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ZUR EINFUHRUNG
Von Wolfgang Bauner

DIE GRUNDLAGEN DES »BUCHS DER WANDLUNGEN«

»Wer weif}, redet nicht; wer redet, weifl nicht« heifit es lapidar
in der alten, dem taoistischen Philosophen Chuang-tzu zuge-
schriebenen Textsammlung. Etwas von der Wahrheit dieses
Satzes, der sich auf alle »letzten Dinge« bezieht, gilt auch fiir das
Urteil iiber Schriften, die zur Grundlage grofler Kulturen ge-
worden sind. Weil sie etwas Axiomatisches besitzen, ist jedes
Wort tiber sie gleichzeitig zuviel und zuwenig.

Wie kaum ein anderes Buch in der chinesischen Literatur fillt
das I-ching®, das »Buch der Wandlungen«, in den Kreis solcher
Schriften. Es ist gewif} kein Zufall, daf} die Erfindung der Tri-
gramme, der acht verschiedenen Dreiergruppen von gebroche-
nen und ungebrochenen Strichen, die den Kern des Buches bil-
den, dem legendiren Kaiser Fu-hsi zugeschrieben wird. Die
Zahl der Kommentare und Subkommentare ist Legion — sehr
im Gegensatz zu dem Spruch bei Chuang-tzu. Obwohl diese
Kommentare in threr Mehrzahl verloren sind, verzeichnet eine
beriihmte Bibliographie aus dem Ende des 19. Jhs., in der das
I-ching wie in fast allen Biicherverzeichnissen an der Spitze
steht, von ithnen immer noch mehr als zweitausend. Alle in
China entstandenen Weltanschauungen und Wissenschaftssy-
steme versuchten, ihre Lehren mit dem I-ching abzustimmen,
und nicht anders taten es manche fremde Weltanschauungen, die
von auflen nach China eindrangen. Erst unter dem indirek-
ten Einflufl der westlichen Zivilisation begann man allmahlich
intensiver auch tber die Entstehung des I-ching selbst nachzu-
denken, die vordem durch eine Reihe ehrwiirdiger Namen —
neben Fu-hsi figurierten hier die Griinder der Chou-Dynastie,
der Konig Wen und der Herzog von Chou, sowie natiirlich
Konfuzius - verdeckt worden war. Einige der dabei zutage tre-
tenden Theorien waren deshalb interessant, weil sie bereits die
Vielschichtigkeit des Textes offenbarten.

* Umschrift nach Wade-Giles; in der Pinyin-Umschrift, die heute international immer gebrauch-
licher wird, erscheint ‘I Ging’ als “Yijing’.



In der Regel hielt man jedoch, sicherlich zu Recht, daran fest,
daB das I-ching von Anfang an ein Orakelbuch war. Das Orakel-
wesen spielte schon in der ersten historisch fabaren Dynastie,
det Shang-Dynastie (ca. 1500-1050 v.Cht.), eine entscheidende
Rolle. Das Orakel wurde aber damals nicht, wie beim I-ching,
gezogen und dann gewissermaBen mathematisch errechnet,
sondern mittels (z.'T. beschriebener) Tierknochen und Schild-
krotenschalen in der Weise bestimmt, dafl die beim Anbohren
mit heiem Eisen entstehenden Spriinge die Voraussage fest-
legten. Es wire zumindesten denkbar, dafl die gebrochenen und
geraden Linien der Hexagramme noch eine Reminiszenz an
diese alte Orakelform darstellen. Auf der anderen Seite behaup-
tet die Uberlieferung, dal es votr dem I-ching zwei dhnliche
Orakelbiicher gegeben habe: wihrend der (geschichtlich bisher
nicht nachweisbaren) Hsia-Dynastie das Kuei-tsang »Riickkeht
zum Grabe«, wihrend der Shang-Dynastie das Lien-shan »Ver-
bundene Berge«. Ein Alternativhame des I-ching, Chou-i »I-
Buch der Chou-Zeit«, betont in der Tat ausdriicklich die Ver-
kniipfung des Textes mit eben der Chou-Dynastie, womit aller-
dings eher wohl die gegeniiber dem Knochenorakel grundsitz-
lich andere Form des Orakels mit Schafgarbenstengeln betont
werden sollte, und nicht blof die Benutzung eines anderen
Orakeltextes. Die primire Bedeutung des Wortes »i«ist » Tausche,
»Wandel«, die dem allgemeinen Grundcharakter des Buches ent-
spricht. Denn was ihm seine Eigenart verleiht, ist gerade sein
nicht-statischer Charakter. Auch als Orakelbuch erhebt es ja
nicht den Anspruch, die Zukunft als unabindetliches Fatum
vorauszusagen, sondern lediglich die Gegenwart aufzuzeigen, die
freilich ihre »Geneigtheit« in die Zukunft mit einschlieft. Ge-
rade sie aber steht durch die Anwendung der im Text stindig
beigegebenen Ratschlige jeder menschlichen Gestaltung offen.
Nicht eine eingige Situation, sondern die Spannung zwischen
zwei Situationen, von denen die zweite aus der »Verwandlung«
der ersten hervorgeht, ist es also, iiber die das I-ching Auskunft
geben will; immer steht die Verinderung im Zentrum der Aus-
sage.

