KUEI-KUH-TZE
DER PHILOSOPH VOM TEUFELSTAL
Von CHUNG S5E KIMM

Einleitung.

Kuéi-kiith-tz& ist ciner von den dunklen Dhilosophen des
alten China. Uber seine Herkunft und sein Werk haben wir nur
sehr durfrige Nachrichten.

Er war unter der Bezeichnung Kudi-kith-tzé |, Der Philosoph
vom Teufelstal'' oder Kuéi-kith Sién-shéng ,,Der Meister vom
Teufelstal’* bekannt, aber wir sind seines richtigen Namens nicht
einmal sicher. Angeblich hieB er “F 3] Wang Hu.

Es ist kein Wunder, dall man so wenig von ihm weil3, denn er
war ein taoistischer Philosoph, der wenig Verlangen nach dem
auBeren Ruhm und der Herrlichkeit der Mitwelt hatte. Er erfreute
sich seiner Lehre in der Einsamkeit und Verborgenheit und teilte
nur einigen Begabten von dieser Lehre it

Dem Historiker Sz&-ma Ts'ién zufolge muf Kugi-kith-tzé
um die Mitte des 4. vorchristlichen Jahrhunderts in dem Fiirsten-
tum Ts'i' wihrend der Zeit der kimpfenden Staaten gelebt haben.

U Ts'i war cines der sieben Fiirstentiimer, die gegenseitig Krieg fiihrien
und die man deshalb $if} | Ch:‘m—kﬁoh",,die kimptenden Staaten'* nannte
{(von 476 bis 207 v. Chr). Das Fiirstentum Ts'i lag in der heutigen Prifektur
35 M Ts'ing-chéu in der Provinz {I] yf Shan-ting. Ts'i war ein Nachbar-
staat des Firstentums 4 LU in der Prifektur ¥ Jf Yén-chou in derselben
Provinz, wo Konfuzius seine Vaterstadt hatte. B jij i€ Huang-fu Mih
{215—282 n. Chr.), der Kommentator des Kuéi-kih-tz&, und 7 {IF #] Wang Szé-
ch.éng (1526~—~1593 n. Chr.) sagen, Kuéi-kah-tzé sei & A ,ein Mann aus Chéna'
(&) & HE % 742k tsik-ch'éng XX1, 467. Buch, 21. Kap. p. 3a; 470. Buch,
1. Kap. p. 96). Kuéi-kiith-tz¢ wire also ein spiterer Landsmann von Labd-tzé.
Dei das Firstentum Ch*t iin Kern in der Prifektor 3  King-chou in 3 i
Hup.éh lag und zur Zeit der Cl_l‘ﬁn-ts‘iﬁ und Chan-kioh mehrere heutige
Provinzen: Hinin, Kiingsi, Anhai Kiingsi, Chéhkisng und noch den
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Kuéi-kith-tz& war der Lehrer der beiden bertihmten  Rhetoren
Sii Ts'in' (gest. 317 v. Chr) und Chang [* (gest, 310 v. Chr.},
die dank ihrer Rhetorik die héchsten Amter bekleideten. S 1s'in
trug die Kanzler-Amtssiegel von sechs  verschiedenen Vasallen-
staaten am Giirtel und Chang [ von finf Vasallenstaaten. Aufler
Jdieser historischen Nachricht findet man noch eine woh! glaub-
wiirdige, aber sehr kurze Angabe ber Kuéi-kih-tz& bet dem be-
kannten Philosophen ¥ang Midang® Yang Hidng crwihnt in
seinem Werk, daB Sa 1s'in und Chang { die rhetorische Kunst bei
Kuéi-kith-tzé studiertent, Es heilt, daB die beden bekannten
Generdle Siin Pin (Mitte des 4. Jahrh. v. Chr.) von dem Fiirsten-
tum Ts'? und Pang Kiaidn (gest. 341 v. Chr.) von dem Firstentum
Wei zusammen bel dem Kuéi-kih-tzé die Kunst des Militirwesens
studiert habens. Dies ist aber nur die Gberlicferte ¥rzihlung und
Stdteil von Hc’)u;’tﬁ besaB, so ist woll moglich, anzunchmen, dull Kudi-kiah-tzé
aus dem Norden von Chil stammen diefte. Denn sein Woluisitz Kugi-kab Dliegt
in Hanan, der wahrscheinlich damals auch zum Facstentum Ch' gehdrre.

e e H6 TE JA) HE A A, C R B T 2 U A Stk
LS50 Tsn ist ein Maun aus [.ah-yAng unter der Dynastic Ost-Choti, Tr be-
suchte im Osten den Lehrer in Ts'l und studierte bel dem Meister von Kugi-kdah.
Vgl i # Ski-&/, die amtiiche Geschichte von B] 5 j8 Sz8-mi Ts'ign (163 bis
85 v. Chr.) 69. Buch.

2 B (B A 00 E AR (L LA B Chang [ i
ein Mann aus Wei. Einst besuchte er mit 5@ Ts'in zusammen den Melster von
Kuii-koh*. Ebendu 70. Buch. Hirth nenut in seinem Werke |, The Ancient
History of China (New York, 1go8, p. 308 {£} Su Ts'in und Chang I, the two
great diploinats* und gibt cine ziemlieh ausfibitliche Lebensheschreibung von
ihnen. Vgl hierza auch v. Fries, Abriff der Geschickte Ching's, Wien, 1884,
p. 57 1L

3 B4 Yang Hidng (53 v.u. (8 n. Chr.}, cin Philosoph wus der Zeit
der {ritheren Ildn-Dynastie. Vgl §ij 18 B/ 73"%en-hdn-sha $7. Buch, p. I
Giles, Chinese Biographical Dictionary, (1898) Nr. 2379.

I EERF QAW Y SE g 5 L (Chang) [ ound (Sa) Ts'io
studierten die Kunst des Kuéi-kih und ibten die Sprache der Vertikale und
Horizontale, Vgl Bt F ik J Véng-tzé fdhyén 1. Kap. (Tl ) p. 16D,
(Summelwerk der Schriften der 28 Philosophen, 1897).

5 Vgt Faber, Chronological Handbook of the History of China. Shanghai,
1902, p. 28. — Die Geschichte g0 3¢ Ski-£/ (65. Buch, p. 2) und TFi5 0 8
Teé-chi Paing-kidn (2. Buch, S. ) erwihnt nur, dall f§ ﬂ’g W I8 M B I g
Sin Pin und Ping Kidu zusammen die Kunst des Militarwesens studiert
haben, aber bei wem, ist nicht gesagt. 3 B 35 Lich-Aivk-chi, die historische
Novelle, hat eine sehr anschauliche Darstellung der Bezichungen von 3én Pin
und Pang Kiin zu dem Kuéi-kiih-tzé gegeben.
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nicht historisch nachweisbar. Ferner soll BJ 8 Wei Liad, der
Verfasser eines Werkes iiber das Kriegswesen, das seinen Namen
BY 8 -F Weli-liad-tzé trigt, ein hedeutender Schiller (§3 #) des
Kuéi-kith-tzé gewesen sein. So lesen wir am Anfang des oben
erwahnten Werkes als einleitende Vorbemerkung: ,,(Wei-liad-tzé) ist
ein Mann aus (dem Firstentum) We{. Er ist ein bedeutender Schiiler
des Kuéi-kith. Dem Ruf des Koénigs Hui (von P Wei oder
auch von B Lidng 370—319 v. Chr.) foigend unterhreitet er ihm
die Kunst des Militirwesen in 24 Abschnitten!, Giles sagt auch:
“Wei Liao B # ath cent. B. €. A native of the Wei State,
who studied under Kuei-ku Tzi, and wrote a work on the art of

"

war." Diese chinesische Vorbemerkung sowie die Angabe von
Giles sind jedoch zweifelhaft, da wir keinen historischen Beweis
haben, ob Wei Liad ein persénlicher Schiller des Kudi-kith-tzé ge-
wesen ist. Jedenfalls soll Kuéi-kiih-tzé fiir seine Zeit ein grofies
und umfassendes Wissen besessen haben.

Diese so sonderbar klingende Bezeichnung mag daher stammen,
dall Kuéi-kiih-tz& in dem Orte Kuéi-kiith: |, Teufelstal'? wohnte,

e VS LT LEER ] LV =CN At
BY gt - Wei Liad-tzd, p. 1a; Giles, Chin. Biogr. Dict. (1898} Nr. 2283,

2 B 2 Kuéi-kah als Ortsname braucht eigentlich nicht dibersetzt zu
werden. D nun aber die Ubtrsetzung des Kuél-kih mit ,, Teufelstal'® sich bei den
Fachgelehrten schon allgemein eingebirgert hat, so ibersetze ich auch in her-
kémmlicher Weise mit ,, Teufelstal®. Hirth iiberselzt Kuéi-kih wmit ,,Devil
Valley, Forke mit ,,Dragon Valley”, Mayers und Giles mit ,L[’)emon Valley".
Eine Ubersetzung des Ortsnamen Kugi-kith ist bier insofern doch wichtig, um
dessen Bewohner Kuéi-kah-tzé zu charakterisieren. An dem zu meidenden Orte
it dem Namen: Kugi-kih, wo sonst keiner zu wolnen wagt, wohnt Kugi-kih-
tzé allein und bezeichnet sich selbst als ,,Philosoph vom Teufelstal*’. Das ist
eine pewisse Selbstironie und in Wirklichkeit charakteristisch fir den taoistischen
Philosophen, der die teuflische Versuchung der damaligen Zeit kennt und iiber-
wunden hat. Es gibt drei Ortschaften, die den Namen Kuti-kuah fihren,
und die alle drei den Anspruch erheben, der Wohnsitz des Kuéi-kih-tzé gewesen zu
sein. Der eine Ort liegt bei der Stadr §% bk Yang-ch'éng, dem heutigen
SR bk 3K Kao-ch'éng-chén, sidéstlich von Xf %} Teng-féng in {u] 5
Hénan, der andere liegt in dem Tal §if 7K 2% Ts'ing-shibi-kah , Das Tal des
klaren Wassers"” nordwestlich von dem heutigen Bezirk = Jii W§ San-yiin-
hién in der Provinz [ P Shénsi, und die dritte liegt in dem Ff & (I} Ts*ing-
k*i-shan ,,Berg des griinen Baches”, nordwestlich vom Berzirk 3 B 8%
T'Ang-yang-hién in der Prafektur %¢ ¥ {f An-lih-fit im heutigen 3§ BB &
Sidng-vang-tad in Hipéh Unter diesen drei verschiedenen Angaben iiber
Kudi-kah wird die erste und letzte eher zutreffen als die zweite, denn man
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das unhecimlich tief im Berge liegt und von keinem Menschen be-
wohnt wird. Da er dort als Finsiedler hauste, hat er wahrscheinlich
mit einer gewissen Selbstironie sich als Kuei-kith-tzé ,,Philosoph
vomn Teufelstal*® bezeichnet. Seine Schiler haben ihn aus Bewun-
derung Kugi-kith Sién-sheng ., Meister vom Teufelstal'® genannt.

Aus anderer Quelle, dem Legendenwerke Lidh-sien chudn'
erfahren wir folgendes: , Kuei-kith-tzé lebte zur Zeit Ch'on-ts’ia2

Sein Familienname ist . Wiang und der Rufname #M Ho.
Er ging ecinst in den Yin-méng-shan? ,,Berg des Wolkentraums"
hinein. Dort pfiickte er die Arzneipflanze und erlangte das Tad.
Sein Gesicht war wie das cines jungen Knaben. Er wohnte in dem
pimmt an, Kuéi-kiih-1zé sei ein Mann aus dem Forstentum Ch'u gewesen, das
damals auch Siidhénan besall. Vgl die Erklirung von 5| ,[t?j, 15[ Sz&-ma Chéng
und 4 Bl Prei Yin in Ski-A, 69 Duch; Jo W BB Tedathy
-t eng-chi, 265, Buch, p. 3; 5. 5. 108, Anm. 1.

v B A\l {8 Lieh-sién-chudn ,,die Biographie der tacistischen Genden'.
Dieses Buch schireibt man £ i Lid Hidng (8o—g v. {hr), vinem der Gelehrten
der (ritheren Han Dynastie 2u, aber diese Annahme ist unwahrscheinlich. Ver-
mutlich ist es ein Werk, das von einem Taolsten stammt.

> e Bk CHuanis'ia . Frihling und Herbst™ ist eigenthich der Buchlilel
der Chronik des Staates 1.0, de=<en Autorschaft dem Konfuzius zugeschrieben
wird, Man braucht CA'an-£s%7 auch als Bezeichnung des Zeitulters vom Jahre
722 bis zum Jahre 481 v, Chr. Hiernach st die Lebzeit des Kudi-kih-tzé ein Jahr-
hundert frither eingesctzt. Uber Ch'lin-ts'ia vgl. auch Legge, Chinese Classics v,
London, 1872, p. 7 ff.; Grube, Geschickte der chinesischen Lircramr,_l_cipzig,
1909, p. 68 ff.; A. v. Rosthorn, fas Tk wn-sekiiv und sein Verfasser f::iitzungs—
berichte d. Akad. d. Wiss. in Wien, Phil.-hist. K. 18g, Bd. 5, Abh.) Wien, 1919;
Schindler, Das Priestertum im alten Ching, Leipzig, 1919, P 48573 Franke,
Studien zur Geschichte des konfuzianischen Dogmas wnd der Staatsreligion,
Hamburg, 1920; Erkes, Chinesische Literatur, Breslau, 1922, p. 34 ft.

3 Yiin-méng-shan ,,Der Berg des quke.nlra.u!nf.“‘ it s:ich
nicht genau feststellen. Er lag wahrscheinlich in dem Beeirk HEOHIIE Yin-
méng-hién. In der dltesten Literatur findet man hiufig \"ﬁn—méﬁug. Z B
Er-yd sagt: # 4 22 4% ,Im (Firstentum) Ch'd gibt es den Yin-méng",
womit der See 3F 2k & Ying-méng-ts&h gemeint ist, I)it:.scr See wurde
durch cinen FiuB in eine ndrdliche Halfte mit dem Namen Yin und in cine
sidliche Hilfte mit dem Namen Mang geteilt, die spiter zur Bildung des
Bezirksnamens Yin-méng-hidn verwendet wurden. Dieser Becitk gehdrt
zur Han-Zeit dem Bezirk % [ #§ An-lab-hién und wihrend der vier Dy-
nastien Sung, Yitin, Ming und Ts"ing zu der Prifektur 4 ;¥ Teh-an-fl
und jetzt gehort zu dem ([ J Kidng-han-tad in der Provinz Hupeh.
Hiernach wire Kuéi-kih-tz& also doch ¢in Mann aus Ch'U gewesen. Vgl f{f g
Er-yd, 9. Kap. ($8 H1) p. 6a; Td-ps'ing th-f' feng-chi, 207, Buch, p. 1.
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Teufelstal des Ts'ing-k'1 ,,Griiner Bach™!, Sa T's'in und Chang

gingen zu ihm und befragten thn aber das Tad. Nach drej Jahren

nahmen sie von ithm Abschied. Der Meister gub ihnen Biicher und
sagte: ,,Thr beide werdet durch Verdicnst und Ruhm glanzen

Aber fiir die Frahlingsbliite kommt der Herbst, und sie bliht nicht

ewig. Jetzt liebt Thr beide das Blithen im Morgentan und ver-

achtet das Studivm des Twigen ., . Das ist schade.®

Kuei-kiih-tz&  weilte einige hundert Jahre in der irdischen
Welt, und man weil nichr, wohin er dann gegangen ist. s gibt
zwei Schriften: Yiu-fu und Kuéi-kih-1zé, die in der Welt er-
schienen sind,”

Dhese Stelle ist legendenhaft und nicht historisch. Sie darf nur
insofern  beriicksichtigt werden, als dic  tacistischen Legenden
manche Linzelheit aus ithrer Uberlicferung erhalten haben.

