipiell Freien zéhlten ja auch alle Aristokraten, landsissige Hoflieferanten
und Fischer, welche letztere oft genug noch tribut-, nicht aber regulér steuer-
pflichtige hyakusho waren. Die “Bewahrer des Bohnenmuses” sind Fermenta-
tions-Spezialisten, unter sho / hishio ¥ als dem Aufgabenbereich des shusho
F 3% ist also nicht nur “Bohnenmus” zu verstehen, vielmehr das hofische Spek-
trum fermentierter [Fisch-, Fleisch und Getreide]produkte. Wollen wir die ben
#E “Inspekteure” nennen oder ist ihre administrative Mittlerrolle wie auch der
ideographische Sinn womdglich mit Rhetor besser beschrieben? Das onmyo
k&% kennen wir als Yin und Yang; ist ihnen das allgemeinere “Mantik” wirk-
lich vorzuziehen? Bedeutet chinkonsai $H31%% eine “Feier fiir das Wohlerge-
hen des Kaisers” oder geht der ideographische und ideengeschichtliche Gehalt
(Feier zur Befriedung der Ddmonen) nicht verloren? Was sagt dem Leser das
Wort Bokkai-Musik (bokkaigaku i#)ifF%%), obschon wenigstens chin. Bohai fiir
den nordkoreanischen Staat iiblich ist? Die Diskussion um den Verlust von
Bedeutungen just dort, wo sie relevant erscheinen, ist mit diesen Beispielen
nur angeregt, ihr Ausgang keineswegs beschlossen.

Es spricht fiir den bescheidenen Stil des renommierten Bochumer Historikers
und Japanologen, der heute an der Ostsee lebt (und arbeitet!), sein Vorwort mit
dem Satz einzuleiten: “Der vorliegende Band ist nicht Teil einer rechtshisto-
rischen Untersuchung, sondern der erste einer bloBen Ubersetzung”. Histori-
sches Arbeiten kennt im Kern heuristische und hermeneutische Verfahren, wie
weit aber sind Japanologen doch oft noch davon entfernt, Fragen tiberhaupt
aufwerfen zu konnen, weil ihnen der Zugang zum Material dunkel und sperrig
ist. Jahrzehntelange Tétigkeit hat D. nicht dazu verfiihrt, seinen Pfad zu ver-
lassen, auf dem er nur das einstweilen Sagbare und Machbare ankiindigt. In
welchem Kontrast steht dieser Habitus zu den iibersteigerten und modischen
Projektankiindigungen finanzintensiver cluster und Initiativen! Das 146t sich
mit Respekt ansehen, sollte uns gleichwohl nicht davon abhalten, jenseits der
Norm und des Plans die Durchfiihrungsbestimmungen und Nachtragserlasse,
die monjo (3 (Korrespondenz-Schriftstiicke) und kiroku it (Aufzeichnun-
gen) der Jahrhunderte nach Inkrafttreten des Ritsuryo zwar auf der Grundla-
ge der friihstaatlichen (fiir D. bleiben es “altstaatliche”) Kodizes zu iiberset-
zen und zu lesen, gleichwohl historische Prozesse im Wechselspiel zwischen
Entwurf und Umsetzung, Norm und Praxis, Begriffen und Bezeichnetem der
japanischen Gesellschaft zu analysieren, zu befragen und zu rekonstruieren.
Es handelt sich beim japanischen Exempel um eine Transformation zwischen
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schriftlosen und zunehmend verschriftlichten menschlichen Beziehungen und
deren Zeugnissen, wie sie selten in postantiken Gesellschaften verbiirgt und
bis heute am Leben geblieben sind. Stiick fiir Stiick, so denke und hoffe ich,
wird sich entsprechend auch die besprochene Ubersetzung fiirderhin in einer
Reihe kommender Arbeiten iiber die japanische Geschichte weiter entfalten.
Um so mehr ist die Absicht des Autors zu begriilen, moglichst bald iiber wei-
tere Abschnitte des Yoro-Kodex den Weg zur historischen Arbeit und zum
historischen Verstehen zu ebnen und zu weiten. Unterdessen hat er diese in
einem zweiten Band eingeldst, der ebenso wie der hier besprochene gewif3
dauerhaft dankbar aufgenommen wird.
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Wolfgang Schamoni, Heidelberg

This Bibliography sets itself the task to register all translations of modern
Japanese literature (books as well as publications in journals) into the Ger-
man language and is largely successful in doing this (some minor reservations
will be voiced further below). It is, in fact, the third edition of this bibliog-
raphy, with previous editions having been published in 1988 and 1995. The
bibliography has been enlarged and corrected over time, numbering 1535
items in the current edition. Although the editors changed between second
and third editions one name is represented in all three versions: Jiirgen Stalph,
the indefatigable and scrupulous bibliographer to whom we owe several other
bibliographies as well. These were published by the German Institute for Japa-
nese Studies in Tokyd, an institution where Stalph worked, until recently. We
may therefore assume with certainty, that Stalph, who is, by the way, one of
the most accomplished German translators of Japanese as well, is the spiritus
rector of the enterprise.

The bibliography is made accessible through seven (seven!) indices, to in-
clude: Years of publication of the original texts, Years of publication of the
translations, Translations through third languages, Titles of anthologies, jour-
nals and newspapers, Japanese titles, German titles, and Translators.

Why do we read bibliographies? Well, we usually do not read bibliogra-
phies, we use them. But this bibliography may be used AND read as I will
explain below.

First, we may want to look up a bit of information. Readers who have no
knowledge of Japanese but are interested in Japanese literature will have a
reliable guide to (nearly) all that is available for them in German translation.
This will likely be the most frequent use of the bibliography in German-speak-
ing countries. This book gives detailed information on translations of Japa-
nese modern literature published in German originating all over the world i.e.
de facto in Germany (East, West, old, new), Austria, Switzerland, and exotic
places like Japan and the USSR. The editors have spared no effort to track
down original titles (including dates of first publication) and have meticu-
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lously traced the different editions of the translations, including journals and
anthologies, leaving no stone unturned. There is nothing that one would not
find here.

Second, we (readers active in translating from Japanese into German, but
also readers outside the German language region) may want to know the “state
of the field”: What has been translated into German during the last hundred or
more years? Where can we discern “centres of gravitation”? Answers to these
questions may provide a glimpse of the cultural history of German-speaking
countries. We can see, for example, that modern Japanese literature was rec-
ognized relatively late with only one item published before 1900', 13 between
1900 and 1909, and only 6 between 1910 and 1919. The 1920s show a moder-
ate increase (30 items), the 1930s a marked increase (59), which was helped
without doubt by political affinities between Nazi Germany and wartime Ja-
pan (the peak lies in fact between 1935 and 1945). The 1940s and 1950s show
a decrease (49 items each) owing to the economic disaster caused by war. It
is only with the 1960s that we can see a surge: 148 items. There is no great
change in the 1970s (144 items), but a second surge comes with the 1980s and
1990s (385 and 528 items, respectively): In 1990 Japan was the “guest of hon-
our” at the International Frankfurt Book Fair, resulting in a moderate publish-
ing boom of Japan-related books around 1990. Moreover, in 1983 the journal
Hefte fiir Ostasiatische Literatur was founded, a semi-annual journal special-
izing exclusively in the publication of translations from Chinese, Korean, and
Japanese. As the first decade of the 21st century is drawing to a close the
number of translations has decreased to 383: The boom of the 1990s has worn
off and Chinese literature is drawing far greater attention (China was “guest of
honour” at the Frankfurt Book Fair in 2009). Interest in contemporary litera-
ture of any country is always linked (to some degree) to interest in the country
where the literature is produced and about which literature may give some
insight. Interest in Japan has generally weakened, as it is being no longer the
only non-Western major player in the world economy, these past years.