Von den Theorien, nach denen im Gegensatz dazu das Buch
erst sekundir (wie ja auch bei uns gelegentlich die Bibel) fiir das
Wahrsagen verwendet worden sein soll, ist die am interessan-
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testen, die das I-ching als ein altes Worterbuch auffaf3t. Die
Trigramme und Hexagramme sollen demnach Rudimente einer
alten Schrift sein, die mit den frithesten chinesischen Schriftfor-
men verwandt ist. Diese Interpretation, der erstaunlicherweise
so ernsthafte Wissenschaftler wie der moderne chinesische Ge-
lehrte Hu Shih und der deutsche Sinologe August Conrady an-
hingen, ist allerdings héchst unwahrscheinlich. Und doch witd
sie in einer Hinsicht dem Buch auch wieder gerecht — insofern
nimlich, als es in seinen 64 »Bildern« (hsiang), d.h. den Namen
der 64 Hexagramme, ein sorgfiltig ausgewihltes, geschlossenes
Kategoriensystem besitzt, das ihm mit einem Worterbuch eine
gewisse Ahnlichkeit verleiht. Das I-ching freilich ging in seinem
Anspruch iiber den eines Worterbuches weit hinaus, da es ja
nicht blol die Totalitit der Welt starr abzuzeichnen, sondern
sie noch in ihrer atmenden Bewegung zu etfassen suchte. Der
bekannte englische Naturwissenschaftler und Sinologe Joseph
Needham hat daher, wie in dhnlicher Weise unzihlige Chinesen
vor ihm, die »Bilder« in einem von Zeit- und Raumachse gebil-
deten Koordinatensystem einordnen kénnen, in dem sie nicht
nur einen Stellenwert, sondern auch einen Wirkungswert je
nach ihrer Beziehung zueinander und ihrer Tendenz zu Ent-
faltung oder Riickbildung besitzen.

Die Betrachtung der Beziehungen der Hexagramme zueinander
unter Betonung der Kombinatorik ihrer Strichzusammensetzun-
gen und Zuriickstellung des Inhalts der Bilder fithrte nun aller-
dings wiederum zu Theorien, nach denen das I-ching in seinem
Kern einen Komplex von magischen Quadraten und mathema-
tischen Aussagen enthalten sollte. Auch diese Theorie, so arg
gekiinstelt sie in threr vollen Anwendung wirkt, enthilt etwas
Wahtes. Schon seht frith nimlich wurde von den Chinesen die
Entstehung des I-ching mit magischen Tafeln symbolischer
Zeichen, der »Tafel vom Gelben Flufi« und der »Tafel vom
Flusse Lok, in Beziehung gesetzt, und tatsichlich liegt die Uber-
zeugungskraft des Buches gerade in der kombinatorischen Ge-
schlossenheit der Hexagramme, die den Gedanken, daf sich in
ihnen eine Art Weltformel verberge, fast zwingend nahelegten.
Orakelbuch, Enzyklopidie, Formelsammlung — was immer die
neueren Forscher im »Buch der Wandlungen« sahen, sie stieBen
damit eben jeweils auf eine der verschiedenen Wurzeln des



Textes, die jede fiir sich nicht nur fir seinen Ursprungsondern
auch fiir seine spitere Auslegung immer wieder von EinfluBl
waren. Es dauerte lange Zeit, bis diese Wurzeln zu einem Gan-
zen zusammenwuchsen; die Zahl Sechs, die hinter der Ausbil-
dung det Hexagramme steht, 146t auf ein hohes Alter schlieBen,
da der spitestens um die Mitte des ersten vorchristlichen Jaht-
tausends entstandenen Vollzahl Finf (Fiinf Elemente: Etde,
Holz, Feuer, Wasser, Metall) die Vollzahl Sechs (Sechstes Ele-
ment: Korn) vorausgegangen zu sein scheint. Andererseits ver-
weist das patriarchalische Grundkonzept im Einklang mit der
Tradition auf die im Gegensatz zu den Shang pattiarchalisch
organisierten Chou. Selbst bei vorsichtiger Datierung kann also
fiir die Herausbildung der Kernstiicke des Buches - die 64 Hexa-
gramme samt den ihnen zugeordneten »Bildern« — die »Friithere
Chou-Zeit«, das erste Drittel des ersten Jahrtausends v. Chr.,
angenommen werden. Die sehr verschiedenartigen Einzelstiicke,
die sich in den »Urteilen« darum herumkristallisierten, sind teil-
weise sicherlich noch ilter, ja sogar in gewisser Hinsicht zeitlos.