An der Echtheit des Werkes des Kudi-kith-tzé haben  sowohl
einige chincsische Literaten als auch curopiische Sinologen? ge-
zweifelt, und sie sind verschicdener Meinung dariber.

Der Grund des Zweifels besteht darin, dall dieses Werk von
Lida Hidng?und Pan Ki* in den Bibliographien der Geschichte
der fritheren Han-Dynastie nicht erwahnt ist, sondern dal} es erst
spiter in der Geschichte der Dynastic Sui (% &) crscheint. Ferner

o FF R Vs'ing-k'I scheint 3 38 g} Ts'iug-k'i-shan ,,der Berg des
grinen Baches"” gewescen zu sein, worin Kuéi-kah | das Teufelstal*t sich befindet
und du.rcl'l das ] ?s'ing-k'i LLriiner Bach® geflossen ist. Uber diesen Bach hat
der [illJlb:tl:iChE Dichiter g5 X Kaoh I'Foh (276 --324 n. Chr)) in der Zeit der
Daynastie Tsin ein Cedicht verfafit:

WE fil] .. Der wundelnde Genius®.
# _Ig F % 1)) Der griine Bach ist iiber tausend Faden lang,
th 7 — 8 - Dort verweilt ein tamstischer Gelehrter,
ﬂ—f,' M W o] 3 Ich frage, wer dies sei
=4 A Mun sagt, es ist der Kuei-kaletzd
Vgl Tai-sha tsin-skiéng, XXI, 457. Buch, 11. Kap. p. 2D,

o 2 Vgl Hirth, The Ancient fHistory of China, New York, 1908, p. 308;
Wylie, MNotes on EZ'}u'm*xe Literature, Shunghal, 1902; Wieger, Taofinie
[, 1911, 3. 6G5; Furke, The Chinese Sophists, p. 12, (Journal of the China Branch
of the Ruyal Asiatic Sociery, Shanghai, 1903, Vol XXXIV )

. 3 Lid Hidng (s. Anm. 1, 8 111) widmete sich der Herausgabe der kano-
nischen Texte. Vgl §ij (¥ & 7Vien-hdn-sha, 36 Buch; Giles, Chin. Biegr.

Dice., 1898, No. 1300,

4 HE 4] Pan Ko (gest. g2 v. Chr.), Historiograph der fritheren Han-
Dynastie. Vgl 44 1 @& Fow hdn-shi, 70. Buch b Giles, No. 1361,
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sagt die Geschichte des Dynastic P’ang (F D es sei eine Schrift
von Sit Ts'in.

Aus diesem Grunde erhebt der bekannte Gelehrte [Lid Tzé-hou?
Zweifel und kritisiert in tadelndem Sinne. Chiang-sin Wa-ki?
gibt nur ganz unpartenisch die Kommentatoren dieses Werkes an,
wihrend spiter Kad-5zé-siin? es in sehr lobendem Sinne kriti-
siertd. Ich meine aber, ein seltenes Werk kénnte doch durch Um-
stinde erst spiter bekannt werden, und aulBerdem kann man, wenn
das Werk als die Schrift von S Ts’in bezeichnet werden sollte, es
auch ebenso gut das Werk von Chang [ nennens.

Mecines Erachtens ist der erste Teil des Werkes bis zum 11, Ka-
pitel echt, das 12. Kapitel nicht echt und der zweite Teil zweifelhaft.

Der erste Teil soll 14 Kapitel umfafit haben. Davon sind aber
die zwei Kapitel ¥ . Chuan-wdn und Ak @l K'u-ldn verloren
gegangen, so dall nur 12 erhalten geblieben sind. Demnach sind

t H 5% o6 Lid Tsa ng-yhan {(773—819 n. Chr) — sein Nebennamen
war - jif Tzé-hod — ist einer der bekanntesten Prosaiker und Dicgter unter
der T'ang-Dynastie. fig Tzé-hori sagt: | ¢ % W ﬁg e
{Das Werk) Kuii-kith-tzé ist spiter entstanden, und vs ist gefilirlich und darftig".
Ferner sagt er: 3 4% 3% 101 315 2% fE .. Je wunderbarer seine Sprache ist, desto
beschrankter ist der Sinn. Diese Kritik ist aber zu sehr vom Standpunkte des
Konfuzianismus ausgeiibt worden, und wird der Sprache und den Cedanken des
Kuéi-kah-tz& nicht gane gerecht. Vgl fH Jif 3 Kii fdug-sii, 160 Buch;
Giles, No. 1361; T'g-shit chik-chéng XXI, 409. Buch, 2. Kap. p. 7.

2 fi B4 B Chiang-sin WG-Ki (gest. 659 n. Chr.} ist ein Gelehrter
und der Prisident des Ministeriums der Zivilbeamten unter dem Kaiser T
Tsiing der Dynastie T'ang. Vgl Kid-r'dag-shi, 6s. Buch; Giles, No. 142.

3 L3R Kad Szé-sin wurde in der chinesischen Fanzyklopidie
I d-shii fsth-ck'éng nur wit dem Familiennamen Kas @ J%) erwihet. Der
Rufname war in der betreffenden Stelle nicht angegeben. Wir finden seinen
Rufnamen als {£] $§ Szé-sin in [ G 2 ¥F M [ Szds'd £8* San-shit
trieng-mih, dem gesamten Katalog aller Biicher der vier Magazine, 117. Buch
Ferner gibt o [ A 4 A B W Chung-huoh jén-ming td-trétién, das
grofie Worterbuch der chinesischen Eigennamen 5 {L] ff Kad Szé-sun als
Sahn des (% 4 gg Kad Wén-hu an. Er erlangte die Doktorwiirde (¥ --)
zur Zeit der Regierungsepoche {gf B2 Shin-hi (1174 —1140 nrChr) der Dynastie
Sing (). o
4 Vel Ta-shi tsih-ckéng XXI, 457, Buch, 11 Kap.,, p. 2, 407
Buch, 21. Kap., p. 3.

s Den Kommentaren des Ski-#f zufolge hat §4 Ts'in eine Schrift in
11 Kapiteln hinterlassen, die den Titel Hg - Si-¢z¢ teiigt, und Shdng 1 hat ein
Werk in 10 Kapiteln geschricben, das den Titel ifff -j~ Chdng-r2é trigt. Sie sind
aber beide nicht erhalten geblieben.

Asia Major, Jan. 1927 8
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die Angaben sowohl der Einleitung als auch verschiedener anderer
Forscher, die von 13 Kapiteln sprechen, dem heutigen Text gemiB
nicht richtig. Ferner hat bisher noch niemand darauf hingewiesen,
dafl das 2. Kapitel f § Fé-vén von Kuéi-kah-tzé mit dem
55. Kapitel JU5)F Ki-shon von % J- Kuan-tzé?! identisch ist. Das
ist wohl so zu erkliren, daf} der Herausgeber des Kugi-kith-tzé irr-
tumlicherweise das 55, Kapitel von Kuan-tzé hineingezogen hat,
oder auch umgekehrt; denn das Werk Kuan-tz2, obgleich es in die
Bibliographie von Lid Hidng aufgenommen wurde, weist vicle
Fehler und spitere Zusiitze auf. Man kann daraus sehen, welch
schweres Schicksal das Werk des Kudi-kith-tzé durchmachen
mubBte, ehe es in die Offentlichkeit gelangen konnte.

Wie bereits erwiihnt, halte ich die ersten 11, Kapitel von Kuéi-
kih-tzé fir echt. In Gedanken und im 5til sind sie ein Meisterwerk
der philosophischen, besonders der sophistischen Ideen, das starken
EinfluB auf seine Schiler $i Ts'in und Chang [ ausgeiibt hat. Die
Redekunst und die politischen Ansichiten von Sa Ts'in und Chang [
bestdtigen uns, daBl sie beide im vollen Sinne der Lehre des Meisters
gehandelt haben.

Die berihmten politischen Grundsitze f Tsang ,,Bindnis"
und §§ Héng=,Imperialismus”, die durch St Ts'in und Chang [
in den kriegfilhrenden Staaten vertreten wurden, stammen aus
diesern Werk. Daher ist Kuéi-kith-tz& der Begriinder der Schule
der Vertikalen und Horizontalen?, die man in China # % %
Tsung-héng-£i@ zu nennen pflegt. St 1's’In vertrat den Grundsatz
des Biindnisses und betonte dessen Notwendigkeit bei den ver-

1 ‘E.F -~ Kuan-tzé {gest. 645 v. Chr.) ist der beriihnmite Staatsinann
& {h Kudn Chang, Minister des Herzogs Huan von Ts'i (8 jii Z%). Eine Reihe
von philosophischen und politischen Aufsitzen, die den Titel Kudn-fzé tragen,
wurden in 24 Biicher mit insgesamt 86 Kapiteln pgeteilt.

2§ B§ Trang-héng oder Yt ] Teung-héng ist das Synonym von
HE Kl Tsang-héng,

Tsdng und Héng bedeuten ,,Longitudinale und Transversale oder
Vertikale und Horizontale”. Seit St Ts'in und Chang I entstehen erst die poli-
tischen Bedeutungen ,,Bunduis” und ,, Ilmperialismus’. Szé-ma Chéng (T B
jﬁi) erklirte in S$Ai-44: ,,Osten und Westen sind Héng, und Siden und Norden
sind Tsing. Da die geographische Lage von Ts'in quer von Osten nach Westen
war, hat Chang I deshalb fiir Ts'in das Wort Héng mit der oben gekennzeichneten
politischen Tendenz eingefiihrt, als er Kaneler in Ts'in wurde. Vgl Shi-4f,
69. Buch, p. 6, ferner Chavannes, Les Mémotres Historiques de Se-ma Ts'ien,
Paris, 1895, I, p. 317.
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schicdenen Tiirsten. Dies bezeichnet man mit £ 3 sang-shudh
,, Rede fiir das Biindnis". Chang { vertrat den Grundsatz des Im-
perialismus und trat fir diesen in seinen Reden ein. Dies wurde
mit @y 3 Héng-shudk , Rede fir den Imperialismus” bezeichnet.
S Ts'in wollte unter der Losung A& {8 #dh-tsing ,,Die Einigung
zum Biindnis** die sechs Firstentimer! zu einem Biindnis gegen
das grausame Furstentum Ts'in (Z§) zusammenschlicBen, wihrend
Chang [ unter der Losung M #j Lien-Aéng ,,Der Anschlul an den
[mperialismus das michtige Frstentum 1s’In zum Alleinherrscher
machen und die anderen sechs Fiirstentiimer dicsem anschlieBen

wollte®.

i Die sechs Furstentiimer sind: $ Chad, J# Yén, & Han, H Wei,
% Ts'i, 48 Ch*h, die ein Biindnis gegen das Fiirstentum Ts"in geschlossen
hatten. Vgl auch Chavannes, Les Mémoires flistorigues de Se-ma ¥5'ien,
Paris 1898, 111, p. 28; Faber, Chronological Handbook of the History of China,
Appendix ¢, Shanghai, 1902, p. XIX.

2 Chang f warde mit 2% §f fiy Kong-sdn Yén zusammen als grofle
Persénlichkeit: ko oz ofe ,der Heros* von dem Menzius-Schiller B §§ King
Ch'dn bezeichnet. Dieser wurde jedoch von Menzius selbst nicht anerkannt.
Menzius, der chinesische Sokrates, stimmte niemals dem Lobe cines sophistischen
Rhetors zu. Aber man kann die erfolgreiche politische Tatigkeit des Chang |
gemil den Verhiltnissen seiner Zeit nicht verkennen. Nach dem Tode des Chang
wurde King-siin Yén sein Nachfolger und zugleich Kanzler in dem Fiirstentum
Ts'in. Wir haben nun hier gerade verschiedene Personlichkeiten der peolitischen
Richtungen des alten Chinas vor uns. Chang [ ist Imperialist und Fihrer der
imperialistischen Partei (§§ Y ), S0 Ts"in ist Forderalist und Fihrer der fodera-
listischen Partei (78 #J 42) und Kiang-sin Yén ist bald far den Imperialismus
und bald fiir den Férderalismus (8§ 5 8% ). Dies ist die herrschende Politik der
Chén-ktoh ,derkriegfihrenden Staaten™: Da ruft Menzius, der [dealinonarchist,
fiir die Wiederherstellung des F jf§ Hdng-tad ,das Tad des (wahren) Konigs"
aus. 4= , Menschlichkeit' und 3% . Gerechrigkeit” sind seine Prinzipien, mit
denen der berufene Konig, K f T'ign-1i ,der Himmelsbeamte" das Reich
regicren soll. Diese grofle [dee des Menzius ist aber im chinesischen Staatsleben
nicht verwirklicht worden, und bis in das fulgende Jahrhundert hinein har der
politische Grundsatz des Imperialismus des Ching f die Oberhand behalten,
Shi-huang-ti, der erste Kaiser von der Dynastie Ts’in, der chinesische Napoleon,
hat die simtlichen Vasallenstaaten durch den Imperialismus des Chang [ erobert
und ein einheitliches Reich unter scinem Zepter gegriindet. Aber der grofte Fehler
des Shi-huing-ti war s, dal er, statt das neu gegriindete Reich durch fdealpolitik
in Harmonie zu regieren oder durch Machtpolitik in Ordoung zu halten, spiter
unbeschrinkte Gewaltpolitik getrieben hat, so daB seine Dynastie bald mit seinem
Sohn zugrunde ging. Es wire am kliigsten gewesen und von griBerer Dauer,
wenn er eine auf den Prinzipien des Menzius aufgebaute Machtpolitik des Chang |
getrieben hatte. Vgl - Méng-tze, 1L b, 11 15 Loa, 1L 3501 &, V. 6
8*
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Diese beiden Schaler eines und desselben Lehrers traten in
politischen Gegensatz zucinander und wirkten in entgegengesetzten
Richtungen, gemil der L.ehre des Kuei-kith-rzd, ndmlich den (regen-
satzprinzipien B{ fdn  Rickwirtis® und i Fus s, Yorwires'',
C B ik K7 fan wang | lch gehe zartek™, 9% % 2K 27 fuk 14i | Er
kommt vorwirts''. Beide erreichten ihr Ziel, weil sie in entgegen-
gesetzter Richtung wirkten.