Looking at the list of translators three translators stand out: Oscar Benl,
Siegfried Scharschmidt, and Jiirgen Berndt. Oscar Benl (1914-1986), late
Professor of Japanese Studies at Hamburg University, was the first prolific
translator of Japanese Literature in German. He was not only the first (and

1 We have, however, to bear in mind, that this biography excludes poetry and is rather re-
served towards some other genres (cf. further below) . In fact the first German translations
of modern Japanese literature were translations of poetry and are consequently ignored in
this bibliography.
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only) German translator of Genji monogatari from the original, but the first
translator of Kawabata, probably in any language (in 1942 he published a
translation of Izu no odoriko). He produced a wealth of translations of mod-
ern literature, including Natsume Soseki, Shiga Naoya, Tanizaki Jun’ichiro,
Akutagawa Rytinosuke, Dazai Osamu, Ibuse Masuji, Abe Kobo, and Inoue
Yasushi®. Siegfried Schaarschmidt (1925-1998) was a freelance translator
who, after having learned Japanese late in life, produced a stunning amount
of translations (Kawabata Yasunari, Mishima Yukio, Nakagami Kenji, Oda
Makoto, Oe Kenzaburd and many others.) and succeeded in drawing the at-
tention of the general public to Japanese modern literature®. Jiirgen Berndt
(1933-1993), Professor of Japanese Studies at Humboldt University, then
East Berlin, who nearly single-handedly represented Japanese Studies in East
Germany, produced translations of works by Miyamoto Yuriko, Shimazaki
Toson, Akutagawa Rytnosuke, Ibuse Masuji, Endo Shusaku, Kaikd Takeshi,
and many others*. Even after these three have died and a broader phalanx of
younger translators are busy producing new translations, the former three, if
we look at the quantity of translations each translator has produced, remain at
the top.

Third, we may browse for “discoveries”: discovering titles we do not know,
published at places we never dreamt of. And we are rewarded liberally. More-
over, the editors have — in a playful frame of mind — added some additional
spice by including small bits and pieces of information between the listed bib-
liographical data: sometimes samples of translations, for example, the opening
sentence of Akutagawa’s Hana in four different translations, or prefaces that
shed light on the fate of the book, or ephemera like “blurbs” etc., which get
usually lost and are not to be found in libraries. The most curious of all is the
declaration every buyer of the German translation of Tanizaki’s Fiten rojin
nikki had to sign in 1966, stating that the buyer is 18 years of age or older and
is acquiring the book only for his personal use.

This bibliography represents the highest state of the art and will provide
reliable guidance and enjoyment to many users. Anybody who has done bib-

2 A complete list of publications by Benl is available in http://www.uni-hamburg.de/Japa-
nologie/worm/benl_lit.html .

3 There is a detailed list of Siegfried Schaarschmidt’s work, compiled by Otto Putz, in the
journal Hefte fiir ostasiatische Literatur No.?25 (1998),p. 12-38 .

4  Cf.“Jurgen Berndt—Leben und Werk” on the homepage of Zentrum fiir Sprache und Kultur Ja-
pans, Humboldt University, Berlin (http://www2.rz.hu-berlin.de/japanologie/?jp=Berndt)..
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liographical work knows how trying a job it is: confirming page numbers,
verifying original titles and publication dates, getting lost among different edi-
tions, wondering about transcriptions and so on. Upon finding the information
sought for the user will likely not understand the pain-staking efforts that the
editors have taken. Moreover, this kind of work is hardly valued in academia
nowadays which makes us even more indebted to the compilers. But, as is
often the case, there is shadow wherever there is light. This results from the
problem of definition: what is Japanese literature?

If we maintain that Japanese literature is literature in Japanese, there is not
much of a problem with the term “Japanese”, at least in modern times. Some
99% of literature produced in Japan is written in Japanese, today. The bor-
ders of the field seem clearly delineated. There are, however, some borderline
cases, for example, Uchimura Kanzd’s “How I became a Christian?”” which is
considered a milestone in the development of modern Japanese autobiography
but is not included in the bibliography, owing, presumably, to its having been
written in the “wrong language™. There is, more recently, the case of the au-
thor Tawada Yoko, who publishes in Japanese and German languages. Here
are only those texts that were originally written in Japanese, quite reasonable
but a pity nevertheless.

There is not much of a problem with the term “modern” either, because
translating activities began only after the end of the difficult transition pe-
riod, 1868-1890, where discussions could easily arise about the border-line
between “pre-modern” and “modern”.

Most critical, however, is the question: What is literature? A bibliography is
foremost a practical tool. Thus the definition of the object must be practical
too. This bibliography registers all translations of novels, short stories (and
anything in-between), plays, radio dramas, essays (essays of a more theoreti-
cal bent are excluded), and even a film scenario (by Kurosawa Akira). Some
documentary literature is included (e.g., Hachiya Michihiko’s Hiroshima nik-
ki, translated 1955, is listed, but Kanda Mikio’s Genbaku ni otto o ubawarete,
translated 1985 is not). Here a quite conservative idea of “author” seems to
be operational. An excerpt from Nagai Kaft’s diary (Das Jahr 1937, trans-

5 Wilhelm Gundert, later famous for his brilliant translation of the Zen text Biyanlu, pub-
lished his translation as early as 1904 in Stuttgart: Wie ich ein Christ wurde. There is a good
bibliography of Western language works on the life and work of Uchimura published by
Mira Sonntag in Japonica Humboldtiana Bd. 4 (2000). I offer a further addition: “Wahre
und falsche Propheten” (translator not given; author given as “Kanso Utschimura”). In: Der
Brenner (ed. by Ludwig Ficker, Innsbruck, Austria), 4. series, No. 1 (Oct. 1919), p. 65-71.
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lated by Barbara Yoshida-Krafft) is registered, but not the complete transla-
tion of diary fiction Kichosha no nikki (usually quoted as Shin-kichosha nik-
ki; translated by Evelyn Schulz in her study Tagebuch eines Heimgekehrten,
p. 285-337) by the same author. Generally essays constitute an unstable “gray
area”: Tanizaki’s In’ei-raisan (193 /34) is included, but Osugi Sakae’s essays
are partly excluded®. The avantgardist manifestoes of the 1920s, translated
by Thomas Hackner in his study Dada und Futurismus in Japan (Miinchen
2001), are overlooked. The journal hon’yaku (Heidelberg, only six issues,
1999-2006 ), which tried — unsuccessfully — to address the “unlucky genres”
of Japanese literature (i.e. literary criticism, manifestoes, letters, prefaces etc.)
has been ignored altogether. Juvenile literature is generally excluded (allow-
ances made, e.g., for Miyazawa Kenji). Certainly there had to be drawn a line,
even if this line would look arbitrary at times.

A major genre of literature, even within the most conservative definition
of literature, is explicitly excluded: poetry’. The only reason for this is given
(in the preface to the 1995 edition) that translations of poetry are frequently
published in isolated form and in out-of-the-way places. I know quite well the
frustration of the bibliographer who not only has to read anthologies filled
with “poetical” junk food but also has to use as much space for registering a
spurious Haiku as the Haiku itself is taking in the original publication. More-
over, too many Haiku and Waka translations do not merit the name “transla-
tion” at all. But there should be ways of tackling this problem. There is by now
a considerable body of high quality translations of modern Japanese poetry
into German. Eduard Klopfenstein and other translators from Zurich Univer-
sity have been particularly assiduous, but others like Siegfried Schaarschmidt,
Annelotte Pieper, Isolde Asai, and Irmela Hijiya-Kirschnereit have done quite
remarkable jobs too, and should not be overlooked. And, anyway, it is not
sensible to pick up scrupulously all fragments of prose from “out-of-the-way
places” like the two German anthologies of genbaku bungaku (Seit jenem Tag

6 The essays published in Wilde Blumen auf unfreiem Feld. Frauen in der Revolution (trans-
lators Ilse Lenz und Akiko Terasaki, Berlin 1978) are included, essays published in Linke
Literatur in Japan (Miinchen 1973) are not, though the latter ones have a more “literary”
character.