Das gilt namentlich fuir die Spriiche in Form von Bauernregeln,
die der englische Sinologe Arthur Waley im I-ching Text ent-
deckte. Sie stehen in ihrer Reimform den iltesten Volksliedern
im klassischen »Buch der Lieder« nahe. Soweit noch etkennbar,
wurden sie jedoch so umgestaltet, dafl jeweils nur der eine Teil
einer solchen stets unpersénlich auf Naturereignisse bezogenen
Bauernregel (»Morgentot .. .«) in den Text Eingang fand, der
andere aber (»...schlecht Wetter Bot’«) durch einen entspre-
chenden Satz aus der Sphire des Sozialen (z. B. »Es flieBen Tri-
nen«) ersetzt wurde. Dadurch ergab sich immer wieder die
Wechselbeziehung zwischen der Ebene der Natur und der des
Menschen, die dem Buch selbst in der Politik noch seinen Ein-
fluf} sicherte. Das VerflieBen der Grenzen zwischen Mensch und
Natur, zwischen Subjekt und Objekt, typisch fiir das »unwissen-
schaftliche« Denken in allen vormodernen Kulturen, bildet frei-
lich auch die Primisse jeglichen Orakels. Neben den Bauern-
regeln scheinen daher auch alte Orakelantworten bezogen auf
konkrete Situationen, wie sie schon seit der Zeit des Knochen-
orakels gesammelt wurden, in das I-ching eingeflossen zu sein.
Wihrend die Bauerntegeln aber durch das Weglassen minde-
stens einer der auf das Naturgeschehen gehenden Komponenten
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dem Text angepalit wutrden, so die iiberlieferten Orakelantwor-
ten durch das Abstreifen der allzusehr durch die einmalige
historische Situation geprigten Elemente. Uber diesen Weg ge-
langte in den Text eine nicht unbetrichtliche historische Erfah-
rung, die sich nur durch den hohen Grad ihrer Abstraktion der
unmittelbaten Erkenntnis verschlieBt. Die kombinatorische
Seite des I-ching endlich 146t sich, wie neuere Forschungen eben-
falls gezeigt haben, zu der offensichtlich weit verbreiteten Ora-
kelpraxis mittels magischer Tafeln in Beziehung bringen, fiir die
China durch die besondere Natur seinet mit isolierten » Blocken«
arbeitenden Wortschrift ganz besonders pridisponiert gewesen
zu sein scheint. Die Vermittlung philosophischer Erkenntnisse
durch »Diagramme« etwa und die Zusammenfassung von mora-
lischen oder sonstigen Werten in Zahlengruppen fast ohne Fiil-
lung des Inhalts im einzelnen (»Die drei X«, »Die fiinf Y«)
hat es Zeit seiner Geschichte bis in unsere Tage begleitet.

INTERPRETATIONEN DES »BUCHS DER
WANDLUNGEN« IN CHINAS GESCHICHTE

Die Hauptkommentare des I-ching, die »Zehn Fliigel«, stammen
zum iiberwiegenden Teil erst aus der Han-Dynastie (206 v. bis
220 n.Chr.), in det eine Welle kosmologischer Spekulationen
iiber das Land hinwegging. Von allen ‘chinesischen Biichern
geriet das I-ching am meisten in den Bann dieses neuen Intetes-
ses. Bis dahin war es — wenn man von einer einzigen Stelle in
den »Gesprichen« des Konfuzius absieht, wo ihm ein intensives
Studium des I-ching nachgesagt wird — ausschlieSlich als Waht-
sagetext beniitzt worden. In der Ch’in-Dynastie (221-209 v.Cht.),
deren despotischer Griinder an allen okkulten Kiinsten grofles
Interesse hatte, soll es eben deshalb als eine der wenigen Schrif-
ten einer umfassenden Biicherverbrennung entgangen sein.

In der Han-Zeit jedoch ereignete sich so etwas wie die Ent-
deckung der Natur als einer selbstindigen, wenngleich berechen-
baren Kraft, durch die auch das I-ching in ein neues Licht riickte.
Schon einige Jahrhunderte frither hatte man begonnen, aus der
dualistischen Lehre von zwei Grundkriften, dem dunklen, weib-
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lichen, dionysischen Yin und dem hellen, minnlichen, apollini-
schen Yang, und den Spekulationen iiber das Wirken der Fiinf
Elemente ein immer verwickelter werdendes Beziehungssystem
aufzubauen, das sich aber erst unter den Han als eine Art Total-
wissenschaft etablierte. Da darin die Idee von der Einheit von
Natur- und Menschenwelt nicht abgestreift, sondern im Gegen-
teil aufs hochste systematisiert wurde, fand diese Wissenschaft
unmittelbare Anwendung auch auf Politik und Geschichte: So
konnten beispielsweise selbst Kaiser durch die Ausdeutung
echter oder vorgegebener Naturerscheinungen gegingelt und
ganze Dynastien als »unter« diesem oder jenem Element regie-
rend in der Vergangenheit kritisiert oder fiir die Zukunft vor-
hergesagt werden. Das I-ching hatte mit diesen Spekulationen
primir zwar nichts zu tun, es wurde aber wegen seines duali-
stischen Grundcharakters sofort mit den Yin-Yang Theorien
verkniipft und, wie bereits die »Zehn Fliigel« zeigen, in zuneh-
mendem MaBe blof3 noch als eine Autoritit verwertet, an der
sich das Funktionieren des Entsprechungssystems der Yin-Yang
Krifte und der Finf Elemente vortrefflich demonstrieren lie3.
Ein Dickicht von Kommentaren, »zehntausende von Wértern
fur einen einzigen Satz«, wie ein Zeitgenosse klagt, itberwucherte
den Grundtext, lihmte seine Anwendung und verstellte sein
Verstindnis. So hatte das »Buch der Wandlungen« um das
zweite nachchr. Jh. zur Entwicklung einer krausen Naturwissen-
schaft beigetragen, in der unter dem Zeichen des Konfuzianis-
mus nicht nur der von Konfuzius als Mal3 aller Dinge entdeckte
Mensch zuriicktrat, sondern sogar das Buch selbst hinter den
ihm gewidmeten Auslegungen zu verschwinden begann.