Wenn sie in gleicher Richtung gewirkt hitten, so hiitte es ent-
weder nur einen S 1s'in oder einen Ching [ geben kénnen.

Der zweite Teit scheint mir ein altes, abgeschlossenes Werk
gewesen zu sein, das aus 7 Abschnitten bestand. Er hat keinen
Zusammenhang mit dem ersten Teil. Er trdgt einen besonderen
Titel: 4 #& & §F |, Das urspriingliche kanonische Werk Yanfit
oder ,,Der Grundiext Yoot mit  cinem Inhalt taoistischer
Phitosophie. Die folgenden Griinde lassen es zweifelhaft erscheinen,
daf} es das Werk des Kuéi-kith-tz¢ ist.

Wir lesen in der Biographie von 54 I's’in in SAi-4/ folgendes:
P 8 B B R AR W A 2 (56 Ts'in) bekam das Chot«(Dynastie)
Buch Vin-fi# und las es ehrerbietigh’ Wenn mit dieser Stelle der
zweite Teil: Yinfii des Werkes gemeint ist, so stammt Yin-f2 von
der Dynastie Chot und nicht von Kuéi-kith-tz& her. Ferner sagt
die Geschichte der kriegfithrenden Staaten?: % -k 2B 4T 2 %
R 1 3 (S0 T¢'in) bekam den Plan des Vinfé von T'ai-kiing
und las thn ehrerbietig'. Wenn wir hiernach urteilen wollen, so
geht der Teil Yanfai des Werkes auf 174i-kiing, dem Herzog von
Ts't und nicht auf Kuci-kih-tzé zurfick.

Diese beiden voneinander abweichenden Angaben kénnte man
so erklaren, daBl man annimmt, das Buch Vin-f# stammte von T'4i-
king und Tai-king war Feldherr unter der Dynastie Choti. So
kam es vielleicht zu dem Namen Chosi-s4#, |, das Buch aus Chod'"
Spater wurde T'di-king Herzog von Ts'l. Da Kuéi-kith-tze in dem
Herzogtum Ts'f lebte, hat er wahrscheinlich das Buch V#u-fid be-
kommen und spiter seinem Schiler S 1s’in gegeben. Jedoch

Legge, C/*"f" CLTL (21895, p. 204; 1315 201; Couvreur, Pu. Ls. (1805) p. 436;
3os; 374; Willielm, Relig . Phil. Chin. Ba. 4 (1916), p.62; 3; 34, BB 3¢ Shi-4f
7. Buch, p. 19b,

1 Vgl Shi-#f, 69. Buch., 1.

z Vgl §% W 5 Chdn-titoh-i5'7h | Die Pline der kriegfithrenden Staaten®.
3. Buch, p. 4.
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konnen wir die Frage fber Vinofei nicht entscheiden, weil man
Vin-fi von T'di-kiing als Kunst des Militirwesens zitiert und da
der zweite Teil von Kugi-kith-1z& taotstische Philosophie behandelt.
AuBerdem haben wir noch ein Werk, das auch den Titel Yin-fii-king
trigt und von Huidng-ti stammen soll.

Aus diesen Griinden missen wir vorliufig dic Frage Gber dea
sweiten Teil: Yin-fii so lange offen lassen, bis cine Bestidtigungs-
méglichkeit gefunden worden ist.

Dieses Werk Kuei-kiih-tzé hat, den Literaturangaben der
chinesischen Enzyklopadie 7dé-ski tsth-ch'éng® zufolge, vier Kom-
mentare: 1. von Huang-fu Mih? (215—282 n. Chr.) unter der
Dynastie West-Tsin (& ), 2. von 1"ad Ting-king?® (451—536
n. Chr.) aus der Dynastie Lidng (&), 3. von Y5h T'ai* und 4. von
Yin Chi-chiang?® (gest. 718 n. Chr.) aus der Zeit der Dynastic T'ang.

Von diesen vier Kommentatoren konnte ich zunichst keinen
zu meiner Ubersetzung heranziehen, weil mir diese Kommentare
nicht zuginglich waren. Spiter habe ich nach langem Suchen in
der Preulischen Staatsbibliothek eine Ausgabe mit Kommentar ge-
funden. Aber leider fehilt von dieser Ausgabe der Anfany des 3. Ka-
pitels, und auBerdem ist der Name des Kommentators nicht erwithnt.
So mubBte ich mich darauf beschrinken, die folgende Ubersetzung

1 Fid-shi fsikckténg XX, 4570 Buch, 110 Kap. p. 2 ff; 467 Bucly,
21, Kap. p 3; 469. Buch, 2. Kap. p. &.

2 K 'ﬂ'j e Huang-fu Mih ein berihmicr Gelelirter, zur Zeit der Tsin-
Dynastie Herausgeber der Biographien derjenigen (etehrten, iber deren Leben
uns nichts Nileres bekannt (30 -)- {d) ist. Vgl F &y Tein-sha, 51 Buch;
CGiles, Nr. 854.

3 [y gL B Tradé Hing-king, berithmter taoistischer Gelehrter, der
manche wichtige politische Frage in seinem zurickgezogenen Wolnsitz in den
Bergen entschied, und den man deshalb ,,den Minister in den Bergen™ LT L
k) genannt hat. Vgl ¥ §F Lidng-ska, 51. Buch; Giles, No. 1846,

4 ¥ 2L Yoh Tai wurde in der Enzykiopadie 7"#A-shi tdkech'éng als
Véh T il und in dem Kommentar des Shi-4¢ sowie in dem gesamten Katalog aller
Biicher der vier Magazine, Seé-#'s t5'idn shi-fs fng-muth als 3t 75 Yoh Ih
erwihnt, aber das an erster Stelle erwahnte ist richtig, weil auch das Chriug-
Fudh jén-ming td-i2'é-tifn, das groBle Worterbuch der chinesischen Figennamen
Yoh T'ai uls Kommentator des Kudi-kih-tz¢ aws der Zeit der Dynastie T'ing
erwihnt hat.

5 It dpix Yin Chi-ching, Kommentator verschiedener taoistischer
Philosophen: 3 - Labd-tz¢, L -7 Chuang-tzé usw. Vgl ff plr3lf
Kiv-t'dng-sha, 189, Buch b, Bei Giles ist er nicht erwiihnt.
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lediglich auf Grund meiner eigenen Kenntnisse der klassischen
chinesischen Sprache auszufithren®.

SchlieBlich werde ich mir noch eine kritische Bemerkung tber
die Philosophic des Kuti-kith-tzé crlauben. Meiner Ansicht nach ist
Kuéi-kih-tz& nicht der reine Philosoph wie T.ad-tzé, sondern viel-
mehr ein Sophist wie die meisten Philosophen seiner Zeit.

Kuéi-kith-tzé behandelt in seinem Werk viele philosophische
Probleme, die der Lao-tzé-Schule sehr nshestechen. Jedoch legt er
das Hauptgewicht auf die Redekunst. Er bezeichnet diese mit
i i Shuch-fah , Redegesetz''®.  Scine Philosophie dient dazu,
der Redekunst eine tiefe Grundlage zu geben. In der Zeit der
kricgfilhrenden Staaten hat es mehrere Dialektiker und Rhetoren
gegeben, die man in China mit dem Ausdruck %# I ,,Disputations-
gelehrte’ zu bezeichnen pflegte, aber wahrscheinlich ist Kuéi-kith-tzé
der erste gewesen, der Uber dic Redekunst selbst eine Lehre auf-
stellte. Infolgedessen konnte man sagen, dafl Kuei-kiih-tzé nicht
nur der Begriinder der Tsing-héng-Schule®, sondern iberhaupt
der Vater der chinesischen Sophistik gewesen ist4.

1 Nach Abschluld vorliegender Arbeit fand ich noch die kommentierte
Auggabe des Kudi-kih-tzé (in dem neugedruckten groBien Sammelwerk des tao-
istischen Kanon 3§ %) der Staatsbibliothek Berlin, ans der ich einige Erkla-
rungen entnomimen und in dem nachfelgenden Anhung angefugt habe.

2 e alteste Definition der Rbhetorik bei den Griechen ist medais
Snuiovpyds ., Die Erzeugerin der Uberredung*, die mit dem chinesischen Aus-
druck B i Shwdh-fak das Gesetz der Rede” Parallele bildet. Vgl Volk-
mann, Hemagoras oder Elemente der Rheforik, Stettin, 1865, Linleitung,
p. 1: VII. Kap, 54 von diesem Werke, 5. 136.

3 Hirth sagt: ,,Among the minor philosophers of the Contending States is
that typical class, the Chinese desingnation of which, tsung-kéng-kia, I have ventured
ta translate by ,,Criss-cross philosuphers . . They were the sophists among Chinese
philosophers, and the chief professor of their art was Kui-ku-tzi, ,Philosopher of the
Devil Valley®. Vgl Hirth, The Ancient MHisiory of China, New York, 1908, p. 307.

4 Uber die chinesischen Sophisten: Ff &7 -7~ Téng-Sih-tzé, M K
Hui Shi, % f8 R Kang-Sdn Liung hat Forke eine Abhandlung mit‘ut‘zng—
lischer Ubersetzung unter dem Titel ,, The Chinese Sophists in dem Jowrnal of
the China Branch of the Royal Asiatic Society, Shanghal, 1903, Vol. XXXV,
verdffentlicht. Ferner hat Hibotter JA ff fill King-San Ling, §7 F 8¢
Ch'fin-yii- K iin m{@, Ch'én Chén #E &, Ts'ai Tsth i fif, Tsod
¥én, B {f Chang f 70 ME Fian Sai ¥y fk. Huang Sieh 3 % Sa Ts'in,
AE {¢ So T4i als die chinesischen Sophisten behandelt und die entsprechenden
Biographien des Se-Ma Ts'ien iibersetzt. Vgl Hibotter, duws den Pldnen der
kdmpfenden Reiche. Berlin, 1912,
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Das Charakteristikum dieser Sophistik ist wic bei den Griechen
der Relativismus, wonach es keine absolute Wahrheit und allgemein-
giltige Norm gibt.

Alle Dinge haben zwes einander entgegengesetzte Richtungen
und dennoch gleiche Berechtigung. Als solche sind beim Kuéi-kih-
tzé 8 das Offnen und [# das Schliefen, #E die Vertikale und 4§
die Horizontale, [ das Rickwirts und % das Vorwicls erwihnt.

Auf diesen Gegensitzen baut sich seine Redekunst auf. In
den politischen und privaten Angelegenheiten verfolgt sie die Zweck-
miBigkeit und Nitzlichkeit in beiden Richtungen und fGhrt diese
Kunst mit theoretischen und praktischen Beispiclen vor. Der
Rhetor benutzt dazu die verschiedensten Mittel: % ,,Form® und
H . ,Gleichnis*, & ,,Einhaken® und #f ,,Kneifen®, i, Abschitzen®
und M , Kinwirken'', um das Interesse der Zuhdrer zu erwecken
und durch die Rede einen wirksamen Eindruck zu machen. Dadurch
versteht er es, die Zustimmung der Mehrzahl zu erhalten und so
den Sieg davontragen zu kénnen. Demnach stittzt sich die Kunst
der Rhetorik nicht immer streng auf dic Wahrheit, sondern oft auf
egoistische Willkiir. Das ist der Standpunkt der Sophistik.

In dieser Hinsicht verdient Kugi-kiih-tz¢ den Tadel von Lid
Tzé-hod mit Rechtl. Aber Kugi-kith-tzé hat die sehr schonende
Bezeichnung ,,Der Diplomat” bei den curopiischen Sinologen,
namentlich bei Hirth? und Tschepe® erhalten.

Is. 0 8 113, Apnu L

2 Hirth sagt: Still it must be admilted that ameng these amatenr diplo-
mats were men of real importance, whose talents would have shone had they
served a better purpos: than that of internal wars. Such ave the lives of Chang 1
and Su Ts'in, who from being servants in a school picked up the most necessary
sducation in this connection, then studied the sophistical art of persuading any
one to anything under the Tauist philosopher Kuei-ku-tzi, who prepared thém
for the adventurous career of an itingrant volunteering diplomat. 54 Ts’in und
Chang [ als , servants ,,Diener” zu bezeichnen, ist ein lrrtum von Hirth, der
wahrscheinlich den Sinn des Wortes Hj SA7 ,,dienen” in den Biographien von
Sa Ts'in und Chang [ zu eng ausgelegt hat. Dus Wort 47" bedeutet zwar,,dienen’’,
wird aber sowohl fir das Verhiltnis des Schiilers zum Lehrer wie auch des Sohnes
zu den Eltern gebrziucht: z. B i fili ,dem Lehrer dienen®, I §l ,.den
Eltern dienen'*. Diese zweite Bedeutung seheint Hirth iibersehen zu haben;
denn Chang [ und Si Ts'in sind niemals Diener gewesen, wie man nach Hirth
annchmen miiite, Vgl. The ducient History of China, New York 1yoB, p. 285 ff.

3 Tschepe. 1l enseignait, parait-il, les moyens d*unir et de désunir les
rois, seon que le désirait uh prudent diplomate; c’est A dire gqu’il avait sans doute
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Die Redckunst, die Kuei-kith-1zé lebrt, ist nicht weniger
sophistisch als dic des Protagoras. Der Fundamentalsatz der So-
phistik des Prolagoras spricht sich in dem Satz aus: mdvrev yenudrov
uétpov dvdparos, tév piv Bvtav Oz fote, v § odx Bvrev de odx
fotiv. ,,Der Mensch ist das Mal} aller Dinge, der seienden, dal} sie
sind, der nichtseienden, dall siec nicht sindl* Entgegen dicsem
Satz erkldrt Plato, daB3 der wahrnehmende Mensch nicht der Mal-
stab sein kéinne, was er an einem Beispiel mit Hilfe des Windes
nachzuweisen sucht. Wenn man dem DProtagoras glauben will, ist
der Wind fiar den, der friert, kalt, und fiir den, der nicht friert,
nicht kalt. Das ist der Relativismus und der Subjektivismus.