7 Several poets have, however, slipped the penetrating eyes of the prosaic frontier police: Itd
Hiromi (No. 477-483), Mori Ogai (No. 897); Ochiai Naobumi (No. 1092; Kojo shiragiku
no uta translated by Karl Florenz — this being the only translation published before 1900,
although Karl Florenz translated more and earlier examples of modern Japanese poetry),
Shiraishi Kazuko (No. 1284; there are more translations !), Takayanagi Makoto (No. 1328—
1335).
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and An jenem Tag published in 1984 and 1985 in West and East Germany,
respectively) and leave all poetry published in the same anthologies to the
dust-bin. Including poetry (even while excluding “insignificant” publications)
would, however, have made the bibliography nearly twice as voluminous and
the work twice as arduous. Accordingly, we must be satisfied with what we
have got — recognizing the need that someone else should compile a compan-
ion bibliography of modern Japanese poetry in German translation.

Fetching a copy of Modern Japanese Literature in Translation: A Bibliog-
raphy (published by International House of Japan Library in 1979) from my
bookshelf I wonder what has changed: The old bibliography tried (and man-
aged to a remarkable degree) to list translations into “all languages”: English
stands far ahead, but Russian, French, Chinese, Korean, German and many
other languages are present as well. Generally speaking, German was very
poorly represented relative to English in 1979 as far as translations from Japa-
nese are concerned, though it was at just the same time the foremost target
language in the world®. By now German — and even more so French — has
caught up to a remarkable degree, but no such all-languages-bibliography ex-
ists any more. The Bibliography published in 1990 by the Japanese PEN-Club
was highly flawed (and excluded Asian languages!). When scrutinizing the
Index Translationum (published by UNESCO in the Internet), which alas! lists
only book-length translations, we find that the numbers of translations from
Japanese have soared to numbers six or seven times higher than those in 1979°.
A bibliography along the lines of 1979 would now look like the telephone di-
rectory of Greater London — if such a directory exists nowadays. So we rather
hope that other linguistic communities will publish similar bibliographies:
French and Russian, Chinese and Korean, Polish, Italian, Spanish etc. etc. A
comprehensive bibliography of English translations seems not to be available
at the moment. The present bibliography could be used as a model. However,
we need to think about the borders of literature and the scope of a bibliography
in a much more radical way:

8 According to the Index Translationum, published by UNESCO (by now to be consulted
online), German was overtaken by French in 2002 as the world’s foremost target language
in translations. (If we consider the figures for 1995 — 2004 English lingers at seventh rank
between Polish and Czech).

9 This takes the numbers of the Index Translationum as a rough guide. The statistics on
“source languages” gives 231 items under “Japanese” for 1979, but 1562 for 2005 (all target
languages).
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Even if poetry — and documentary literature and juvenile literature and the
vast and variegated literary genre of essays — were included, I would still feel
uneasy about the underlying definition of literature. All bibliographies (and
in fact: nearly all histories of Japanese literature) are content dealing with
“high brow literature” (adding a smattering of “medium brow literature” —
so-called taishii bungaku) but completely ignore the “low brow” regions of
literature. This results from the romantic idea of the “author” and his or her
artistic “work” — a sad inheritance of what Heinrich Heine termed the “Kunst-
epoche”. In German highly regarded authors are popularly termed “Dichter”
(i.e., “poet”) even if he or she has not written a single line of poetry whereas
people e.g. essayists who are suspected to write ‘“non-autonomous’ texts are
degraded to “Schriftsteller” (i.e., “writer”). Here translations usually repro-
duce just the fictions of literary history writing. Bibliographies in turn repro-
duce the reproduction of those fictions by translators and cannot be blamed.
However, if we were to register all texts that are part of the “literary life” of the
inhabitants of that “Country of the Eight Islands” since 1868, we would have
to cast our nets into far wider seas and we might then fetch some interesting
fish, though strangely shaped sometimes. What about the “lyrics” of popular
songs? What about (private) letters? Some important letters by, e. g., Kitamura
Tokoku and Natsume Soseki have been translated into German. What about
Manga!®? What about — to go back just a few decades — rakugo and kodan
and naniwabushi'', what about school songs (shoka)!'?? What about all those
short- or medium-length stories that go by the name of minwa? They are reg-

10 The first version of the bibliography (1987) still included Manga. Since then the numbers of
Manga translated into German have virtually exploded, so these texts were excluded from
the second edition onwards. We can only hope that somebody in the growing crew of Manga
fans will take on this important job. Manga tend to be available only for a short period of
time. It is therefore essential that a bibliography of Manga translations is done while those
texts are still on the market.

11 There are some German translations of rakugo, but, as far as I know, no translations of
kodan or naniwabushi. There is a full German translation of San’yttei Enchd’s Botan-doro,
which is registered in the bibliography. Encho used to be the only hanashika who achieved
the status of “author” (being honoured in 1965 by one volume in Meiji bungaku zenshii) —
the recent Shin Nihon koten bungaku taikei Meiji-hen (Iwanami shoten, vol. 6 and 7, 2006,
2008) generously allotted two volumes to urban professional oral literature: rakugo, kodan
and ninjo-banashi.

12 See, for example, Rudolf LANGE: “Lieder aus der japanischen Volksschule”. In: Mitteilun-
gen des Seminars fiir Orientalische Sprachen zu Berlin, Abteilung 1, Ostasiatische Studien
Bd. 3 (1900).

Japonica Humboldtiana 13 (2009-10)



248 Book Reviews

istered sometimes in bibliographies of “folklore” but not under “literature”'*.

All these are, or were until quite recently, vigorously living literary genres in
Modern Japan. And if we do away with the dogma that Japanese literature is
literature in Japanese, a dogma that is part and parcel of the poisonous legacy
of 19th century nationalism — what about the magnificent Ainu texts that were
written down from the mid-Meiji to the early Showa era'*? When Chiri Yukie,
Kannari Matsu, Kinda’ichi Kyosuke and Kubodera Itsuhiko wrote down those
texts from their own recollection or from oral recitation by other inhabitants
of those islands, were they collecting foreign literature?'> What bibliographi-
cal form would cover all those ignored provinces of literature, i.e., “the entire
field of word-made objects”!® in Modern Japan ?

Is this quest utopian? Yes, it is utopian. But without setting up utopian goals
we easily lose the direction of our shorter everyday steps. What David Perkins
suggested concerning the writing of literary history, i.e., “We must perceive
a past age as relatively unified if we are to write literary history; we must
perceive it as highly diverse if what we write is to represent it plausibly.”"’, is
true also about literary bibliography. We must perceive Japanese literature as a
highly diverse field (or rather archipelago), if we want to approach a realistic
understanding. However, we must reduce our scope considerably if we intend

13 Already the first Iwanami koza Nihon bungaku of 1932 included an essay Kosho bungei
taii by Yanagita Kunio, by which at least oral literature of the agricultural communities
was received into the fold of “literature”, though urban oral literature continued to be ex-
cluded, perhaps because these genres were — and are — branded “vulgar” and “traditional”. It
must not be forgotten, however, that naniwabushi were a product of the Meiji era and were
communicated not only through traditional channels like Yose etc., but foremost through
gramophone and radio. In 1911 when the gramophone became popular, recordings of nani-
wabushi by Tochtiken Kumoemon were among the first records, and in 1932 when the first
poll was carried out among listeners to the radio about their favourite programs, naniwa-
bushi ranked first with 57% (Nihon kindai s0go nenpyo, year 1932 ¢,5.1) .

14 Orally transmitted Ainu texts can of course mostly not be dated exactly, most of them dating
presumabely from pre-modern times, some perhaps from late Edo or the Meiji era. But they
were “produced” at the time when they were recorded in modern Japan. A fair selection of
Ainu texts was included in 1938 in a volume of Japanische Volksmdirchen by Fritz Rumpf.
However, the first attempts at translating Ainu texts into German date from premodern
times: August Pfizmaier published translations of Aino Poesie in Vienna, in 1850.

15 Iwanami koza Nihon bungaku of 1932 included Kindaichi’s study of “Ainu bungaku”. Since
that date Ainu texts are considered, by some scholars at least, as part of Japanese literature .