Einem genialen, schon mit 23 Jahren verstorbenen Philosophen,
Wang Pi (226-249), kommt das Verdienst zu, durch diesen
Waust hindurch wieder zu dem eigentlichen Wesen des I-ching
vorgestoen zu sein. Er entdeckte, daf die einheitliche »dyna-
mische Ordnungg, die fiir ihn das Weltprinzip datstellte, ebenso
wie ihre Auffaltung in »Ideeny, sich zwar in den Symbolen der
Hexagramme und ihren Benennungen und Beschreibungen
niedergeschlagen habe, daB all das aber nicht mit den »Ideen«
selbst verwechselt werden diitfte. In seinem berithmten I-ching
Kommentar schrieb Wang Pi: »Die Symbole [der Hexagramme]
dienen zum Ausdruck der [dahinter stehenden] Ideen, die [den



Hexagrammen beigegebenen] Spriiche zum Ausdruck der Sym-
bole. Sobald man aber die Symbole erfal3t hat, kénnen die Worte
vergessen werden, und sobald man die Ideen etfaBt hat, kénnen
die Symbole vergessen werden. Wer sich hingegen an die Worte
klammert, wird nie die Symbole erfassen, und wer sich an die
Symbole klammert, wird nie die Ideen erfassen.« Anders als
viele Gelehrte in den Jahrhunderten vor ihm, die den Hexa-
grammen und den sie bezeichnenden Worten eine unmittelbare
Wirklichkeit zugestanden hatten, sah er in ihnen Begtiffskonfigu-
rationen, die lediglich auf eine iibergeotdnete Ordnung hinwei-
sen, nicht aber mit ihr identisch sein sollten.

Diese Auffassung Wang Pis, die im Einklang mit einer sich in
seiner Zeit wieder stirker durchsetzenden rationalen Bewegung
im Konfuzianismus stand, blieb im wesentlichen bis ins 10. Jh.
malBgebend. Wihrend dieser Periode traten allerdings alle au-
tochthon chinesischen Denksysteme in den Hintergrund gegen-
iibet dem Buddhismus, der etwa seit dem 3. Jahrhundert Full
gefal3t hatte und fiir die folgenden sechs bis sieben Jahthunderte,
die auch die glanzvolle T’ang-Zeit (618—907) mit einschlossen,
das geistige Leben Chinas bestimmte. Unter seinem Einflul
wurde der Wert des I-ching zwar nicht auller Kurs gesetzt, aber
auf dem Hintergrund der ungleich weiter angelegten und de-
taillierter ausgearbeiteten buddhistischen Kosmologie eher als
eine Einzeldeutung innerhalb eines umfassenderen Systems auf-
gefalit.

Mit der Riickbesinnung der chinesischen Kultur auf ihre eige-
nen Werte, die in Gestalt des »Neokonfuzianismus« mit der
Sung-Dynastie (960-1280) einsetzte und trotz langer, nur von
der Ming-Dynastie (1368-1644) unterbrochener Zeiten der
Fremdherrschaft bis zur Auseinandersetzung mit Europa wirk-
sam blieb, riickte jedoch auch das I-ching wieder ins Zentrum
des Interesses. In gewisser Weise griff man dabei wieder auf die
Interpretationsmethoden zuriick, die vor Wang Pi iiblich ge-
wesen waren. Die Kosmologien, die fithrende frithe Neokon-
fuzianer wie Chou Tun-i (x017-73) und Shao Yung (1011-77)
entwickelten, leiteten sich zum grofien Teil unmittelbar aus dem
I-ching her und arbeiteten wieder auffallend stark mit Dia-
grammen. Wihrend jedoch in der Han-Zeit der Mensch sich in
vergleichbaren Spekulationen in ein Riderwerk von Naturkrif-



ten eingespannt sah, wurden die Neokonfuzianer in der Gegen-
bewegung zum Buddhismus dem Menschen nun in det Weise
gerecht, daf} sie umgekehrt den Kosmos nach nahezu menschli-
chen MaB3stiben funktionieren lieBen. Ein Beispiel dafiir ist etwa,
daBl Shao Yung bei seiner Neuberechnung der vom Buddhis-
mus eingefithrten »Weltzeitalter« als Leiteinheit die dreiBligjah-
rige Generationsspanne des Menschenlebens zugrundelegte.
Mit dieser Umkehrung der Zielrichtung ging die Ausdehnung
menschlicher Moralvorstellungen auf den Bereich der natiit-
lichen Welt Hand in Hand, so daB die fiir das I-ching charakteti-
stische Verkniipfung von Natur und Mensch plotzlich auch den
Bewegungen der Natur menschlichen »Sinn« und ethischen
Bezug verlieh.