In dhnlicher Weise drickt Kugi-kih-tz& in dem 6, Kapitel
seine Grundanschavung aus:

»»In der Welt gibt es nichts mit ewigem Wert, und in den Dingen
gibt es keinen ewigen Meister; der Weise wirkt ewig, und es bleibt
nichts ungetan™; d. h. die Wertschiitzung und Meisterschaft haben
keine absolute Allgemeingiiltigkeir, sondern sind im Raum und Zeit
relativ. Wenn deshalb der Weise immer das tut, was ihm fur die
Zeit und den Raum wertvoll und meisterhaft erscheint, so hat er
alles getan. Also ist das, was der Weise denkt und tut, sein MaBstab.
Hier zeigt sich sein Standpunkt als der des vollendeten Relativis-
mus, und der letzte Satz widerspricht der Philosophie des Lad-tzé:
MR 4K AR T A 4% ,,Das Tad tut ewig nichts, und es bleibt
doch nichts ungetan® '

[ch will keineswegs hiermit die Philosophic des Kuéi-kith-tzé
herabsetzen, sondern mur zeigen, worin dic sophistische Grundidee
besteht.
un certain nombre de dissertations peur et contre quelques questions de la politique
de ces pays et de ces temps-la & peu prés comme Sénéque et Quintilien en ont sur
différents sujets’. Vgl Tschepe, Histoire du royawme de Ts'tn. Chang-hai
1909, p. 136 (Variétés sinologiques 27).

1 Vgl.: Platon, Fheaitet, 152a; Diogenis Laertii de vitis philosophorum,
Lib. IX, 51, und Eduard Zeller, Grundrifl der Geschickhie der Criechischen
Philosophie, Leipzig, 1911, p. g1 ff

2 %r Lad-t22, 37. Kap.; Tegge, The Tevts of Tdoism, Sacred Book
of the East, Vol. XXX 1X, Oxford, 1891, p. 79; Julien, Lae Tseu Tao Te King,
Le livre de la cooie of de la verfu par le philosophe Lao Tiew, Paris, 1842, p. 135;
Victor v. StraulB, faé 7385 Tus T¢ Kiny, Leipzig, 1870, p. 172; Wilhelm,
Lavise, Taoteking, Das DBuch dvs Alten von Sinn wnd Leben, Jena, 1911, p. 30.
{Die Religion und Philosophie Chinas Bd. 7.3
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Wenn man aber den Ausgangspunkt dieses sophistischen
Philosophicrens des Ku#i-kith-tzé verstchen will, so mufl man doch
cinen Blick in das Zeitalter werfen, in dem Kuéi-kiih-tzé lebte.

Die oberste Gewalt der glorreichen Dynastie Choit nach ihrer
fast sichenhundertfanfzigiihrigen Herrschaft befand sich nicht mehr
in einer starken Hand, und die Vasallenstaaten waren bestrebt, ihre
Macht zu starken.

Durch diese wachsende Dezentralisierung wurde die politische
Hinheit ganz und gar zum Verfall gebracht. Die althergebrachten
Sitten und Gebriuche waren nicht mehr imstande, ihren Verfall
aufzuhalten. Dagegen fand die geistige Strémung in dieser Zcit
einen entscheidenden Wendepunkt. Sie entfaltete sich zum Indivi-
dualismus. Viele neue Ideen und Weltanschauungen?), vertreten
durch die Philosophen und Rhetoren aller Iirstentimer, fihrten
cifrigen Wettkampf um den Sicg der allgemeinen Anerkennung.

Diescr Zeit entsprechend hat wohl Kugi-kth-tz¢, der verborgene
Philosoph, ein Lehrbuch der Sophistik in die Hinde seiner Schiiler
gelegt, damit sie gewisse Lehren hidtten, um nach der jeweiligen
Lage der Dinge die entsprechenden Maflregeln treffen zu kénnen.
In der Tat haben St Ts'in und Chang I in der erfolgreichen An-
wendung der Lehre ihres Meisters auf dem politischen Schauplatz
der kriegfithrenden Staaten eine hervorragende Rolle gespiclt.

Es ist nicht meine Absicht, Kuéi-kith-tz¢ mit der Bezeichnung
cines ,,Sophisten®’ herabzuwirdigen, obgleich der crste Teil scines
Werkes durchaus Sophistik 1st.

Es scheint mir nétig zu sein, hier eine kurze stilistische Kritik
iiber die Sprache des Kugi-kith-tzé anzustellen. Kuéi-kiih-tzé, als
Begrinder der chinesischen Sophistik, hat eine ganz besondere
Rhetorik in seiner Sprache, Seine Sprache ist keincswegs leicht ver-
stindlich fiir jeden Leser, sie hat vielmehr oft etwas Orakclhaftes.

Kugi-kiih-tzé  driickt manchmal die tiefsten Gedanken in
knappsten Worten aus, die die philosopische Wahrheit offenbaren,
oder manchmal spricht er iber die politischen Dinge offen und breit,
die die Verhiltnisse sciner Zeit angehen oder auch aufl dic Zustinde
des folgenden Jahrhunderts zutreffen. ,,Uber rockwirts und vor-
wirts, iber links und rechts* spricht er ganz durcheinander und

( Vgl. Conrady, China, n der Weltgeschichte, hrsg. von J. v, Pflugk-
Harttung, Berlin tg1o. 111 Bd., p. 538 und p. 540,
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nverliert dabei den Faden seiner Sprache nicht™, wie er sich aus-
drickt. Hiufig stellt er einc Reihe von langen Anfzihlungen in
einem Atemzuge zusammen, die fir die Leser fast ermiidend
wirken; sie sind aber in ihrer Linge und Kirze metrisch und rhyth-
misch wohlgeordnet. In der Ubersetzung geht allerdings viel von
ihrer Wirkung notwendig verloren.

Die Sprache des Lad-tze ist tiefsinnig und fein, die Sprache
des Chuang-tzé ist gewaltig und frei. Kuéi-koh-tzeé aber schlagt
ganz eigenartige ‘l'one an, die stilistisch weder an scinen Vorginger
Lao-tzé noch an secinen jingeren Zeitgenossen Chudng-tzé an-
klingen. Seine Sprache trigt das Geprige des Zeitalters der Chén-
kiioh, ,,der kriegfiihrenden Staaten®, aber sie ist héher gestimmt als
die der ibrigen Rhetoren und Philosophen seiner Zeit.  Kuéi-
kah-tze ist der chinesische Protagoras und in gewissern Sinne der
modernste Schriftsteller des chinesischen Altertums.

Das Werk des Kuéi-kith-tzé ist aber meines Wissens noch nicht
in eine europdische Sprache Gbersetzt worden, wihrend Lad-tzé
unzihlig oft und Chuing-tzé wiederholt fast in allen gro3en Sprachen
Europas tibersetzt worden sind.

Deshalb gebe ich im folgenden eine deutsche Ubersetzung
dieses Werkes, und zwar nur von dem ersten Teil, da ich nur 11 Ka-
pitel fir echt halte. Das 12. Kapitel, das mit dem s55. Kapitel des
Kuan-tzé groBtenteils identisch ist und mir nicht echt erscheint,
ibersetze ich gleichzeitig mit, aber unter der besonderen Uber-
schrift ,,Imitation®, um das Echte und das Nichtechte des Textes
zu unterscheiden.

Bei der Ubertragung ins Deutsche habe ich mich bemiiht,
moglichst wortlich zu iiberseizen und dabei dennoch den richtigen
Sinn wiederzugeben.

Die wichtigsten philosophischen Ausdriicke, die in diesem Werk
vorkommen, sind im Anhang mit parallelen Stellen aus verschie-
denen philosophischen Werken verglichen worden, um die ver-
schiedenartigen Wortbedeutungen zu kennzeichnen. Sie sollen als
Erkiirung zu dem dbersetzten Text dicnen. Dabei verweise ich
bei Werken, die bereits iibersetzt sind, auf die Ubersetzer. Wo ich
jedoch abweichender Meinung bin, habe ich cigene Ubersetzung
der betreffenden Stellen beigefugt. Bei der Transkription der chine-
sischen Worter habe ich das verbesserte Wade-(iles-System benutet,
das von Grube und Conrady angewendet worden ist. Auflerdem
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habe ich die filmf von G.v.d Gabelentz und Couvreur ver-
wendeten Tonzeichen auch gebraucht. Es ist mir ein Bediirfnis, an
dieser Stelle des groBen Sinclogen, August Canrady, des dahin-
gegangenen Professors an der Universitit Leipzig und Mitghedes
der Sichsischen Akademie der Wissenschaften, zu gedenken, mit
dessen Einverstindnis ich diese Arbeit begonuen hatte. Ein allzu
frither Tod rief ihn ab, als gerade die Arbeit fertiggestellt war, und
noch hevor ich sie ihm vorlegen konnte.

Als sein Nachfolger hatte Professor E. Haenisch die Freund-
lichkeit, meine Arbeit unverziiglich zu iibernehmen und sorgfaltig
nachzupriifen. Auf Grund seiner Hinweise habe ich an verschiedenen
Stellen Verbesserungen angebracht. Se bin ich thm zu Dank ver-
pflichtet.

DER PHILQOSOPH VOM TEUFELSTAL

1. Kapitel,
P*ai-héh ,Das Aufmachen und das Zumachen',

Nun, so erforsche ich das Altertum: Da der Weise sich zwischen
Himmel und Erde befand, wurde er das Erste unter allen Lebe-
wesen,

Er beobachtete das Offnen und das SchlieBen des Yin und
Yang, und danach benannte er die Dinge. lir kannte die Ptorte
des Seins und des Vergehens und berechnete das Ende und den
Anfang der zehntausend Dinge. Er verstand die Natur der Men-
schenherzen, sah das Anzeichen der Verinderung und Verwandlung
und bewachte die Pforte. Darum ist das Prinzip des Weisen wihrend
seines Aufenthalts in der Welt vom Altertum bis zur Gegenwart
das Eine,

Die Verinderung und Verwandlung ist unendlich, und jedes

Yéang, entweder zu dem Harten oder dem Weichen, enlweder zu
dem Gedffneten oder dem Geschlossenen, entweder zu dem Ent-
spannten oder dem Gespannten. Darum bewacht der Weise die Pforte
mit dem Einen und becbachtet das, was das Lrste und was das
Letzte ist. Er bemiBt die Macht, erwigt die Fihigkeit und prift
die Kiirze und die Linge der Kunstfertigkeit und Geschicklichkeit.

. hat doch wohin zuriickzukehren: entweder zu dem Yin oder dem’

™

5
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20 Nun sind der Treffliche und Nichttreffliche, der Kluge und
Térichte, der Tapfere und Feige, der Licbevolle und Gerechte von-
einander verschieden. Diesem kann gedffnet und jenem geschlossen
werden; dieser kann vortreten und jener zuriicktreten; dieser kann
gering geschitzt und jener hochgeschiitzt werden, Er (der Weise)

25 behiitet diese chne Tun.

Er stellt das Seiende und Nichtseicnde durch ihre Wahrheit
und Falschheit fest. Er folpt ihrer Neigung, und dadurch sieht er
thre Absicht. Er weist es etwas zuriick, was man sagt, 6ffnet aber
und geht rickwirts, um daraus die Wahrheit zu finden. Er legt

30 Wert darauf, ihren Sinn zu finden, 1a63t zumachen und doch 6ffnen,
um den Nutzen zu erforschen,

Manchmal macht er auf und zeigt, manchinal mache er zu und
schlieBt ab. Das Aufmachen und Zeigen sind die Sympathie, das
Zumachen und Schlieflen sind die Antipathie; je nach der Maglich-

35 keit oder Unmadglichkeit priift er den Plan genau, um die Gemein-
samkeit und die Verschiedenheit zu ergriinden.

Bei der Abweichung und Ubereinstimmung hilt er an, dann
folgt er erst scinem Willen. Wenn er 6ffnen will, so legt er Wert
darauf, - dal es ganz wird, und wenn er schliclen will, so legt er

40 Wert darauf, dall es fest wird. Im Ganzsein und Festsein legt er
Wertdarauf, geheim zu sein und mit dem Tad zusammenzukommen,

Das Offnen ist das Erwigen der Meinungen, und das SchlicBen
ist die Befestigung der Gewiblheit. Beide werden nach dem Gewicht
auf der Wage das Mal} bestimmt, Dafiir sorgt der Weise. Wenn

45 es aber fir die Wage das Mal nicht palt, so sorgt der Weise selbst
daftr. Deshalb ist das Offnen entweder ein Offaen, um avszugehen,
oder ein Offnen, um hincinzukommen. Das SchlieBen ist entweder
ein Schiieflen, um einzunchmen, oder ein SchlieBen, um fernzuhalten.
Das Offnen und Schlielen sind die Prinzipien des Himmels und

soder Erde.

Das Offnen und das SchlicBen sind da, um das Yin und Ying
in die Verinderung und Bewegung zu bringen. Die vier Jahres-
zeiten Sffnen und schlicBen sich, um die zehntausend Dinge zur
Verwandlung zu bringen. Die cutgegengesetzte Erzeugung der

ss Vertikale und Horizontale und die entgegengesetzte Widerspenstig-
keit des Riickwirts und Vorwirts verursachen sie (das Offnen und
SchlieBen) unbedingt. Das Offnen und SchlicBen sind die grofe
Verwandlung des Tad.
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Bei der Anderung der Rede mull man vorher die Verdanderlich-
keit feststellen. Der Mund ist die Pforte des Herzens, und das Herz 6o
ist der Herr des Geistes. Der Wille, die Meinung, die Freude, der
Wunsch, das Denken, die Uberlegung, dic Weisheit und der Rat-
schlag gehen ein und aus, alle durch die Pforte {Mund). Deshalb
wird das Offuen und Schiiefien des Tirriegels mit dem Ausgehen
und Hereinkommen geregelt. fi

Das Aufmachen ist das Offnen, ist das Sprechen und st das
Yang. Das Zumachen ist das Schlieien, ist das Schweigen und ist
das Yin. Wenn das Yin und das Yéng in ihrer Harmonie sind, so0
sind der Anfang und das Ende in ihrer Ordnung. Darum sagt
man: das Jange Leben, die Ruhe und Freude, der Reichtum und je
die Wiirde, die Ehre und der Rubm, der grofle Name, die Licbe
und das Gute, das Vermogen und der Vorteil, die Erreichung des
Zieles, die Freude und der Wunsch sind Yang. Sie heillen der Anfang.
Darum sagt man: Der Tod, der Kummer und die Sorge, die Armut
und die Erbiarmlichkeit, das [Zlend unad dic Schmach, die Verlassen- 75
heit und der Schaden, der Verlust im Gewinn, das Vertchlen des
Zicles, das Ungliickhaben, die T.ebensstrafen und die Leibesstrafen
sind Yin. Sie heilen das Ende. Alle Arten, die aus dem Yany
entstehen, heifien alle der Anfang und das Gute, weil sic bei jenen
Sachen den Anfang bilden. Alle Arten, dic aus Yin entstchen, so
heiBen das Ende und das Schlechte, weil sic den Plan zunichte
machen. .