16 Stephen GReeNBLATT: “The History of Literature”. In: Critical Inquiry,23.3, Spring 1997, p.
476.

17 Is Literary History Possible?, Baltimore 1992, p. 27.
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to produce a readable and useful book in the present situation. We should,
nevertheless, not forget the fact that we are putting up fences in a landscape
where there are no “natural” boundaries. And we must not give up the hope
that others will be working just beyond our temporary fences so that we (or
rather our children or grand-children) may some day recover a view of the
complete landscape of human “word-made-objects”. If we keep this in mind
and do not abandon this hope, then this book will be a highly useful resource.
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Suzanne L. MARCHAND : German Orientalism in the Age of Empire.
Religion, race, and scholarship. Washington, D.C.: German Historical
Institute; New York: Cambridge University Press 2009. XXXIV, 526 S.

ISBN 978-0-52151849-9. £ 45 (US$ 60).

Hartmut Walravens, Berlin

Die Autorin hat es sich zur Aufgabe gemacht, Edward Saids Kritik am Orien-
talismus auf Deutschland anzuwenden. Ging es Said urspriinglich darum, das
eurozentrische, herablassende Herrschaftswissen im Kontext der Orientalistik
(d.h. der Wissenschaft vom Vorderen Orient, speziell der Islamwissenschaft)
der britischen und franzosischen Kolonialméchte aufzuzeigen, so geht es nun
schon lidnger darum, den Kreis der Linder und Disziplinen auszuweiten. Said
hatte Deutschland in seiner Studie nicht beriicksichtigt, da wesentliches zu
fehlen schien: “There was nothing in Germany to correspond to the Anglo-
French presence in India, the Levant, North Africa. Moreover the German
Orient was almost exclusively a scholarly, or at least a classical, Orient: it
was made the subject of lyrics, fantasies, and even novels, but it was never
actual, the way Egypt and Syria were actual for Chateaubriand, Lane, Lamar-
tine, Burton, Disraeli or Nerva.” (Said: Orientalism. New York 1978, 17; Zitat
der Autorin). Sie fahrt fort: “Said’s statements were immediately recognized
to be misleading, for the Germans did not merely follow in the tracks of others.
Nor did they lack an ‘actual’ relationship with the East — the German-speaking
polities have had a very long and important relationship with both the Holy
Land and the Ottoman Empire, and the Wilhelmine Empire did have colonial
interests, and even colonial territories (Qingdao and Samoa, for example) in
the East.” (Marchand, XIX) und schlie3t daraus: “We need, instead, a syn-
thetic and critical history, one that assesses oriental scholarship’s contribution
to imperialism, racism, and modern anti-Semitism, but one that also shows
how modern orientalism has furnished at least some of the tools necessary for
constructing the post-imperialist worldviews we cultivate today.” (Marchand,
XX) Die Autorin verspricht: “It is a critical history of oriental scholarship,
one that treats the politics of the field, but does so without presuming that
those politics were primordially and perpetually defined by imperialist rela-
tionships. It is not a book about ‘orientalism’ in the wider sense of ‘the image
of the Orient’ all Germans possessed or the ‘discourse on the Orient’ they
purportedly all shared; whether such things existed is something I very much
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doubt. Whether or not we could access such an image or discourse by cobbling
together statements by a colonial official here and a novelist there is, to me,
even more dubious, and I have decided, for theoretical as well as evidentiary
reasons, not to try to create such an entity. My evidentiary reasons for reject-
ing the idea that German ‘orientalism’ was a single, shared discourse are on
display throughout the book. But the theoretical underpinnings of my work
require a bit of elaboration here, especially as the rest of this books seeks self-
consciously not to wear its theory on its sleeves. I do want to make a generally
important contribution to European intellectual and cultural history, and my
readers should know what sort of contribution to the study of knowledge-mak-
ing this book purports to be.” (Marchand XX-XXI). Sie distanziert sich von
der generellen Anwendung von Foucaults Methoden und dem Gegensatzpaar
“Europa” und “Orient”; insofern verspricht sie, sich auf die Praxis (practice)
der Orientalistik zu konzentrieren, nicht auf das deutsche Bild vom Orient. “I
focus on the knowledge-making practices of those individuals who counted as
‘orientalists’ in their cultural milieux, namely the men (and they were mostly
men) who invested time and effort in actually learning to read and / or speak
at least one ‘oriental’ language.” (Marchand, XXIII). Und kurz darauf sagt
sie: “Thus, if this book seeks, in new ways, to provide an answer to a ques-
tion posed by Edward Said, it is not ultimately a book framed by a Saidian, or
an anti-Saidian, theoretical structure, and as grateful to him as I am for putt-
ing this highly important field on the map, Said’s work will, from this page
onward, scarcely be mentioned. To the extent that this framework insisted on
a totalizing, global view of European-oriental relations, it simply does not
help me understand what the German scholars were actually saying and do-
ing.” (Marchand, XXV). S. XXXIII schlieBlich spricht die Autorin von ihrem
Buch als “this history of Orientalistik”, und damit wird es ganz deutlich, daf3
eine kritische Geschichte der deutschen Orientalistik der Kaiserzeit, und nicht
etwa eine Anwendung saidscher Prinzipien auf das Thema beabsichtigt war.
In der Tat gibt es als Geschichte der deutschen Orientalistik im wesentlichen
das verdienstvolle Buch von Sabine Mangold: Eine weltbiirgerliche Wissen-
schaft. Die deutsche Orientalistik im 19. Jahrhundert (Stuttgart 2004). Die
gegenwirtige Darstellung ist umfangreicher und schlieB3t Ostasien stérker ein.
Um einen Eindruck von der Struktur des Buches zu geben, seien die Kapitel
kurz genannt: Orientalism and the Longue Durée, Orientalists in a Philhellenic
Age, The Lonely Orientalists (hier werden auch Carl Ritter und Ferdinand von
Richthofen behandelt, die der vorgenannten Definition von Orientalisten als
Leuten, die zumindest eine orientalische Sprache beherrschen, nicht gerecht
werden), The Second Oriental Renaissance, The Furor Orientalis, Toward an
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Oriental Christianity, The Passion and the Races, Orientalism in the Age of
Imperialism, Interpreting Oriental Art, Orientalists and “Others”, Epilogue.
Aus dieser kurzen Ubersicht wird schon deutlich, da8 die Darstellung im frii-
hen 19. Jahrhundert einsetzt, um die Wurzeln und den Lauf der Entwicklung
zu zeigen. Bedauerlich ist es, dal — wohl auf Grund der duB3erlich saidschen
Einkleidung des Buches — der Begriff Orientalism verwendet wird, wo Ori-
ental Studies gemeint ist; daneben gebraucht die Autorin gern das deutsche
Wort Orientalistik, wohl um eine Begriffshdufung zu vermeiden. Wenn auch
im Vorwort eine eigene Definition von Orientalism gegeben wird, so wird dem
Leser doch stets die von Said popularisierte Bedeutung vor Augen stehen und
ihn etwas verwirren.

Da die Darstellung ihren Hohepunkt mit dem Kaiserreich findet, auch die
kolonialen Interessen und Bestrebungen Wiirdigung finden, ist es bemerkens-
wert, da} von den Kolonien Qingdao und Samoa, aber nicht die gréBeren und
wichtigeren in Afrika genannt und behandelt werden. Zumindest im Berichts-
zeitraum war die Afrikanistik noch Teil der Orientalistik — afrikanische Spra-
chen wurden am Seminar fiir Orientalische Sprachen gelehrt, Abhandlungen
in dessen Mitteilungen publiziert; auch die Zeitschrift der Deutschen Morgen-
landischen Gesellschaft stand (und steht) afrikanistischen Beitrdgen offen. In
diesem Rahmen wire ein Eingehen auf die Bemiihungen von Paul Rohrbach
zu erwarten gewesen, der als Dozent an der Handelshochschule wie als Mitar-
beiter des Kolonialamts und des Allgemeinen Ev.-Prot. Missionsvereins eine
wichtige Rolle spielte.

Da die Besprechung hier fiir ein ostasienwissenschaftliches Publikum er-
folgt, werden bei den folgenden Bemerkungen China und Japan im Vorder-
grund stehen. Korea, Siidostasien, Zentralasien sind von der Autorin nur mar-
ginal erwéhnt.