DAS »BUCH DER WANDLUNGEN« UND DER WESTEN

Eigentiimlicherweise wurde in derselben Zeit, so niichtern der
konfuzianische Geist auch sein mochte, die Verwendung des
I-ching als Orakelbuch wieder neu betont. Chu Hsi (1130-1200),
der bedeutendste Vertretet des Neokonfuzianismus, widmete
diesem Thema eine eigene Schrift. War bei den auf das I-ching
aufbauenden kosmologischen Spekulationen der frithen wie der
spiten Periode immer die Gefahtr gegeben gewesen, in den Hexa-
grammen und den dazugehdrigen Bezeichnungen entgegen der
Grundidee des Buches starre Ideen zu sehen, so brachte seine
Verwendung als Orakel den ihm innewohnenden Gedanken der
stindigen Bewegung wieder stirker zum BewuBtsein. Einige
Jahrhunderte spiter, als die Mandschus 1644 den Kaiserthron
bestiegen hatten, gewann dieset Gedanke auch starke politische
Bedeutung. Die zahlreichen chinesischen Gelehrten nimlich, die
darin eine nationale Schmach sahen, stiitzten ihre Hoffnung auf
eine Verinderung dieses Zustandes auf die im »Buch der Wand-
lungen« geschilderte, allem scheinbar fest Gestalteten innewoh-
nende Dynamik. Es ist daher gewil} kein Zufall, daf3 nicht nur
generell das I-ching im 17. Jh. eine Art Renaissance etlebte, son-
dern daB auch die prononciertesten »Ming-Loyalisteng, d.h. die
nationalen Anhinger der von den Mandschus gestiirzten chine-
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sischen Ming-Dynastie, ein besonders enges Verhiltnis zu dem
Buch besallen. So gab Huang Tsung-hsi (1610-95) seinem be-
rithmten, gleichzeitig sozialkritisch und antimandschurisch ein-
gestellten Werk den Titel »Aufzeichnungen iiber das Warten
auf eine Wegauskunft in einer Zeit der Verfinsterung des Lich-
tes« (Ming-i tai-fang lu). »Vetfinsterung des Lichtes« (Ming-i)
ist aber nichts anderes als der Name des 36. Hexagramms, das
die Situation einer schlechten Regierung symbolisiert, ein
Name, der auch im Sinne von »Barbaren [anstelle der] Ming-
Dpynastie« interpretiert werden kann. Seither waren, mehr noch
als zuvor, emanzipatorische Bewegungen, die sich gegen den
nun von den Mandschus vertretenen Konservatismus wendeten,
mit dem »Buch der Wandlungen« aufs engste verbunden.

Es lag nicht zum geringsten Teil an dieser neuen Popularitit,
daf} das Buch um eben diese Zeit erstmalig auch in Europa be-
kannt wurde. In seiner Kotrespondenz mit dem in China wit-
kenden Jesuitenpater Bouvet erfuhr Leibniz von den verschie-
denen Tafeln Shao Yungs, in denen die 64 Hexagramme nach
einem kombinatorischen System prizise angeordnet waren. Es
ist zwar nicht anzunehmen, daB sie ihn zur Konzipierung seines
berithmten Binarsystems angeregt haben, die Begeisterung aber,
die er bei der Begegnung mit einer Denkform empfunden ha-
ben muB, die (wie er selbst) die pristabilierte Harmonie des
Seins in einem mathematisch ganz dhnlich gebauten System ein-
zufangen suchte, hat gewill zu seiner ungewdhnlichen Wert-
schitzung Chinas beigetragen.

Von chinesischer Seite war man dagegen seit Ende des vergan-
genen Jhs. eher bemiiht, umgekehrt mit Hilfe des »Buchs der
Wandlungen« den Nachweis zu fithten, daf3 das viel bewunderte
westliche Denken in China immer schon existent gewesen sei.
Ein Beispiel dafir findet sich in der 1917 unter der Anleitung
John Deweys geschriebenen Dissertation des spiter weithin
berithmten, bereits erwihnten chinesischen Gelehrten Hu Shih
itber die Entwicklung der Logik im alten China — einer der
Wissenschaften, die zum Kummer der damals neu heranwach-
senden chinesischen Intelligenz in China immert nut ein Schatten-
dasein gefristet hatten. Hier suchte Hu Shih nachzuweisen, daB3
die »Bildet« des I-ching mit dem Begriff der »Ideen« in der
westlichen Philosophie identisch seien und in ihrem Zusammen-
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spiel das System einer konfuzianischen Logik darstellten. Spi-
ter, nach dem Bekanntwerden Hegels in China, entstanden dar-
iiberhinaus mehrere Untersuchungen, die — sicherlich mit meht
Recht — dessen »dialektische Logik« mit det im I-ching enthal-
tenen Vorstellungsweise in Beziehung brachten. Ihre Thema-
tik wat deshalb besonders bedeutungsvoll, weil sie in ihren Kon-
sequenzen das Problem der chinesischen Rezeption des Marxis-
mus beriihrt, in den Hegels Dialektik ja in verwandelter Form
Eingang gefunden hat.

In der Tat gibt es Hinweise darauf, da die Auffassung Mao
Tse-tungs iiber die Dialektik indirekt mit vom » Buch der Wand-
lungen« geprigt worden ist, und dal3 gerade hier der Kern der
notwendigen Sinisierung des Marxismus begriindet liegt. In
seiner Schrift »Uber den Widerspruch« fithrt Mao aus, da8 die
dialektisch-materialistische Weltanschauung im Gegensatz zur
metaphysischen, nach der alle Dinge statisch und voneinander
isoliert seien, in allen Dingen die innere Widerspriichlichkeit
und Selbstbewegung etkenne und zugleich auch den Ubergang
vom einen Ding in das andere. Die damit gegebene Identitit
der Gegensitze sieht er in einer statischen und einer dynami-
schen Variante, nimlich einerseits in der mit jeder Setzung ver-
bundenen Setzung des Gegenteils (»Ohne Tod kein Leben«),
andererseits in der »Verwandlung der Gegensitze ineinander«
unter bestimmten Bedingungen. Uber diese Verwandlung
schreibt er: »Die Bewegung eines jeden Dinges duBert sich in
zwei Zustinden: im Zustand relativer Ruhe und im Zustand
offensichtlicher Verinderung. Die Dinge gehen unausgesetzt
vom ersten in den zweiten Zustand iiber, wobei det Kampf det
Gegensitze, der in beiden Zustinden vor sich geht, durch den
zweiten Zustand zur Losung des Widerspruches fiihrt. Die Ver-
bindung von bedingter, trelativer Identitit mit unbedingtem,
absoluten Kampf ergibt die Bewegung der Widerspriiche in
allen Dingen« (Mao Tse-tung, Ausgewihlte Werke Bd. I,
Peking 1968, S. 396-402).