Das Prinzip des Aufinachens und des Zumachens (der Pforte]
nimmt man mit dem Yin und Yang wahr. Wer daher mit dem

 Ying spricht, der lehnt sich an das Michtige und Hohe an, und wer 83

mit dem Yin spricht, der lehnt sich an das Niedrige und Kleine an.
Mit dem Niedrigen sucht man das Kleine, und mit dem Hohen
sucht man das GroBe. Wenn man mit diesen spricht, so gibt es
nichts, was nicht hinausgeht, so gibt es nichts, was nicht hineingeht,
so gibt es nichts, was nicht gut heifit. Weil die Natur des Yin und o
des Ying vollendet ist, und das Verhiltnis zwischen Kleinem ulnd
GroBem gelungen ist, darum ist das Ausgehen und das Hinein-
kommen alles gut. Was ist nun, was nicht gut ist? st etwas klein,
so hat es kein Inneres, und ist etwas grofl, so hat es kein Aubleres.

Bei der Vermehrung und Verminderung, Entfernung und ¢s
Herbeifiihrung, Verdoppelung und Halbierung regelt man die An-
gelegenheiten alle mit dem Yin und dem Yding.
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Das Ying bewegt sich und wandert, und das ¥in steht stil)

und verbirgt sich. Das Yang bewegt sich und geht hinaus, und das

oo Yin fiigt sich und geht hincin. Das Yang liuft vom Anfang zum

Ende, und wenn das Yin entschlipft, so kehrt es zu dem Yang
zuriick.

»[Das, was mit dem Yang sich bewegt, ist der Tugend wechsel-
seitige Erzeugung. Das, was mit dem Yin stillsteht, ist der Gestalt

105 wechselseitige Vollendung.

Wenn das Yéing das Yin gefunden hat, so wird es erfillt mit
Tugend. Wenn das Yin dem Ying verbunden ist, so wird von
thm gespendet die Kraft." Das Yin und das Yang suchen einander
gegenseitig durch das Aufmachen und das Zumauachen, Dies ist

tiodas Prinzip des Himmels und der Erde und des Yin und des Yang
Dies ist ,,das Gesctz der Rede" fiir Menschen. Dies ist der Anfang
der zchntausend Dinge. Das wird die Pforte des Runden und
Eckigen genannt.

2. Kapitel.
Fin-ying ,Die Antwort aus dem Gegenteil“.

Des Altertums groBer Verwandler ist nun mit der Gestaltlosig-
keit zusammen entstanden. Riickwdrts betrachter er die Ver-
gangenheit, und vorwirts nimmt er die Gegenwart wahr. Rick-
wirts weill er das Altertum, und vorwirts weil} er die Gegenwart,

5 Rackwirts kennt er die anderen, und vorwirts kennt er sich selbst,

Wenn die Natur der Bewegung und Ruhe und des Vollen und
Leeren nicht zu der vorliegenden Gegenwart palit, so sucht er riick-
wirts L. Altertum. Es gibt Umstinde, wo man das Vorwirts
aus dem Riickwirts erlangt. Dies ist die Ansicht des Weisen. Man

_1odarf dies nicht unbeobachtet lassen!

Das Sprechen der Menschen ist die Bewegung, und das Schwei-
gen des Ich ist die Ruhe. Durch das Wort h8rt man die Sprache.
Wenn das Wort nicht richtig ist, se sucht man im Riickwirts; dann
kommt die Antwort bestimmt heraus.

ts Das Wart hat die Form, und die Tat hat das Gleichnis. In
der Form und im Gleichnis beobachtet man die Reihenfolge. Die
Form ist die Formulierung der Tat, und das Gleichnis ist die Ver-
gleichung der Sprache. Mit dem Gestaltlosen sucht man das Laut-
habende. Wenn das ,,Angelwort'’ die Tat trifft, so bekommt man
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die Wahrheit aus den Menschen. Wenn man das Netz aufmachy, 2o
die Tiere zu fangen, so macht man viele Fallen. Wenn die Methode
des Aufpassens mit der Fangtitigkeit zusammenwirkt, so kommen
sie (die Tiere) von selbst heraus. Das ist das Netz, mit dem man
den Menschen angelt. Man hilt stets das Netz fest und treibt thn
an. Wenn die Sprache kein Gleichnis hat, so nimmt man c¢ine2;
Anderung vor und regt ihn mit der Form an, um ihm seine Gedanken
mitzuteilen. Man sieht den Wiilen und beaufsichtigt sie danach.
Ich gehe zuriick, und er kommt vorwarts.

Wenn das Sprechen die Form und das Gleichnis hat, so stellt
man darauf die Grundlage fest. Man wiederholt es, verdoppelt es, 30
man treibt rickwiirts und vorwirts. Dann verliert man in den zehn-
tausend Dingen (Angelegenheiten) die Sprache nicht. Das, wormit
der Weise die Torichten und die Klugen anrit, ist alles ohoe Zweifel
die Tat. Wer im Alterfum gut aus dem Gegenteil hort, der bringt
die Dimonen und Geister in Veranderung und erforscht ihre Nei- 35
gungen, weil seine Anderung richtig und seme Beaufsichtigung
genau (prifend) ist.

Wenn die Beaufsichtigung nicht genau ist, so bekommt man
die Neigung nicht klar heraus. Wenn man die Neigung nicht
klar herausbekommt, so stellt man die Grundlage nicht fest. 40
Bei der Abwechslung von Form und Gleichnis gibt es bestimmt
Widerspruch, da hért man auf Umwegen. Wenn man den Ton
héren will, so schweigt man im Gegenteil; wenn man es (das Auge)
aufmachen will, so macht man es (das Auge) dagegen zu; wenn
man hoch sein will," so muB man im Gegenteil niedrig sein; wenn 43
man etwas nehmen will, so gibt man es im Gegenteil. Wenn man
die Neigung.(dcr anderen) erforschen will, so kann man das Gleiq?—
nis mit der Form machen, um die Sprache zu beaufsichtigen. Die
gleichen Stimmen klingen miteinander, die wahre Natur ha.t die
gleiche Wendung. Einer verursacht dieses, und einer verursacht jenes; 50
einer dient dem Herrschenden hiermit, und einer beaufsichtigt den
Untertan damit. Das ist das Héren der Wahrheit und Falschhett,
das Erkennen der Gemeinsamkeit und der Verschiedenheit und das
Gewinnen der Tatsachen und Ligen.

Das Bewegen und Tun, das Sprechen und Schweigen .cntste.hen 55
und vergchen damit. Die Freude und der Zorn zeigen ihre Vor-
bilder hierdurch. Sie alle machen mit der vorherigen Feststellung
ihre Gesetze und Regeln. Wenn man mit dem Rackwirts das Vor-
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warts sucht, so sicht man das, was der Vorwand ist. Wer dies des-
6o halb benutzt, der soll selbst in Ruhe sein, um dic Sprache zu héren
und die Dinge zu beobachten. .
Die Disputation tber die zchntausend Dinge und die Lnt-
scheidung lber Sicger und Besiegte sind zwar nicht seine Sache,
aber er sieht doch das Geheimnis ein und erkennt die Art und Weise.
6s Wenn man jemand pritfft und sich in thn versetzt, dann wird die
Erwigung der Fihigkeit und das Treffen der Meinung genau iiber-
einstimmen und nichts verfehlen, wie das Voranzeigen des fliegenden
Drachen (Wahrsagetiers des Gliicks und Ungliicks) und wie der
gespannte Pfeil des T (des berithmten Bogenschiitzen).

70 Daher soll man im Anfang des Erkenncns zunichst sich selbst
und dann die Menschen erkennen. Dann wird das gegenseitige
Erkennen {(so klar} wie das Schen der Dinge von den augengemein-
samen Fischen und wie das Licht nach dem Schatten. Dann wird
man beim Pritfen des Worts nichts verfehlen, wie der Magnet die

75 Nadel und wie die Zunge den gebratenen Knochen heranzieht.
Dann wird der Umgang mit den Menschen fein und das Einsehen
in die Verhaltnisse schnell wie das Yin 2u dem Yang und wie das
Ying zu.dem Yin, wie der Kreis zu dem Viereck und wie das
Viereck zu dem Krets. Dann sagt man schon etwas dariber und

8o hat die Gestalt noech nicht rund (geformt) gesehen, und man be-
schiftigt sich damit, nachdem die Gestait eckig (vollgeformt) ge-
warden ist. Nach vorwarts und riickwiirts, nach links und rechts
palit man hicrmit auf. Wenn man nicht erst selbst fest ist, so ist
man nicht korrekt in der Beaufsichtigung der Menschen und ge-

85 schickt in der Ausiibung der Tiogkeit. Dies nennt man das Ver-
gessen des Gefuhls und das Verlieren des Prinzips. Wenn die Selbst-
prifung erst entschieden ist und dic Menschen beaufsichtigt sind,
so macht man den Plan ohne Spur, se dall man dessen Pforte nicht
sieht. Dies nennt man den Himmelsgenius.

3. Kapitel
Néi-kién ,,Der innere Riegel®.
Was dic Angelegenheiten  (Bezichungen) des Fursten zum
Untertanen und des Oberen zum Unteren betrifft, so hat der Fern-

stehende das Vertrauen und der Nahestehende die Entfremdung.
Wer sich an ihn {den Firsten) heranmachi, den verwendet er nicht;
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wer ihn verdaB, den sucht er wiederum, Wenn jemand tiglich vor

v

ihm erscheint, so empfingt er ihn nicht; wenn er jemandes Ruhm
aus der Ferne vernimmt, so schot er sich nach ilim.

Die Angelegenheiten haben alle cinen | Inneren Riegel”, der
bereits den crsten Anfang angekniipft hat, Der eine kniipft sie
(die Bezichung) durch Prinzip und Tugend an, der andere durch o
Parteien und Freundschaften, der andere durch Geld und Kost-
barkeiten, der andere durch bunte Seidenstoffe. Damit bedient
man sich seines Willens, und man kommt hinein, wenn man hinein-
kommen will; man geht heraus, wenn man herausgehen will, nahert
sich an, wenn man sich annihern will, entfernt sich, wenn man;
sich entfernen will, tritt vor, wenn man vortreten will, tritt zurick,
wenn man zuriicktreten will, wird gesucht, wenn man gesucht werden
will, wird erschnt, wenn man crsehnt werden will, wie die Mutter
des Wasserkéifers ihren Jungen folgt. Das Herausgehen hat keinen
Zwischenraum, und das Hineinkommen hat kein Vorzeichen, Er:

-
=]

begibt sich allein hin und kommu allein zuriick, und keiner darf ihn
aufhalcen.

Das ,,Innere' ist das Darbringen der Reden {zu dem Iiirsten),
und der ,,Riegel’ ist das Abriegeln seiner Pline. Darum, wer fern

un

stcht und sich doch annidhert, der hat die verborgene Tugend. -
Wer nah steht und doch entfernt, dessen Absichten stimmen nicht
{mit denen des Fiirsten) dberein. Wer sich heranmacht und doch
nicht gebraucht wird, dessen Pline sind nicht gelungen. Wer fort-
geht und doch wieder gesucht wird, dessen Dienste passen fiir die
Zukunft. Einer stellt sich tiglich vor und wird nicht empfangen,
weil seine Ausfithrungen nicht Gbercinstimmen. LLines Ruhm wird
von weitem gehort, und er wird ersehnt, weil er zu seinem Vorhaben
palt. So wird er erwartet, um die Angelegenheit zu entscheiden.
Daher heifit es: wer die Art von etwas nicht cinsieht und es
doch tut, der findet Widerstand ; wer nicht zu den Tatsachen gelangt 35
und davon redet, der sicht MiBbilligung. Erst nachdem man zu den
Tatsachen gelangt ist, soll man sich eine Methode dazu machen:

e

%]

Damit kann man ausgehen und eingehen, verriegeln und &ffnen.
Wenn darum der Weise eine Sache beginnt, so weill er es dadurch
vorher und riegelt die zehntausend Dinge ab. Er geht aus von Tao 40
und Tugend, von Menschiichkeit und Gerechtigkeit, von Riten
und Musik. Bei seinen Ratschligen und Plinen nimmt er zunéchst
das Buch der Lieder und das Buch der Urkunden wvar, wobei er

Asia Major, Juu. 1y27 9
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durcheinander sprechen, abkiirzen und erginzen mag, und er berit
45 iiber das Fernhalten und bespricht das Heranzichen, Wer verein-
baren will, der bedient sich des Inneren, und wer fortgehen will, der
bedient sich des AuBeren. Was das AuBBere und das Innere betrifft,
so ist es notwendig, iber das Prinzip und die Berechnung klar zu
sein, die kiunftigen Angelegenheiten zu bemessen und zu berechnen,
sound wo man Zweifel sicht, sic zu entscheiden. Dann ist der Plan
ohne Fehiberechnung; man hat Verdienst und stiftet Wohltat. Das
Regieren wird leuchten und wirtschaftlichen Reichtum herbeifithren.
Das nennt man den ,,Riegel" und die |,innere Iinigung'",
Wenn der Herrscher nicht erleuchtet ist und nicht regiert und
ssdic Untertanen in Verwirrung sind und nicht aufwachen, dann
riegelt man ab und geht rickwiirts (Umkehr zur Vergangenheit).
Wenn daan im Inneren Zufriedenheit cintritt und im Aulleren nichts
zurfickbleibt, dann wird man dariiber reden und es befligeln. Wenn
die Schickung von selbst kommt, so kommt man ihr entgegen und
6o lenkt sie. Wenn man sie abzulenken wiinsche, so Lringt sie Gefahr
mit sich. Die Kreisdrehung (der Schickung) verursacht die Wand-
lung, und niemand wird dabei etwas tun kénnen. Da ist das Zuriick-
treten die richtige Haltung.

4. Kapitel
Ti-ht ,,Der Ausgleich des Spaltes®

Die Dinge haben das ,,Selbstsosein' und dje Vorginge haben
die Verbindung und Trennung. LEs kommt vor, da8 Naheliegendes
nicht bemerkt und Fernliegendes doch erkannt wird.

Naheliegendes nicht bemerkt wird, kommt daher, dafl man

snicht auf seine Sprache achtet. Das, was fernliegt und doch er-
kennbar ist, ist das Zuriickgehen auf die Vergangenheit, um die.
Zukunft wahrzunehmen.

Der Spalt ist ¢in Bruch, der Bruch ist cine Hghlung. Aus
der Héhlung entsteht ein groBer Bruch.