Es ist dem Rez. auffillig, daB} viele Ungenauigkeiten beim Korrekturlesen
iibersehen worden sind — so erscheint Bartholomius Ziegenbalg im Vorwort
als ,,Ziegelbalg™ (S. XXXI); August Pfizmaier' und Wilhelm Schott? kann man

1 Vgl. August Pfizmaier (1808—1887) und seine Bedeutung fiir die Ostasienwissenschaften.
Herausgegeben von Otto LapsTAtTer und Sepp Linnart. Wien: Osterreichische Akademie
der Wissenschaften 1990. 320 S. (Osterr. Akademie der Wiss. Philosophisch-historische
Klasse. Sitzungsberichte 562; Beitridge zur Kultur und Geistesgeschichte Asiens 3.); H.
WALRAVENS: August Pfizmaier. Sinologe, Japanologe und Sprachforscher. Hamburg: C. Bell
1984.1V, 105 S. 4° (Han-pao tung-Ya shu-chi mu-lu 2.); Peter PANTZER: August Pfizmaier
1808-1887. Katalog zur Ausstellung anldBlich des 100. Todestages des Osterreichischen
Sinologen und Japanologen. Wien: Literas 1987. 54 S.; Bernhard FUHRER: Vergessen und
verloren. Bochum: Projekt Verlag 2001. (Edition Cathay 42.), 59-72; Hans Adalbert DETT-
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aus heutiger Sicht nicht mehr als “forgotten” bezeichnen, und etwas mehr als
“little respect” wird ihnen inzwischen auch bezeugt. So riithmte J6zef Kowa-
lewski?®, erster Inhaber eines mongolistischen Lehrstuhls (Kazan) Schott fiir
seine Verwendung der Mongol’skaja chrestomatija im Unterricht; Ideler, Carl
Ritter und die Humboldts schitzten Schotts sinologische Zuarbeit. Pfizmaier
gilt inzwischen als anerkannter Reprédsentant der dsterreichischen Sinologie.
S. 126: Franz Bopps Ablehnung auf Humboldts Anregung, der Urverwandt-
schaft zwischen den semitischen und den indoeuropdischen Sprachen nach-
zugehen, als Ursache fiir das Auseinanderdriften der beiden Disziplinen an-
zusehen, scheint mir nicht {iberzeugend; gab es doch im 18. Jh. eine Reihe
von Fachvertretern, die beide Bereiche vertraten, z.B. Ewald, Riickert. Julius
Klaproths* Feldforschung war auf seine Reise entlang der russisch-chinesi-

MER: August Pfizmaier und seine Arbeiten zur Ainu-Grammatik. Oriens 34.1994, 509-536;
Neue Deutsche Biographie 20.2001, 345-346 (S. LINHART).

2 Vgl. F. BaBINGER: Wilhelm Schott. Hessische Biographien 1.1912,253-259; H. Walravens:
Wilhelm Schott und die Konigliche Bibliothek. Scrinium Berolinense. Tilo Brandis zum 65.
Geburtstag. Berlin: Staatsbibliothek 2000, 577-594; H. WaLravENns: Wilhelm Schott (1802—
1889). Leben und Wirken des Orientalisten. Wiesbaden: Harrassowitz 2001. 220 S. (Orien-
talistik Bibliographien und Dokumentationen 13.); H. WALRAVENs: A forerunner of Louis
Ligeti. Altaica Budapestinensia MMII. Proceedings of the 45th Permanent International
Altaistic Conference (PIAC), Budapest, Hungary, June 23-28, 2002. Ed. by Alice SARKO-
z1 and Attila RAkos. Budapest: Research Group of Altaic Studies, Hungarian Academy of
Science; Department of Inner Asian Studies, E6tvos Lorand University 2003, 395-403; H.
WaLRraVENs: Schott, Wilhelm [1802-1889]. Neue Deutsche Biographie 23.2007, 497-498;
“Freilich lag in den zu iiberwindenden Schwierigkeiten ein besonderer Reiz ...” Briefwech-
sel der Sprachwissenschaftler Hans Conon von der Gabelentz, Wilhelm Schott und Anton
Schiefner, 1834—1874. Bearbeitet und herausgegeben von Hartmut WALRAVENS. Wiesbaden:
Harrassowitz 2008. 210 S. (Sinologica Coloniensia 26.)

3 G.F.Samov: Nauénaja dejatel’nost” O. M. Kovalevskogo v Kazanskom universitete. Ocerki
po istorii russkogo vostokovedenija 2.1956, 118-180; H. WALRAVENs: Die Anfinge des chi-
nesischen und mandjurischen Unterrichts in RuBland. Ethnohistorische Wege und Lehr-
Jjahre eines Philosophen. Festschrift fiir Lawrence Krader zum 75. Geburtstag. Frankfurt
[usw.]: Lang (1995), 350-372; KowaLEWsK1, J. Rossijkie mongolovedy (XVIII — nacalo XX
wv.). Ulan-Udé: BNC 1997, 24-31 (D. Ulymziev).

4 Zu Klaproth vgl. H. WALRAVENS: Von der notwendigen Unterdriickung der deutschen Uni-
versititen. Der Berliner Universalgelehrte Julius Klaproth und die Konigliche Bibliothek.
Jahrbuch Preuflischer Kulturbesitz.31.1995, 225-249; Julius Klaproth (1783-1835). Le-
ben und Werk. Wiesbaden: Harrassowitz 1999. X, 230 S. (Orientalistik Bibliographien und
Dokumentationen 3.); Julius KraproTH (1783—1835): Briefe und Dokumente. Wiesbaden:
Harrassowitz 1999. 235 S. (Orientalistik Bibliographien und Dokumentationen 4.); Julius
KvraproTH (1783-1835): Briefwechsel mit Gelehrten, grofienteils aus dem Akademiearchiv
in St. Petersburg. Wiesbaden: Harrassowitz 2002. XVII, 216 S. (Orientalistik Bibliogra-
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schen Grenze sowie den Kaukasus beschrinkt — er war nie in der Mongo-
lei und in China (S. 143); Karl Friedrich August Giitzlaff> erhielt lediglich
am Anfang seiner Laufbahn holldndische Unterstiitzung, danach wirkte er als
Freimissionar; Philipp Franz von Siebold kehrte mit seinen Sammlungen in
die Niederlande zuriick (die Regierung kaufte sie ihm sogar ab), nicht nach
Deutschland (S. 144). Engelbert Kaempfers Japan-Werk wurde zu seinen Leb-
zeiten nicht veroffentlicht, wie die Autorin richtig feststellt; der Kontext er-
weckt jedoch beim Leser den Eindruck, sein Werk sei lediglich in Fragmenten
1928 zuginglich geworden. (S. 153) Auf der selben Seite wird Siebolds mo-
numentales Nippon-Werk etwas hanseatisch als “reflections on the country”
charakterisiert. S. 154—155 erscheint der Leiter der preulischen Gesandtschaft
nach Japan als “Eulenberg”. S. 164 wird als Erscheinungsbeginn der Ostasia-
tischen Zeitschrift 1914 (statt 1912) angegeben. S. 214 erscheint der empfind-
same und feinsinnige Curt Glaser® bei den “aufmiipfigen Orientalisten” (Furor
Orientalis!) Das widerspricht vollig der Charakterisierung, die der Dichter
Kinoshita Mokutar6 (1885-1945) von ihm gegeben hat. Glasers progressive
Ansicht mag darauf zuriickzufiihren sein, daf} er gerade von einer lingeren
Japanreise zuriickgekehrt war und aus eigener Erfahrung und Landeskenntnis
sprach. S. 221 wird Albert Griinwedel” “philological prowess” abgesprochen —

phien und Dokumentationen.18.); H. WaLrAVENS: Siebold and Klaproth — a «literary friend-
ship»? EAJRS Newsletter 9.2002, 13—18.