Diese in der Schrift mit zahlreichen Beispielen belegte Defini-
tion 148t sich ohne Miihe mit der Grundkonzeption des »Buchs
der Wandlungen« vereinbaren. Von sowjetischer Seite wutrde
ihr eben deshalb alletdings det Vorwurf gemacht, daf3 sie ge-
rade die von Hegel entdeckte dialektische »Aufhebung« der
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Gegensitze, die in des Wortes doppelter Bedeutung Nichtung
und Bewahrung auf eine hohere Ebene zugleich ist, als
deten einfache Vertauschung milBverstanden und die Nicht-
Umkehtbarkeit des dialektischen Prozesses, die gerade seine
Zeithaftigkeit und Zielgerichtetheit ausmacht, iibersehen habe.
»Nach Mao Tse-tungs Auffassung«, heit es in einer sowjeti-
schen Verlautbarung von 1967, »besteht Entwicklung darin,
daB jeder Gegensatz im Vetlauf der Bewegung die Stellung be-
zieht, die vorher die ihr entgegengesetzte Seite eingenommen
hat. Die Gegensitze selbst werden dabei metaphysisch betrach-
tet, als nicht der Verinderung unterwotfen, als etwas Bestindi-
ges und Unvergingliches. Damit wird der wichtigste Satz der
Dialektik auBer acht gelassen, wonach Entwicklung im Grunde
der Ubergang von einer Qualitit zur anderen ist, in dessen Ver-
lauf die alten Gegensitze tiberwunden werden. Es versteht sich
von selbst, daf3 ein solches Verstindnis der Dialektik die Dialek-
tik selbst ihrer Grundlage beraubt und im Grunde einer Leug-
nung der Entwicklung tibethaupt gleichkommt.« Der Vorwutf,
gerade in der die Zeitlichkeit transzendierenden Vorstellung
von det Unverginglichkeit der Verinderung steckten revisio-
nistische Tendenzen, lief} sich freilich leicht umdrehen. So argu-
mentierte man von chinesischer Seite, dafl sich gerade in der
Leugnung dieser Unverginglichkeit der Revisionismus am un-
verhiilltesten zeige, zumal man sich damit auch der hiervon ab-
geleiteten »permanenten Revolution« entgegenstemme.

Diese Auseinandersetzung, die heute unzihlige politische Ent-
scheidungen wesentlich beeinflufit, verdeutlicht, wie sehr heute
noch der Gegensatz zwischen den westlichen und den chinesi-
schen Denkkategotien, die am tiefsten eben vom »Buch der
Wandlungen« geprigt worden sind, bestimmend geblieben ist.
Dieser Gegensatz muB3 jedoch nicht unbedingt zu Spaltung und
Spannung fiihren, sondern et kann umgekehrt, wie es Richard
Wilhelm vorschwebte, zu einet wechselseitigen Erginzung fith-
ren, ohne dal man dabei sofort in jene schwirmerische Ver-
ehrung des Fremden zu verfallen briuchte, die, gerade was China
angeht, oft genug nur der Negativabdruck innerer Ablehnung
war und den Blick eher zu vernebeln als zu schirfen vermochte.
Die unerwartete Aufmerksamkeit, die das »Buch der Wandlun-
gen« (in der maBgeblichen Ausgabe Richard Wilhelms) gerade
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in jiingster Zeit ausgehend von Amerika liberall im Westen ge-
funden hat, ist gewill nicht ganz frei von dieser Schwirmerei;
sie gilt zum guten Teil blol dem Fernen, Geheimnisvollen, das
sich mit beliebiger Bedeutung fiillen 1ift. Dahinter jedoch ver-
birgt sich ein ernst zu nehmendes Motiv: det Versuch, die Orien-
tierungsschwierigkeit zu Uberwinden, die den westlichen Men-
schen in der modernen, durch die Naturwissenschaft in uner-
mefQliche, ibermenschliche Weiten ausgedehnten Welt betroffen
hat.

Nach dem Ersten Weltkrieg versuchte C.G. Jung in Reaktion
darauf mit seiner Theorie von den Archetypen ein menschlich
allgemein verbindliches Bezugssystem aufzubauen und begriilite
das I-ching als eine iiberraschende Bestitigung seiner Uberle-
gungen, gerade weil es ihm aus einer v5llig anderen Zeit und
Umgebung entgegentrat. Er stand auch nicht an, das Buch fiir
das Orakel zu verwenden und wurde ihm damit, gleichgiltig
wie man zu diesem Glauben stehen mag, der sich nur in dem
Bereich der personlichen Etfahrung entscheidet, in gewissem
Sinne am besten gerecht: in seiner besonderen Struktur ist es
namlich leichter verstehbar, wenn es nach der Absicht seiner
Vetfasser individuell beniitzt, gewissermaBen »erwandert« wird,
als wenn man es nur einfach liest. Denn in héherem Grade als
andere Biicher, die nicht von vornherein eine Funktion be-
saflen, ist es mehr als die Summe seiner Teile. Insofern mégen
auch die, die heute vielleicht nur aus blankem Aberglauben zu
ihm greifen, statt der Enthiillung der Zukunft, die es in dieser
Direktheit niemals versprach, unvermutet eine Art Selbstbefta-
gung etleben, aus der sich im menschlichen Bereich sehr wohl
der AnstoB zu einer personlichen Sinnfindung ergeben kann.
Nicht zuletzt aus diesem Grunde wird man sich der Meinung
des Philosophiegeschichtlers Wayne McEvilly anschlieBen miis-
sen, der (in »Philosophy East and West«, 1968) auf die Moder-
nitit des I-ching in seiner nicht-kausalen, strukturalistischen
Denkform hinwies und zuletzt zu dem Urteil gelangte: »In der
heutigen Zeit muB} es fast als ein unentschuldbares Versiumnis
im geistigen Leben eines Menschen gelten, wenn er nicht
Kenntnis genommen hat vom >Buch der Wandlungen<.«
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AUS DER EINLEITUNG ZUR ERSTAUSGABE