10 Der Anfang des Spaltes hat ein Vorzeichen. Das kann man
ausgleichen und verstopfen, das kann man ausgleichen und ent-
fernen, das kann man ausgleichen und aufhoren lassen, das kann
man ausgleichen und verschwinden lassen und das kann man aus-

gleichen und erreichen. Das nennt man das Wesen des Ausgleichs
t5des Spaltes,
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Wenn eine Sache gefahrlich ist, weild es der Weise, und er allein
verhiitet dic Wirkung. Er erklart die Sache nach ihrer Entwicklung
und fiithrt den Plan durch, weil er das kleinste und das feinste
erkennt. Sein Plan entsteht aus der Spirze eines feinsten Haares
und schwingt auf der Wurzel des Traishin (Name eines Berges). 2¢
Der Plan gegen die Entfaltung des -Anzeichens und Keimes hingt
von dem Ausgleich des Spaltes ab. Der Ausgleich des Spaltes und
des Bruches ist die Kunst des Tao.

Wenn die Welt in Verfall und Unorduung ist, wenn es oben
keinen kiugen Herrscher gibt, und die Tributfiirsten kein Prinzip 23
und keine Tugend haben, so verraten und rauben die gemeinen
Menschen. Die Trefflichen werden nicht gebraucht, und die Weisen
werden verbannt und verbergen sich.  Der Herrscher und dic
Untertanen betriigen sich gegenseitig. Das Land verfallh und die
Ziegelsteine werden zerstreut, und sie schlagen und schielen sich o
gegenseitig. Der Vater und der Schn trennen sich voneinander;
sie sind widersetzlich und empdért und sehen sich michr.

Von solchem heilt: das Aufkeimen der Spaltungen und Briche.
Wenn der Weise das Aufkeimen der Spalten und Briache sieht, so
gleicht er sic mit dem Gesetz aus. Wenn die Welt in Ordnung zu 3s
bringen moglich ist, so gleicht er sie aus und verstopft sie {die
Spalten). Wenn sie aber in Ordnung zu bringen unmoglich ist, so
gleicht er sie aus und erreicht etwas. Manchmal gleicht er sie so
(wie das), oder so (wie jenes) aus. Manchmal gleicht er sie aus,
indem er rickwirts geht, oder er gleicht sie aus, indem er vorwirts 40
geht,

Die Politik der funf Kaiser ist der Ausgleich und das Verstopfen.
Die Titigkeit der drei Kénige ist der Ausgleich und das Erreichte.
Die gegenseitigen Ausgleiche der Tributlirsten kénnen nicht alle
gezihlt werden. In solcher Zeit hat ein guter Ausgleich sein Recht. 45

Von dem Ende und Anfang und von der Verbindung und
Trennung des Himmels und der Erde her mul es Spalt und Bruch
geben, Das darf nicht unbeobachtet gelassen werden. Man beob-
achtet es mit dem ,,Offnen und  SchlicBen. Wer diesc Lehre be-
nutzen kann, ist der Weise. Der Weise ist der Gesandte des Himmels so
und der Erde. Wenn die Welt nichts auszugleichen hat, so verbirgt
er sich tief und wartet auf scine Zeit. Wenn die Zeit etwas aus-
zugleichen hat, so macht er den Plan dafar. Er ist fahig, sich mit
dem Herrscher zu verbinden, er ist fahig, dic Untertanen zu priifen.

G*
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ss Er ist fihig, zu veranlassen, er ist fihig, zu folgen, und cr ist der
Schutzgott des Himmels und der Erde.

5. Kapitel.
Fei-k‘ién ,,Dic mit einem Schwung wirkende Zange"
(wortlich die fliegende Zange).

Nun ist die Bemessung der Macht und Erwiagung der Fihig-
keit (eines Fiirsten) dazu da, um den Fernstehenden heranzuholen
und den Nahestehenden kommen zu lassen. Bei der Aufrechi-
erhaltung der Macht und Lenkung der Sachlage muf3 man zuerst

sdas Gemeinschaftliche und Verschiedene beobachten.

LErst nachdem man die Worte der Richtigkeit und Unrichtig-
keit unterscheidet, die Sprache des Inueren und AuBeten einsieht,
die Zahlen des Vorhandenen und Nichtverhandenen kennt, den
Plan der Sicherheit und Gefihrlichkeit entscheidet und die Um-

1ostiinde des Nichsten und des Entfernten feststellt, dann erst kann
man die Bemessung und Erwigung vornchmen. Wer den Regu-
lator hat, der kann nun es doch nachweisen, der kann es ausfindig
machen und der kann es verwenden. Dazu benutzt man dic Worte
des Angelhakens und der Zange, uund mit cinem Schwung hil
15 man es fest.

Die Worte des Angelhakens und der Zange sind beim Reden
bald gleich, bald verschieden. Wenn man es nicht gut anwenden
kann, dann bringt man zucrst einen Beweis dafilr und dann wieder-
holt man ihn, manchmal wicderholt man ihn erst, und dann tadelt

20man, oder man tadelt mit der Wiederholung oder gibt eine Wieder-
holung mit dem Tadel.

Bet der Anwendung dieser (Redekunst oder Rhetorik) arbeitet
man manchmal fiir Geld und Kostbarkeiten, Edelsteine und weille
Juwelen und bunte Seidenstoffe oder man angelt mit der Erwiagung

25 der Fahigkeit und mit Aufrechterhaltung der Macht oder man
zieht mit der Zange etwas heraus, wihrend man aufpaflt und den
Bruch sieht. Diese Tatigkeit braucht den Ausgleich des Spaltes.
Wenn man dies auf die Welt anwenden will, mufl man die Macht
und Iahigkeit ermessen. Man sicht das Blithen und das Vergehen

soder Himmelszeiten, die Breite und Enge der geographischen Lage,
die Schwierigkeit und Einfachheit der Bergketten, dic Menge
und den Mangel des Volksvermégens, die Freundschaften der
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Lehnsfirsten, mit wem sie vertraulich und mit wem sie entfremdet
sind, wen sie lieben und wen sie hassen und die Neigungen ihrer
Gedanken. Man priift den Willen und kennt die Zuneigung und Ab- 35
neigung, dann tritt man heran und redet dariiber, was wichtig ist.
Mit den Worten der mit einem Schwung wirkenden Zange greift
(angelt) man die Zuneigung. Wenn man das Suchen mit der Zange
auf die Menschen anwendet, so wird die Ermessung des Wissens und
Kénnens, die Erwagung der Talente und Krifte und die Schitzung 4o
der Lnergie und Macht ihre Triebfeder sein. Damit kommt man
einem entgegen und damit folgt man e¢inem nach. Mit der Zange stellt
man Frieden her und mit der Absicht macht man es gut. Das ist
das Zusammenfiigen durch die mit einem Schwung wirkende Zange.

Wenn man es bei jemand anwendet, so geht man leer hin und 45
kommt voll wieder. Man fugt zusammen und verliert nichts.
Damit erforscht man die Sprache, und man kann mit der Zange
transversal stellen, man kann auch mit der Zange longitudinal
stellen, man kann sie ausstrecken nach Osten und nach Westen,
man kann sie ausstrecken nach Siiden und Norden. Man kann sie so
ausstrecken nach rtickwirts und vorwirts, Ob es vorwirts geht
oder riickwiirts, man verliert den MaBstal nicht.

6. Kapitel
Wii-hoh ,,Widersctzen und Einigen®.

Fiir ecine rasche Einigung und starken Widerstand hat nun die
Berechnung ihre genaue Vercinbarung. Die Wandlung und der Kreis-
lauf haben jede ihre Form der Lage. Das Riickwirts und Vorwiires
suchen einander, und nach der Sachlage bilden sie ihre Regeln, Wenn
sich daher der Weise in der Welt befindet, so stellt er sich aufrecht s
hin und lenkt die Welt. Bei der Verbreitung seiner Lehre, zur Aus-
breitung seines Ruhmes und zur Erleuchtung seines Namens muf
er das Zusammentreffen der Sachen und Dinge wahrnehmen und die
Gunst des Himmels und der Zeit beobachten. Daraus folgert er
das, was zu viel und was zu wenig ist. Dadurch weill er vorher 1o
Bescheid und macht die Verwandlung mit,

In der Welt gibt es nichts mit ewigem Wert, und in den Din-
gen gibt es keinen ewigen Meister. Der Weise wirkt ewig, und nichts
bleibt ungetan, und was er hért, bleibt nichts ungehért. Wenn
man die Angelegenheit vollendet und die Berechnung mit dem Plan 15
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in Ubf:reinstimmung bringt, so wird man Herr dariiber. Wenn man
aber mit jenern Gbereinstimmt und von diesem abweiche, so ist der
Plan nicht fir beide. Dann wird aus Treue unbedingt Empérung
und Widersetzlichkeit. Man emport sich gegen dieses und widersteht
zo jenem, und man widersteht diesem und empért sich gegen jenes.

Wenn diese Kunst auf das Reich angewendel wird, so mul}
man das Reich erwigen und nimmt an ihm teil. Wenn sie auf das
Land angewendet wird, so muld man das Land abschitzen und dann
heifen, wenn sie auf das Haus angewendet wird, so mul3 man das

‘25 Haus erwigen und dann dabel sein und wenn sie auf dic eigene Per~
son angewendet wird, so mull man seine cigenen Talente und die
Fahigkeiten, die Energie und Macht erwidgen und dann handein
{mitmachen). Im grof3en und kleinen, beim Vortreten und Zuriick-
treten ist die Anwendung dieselbe.

30 Es mufl zuerst der Plan gedacht und die Berechnung fest-
gestellt werden, dann handelt man mit der Kunst der fliegenden
Zange., Wer im Altertum in bezug auf dic Lebensrichtung erfahren
war, der brachte die Welt in Harmonie, er falite das LLand zusammen,
wo die Tributfiirsten sich einander widersetzten und einmig waren,

ssund verdnderte diese Zustande. Dann suchte er die Vereinigung.

Darum ging I Yin' fiinfmal zu T'ing und finfmal zu Kigh,

dann einigte er sich mit T*ing. LU Shéang ging dreimal zu
Weén-wéing und dreimal besuchte er die Yin-Dynastie und nach-
dem er nicht imstande war, da etwas aufzukliren, cinigte er sich
somit Wén-wing. Das ist die Zange (der Zwang), durch welche sie
die Figung des Himmels erkannten, deshalb begaben sie sich zu
ihnen, ohne zu verzweifeln. Wer nicht die Durchdringung des
Tiefsten des Weisen erlangt, der kann nicht diec Welt lenken, wer
nicht sein Herz bemitht und das Denken anstrengt, der kann die

45 Sachlage nicht ergriinden, wer nicht mit ganzem Herzen die Tat-
sachen sieht, der kann keinen Ruhm erlangen. Wer nicht mit Talent
und Anlage begnadet ist, der kann nicht Soldaten anfihren, wer
treu und wahrhaftig ist und doch nicht die Vollkommenheit hat, der
kann die Menschen nicht kennen. Daher ist es bei der Methode von

sodem Widerstand und der Einigung notwendig, bei sich selbst ‘Falent
und Fihigkeit, Kenntnis und Weisheit zu ermessen, die Liange und
Kiirze, Weite und Nahe zu erwigen, welche nicht so sind(, wie sie
sein missen). Dann kann man hervortreten und zuriicktreten, dann
kann man senkrecht machen und wagerecht machen.
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7. Kapitel
Ts'uai-P'iédn, Der Abschnitt des Messens',

Wer in dem Altertume die Welt gut benutzte, der mulie die
Macht der Welt erwdgen und die Meinungen der Tributfisrsten er-
messen. Wenn die Erwigung der Macht nicht genau ist, so erkennt
man das Gewicht der Stirke und Schwiche, des T.eichten und
Schweren nicht. Wenn die Ermessung der Meinungen nicht genau
ist, so weild man nicht das Geheimnis und die Verborgenheit, die
Bewegung und Ruhe der Entwicklung nicht.

Was heillt Erwigung der Macht? Das heilit: man bemiBt das
Grofle und Kleine, man berdt tber dic Menge und den Mangel.
Man schitzt das Vorhandensein und Nichtvorhandensein des Ver- 1u
mogens und zihlt das Viel und Wenig, den Reichtum und die
Armut des Volkes, wieviel iibrigbleibt und wieviel fehlt. Man unter-
scheidet das Schwierige und Einfache der geographischen Lage:
welche niitzlich und welche nachteilig ist, den Plan: welcher vor-
tetthaft und welcher unvorteithaft ist, die Anndherung und Ent-
fremdung zwischen Herrscher und Ministern: wer klug ist und wer
nicht, ferner die Uberlegenheit und Weisheit der (furstlichen) Gaste:
wer wenig hat und wer viel hat. Man beobachtet das Ungliick
und Gliick der astrologischen Zeit: welche glickbringend und welche
ungliickbringend ist, und die Nichsten der Tributfiirsten: wer
brauchbar und wer unbrauchbar ist, die Hingabe und Abneigung
der Gesinnung des Volkes, die {politische) Verinderung: welche
ruhig und welche gefihrlich ist, welche gut und welche schiecht ist,
das Auskundschaften: welches bequem und welches verstindlich
ist. All das wird Erwigung genannt. 25

Was das Ermessen der Meinungen anbelangt, so ist nétig, dal
man zu einer Zeit hingeht, wo sie (die Tributftirsten)} sehr frohlich
sind, und daB man bis an das duBlerste Ende ihrer Begierden ge-
langt. Wenn man cine Begierde hat, so kann man diese Tatsache -
nicht verbergel1. Es ist nétg, daB man in einer Zeit hingeht, wo 3o
sie (die Tributfiirsten) sehr besorgt sind, dals man bis an das duflcrste
Ende ihrer Schlechtigkeit gelangt. Wenn man Schlechtigkeit hat,
so kann man diese Tatsache nicht verbergen.

Wessen Neigung die Anderung verpalBt, und wer beim Empfin-
den die Anderung nicht bemerkt, der ist nun verwirrt. Mit dicsem 3s
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Menschen braucht man nicht zu reden und ihn weiter zu fragen,
sondern man weil3, womit er zufrieden ist.
Im allgemeinen ist ¢s so: wenn die Neigung sich im Innern
indert, so liflt die Miene es nach aullen sichtbar machen. Daher
40 wird man unbedingt immer durch ihr Sichtbarwerden dann wissen,
was sich da verbirgt. Das ist es, was man die Erpriindung der Tiefe
und die Bemessung der Meinungen nennt. Wer daher die Landes-
angelegenheit zu beraten hat, der mufl Gewicht und MaB unter-
suchen, und wer zu dem Herrscher zu reden hat, der muld dann
45 genau seine Meinung bemessen. Der Plan, die Uberlegung, die
Neigung und die Begierde entstchen bestimmt daraus.
Nun kann man vornehm oder niedrig, kann man leichtfertig

oder schwerfillig, kann man niitzlich oder schidlich scn, man ©

kann etwas vollbringen oder cine Niederlage erleiden, die Berech-

sonungen dariiber sind gleich. Obgleich man daher die Lehren der
fritheren Konige und die Uberlegungen der Weisen und Klugen hat,
so gibt es doch nichts ohne Schitzung der Verbergenheit der
Meinungen zu suchen. Das ist das groBe Prinzip des Planes und
,,das Gesetz der Rede'.