5 Vgl. H. WaLravens: Karl Friedrich Neumann [1793—-1870] und Karl Friedrich August
Giitzlaff [1803—1851]. Zwei deutsche Chinakundige im 19. Jahrhundert. Wiesbaden: Har-
rassowitz 2001. 190 S. (Orientalistik Bibliographien und Dokumentationen.12.); Karl Giitz-
laff als Missionar in China. Von Herman ScHLYTER. With a summary in English. Lund:
Gleerup, Copenhagen: Munksgaard (1946). VIII, 318 S. (Skrifter utgivna af Svenska Sélls-
kapet for Missionsforskning 1.); H. WALrRAVENS: Karl Giitzlaffs Werke. Bemerkungen zur
Rezeption und Wissenstransfer aufgrund der nichtmissionarischen Schriften. Karl Giitzlaff
(1803-1851) und das Christentum in Ostasien. Ein Missionar zwischen den Kulturen. Her-
ausgegeben von Thoralf KLEIN und Reinhard ZoLLNER. St. Augustin: Monumenta Serica
Institut 2005, 77-103 (Collectanea Serica.).

6 H. WaLravens: Curt Glaser (1879-1943). Zum Leben und Werk eines Berliner Museums-
direktors. Jahrbuch, Stiftung Preufischer Kulturbesitz 26.1989 (1990), 99-121; Astrit
ScHMIDT-BURKHARDT: C. G. Skizze eines Munch-Sammlers. Zeitschrift fiir Kunstwissen-
schaft 42.1988, 63-75.

7  Albert GRUNWEDEL: Briefe und Dokumente. Herausgegeben von H. WALRAVENS. Wiesbaden:
Harrassowitz 2001. XXXVI, 206 S. (Asien- und Afrika-Studien der Humboldt-Universitét
zu Berlin 9.); H. WaLrAvENs: Albert Griinwedel — Leben und Werk. Turfan revisited. The
first century of research into the arts and cultures of the Silk Roads. Berlin: Dietrich Reimer
2004. (Monographien zur indischen Archiologie, Kunst und Philologie 17.), 363-370.
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tiber prowess 14t sich streiten, aber Philologe war er jedenfalls, und nicht der
schlechteste. S. 228: Von Conon von der Gabelentz?® (1807-1874), einem der
groBlen Linguisten des 19. Jh., wird lediglich gesagt, geriichtweise beherrschte
er an die 80 Sprachen — eine doch etwas magere Charakterisierung fiir ei-
nen Gelehrten? S. 340 meint die Autorin, man habe bei der Besetzung des
Berliner Lehrstuhls fiir Sinologie 1911 Otto Franke den “philologically train-
ed” J. J. M. de Groot® vorgezogen. Das Gegenteil ist der Fall — Franke hatte
die philologische Ausbildung (Indologie), de Groot beherrschte nicht einmal
Latein und Griechisch und bezeichnete sich gern als einfachen “tolk™ (Dol-
metscher). S. 343 heiflt es, Franke habe gemeint, man miisse in China “more
aggressively” vorgehen — das ist sicherlich das falsche Wort: “actively” wire
richtig (vielleicht wiirde die Autorin “proactively” vorziehen). S. 345 ist die
Feststellung, 1911 sei Otto Franke der einzige “full professor of East Asian
Languages” gewesen, cum grano salis zu nehmen. Franke war ja Professor
nicht an der Universitdt Hamburg, sondern am Hamburgischen Kolonialinsti-
tut, und so darf man in diesem Kontext wohl die Professuren (fiir Chinesisch
und Japanisch) am Seminar fiir Orientalische Sprachen mitzidhlen; und just
1911 wurde der erste Berliner Universitits-Sinologie-Lehrstuhl, wie die Auto-
rin es ganz richtig darstellt, eingerichtet. Klaproth war tibrigens nie Professor
in Berlin (S. 369). Dort wird Johann Heinrich Plath!® als “something of an
iconoclast” bezeichnet, weil er China eine “self-sufficient religion™ attestiert
habe. Plath beschiftigte sich in seiner Miinchener Zeit ausschlie8lich mit dem

8 Georg voN DER GABELENTZ: Hans Conon von der Gabelentz als Sprachforscher. Berichte
iiber die Verhandlungen der Kgl. Scichsischen Gesellschaft der Wissenschaften 38.1886,
217-241; Martin Gimm: Hans Conon von der Gabelentz (1807—-874) und die erste manjuri-
sche Grammatik in Deutschland (Briefe und Dokumente aus dem Nachlal3). Oriens Extre-
mus 40.1997, 216-262; H. WAaLRAVENS: Schriftenverzeichnis H. C. von der Gabelentz. Die
Geschichte von Kasna Chan. Ein mongolischer Erzéhlzyklus. Nach einer nun verschollenen
Handschrift iibersetzt von Hans Conon von der Gabelentz. Wiesbaden 2004, (Sinologica
Coloniensia 22.), 181-194; Martin Givm: Hans Conon von der Gabelentz und die Uber-
setzung des chinesischen Romans Jin Ping Mei. Wiesbaden: Harrassowitz 2005. 203 S.
(Sinologica Coloniensia 24.)

9 A.Forke: De Groots Lebenswerk. Ostasiatische Zeitschrift 9.1921/22,266-275; R.J. Zwi
WERBLOWSKY: The beaten track of science. The life and work of J. J. M. de Groot. Wiesba-
den: Harrassowitz 2002. 134 S. (Asien-Afrika-Studien 10.)

10 Vgl. Herbert FRANKE: Zur Biographie von Johann Heinrich Plath (1801-1874). Miinchen:
Beck in Komm. 1960. 70 S. (Bayerische Akademie der Wissenschaften. Philosophisch-hi-
storische Klasse. Sitzungsberichte. 1960, 12.); H. WALRAVENS: Schriftenverzeichnis von Jo-
hann Heinrich Plath (1802—-1874): Sinologe, Agyptologe und Historiker. ZDMG 153.2003,
417-442.
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alten China und zog seine Akademieabhandlungen aus den Klassikern — eine
schlechte Ausgangsbasis fiir einen Ikonoklasten! S. 370: Wilhelm Schott be-
zog ein bescheidenes Gehalt von der Akademie der Wissenschaften, da er des
Astronomen Ideler Stelle dort nach dessen Tode erhielt. Schott veroffentlich-
te mehr als nur ein “occasional Chinese piece” — es seien nur seine chinesi-
sche Sprachlehre, sein Abrif3 der chinesischen Literaturgeschichte und sein
Katalog der Sinica der Koniglichen Bibliothek erwihnt. Die Vielfalt seiner
sprachlichen Tétigkeit erklirt sich nach seinen eigenen Worten dadurch, daf}
er vom Chinesischen allein nicht leben konnte. Bei Friedrich Hirth!' konnte
man erldutern, daf er seine Chinesischkenntnisse im Dienste des chinesischen
Seezolls (Chinese Maritime Customs) erwarb — als “tariff collector” hitte er
auch amerikanischer Zolleinnehmer sein konnen (die meisten Leser werden
das ja nicht wissen). Dal} er einen “job” an der Columbia annahm, stimmt
durchaus — aber es war immerhin die Dean Lung Stiftungsprofessur fiir Sino-
logie. Die Information (ebenda), da3 Berthold Laufer “signed on” beim Field
Museum in Chicago, ist durchaus richtig — aber er wurde von Franz Boas fiir
die Jesup North Pacific Expedition 1898 angeworben; anschlieBend gab es
Schwierigkeiten, eine Stellung beim American Museum of Natural History
oder der Columbia Universtit zu finden, und so ging Laufer als Abteilungs-
direktor (Curator of Anthropology) nach Chicago. Ebenda: “... there was still
no professorship until 1908 and 1914 ...” Hier ist die Chronologie verwirrend:
ist die Berliner Situation gemeint? Wilhelm Grube starb 1908, der Lehrstuhl
wurde 1911 errichtet (nicht 1914). Ist Hamburg gemeint? O. Franke wurde
1909 Professor am Kolonial-Institut. S. 371 u.a. erscheint der Miinchener Si-
nologe Herbert Franke'? als “Hermann Franke”; S. 372 wird er gar zum Sohn
von Otto Franke gemacht.

S.371 kommt die Sprache kurz auf Carl Friedrich Neumann' (1798-1870),
der auf seiner auf eigene Kosten unternommenen Chinareise ca. 10000 chine-

11 1845-1927; vgl. F. HirtH: Biographisches nach eigenen Aufzeichnungen. Hirth Anniversa-
ry Volume. 1922, IX—-XXXXVIII; B. Schindler, F. Hommel: List of books and papers of
Friedrich Hirth. Hirth Anniversary Volume. 1922, XXXXIX-LVII; A. [O.] Franke: Die si-
nologischen Studien und Professor Hirth. T‘oung Pao 7.1896,241-250,397-407.