I. DER GEBRAUCH DES BUCHS DER
WANDLUNGEN

a) Das Orakelbuch

Das Buch der Wandlungen war zunichst eine Sammlung von
Zeichen fiir Orakelzwecke. Orakel wurden im Altertum allent-
halben gebraucht, und die urspriinglichsten unter ihnen be-
schrinkten sich auf die Antworten Ja und Nein. So liegt auch
bei dem Buch der Wandlungen diese Orakelentscheidung zu-
grunde. Das »Ja« wurde durch ecinen einfachen ganzen Strich
angedeutet , das »Nein« durch einen gebrochenen Strich
==, Schon sehr frith scheint jedoch das Bediitfnis zu einer
grofleren Differenzierung vorhanden gewesen zu sein, und aus
den einfachen Strichen ergaben sich Kombinationen durch Ver-
doppelung , == =, ===, ——, denen dann noch ein drittes
Strichelement hinzugefiigt wurde, wodurch die sogenannten acht
Zeichen entstanden. Diese acht Zeichen wurden als Bilder dessen,
was im Himmel und auf Erden vorging, aufgefafit. Dabei
herrschte die Anschauung eines dauernden Ubergangs des einen
in das andere, ebenso wie in der Welt ein dauernder Ubergang
der Erscheinungen ineinander stattfindet. Hier haben wir nun
den entscheidenden Grundgedanken der Wandlungen. Die acht
Zeichen sind Zeichen wechselnder Ubergangszustinde, Bilder,
die sich dauernd verwandeln. Worauf das Augenmerk gerichtet
war, waren nicht die Dinge in ihrem Sein — wie das im Westen
hauptsichlich der Fall war —, sondern die Bewegungen der Dinge
in ihrem Wechsel. So sind die acht Zeichen nicht Abbildungen
der Dinge, sondern Abbildungen ihrer Bewegungstendenzen.
Diese acht Bilder haben dann auch einen mannigfaltigen Aus-
druck gefunden. Sie stellten gewisse Vorginge in der Natur dar,
die ihrem Wesen entsprachen. Sie stellten ferner eine Familie von
Vater, Mutter, drei Séhnen, drei Toéchtern dar, nicht in mytho-
logischem Sinn, wie etwa der griechische Olymp von Géttern
bevolkert ist, sondern ebenfalls in jenem sozusagen abstrakten
Sinn, daB nicht Dinge, sondern Funktionen dargestellt werden.

Gehen wir diese acht Symbole, wie sie dem Buch der Wandlungen
zugrunde liegen, durch, so bekommen wir folgende Anordnung:
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Name Figenschaft Bild Familie
=—= Kién, das Schépferische stark Himmel Vater
== Kun, das Empfangende hingebend FErde Mutter
= = Dschen, das Erregende bewegend Donner 1. Sohn

—— Kan, das Abgriindige gefihrlich Wasser 2. Sohn
== = Gen, das Stillehalten = tuhend Berg 3. Sohn

—— Sun, das Sanfte eindringend Wind,

Holz 1. Tochter
—— Li, das Haftende leuchtend  Feuer 2. Tochter
== Dui, das Heitere frohlich See 3. Tochter

Wit haben somit in den Sthnen das bewegende Element in seinen
verschiedenen Stadien: Anfang der Bewegung, Gefahr in der
Bewegung, Ruhe und Vollendung det Bewegung. In den Téch-
tern haben wir das Element der Hingebung in seinen verschiede-
nen Stadien: Sanftes Eindringen, Klarheit und Anpassung, hei-
tere Ruhe.

Um nun eine noch gréBere Mannigfaltigkeit zu gewinnen, wur-
den diese acht Bilder sehr frith schon kombiniert, wodurch man
die Zahl von 64 Zeichen bekam. Diese 64 Zeichen bestehen nun
je aus sechs positiven oder negativen Strichen. Diese Striche sind
wandelbar gedacht. Sooft ein Strich sich wandelt, geht der durch
ein Zeichen dargestellte Zustand in einen andern iiber. So haben
wir z. B. das doppelte Zeichen Kun, das Empfangende, die

Erde gg Es stellt die Art der Erde dar, das kraftvoll Hin-

gebend—é,-i—m Lauf des Jahres den Spithetbst, da alle Lebenskrifte
ruhen. Wandelt sich nun der unterste Strich, so bekommen wir

das Zeichen E E Fu, die Wiederkehr. Es stellt den Donner dar,

die Bewegung, die sich zur Sonnwendzeit in der Erde wieder
regt, die Wiederkehr des Lichten,

Wie aus diesem Beispiel hervorgeht, miissen sich nicht alle Striche
wandeln. Es hiangt ganz davon ab, welchen Charakter der Strich
hat. Ein Strich, der die positive Natur in der Steigerung enthilt,
schligt um in sein Gegenteil, das Negative; dagegen bleibt ein
positiver Strich von geringerer Stirke unverindert, und cnt-
sprechend ist es mit den negativen Strichen.