55 Immer wenn man mit jemand zu tun hat, so soll man nicht eher
kommen, als die Angelegenheit beginnt (es kann auch so zu ver-
stehen sein: immer wenn man mit jemand zu tun hat, so kommt
man nicht eher als die Angelegenheit). Das ist das Schwierigste,
was man tun kann; darum sagt man, die Schatzung der Meinungen

éoist das schwierigste.

Man hite die Sprache, dann ist man bestimmt mit den Rat-
schligen und Uberlegungen zur Zeit da. Wenn man darum die
flicgenden Insekten und kriechenden Wiirmer beobachtet, so hat
jedes von ihnen etwas Niitzliches und ctwas Schidliches, es kann

&5 eine schdne Sache hervorbringen. Das Hervorbringen ciner schonen
Sache ist die Macht eines Geheimnisses. Uber die Schiizung der
Meinungen wird man disputieren, wenn die Sprache verziert und
zu literarischem Glanz vollendet ist.

8. Kapitel
Mo-ptién ,,Der Abschnitt des Einwirkens'.

Das Einwirken ist das Ubcreinstimmen. Das innerliche
Ubereinstimmen ist das Wichugste bei der Schitzung, Die An-
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wendung (des Einwirkens) hat ihr Prinzip. Dieses Prinzip mull
geheim sein.  ,,Man wirkt mit dem vin, was man winscht, und
man ergrindet es und erforscht es, dann wird das innerliche Uber-
einstimmen die Folge sein. Diese Folge mul} benutzt werden. Des-
halb hilt man sie geheim und entfernt sich. Das nennt man die
Versperrung der Geheimkammer {in der Erde), die Verheimlichung
der Ursache. Man verstellt seine Miene und verstellt seine Absicht,
und andere erfahren davon nmichts. Deshalb bringt man seine Sache 1o
zur Vollendung und hat keine Gefahr.

Das Einwirken ist hier, und das Ubereinstimmen ist dort. Sie
folgen und entsprechen sich, und die Sache geht gut.

Wer im Altertum gut cinwirken konnte, der war so, wie man
mit der Angel an einen tiefen See geht und wirft sic mit dem Koder 15
hinein; dann fingt man den Fisch. Darum sagt man: wenn man
sich so mit den Dingen beschiftigt, so bringt man sie immer zur
Vollendung und man weill nichts davon. Wenn man sich so mit den
Soldaten beschiiftigt, so siegt man immer, und man fiirchtet nichts.

Der Weise macht seinen Plan im geheimen (im Yin), darum zo
nennt man ihn den Genius. Er bringt ihn in der Offentlichkeit
(m Yang) zur Vollendung, darum nennt man ihn das Licht.

Was man die tigliche Vollendung in der Beschiftigung mit
der Angclegenheit nennt, das ist die Anhaufung der Tugend; das
Volk ist zufrieden, aber weill nicht, wodurch es diesen Vorteil hat, 25
Das ist die Anhaufung der Giite; das Volk wird geleitet, es weill
aber nicht, was die Ursache davon ist, und die Well vergleicht es
mit den Gdttern. Was man das fortwihrende Siegen durch die
Beschiftigung mit den Soldaten nennt, das ist der ewige Kampf
ohne Streit und ohne Kosten, und das Volk weill nicht, wem es zu 3o
gehorchen und wen es zu flirchten hat. So vergleicht ihn die Welt
mit den Géttern.

Wer einwirkt, tut es entweder mit Gleichmiligkeit oder mit
Korrektheit, oder mit Fréhlichkeit, oder mit Zorn, oder mit Be-
rithmtheit, oder mit Handeln, oder mit Bescheidenheit, oder mir:
Zuverldssigkeit, oder mit NGtzlichkeit oder auch mit Demut. Gleich-
maligkeit ist die Ruhe, Korrektheit ist die Geradheit, Frohlichkeit
ist die Freude, Zorn ist dic Aufregung, Berithmtheit ist das Hervor-
ragen, Handeln ist die Vollendung, Bescheidenheit ist die Reinheit,
Zuverlissigkeit ist die Klarheit, Niitzlichkeit ist das Erfinden und 40
Demut ist das Schmeicheln.
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Darum ist das, was der Weise allein benutze, bei viclen Men-
schen alles vorhanden. Aber keiner hat das Verdieust erreicht
weil die Anwendung falsch ist. Darum ist kein Plan so schwer a]s:

45 der, ganz geheim zu sein, keine Rede ist so schwer als die, {berall
gehodrt zu werden, keine Angelegenheit ist so schwer als die, be-
stimmt vollbracht zu werden. Der ist dann fahig, wer diese
drei kennt.

Wenn man daher winscht, daf3 der Plan ganz geheim bleibe,

sodann mufl man wihlen, mit wem man verkehrt. Zur Verstindigung
(dient) die Rede, darum sagt man: Man verbiindet sich mit
jemand und hat keinen Zwist mit ihm. Was nun die Vollendung
der Angelegenheit betrifft, so mufl sie mit der Bercchnung iber-
einstimmen. Daher sagt man: Das Prinzip und die Zah! sind

ssdas, was mit der Zeit sich paart. Wer redet, muf3 dem Zuhérer
und den Meinungen gefallen. Daher sagt man: Was mit der
Meinung dbereinstimmt, hért man an. Darum kehren die Dinge
zu ihresgleichen zuriick. Wenn man mit den Brennstoffen zu dem
Feuer cilt, so brennt das Trockene zuerst. Wenn man Wasser auf

6o ebene Erde giefit, so wird die feuchte zuerst naB3. Dies ist die wechsel-
seitige Wirkung der Dinge durch ihre Lage. Das ist ein Gleichnis
dafiir. Das soll sagen, dal} dic innere Ubereinstimmung der duleren
Einwirkung entspricht.

Aus diesem Grunde sagt man, wenn man auf seinesgleichen ein-

65 wirkt: wie kann es sein, dafi das nicht wirkt? und wenn man mit
dem einwirkt, was einer wiinscht: wic kann es sein, dald er nicht
emverstanden ist ? Darum sagt man, das ist das Prinzip, nach dem
man allein handelt. Was nun die Beweggriinde anbelangt, so haben
sie kein Alter. Sie verwirklichen sich, aber sind nicht zu fassen,

7ound nach langer Zeit entwickeln sie sich zur Vollendung.

9. Kapirel.
Kfidn-p‘ién ,,Der Abschnitt des Wagens',

Das Reden ist das Erkliren, und das Erklaren ist das Unter-
stiitzen. Die schmiickenden Worte sind das Kinstliche, und das
Kuanstliche ist das Ausgewahite (vermehrt und vermindert). Die
Bejahung und Antwort sind die niitzlichen Ausdriicke und die
s nltzlichen Ausdricke sind die Erleichterung des Gesprichs. Die
Vollendung der Bedeutung ist das Aufkliren, und das Aufkliren
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ist die Ubercinstimmung mit der Untersuchung. Die kritischen
Worte sind das AnstoBnehmen an dem Gespriach, und das Anstol3-
nehmen an dem Gesprich ist das Herausangeln des Geheimnisses,
Die beredten Werte sind Schmeichelel und verletzen die Aufrichtig-
keit, und die schmeichelhaften Worte sind umfangreich und ver-
letzen die Weisheit. Die friedlichen Worte entscheiden und verletzen
die Tapferkeit. Die betriibten Worte sind erwigend und verietzen
die Glaubwirdigkeit, und die ruhigen Worte sind zurtickhaltend
und verletzen den Sieg. Wer die Meinung ahnt und den Wunseh g
erfillt, der ist Schmeichler, und wer Gppig den 5til und die Sprache
preist, ist Gelehrter. Wer die Auswahl berit und den Plan ein-
reicht, der ist der Erwigende, und wer zugibt und nicht zweifelt,
der ist entscheidend, und wer vorher nicht genug austeilt und den
Vorwurf zuriickweist, dem widersetzt man sich. Darum ist der Mund -
dus Werkzeug, mit dem man die Meinungen und Absichten ver-
schlieBt. Das Ohr und das Auge sind die Gehilfen des Herzens,
mit denen man die Falschheit hort und sieht. Darum sagt man:
Man prift den Ton und stimmt zu, man macht die Lehre nutz-
bringend und wirkt. Daher figt man die Worte zusammen und wird
nicht verwirrt; man wandelt frei herum und verirrt sich nicht. Man
andert sich und wird nicht gefihrdet, weil man das Wichtige durch-
schaut und das Wesentliche erlangt hat. Wer kein Auge hat, dem
kann man nicht fiinf Farben zeigen, und wer kein Ohr hat, zu dem
kann man nicht mit finf Ténen reden. Wer daher nicht imstande 3
ist, hinzugehen, dem ist es nicht méglich, etwas zu offenbaren
Wer nicht imstande ist, herzukommen, dem ist es nicht mbglich,
etwas zu empfangen. Es gibt Dinge, die nicht verstindlich sind;
mit diesen Angelegenheiten beschiftipt man sich daher nicht.

Die Alten hatten ein Sprichwort, darin heiBt es: ,, Mit dem 33
Mund darf man essen, aber darf nicht damit sprechen®., Das
Sprechen hat zu meidendes. Viele Minder (vieles Reden) schmelzen
das Gold, weil das Wort etwas Krummes hat. s ist ¢cin mensch-
tiches Verlangen, dal man, wenn man spricht, gehért zu werdén
wiinscht, und dafl man, wenn man eine Sache unternimmt, sie zn 4o
vollenden wiinscht. Deshalb benutzt der Kluge nicht das, was seine
Schwiiche ist, sondern das, was die Stiarke der Térichten ist, er be-
nutzt nicht das, was bei ihm Li:lgescilickt ist, sondern das, was dic
Geschicklichkeit der Tdrichten ist. Dadurch st er nic in Not, Das
soll heiflen: von dem, was niitzlich ist, befolgt man die Stirke, und 43
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von dem, was nachteilig ist, meidet man dic Schwiche. Darum
kommt dic Mutigkeit der Panzertiere sicher von ihrer Festigkeit
und Stirke und der Angriff der Stechtiere sicher von ihren giftigen
Stacheln, Darum verwenden die Vogel und Tiere ihre Stirke, und
sodie Redner wissen ihre Mittel unzuwenden. Daher sagt man, die
Spraclle hat fiinf Arten: die Krankheit, dic Klage, die Sorge, der
Zorn, die Freude. Darum heifit es: wer krank ist, der empfindet
seine abnehmende Kraft und ist nicht geistreich; wer klagt, dessen
Herz bricht, und er hat gar keinen Inhalt; wer Sorge hat, der ist
55 verschlossen und 1iBt nichts verlauten; wer zornig ist, der erregt
sich unwillkiirlich und beherrscht sich nicht; wer Freude hat, der ist
zerstreut und hat keine Bedirfnisse. Diese fiinf kénnen angewendet
werden, wenn sie rein sind, und sie kdnnen auspefuhrt werden,
wenn sie vorteilhaft sind.
6u Wenn man darum mit dem Klugen spricht, so Ichnt man sich
an die Gelehrsamkeit an, wenn man mit dem Ungeschickten spricht,
so lehnt man sich an die Beredsamkeit an, wenn man mit dem Be-
redsamen spricht, so lehnt man sich an die Notwendigkeit an, wenn
man mit dem Ehrwiirdigen spricht, so lehnt man sich an die Macht
65an, wenn man mit dem Reichen spricht, so lehnt man sich an die
Hoheit an, wenn man mit dem Armen spricht, so lehnt man sich
an die Niitzlichkeit an, wenn man mit dem Niederen spricht, so
lehnt man sich an die Bescheidenheit an, wenn man mit dem Mutigen
spricht, so lechnt man sich an den Wagemut an, und wenn man mit
7odem Fehlerhaften spricht, so lehnt man sich an den Scharfsinn an,
Dies ist die Kunst, und die Menschen tun immer das Gegenteil
davon. _
Wer darum mit dem Klugen spricht, der trachte, es thm klar-
zumachen, und wer mit dem Unklugen spricht, der belehre ihn
75 ber diese Kunst. Aber die Menschen sind schwer zu behandeln.
Darum hat das Sprechen viele Arten und die Sachlage viele Mag-
lichkeiten, Darum spricht man den ganzen Tag und verliert die Art
(,,-den Faden®) nicht, dadurch wird die Angclegenheit nicht ver-
wirrt, man dndert sich den ganzen Tag nicht und verliert das
Schscntliche nicht. Daher legt man Wert darauf, daBl das Wissen
nicht faisch, daf3 das Héren hellharig, dafi das Sehen (im Text steht

nWeisheit”; es ist ein Druckfehler) klar, dafl das Sprechen
wertvoll ist.
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10. Kapitel
Moa-p'ién ,Der Abschnitt iiber den Plan®

Die Ratschlige fir die Menschen haben ihr Prinzip. Ls st
notig, dic Ursache zu gewinnen, um die Tatsachen zu erforschen.
Zu der Erforschung der Tatsachen hat man drei Figuren aufgestellt;
die drei heiBlen: ,,das Obere, das Mittlere und das Untere”. Sie
stehen als Dreiheit da und erzeugen ctwas Ungewohnliches. Von 5
diescm Ungewdhnlichen weil man nicht, was es an sich hat. Es
stammt von dem, das man im Altertum vertikal stelite.

Wenn darum die Leute aus Chéng (ein Firstentum) Nephrit
holen, fahren sie auf dem (immer die Sidrichtung einhaltenden)
, KompaBwagen", weil er sie nicht in die Irre fithrt. Nun sind die 0
FErmessung des Talentes, die Erwagung der Fihigkeir und die
Schatzung der Meinung auch ein KompaB der Angelegenheiten.

Welche darum die gleiche Meinung haben und gleichzeiug
miteinander Defreundet sind, haben daher auch das gemeinsume
Gelingen, und von denen, die gleiche Begierden haben und doch
einander entfremdet sind, hat einer Schaden. Die, welche gemein-
sam Bases tun und mitcinander befreundet sind, haben gemeinsamen
Schaden, und von denen, die gleiches Boéses tun und doch einander
entfremdet sind, hat einer Schaden. Wenn man sich darum gegen-
seitig Nutzen bringt, dann befreundet man sich, und wenn man sich :
gegenseitig Verluste bringt, dann wird man einander fremd. Das
ist die Volizichung der Berechnung. Das ist das eine, womit man
die Arten der Gleichheit und Verschicdenheit zu beobachten hat.
Daher verfallt dic Mauer durch den Rifl, und dsher geht der Baum
ein durch seine Astlocher. Duas ist eine Seclbsiverstindlichken.