12 Vgl. Studia Sino-Mongolica. Festschrift fiir Herbert Franke. Herausgegeben von Wolfgang
Bauer. Wiesbaden: Steiner 1979. 470 S. (Miinchener Ostasiatische Studien 25.) (Mit Wiir-
digung und Schriftenverzeichnis); Thomas O. HoLLMANN: Zum 90. Geburtstag von Herbert
Franke. Akademie aktuell, 2. Dez. 2004, 14—15.

13 Vgl. Harald Dickernor: Der Orientalist und Historiker Karl Friedrich Neumann. Libera-
le Geschichtswissenschaft als politische Erziehung. Historisches Jahrbuch 97/98.1978,
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sische Bénde (ben) (nach eigenen Angaben) erwarb; damit wurde die Grund-
lage fiir die Miinchener chinesische Sammlung gelegt; in Berlin erscheinen
etliche Neuerwerbungen in Schotts erwdhntem Katalog. Die Charakterisie-
rung “Neumann did not leave much of scholarly import behind him” ist etwas
unfreundlich. Neumann war in erster Linie Historiker, und er lehrte neuere
Geschichte in Miinchen. Insofern sind auch seine Publikationen eher histo-
risch als sinologisch-philologisch. Da er als “Demokrat” 1852 quiesziert wur-
de, schrieb er in der Folge um seinen Lebensunterhalt, u.a. fiir die Cottaschen
Blitter. Aus den Beispielen Neumann (Historiker) und Johann Justus Rein'*
(Geograph) auf eine Traditionslinie zu schlieen, ist wohl nicht ganz liberzeu-
gend. Auf jeden Fall wire hier Rudolf Lange' als Japanologe zu nennen. S.
372: “There was no East Asian equivalent to 1001 Nights ...” Doch, z.B. das
Jin Ping Mei, das von Conon von der Gabelentz seit 1864 komplett iibersetzt
wurde'¢, das Honglou meng, das Liaozhai zhiyi ... Oder das Genji monogatari:
Sie wurden allerdings erst in der ersten Hélfte des 20. Jh. in (halbwegs voll-
stindigen) Ubersetzungen zuginglich.

S. 373: Heute hort man dhnliche Klagen von Verlegern, daf3 spezielle The-
men nicht verkéuflich seien; im Falle Wilhelms war es (wie heute) die Frage,
den richtigen Verleger zu finden. Eugen Diederichs hat mit Wilhelms Uber-
setzungen kein schlechtes Geschift gemacht, wie die Auflagenzahlen belegen.
— Elisabeth von Heyking hatte kaum Interesse an China; Heykings sehnten
sich nach einer Stelle in Paris oder London. Insofern handelt es sich bei dem
chinesischen Hintergrund ihres Romans schlicht um Staffage. Fiir Heykings
Einstellung lohnt es sich, die Tagebiicher aus vier Weltteilen'” durchzusehen.

289-335; Hans RaLL: Karl Friedrich Neumann. Sinologe und Universalhistoriker an der
Universitidt Miinchen (1833—1852). Archivalische Zeitschrift 75.1979, 194-210; R. STUBE:
Eine Reise nach China vor achtzig Jahren. Globus 96.1909, 133-136; sowie den Beitrag
von H. WALRAVENS (5.0.).

14 Johannes Justus REIN: Briefe eines deutschen Geographen aus Japan, 1873—1875 = Doi-
tsu-chirigakusha-Johanesu-Jusutusu-Rain-Nihon-kara-no-tegami 1873—1875 nen |/ Mat-
thias KocH und Sebastian CoNraD (Hg.). Miinchen: Iudicium, 2006. 423 S. (Monographien
aus dem Deutschen Institut fiir Japanstudien 40.)

15 Vgl. Clemens ScHarscHMIDT: Geheimrat Rudolf Lange. Ein Nachruf. Ostasiatische Rund-
schau 14.1933, 397-398.

16 Jin Ping Mei: chinesischer Roman, erstmalig vollstindig ins Deutsche iibersetzt / Hans
Conon voN DER GABELENTZ. Bd 1-4. Hrsg. und bearb. von Martin Gimm. Berlin: Staatsbi-
bliothek zu Berlin, 2005-2011. (Neuerwerbungen der Ostasienabteilung / Staatsbibliothek
zu Berlin: Sonderheft.)
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S. 375 iiberrascht mit der Vorstellung des Vaters der Geopolitik als “Klaus
Haushofer”. S. 377 dann Hermann “Oldenburg” ... Letzterer wird bei den Leu-
ten genannt, die “gravitated into Chinese territory or occasionally poached on
it” — bedenklich ist eher, dal in dem Zusammenhang auch J. J. M. de Groot
und Ferdinand Lessing'® genannt werden, die da vollig fehl am Platze sind. F.
W. K. Miiller'”® wird als Entzifferer der Estrangelo-Schrift hervorgehoben ...
Spiter (u.a. S. 420) erscheint Miiller als “F. M. K. Miiller” (Dieser Hinweis ist
mehr als nur Erbsenzéhlerei — wurde Miiller doch damals in Berliner Orienta-
listenkreisen schlicht “FWK” genannt).

S. 378 wird von Otto Franke gesagt, er habe in Goéttingen “orientalism”
(sic) studiert; auch werden seine “visits to the important Manchu temple at
Jehol” erwéhnt (welcher? Es sind ja sieben!).

S. 393-394 wird der Eindruck erweckt, das damalige Museum fiir Vol-
kerkunde (heute: Ethnologisches Museum) sei erst 1889 entstanden, als es in
die Koniggritzerstr. zog. Die Ethnologische Sammlung geht indessen auf das
Jahr 1829 zuriick und zog 1856 ins Neue Museum. 1873 wurde das Museum
fiir Volkerkunde gegriindet. Die Siebold-Sammlungen befinden sich nicht im
Berliner, sondern im Miinchener Museum fiir Volkerkunde! — Die Prihistori-
sche Sammlung war seit 1886 als Abteilung im Museum fiir V6lkerkunde un-
tergebracht; erst 1931 wurde formal ein eigenstidndiges Museum fiir Vor- und
Friihgeschichte errichtet.

S. 422 bekommt Albert Griinwedel schlechte Noten — als ineffectual exca-
vator, der einen unvollkommenen, den Anspriichen nicht geniigenden Aus-
grabungsbericht lieferte, usw. Dabei ist freilich zu bedenken, dafl Griinwedel
auBerordentlich genau war, daf er u.a. Archiologie studiert hatte und zeichnen
konnte; aus seinem Briefwechsel geht hervor, da3 er seinen Ausgrabungsbe-

17 Tagebiicher aus vier Weltteilen 1886—1904. Hrsg. v. Grete LitzmANN. Leipzig: Koehler &
Amelang, (1926).413 S.

18 H. WaLrAVENs: Ferdinand Lessing und Sven Hedin. Briefe aus dem Jahre 1931 zur For-
schungsarbeit in der Mongolei und China. Studia Tibetica et mongolica (Festschrift Man-
fred Taube). Redigenda curaverunt Helmut Eimer, Michael Hahn, Maria Schetelich et Peter
Wyzlic. Swisttal-Odendorf: Indica et Tibetica Verlag 1999, 307-322 (India et tibetica 34.);
H. WaLRAVENS: Ferdinand Lessing (1882-1961), Sinologe, Mongolist und Kenner des La-
maismus. Materialien zu Leben und Werk, mit dem Briefwechsel mit Sven Hedin. Osna-
briick: Zeller Verlag 2000. 425 S.

19 F. M. Traurz: Professor Dr. F. W. K. Miiller 118. April 1930 in memoriam. Berlin 1930. 8
S. 4° Dass. Yamato 2.1930, 118-126; P. PeLrioT: Friedrich Wilhelm Karl Miiller. T oung
Pao 27.1930, 239-241; H. WALRAVENS: Miiller, Friedrich Wilhelm Karl. Neue Deutsche
Biographie 18.1997,381-382.
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richt bald fertig hatte, aber dal man ihn in Berlin nicht publizieren wollte, so
daf} er ihn schlieBlich durch die Bayerische Akademie veroffentlichen lie§3.
Des weiteren sind Griinwedels Werke in zwei Perioden eingeteilt — vor der
Krankheit, nach der Krankheit; er litt an den Folgen einer Syphilisinfektion,
und so sind die Publikationen aus den 20er Jahren wissenschaftlich nicht von
Belang. Die Auseinandersetzung um die Erkennung des manichédischen Ma-
terials war zweifellos vollig unnétig und hat zu einer negativen Beurteilung
gefiihrt. Griinwedels Stellungnahme erscheint dabei durchaus plausibel — er
sei durch die bildlichen Darstellungen auf den Gedanken manichéischen Ein-
flusses gekommen, wihrend FWK dies aus den Texten ableitete.

S. 469 stirbt de Groot 1923 (statt 1921). S. 478 erscheint der Turkologe
Willi Bang-Kaup® als Sinologe. S. 487 erscheint Ferdinand Lessing in ei-
ner Aufzihlung jiidischer Gelehrter. Er hitte wohl nichts dagegen, aber leider
stimmt es nicht. Als er 1935 seine Stelle in Berkeley antrat, tat er das mit der
Absicht, seine Tétigkeit 1938 in Berlin wieder aufzunehmen. Sein Besuch in
Berlin 1938 iiberzeugte ihn jedoch, daf} es aussichtsreicher wire, in Kaliforni-
en zu bleiben. S. 489 wird Ernst Schifer?' erwihnt; die Charakterisierung als
Super-Nazi entspricht dem giingigen Klischee, trifft aber nicht recht. Freilich
war der begeisterte Zoologe Opportunist und suchte Unterstiitzung, wo und
wie er konnte.

Diese kleinen Unrichtigkeiten tun dem grolen Werk keinen Abbruch, zu-
mal die Kerngebiete der Orientalistik besser durchgearbeitet scheinen. Dort
gibt es auch viel mehr Vorarbeiten.

Rez. stellt eine Neigung zu Generalisierungen fest, die besser vermieden
worden wiren. Einige sind schon erwihnt worden; eine weitere: S. 369 wird
festgestellt, daB einige fihige keine Universitétsstellungen bekleideten. Das
ist nicht falsch: es waren ja kaum Positionen vorhanden. Aber: Plath war in
seinen spdten (Miinchener) Jahren ein gebrochener Mann. Seine Familie hatte
sich von ihm getrennt und er scheint zur Menschenscheu geneigt zu haben.
Den Ehrgeiz, wieder an die Universitit zu gehen, diirfte er kaum gehabt ha-
ben. Conon von der Gabelentz war Politiker und Staatsbeamter in geachteter
Position; warum sollte er lehren? Fiir Sohn Georg war das etwas anderes — er

20 A.v.GaBaN: W. Bang-Kaup. 1869-1934. Ungarische Jahrbiicher.14.1934,335-340; G.R.
RanMETL: Prof. Dr. Willy Bang Kaup (9.VIIL.1869-8.X.1934). Edebiyat 1,3.1935,3-17.

21 Vgl. Tibet in 1938-1939. Photographs from the Ernst Schéfer Expedition to Tibet. Ed. by
Isrun Engelhardt. Chicago: Serindia 2007. 277 S. sowie weitere Arbeiten von Frau Engel-
hardt.
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verlie} die Beamtenlaufbahn. Wenn von ihm gesagt wird, er habe sein Chine-
sisch durch “dabbling in his father’s library” gelernt, ist das wohl etwas sim-
plifiziert; neben enormem Sprachtalent hatte er immerhin auch etwas Erfah-
rung mit gesprochenem Chinesisch — seine Schwester brachte eine chinesische
Amah aus China mit. Wohl aus diesem Grunde verwendete Georg in seiner
Chinesischen Grammatik eine siidchinesische Umschrift. Siebolds Hauptan-
liegen dagegen war, neben der Vollendung seiner grofen Japan-Werke, die
Offnung Japans mitzubeeinflussen, nicht die Lehre.

Unklar bleibt, was die Kriterien fiir die Auswahl der Personlichkeiten wa-
ren. Wenn auch nicht dem Kaiserreich angehorig, so wire doch anzunehmen
gewesen, dal} z.B. Julius Klaproth, Wilhelm Schott, Heinrich Kurz, Karl Fried-
rich Neumann, K. F. A. Giitzlaff, H. C. v. d. Gabelentz mehr als nur marginale
Bemerkungen verdient hitten. Bernhard Jiilg? ist nicht genannt, Victor von
Strauf}, Alfred Forke, P. G. von Mollendorff, Erwin von Zach, Erich Haenisch
— im japanischen Bereich Johann Joseph Hoffmann®*, Rudolf Lange, Karl
Florenz**, Fritz Rumpf*. Auch Otto Kiimmel wird eher marginal erwéhnt.

So bleibt nur, den guten Willen fiir die Tat zu nehmen! Ein eindrucksvolles
Buch, dem etwas mehr Redaktion gut getan hiitte.

22 1825-1886; vgl. L. HEizMANN: Bernhard Jiilg, Universitdtsprofessor und Sprachenforscher.
Oberkirch 1930. 27 S.

23 F. BaBINGER: Johann Joseph Hoffmann, Professor der ostasiatischen Sprachen (1805-1878).
Lebensldufe aus Franken 1.1919, 197-204; H. Kern: Levensbericht van J. J. Hoffmann.
Jaarboek van de Koninklijke Akademie van Wetenschappen gevestigd te Amsterdam 1878,
1-17.

24 C.von WEEGMANN: Professor Dr. Karl Florenz zum Gedéchtnis. MN 2.1939, 349-354, Por-
tr.; Herbert Zachert: Prof. Dr. Karl Florenz (geb. am 10. Jan. 1865 in Erfurt, gest. am 9.
Febr. 1939 in Hamburg) zum Gedédchtnis. NOAG 50.1939, 4-6.

25 Vgl. H. WaLrravens [Hrsg.]: Du verstehst unsere Herzen gut. Fritz Rumpf (1888—1949)
im Spannungsfeld der deutsch-japanischen Kulturbeziehungen. Weinheim: VCH 1989. 210
S. (NOAG 139-142.); H. WALRAVENS: Nachlese zur Ausstellung iiber Fritz Rumpf. NOAG
155/156.1994 (1996), 95-135; H. WALRAVENS: “Zuzutraun wir’s Euch schon bei Eurem
Spatzengehirn...” Aus dem Briefwechsel des Japanologen Fritz Rumpf (1888-1949). JH
3.1999, 183-236; 4.2000, 177-232; 5.2001, 161-208.
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HJAS Harvard Journal of Asiatic Studies

JA Journal asiatique

JAOS Journal of the American Oriental Society

JAS Journal of Asian Studies

JH Japonica Humboldtiana

AN Journal of Japanese Studies

JRAS Journal of the Royal Asiatic Society

MN Monumenta Nipponica

MOAG Mitteilungen der (Deutsche Gesellschaft fiir Natur-
und Volkerkunde Ostasiens (OAG)

MOS Miinchener Ostasiatische Studien

MSOS Mitteilungen des Seminars fiir Orientalische Sprachen:
Ostasiatische Studien

NKBT Nihon koten bungaku taikei

NKT Nihon keizai taiten

NM Nihon no meicho

NOAG Nachrichten der Gesellschaft fiir Natur-
und Volkerkunde Ostasiens (OAG)

NST Nihon shisd taikei

OE Oriens Extremus

OLZ Orientalische Literaturzeitung

OR Ostasiatische Rundschau

(074 Ostasiatische Zeitschrift

PhStJ The Philosophical Studies of Japan

SBBY Sibu beiyao

SNKBT Shin Nihon koten bungaku taikei

TASJ Transactions of the Asiatic Society of Japan

ZDMG Zeitschrift der Deutschen Morgenldndischen
Gesellschaft

ZGR Zoku Gunsho ruiji