Darum entstecht die Verinderung aus den Umstinden, die
Umstinde erzengen den Plan, der Plan crzeugt die Berechnung,
die Berechnung erzeugt die Diskussion, die Diskussion erzeugt die
Rede, die Rede erzeugt das Vortreten, das Vortreten erzeugt das
Zuriicktreten, das Zuriicktreten erzeugt das Einschrinken. So wird 3o
man von den Umstinden cingeschrinkt. Darum haben hundert
Umstinde dassetbe Prinzip, und hundert MaBstabe dieselbe Zahl.

Der liebevolle Mensch schitzt das Geld gering. Man kann ihn
nicht mit dem Vorteil verfihren, man kann ihn aber veraniassen,
etwas zu spenden. Der tapfere Krieger verachtet die Schwierigkeit. 35

n

u
Q

(]
wh



142 CHUNG SE KIMM

Man kann ihm nicht mit ¢inem Ungliickstall drohen, aber man
kann ihn veraniassen, die Gefahr fernzuhalten. Der Kluge ist be-
wandert im Berechnen und klar tiber die Ursache. Man kann ihn
nicht mit Aufrichtigkeit betriigen, aber man kann ihm das Prinzip

sound die Ursache mitteilen. Man kann ihn veranlassen, sich ein Ver-
dienst zu erwerben. Dies sind die drei Michte.

Darum ist es leicht, dem” Dummen etwas zu verhehlen, darum
ist es leicht, dem, der nicht trefflich ist, zu drohen, darum ist es
leicht, den Armen zu locken. Duas ist die Entscheidung gemil den

45 Umstanden. Das Starkwerden ist eine Anhiufung von Schwiche
das UberschuBhaben eine Anhiufung von dem Wenighaben. Da&;
ist die Vollziehung der Lehre und der Kunst,

Wer darum iuBerlich befreundet und inneriich entfremdet ist,
der redet vom Innern, und wer innerlich befreundet und auBerlich

soentfremdet ist, der redet vom AuBleren. Darum ndert man sich
durch den Zweifel, und durch das Einsehen hejaht man, durch die
Rede fordert man auf, durch die Macht vollendet man, durch die
Bosheit erwigt man, und durch Unglick tadelt man. Beim Ejn-
wirken droht man, beim Hochheben bewegt man, wihrend des

55 Geheimhalten verbessert man, beim Ubercinstimmen bejaht man
beim Verbergen versperrt man, und beim Verwirren tiuscht man?
Dies nennt man das Schmieden der Pline. Bej der Anwendung der
geschmiedeten Plane ist die Offentlichkeit nicht so gut wie das Per-
sonliche, das Persénliche nicht so gut wic das Zusammenfiigen,

60 Das Zusammenfiigen ist das, was keinen RiB hat. Das Korrekte
ist nicht so gut wie das Seltsume. Das Seltsame zirkuliert und
hért nicht anf. :

Wer darum zu dem Herrscher redet, der muf mit ihm dber
das Seltsame sprechen, und wer zu dem Wiirdentriger redet, der

6smub mit ihm i{ber das Heimliche sprechen. Wenn (jemandes)
Korper sich drinnen befindet und sein Sprechen drauBen ist, so
wird er entfremdet; wenn (jemandes) Kérper sich drauBen befindet
und sein Sprechen hineindringt, der wird gefihrlich. Was der
Mensch nicht fir sich selbst wiinscht, damit soll er den andern
7o nicht zwingen, und was man nicht weif3, damit soll man den andern
nicht belehren. Wenn jemand etwas Gutes hat, so lernt man das
und folgt ihm; wenn jemand etwas Bases hat, so entfernt man sich

und vermeidet es. Deshalb redet man mit Yin und aimmt man mit
Ying auf.
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Darum ist das Wegschicken ein Loslassen, das Loslassen ein
Fahrenlassen. Die Miene ist weder schén noch hillich, Daher
vertraut man ihr die héchste Wahrheit an. Was man crkennen
kann, kann man anwenden, was man aber nicht erkennen kann,
wird von dem Beratenden nicht angewendet. Darum heillt es: Bei
den (Regierungs-) Angelegenheiten legt man Wert darauf, die Men-
schen zu beherrschen, man legt aber keinen Wert darauf, von den
Menschen beherrscht zu werden. Das Beherrschen der Menschen
ist das Ergreifen der Macht. Von einem Menschen beherrscht zu
werden, das ist das Gehorchen auf einen Befehl. Darum ist das
Prinzip des Weisen das Yin, und das Prinzip des Dummen das
Yang. Dem Klugen dient man leicht, aber dem Unklugen dient
man schwer.

Von diesem Standpunkt aus betrachtet, kann der Untergang
nicht aufgehalten und die Gefahr nichi erleichtert werden. Aber
man schitzt die Weisheit, indem man nichts tut. Die Weisheit 1st
dort niitzlich, wo viele Menschen nichts wissen, und die Fihigkejt

. ist dort nutzlich, wo die lLeule nichts konnen. Man besicht das,

was schon gebraucht wird, dann sicht man, ob es gut ist oder niche.
Dann wihlt man scine Sache aus und tut sie. Das ist das Handeln
fiir sich sclbst. Man sieht etwas, was nicht gut ist und sucht sich
seine Sache heraus und tut sie, Das ist das Handeln fir den andern.

Darum ist das Prinzip der fritheren Kénige das Yin, In dem

~Sprichwort heiflit es: ,,Die Verinderungen des Himmels und der

Erde befinden sich in der Hahe und in der Tiefe, und das Regierungs-
prinzip des Weisen befindet sich in der Verborgenheit und Heim-
lichkeit”. Es besteht nicht nur aus Aufrichrigkeit, Glaubwiirdig-
keit, Menschiichkeit und Gerechrigkeit, sondern auch aus innerem
Gleichgewicht und aus Geradheil, Die Grundsitze werden durch sie
(Gleichgewicht und Geradheit) erreicht. Wenn sie richtig sind, dann
kann man mit ihnen iiber den Ursprung reden, und wenn man
imstande ist, dies zu erlangen, dann kann man damit den Sinn der
Ferne und Nihe durchschauen. '

11. Kapitel.
Kiieh-p‘ien ,,Der Abschnitt iber die Entscheidung".

Wenn es fiir die Menschen im allgemeinen cine Entscheidung
geben soll, so missen sich die Dinge im Zweifel befinden, Das Gute
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bringt das Glick, und das Bose bringt das Ungliick, Der Schaden
stammt aus dem Verlocken, von diesemn soll man nicht bis zum Fnde
s enttduscht werden. Wenn man auf sonderbare Weise zu einem Vor-
teil kommt, so weist man dicsen Vorteil zuriick und empfingt ihn
nicht, weil sich dahinter etwas Seltsames verbirgt. Wenn es in
etwas Gutem (scheinbar) Vorteil gibt, heimlich aber etwas Bises
dahinter steckt, dann nimmt man ihn niche, weil das sonst eine Ent-

1o fremdung herbeifihrt. Darum verliert man einerseits den Vorteil,

~ andererseits entgeht man dadurch dem Schaden. Das ist der Fehler
bei der Sache. Womit der Weise seine Sache zur Vollendung bringt,
ist fiinferlei: cins davon ist das Wohltatenstiften mit dem Ying,
eins das Schidigen mit dem Yin, eins das Aufrichtipmachen mit

1sdem Vertrauen, eins das Verheimlichen mit dem Verhiillen und
eins das Vercinfachen mit der GleichmiBigkeit.

Das Yang ermuntert durch ein Wort, das Yin ermuntert durch
zwei Worte.  Das Ebenmall, der Urstoff, die Turangel und die
Triebfeder werden verwendet auf viererlei Weise. Sic sind geheim-

zo nisvoll und breiten sich aus. Mit ihnen ermillt man die vergangenen
und prift man die kiinfligen Angelegenheiten. Man vergleicht
dicse durch das IEbenmaB und durch den Urstoff. Wenn sie gut
sind, dann entscheidet man Gber sic. Das ist die Aufgabe der
Fiirsten, der Kénige und GroBwiirdentrager. Was gefihrlich ist,

25 jedoch cinen guten Ruf hat, dariiber entscheidet man, wenn es gut
ist. Wobei man keine Kraft zu verschwenden braucht und was
leicht zu vollenden ist, dariiber c¢nischeidet man, wenn es gut ist.
Wobei man Kraft anwenden und Fleil und Anstrengung anspannen
muf3, was aber unbedingt ndtig zu tun ist, dariiber entscheidet man,

sowenn es gut ist. Uber das, was das Unglick fernhalten kann,
darliber entscheidet man, wenn es gut ist. Uber das, was zum
Gluck fihren kann, entscheidet man dann, wenn es gut ist. Darum
ist die ILnts.chmdung iiber die Meinungen und die I(‘ststcllung des
Zweifels dic Triebfeder der zehntausend Angelegenheiten,

35 Wie man Verwirrung und Ordnung richtigstellen und iiber
Ecfolg und MiBerfolg entscheiden kann, das hilt man for das
Schwierigste, was man tut. Deshall benutzten die fritheren Kénige
die Schafgarben und Schildkréten (zum Wahrsagen), um dann
selbst zu entscheiden.

KUEI-KUH-TZE 145
IMITATION,
12. Kapitel

Fia-yén ,,Dic Worte zur Ubereinstimmung“

(Der i diesemn Kapitel enthaltene Text weicht sowohl gedanklich als aueh
stilistisch von den ersten elf Kapiteln ab. AuBerdem ist der Text groflenteils it
dem §5. Kapitel des Kuan-tzé identisch, Deshalb bezeichne ich dieses Kapitel
als Imitation, Die Uberschrift dieses 12, Kapitels kann Fi-yén geheiBen haben.
Die Annalune liegt nahe, dall der Text dieses 12, Kap. zusammen mit dem des
folgenden 13. und 14. verloren gegangen ist, und dall spiter das zweifelhefte
55. Kapitel des Kuan-tzeé mit Modifikationen an die Stelle des 12. Kapitels ,, Fu-
yén' des Kuéi-kih-tzé eingesetzt worden ist.)

Woer die friedliche Mulle und wahre Ruhe hat, dessen Gelenke
sind ganz mit Fleisch bedeckt. Wenn man gut mit sich umgeht
und doch keine Ruhe findet, so soll man sein Herz leer und den
Willen gleichmillig machen, um das Abnehmen zu erwarten. Das
ist die Herrschaft iiber den Thron.

Man legt Wert darauf, dall die Augen klar, die Ohren scharf
und die Gedanken klug sind. Wenn man mit dem Auge der Welt
sieht, dann ‘gibt-es nichts, was nicht gesehen wird; wenn man mit

- dem Ohr der Welt hart, dann gibt es nichts, was nicht gehért wird,

und wenn man mit dem Herzen (Denkorgan) der Welt iiberlegt,
dann gibt es nichts, was nicht verstanden wird. Alles kommt zu ihm
heran, wie die Speichen zur Radnabe; so kann seine Klarheit durch
nichts gehindert werden. Dies ist die Herrschaft iiber die Klarheit.

Die Kunst der Tugend heilt: man soll nicht hartnickig sein
und zurickweisen. Wenn ste es zulillt, dann schiitzt man sich,
wean sie es zurilickweist, dann verschliet man sich. Ven dem hohen
Berg kann man die duflerste Spitze erreichen, wenn man zu ihm
aufblickt. Den tiefsten Meeresgrund kann man ergriinden, wenn
man ihn mi}t. Kann man nicht mit wahrer Rehe den Sitz und das Ge-

heimnis der Gotter ergrunden ? Das ist die Herrschafi tiber die Tugend. -

Bei der Verwendung der Belohnung legt man Wert auf Ge-
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wissenhaftigkeit, bei der Anwendung der Strafe legt man Wert auf

Gerechtigkeit. Beim Belohnen und Geschenkemachen legt man
Wert auf Vertraven. Man mul das priifen, was das Auge sicht und

das Ohr hért, dann wird sich das alles heimlich verwandeln, was :

nicht gesehen und gehort wird.

Die Wahrhaftigkeit dringt zu den Gétlern des Himmels und
der Erde; wie vielmehr die Falschheit, die den Herrscher verletzt ?
Asia Major, Jurn. 14927 10
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Das ist die Herrschaft iiber die Belobnung. Frstens: vom Himmel,
3o zweitens: von der Erde, drittens: vom Menschen. In den vier
Himmelsrichtungen, oben und unten, vorn und hinten, links und
rechts, wo ist der Ort, wo man getiuscht wird ? Das ist die Herr-
schaft dber die Frage.
Das Herz ist der Regierende der neun Kérperéffnungen, und
35der First ist der Vorsteher der fiinf Beamten. Wer das Gute tut,
dem gibt der First die Belohnung, und wer das Schiechte tut, dem
gibt der First die Strafe. Der Fiirst folgt dem, was die Politik
verlangt. Daraufhin handelt er, dann hat er keine Mithe. Der Weise
benutzt das, darum ist er fihig zu belohnen; er stiitzt sich darauf,
sowas aus dem Wesen folgt, darum ist er fihig von Dauer zu sein.
Wenn man gemiBdem Verlangen gibt, so ist keine Freude groBer. Ob-
wohl es keine Edelsteine und Seidenstoffe sind, so ist die Ermutigung
wie die Belohnung. Das ist die Herrschaft diber die Ursachen.
Es geht nicht anders, als daf3 der Herrscher iiberall ist. Wenn

45 der Herrscher nicht iiberall ist, dann fithren die Beamten die Ver-
wirrung herbei, und man haust in Gesetzlosigkeit. Wenn das Innere und
das AuBlere nicht in Verbindung steht, wie kann man wissen, was das
Offnen ist? Wenn dasOffnen und SchlieSen nicht gut ist, sosieht man
den Ursprung nicht. Das ist die Herrschaft iiber das Uberallsein.

50 Das erste heil3t: das lange Auge, das zweite heillt: das fliegende
Ohr, das dritte heil3t: die Aufstellung der Klarheit iiber tausend
Meilen hinaus und bis in die Verborgenheit und Feinheit. Das nennt
mandas Durchleuchten der Welt. Keine Falschheit kann dann heimlich
ungedndert bleiben. Das ist die Herrschaft tiber die Ehrerbietung.

55 Wer seinem Ruhm entsprechend wirklich etwas leistet, der wird
sicher und vollkommen. Name und Wirklichkeit erzeugen sich
gegenseitig und haben ein wechselseitiges Verhiltnis. Daher sagt
man, wenn der Name richtig ist, dann entsteht er aus der Wirklich-
keit. Die Wirklichkeit entsteht aus den Grundsitzen, und die Grund-

6osidtze entstehen aus der Eigenschaft des Namens und der Wirklich-
keit, Die Tugend entsteht aus der Harmonie, und die Harmonie ent-
steht ans der Richtigkeit. Das ist die Herrschaft iiber den Namen . .

(Die beiden Abschnitte: Chudn-wdn ,,Drehung der Arznei-
kugel” und X'#-lan , Losung der Verwirrung' sind verloren ge-
gangen.)