Dariiber nun, welche Striche so stark mit positiver oder negativer
Kraft geladen zu denken sind, daB sie sich bewegen, geben im
zweiten Buch Kapitel IX des ersten Abschnitts der groflen Ab-
handlung sowie der Sonderabschnitt iiber das Wahrsagen ge-
naueren Aufschlufl. Hier sei nur so viel gesagt, daBl die sich
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bewegenden positiven Striche mit Neun, die sich bewegenden
negativen Striche mit Sechs bezeichnet werden, wihrend die
Striche, die ruhen und also nur als Aufbaumaterial des Zeichens
ohne innere Sondetrbedeutung dienen, durch eine Sieben bzw.
Acht reprisentiert werden. Wenn es also im Text heif3t: » Anfangs
eine Neun bedeutet«, so heil3t das: Wenn der positive Strich auf
dem Anfangsplatz durch eine Neun reprisentiert wird, so be-
deutet er folgendes: ... — Wird er dagegen durch eine Sieben
reprisentiert, so kommt er fiir das Orakel nicht in Betracht.
Ebenso ist es mit den Sechsen und Achten. In unserem vorigen
Beispicl haben wir das Zeichen Kun, das Empfangende, das sich
folgendermalien zusammensetzt:

8 oben —_——
8 auf fiinftem Platz =~ —=—
8 auf viertem Platz =~ ==
8 auf drittem Platz ——
8 auf zweitem Platz = — —

Anfangs 6 -—

Es bleiben also die fiinf oberen Striche auller Betracht, und nur
die Sechs zu Anfang hat eine sclbstindige Bedeutung. Durch

ihre Umgestaltung geht der Zustand §§ Kun, das Empfan-

gende, in den Zustand §§ Fu, die Wiederkehs, iiber.

Auf diese Weise also haben wir eine Reihe von symbolhaft aus-
gedriickten Zustinden, die durch die Bewegung ihrer Linien
ineinander ibergehen konnen (nicht miissen; denn wenn ein
Zeichen sich nur aus Siebenen und Achten zusammensetzt, so
bewegt es sich nicht, und nur sein Zustand als ganzer kommt
in Betracht).

Zu dem Gesetz der Wandlung und den Bildern der Wandel-
zustinde, wie sie durch die 64 Zeichen gegeben waren, kommt
aun noch ein weiteres. Jede Situation verlangte eine besondere
Handlungsweise, um sich ithr anpassen zu kénnen. In jeder Si-
tuation war eine Handlungsweise richtig, eine andere falsch.
Offenbar brachte die richtige Handlungsweise Gliick, die falsche
Ungliick. Welche Handlungsweise ist nun in jedem Fall die
richtige? Diese Frage war das Entscheidende. Sie ist es, die dazu
gefithrt hat, aus dem I Ging mehr zu machen als ein gewdhnliches
Wahrsagebuch, Wenn eine Kartenlegerin ihrer Kundin sagt, dal3
sie in acht Tagen einen Geldbrief aus Amerika bekommen werde,
so kann diese nichts tun als warten, bis dieser Brief kommt —
oder nicht. Es ist Schicksal, das verkiindet wird, das unabhingig
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ist vom Tun und Lassen des Menschen. Darum bleibt alle Waht-
sagung ohne moralische Bedeutung. Indem sich in China zum
etsten Male jemand fand, der sich mit den Zukunft verkiindenden
Zeichen nicht zufrieden gab, sondern fragte: Was soll ich tun?
geschah es, daf} aus dem Wahrsagebuch ein Weisheitsbuch wet-
den muBte. Dem Konig Wen, der ums Jahr 1000 v. Chr. lebte,
und seinem Sohn, dem Herzog von Dschou, war diese Wendung
vorbehalten. Sie versahen die bisher stummen Zeichen und Li-
nien, aus denen jeweils von Fall zu Fall die Zukunft divinatorisch
erraten werden muBte, mit klaren Ratschligen fiir richtiges Han-
deln. Dadurch wurde der Mensch zum Mitgestalter des Schick-
sals; denn seine Handlungen griffen als entscheidende Faktoren
ins Weltgeschehen ein, um so entscheidender, je frither man
durch das Buch der Wandlungen die Keime des Geschehens
erkennen konnte; denn auf die Keime kam es an. Solange die
Dinge noch im Entstehen sind, kdnnen sie geleitet werden. Ha-
ben sie sich etst in ihren Folgen ausgewachsen, so werden sie
zu iibermichtigen Wesen, denen der Mensch machtlos gegen-
iibersteht. So wurde denn das Buch der Wandlungen zu einem
Wahrsagebuche ganz besonderer Art. Seine Zeichen und Linien
bildeten in ihren Bewegungen und Wandlungen geheimnisvoll die
Bewegungen und Wandlungen des Makrokosmos nach. Durch
den Gebrauch der Schafgarbenstengel konnte man den Punkt et-
halten, von dem eine Ubersicht iiber die Verhiltnisse moglich war.,
Hatte man die Ubersicht, so gaben die Worte Auskunft iiber das,
was man zu tun hatte, um der Zeit zu entsprechen.

Fiir unser modernes Empfinden ist hierbei nur die Methode,
durch Abteilen von Schafgarbenstengeln die Situation zu erfah-
ren, befremdlich. Dieser Vorgang wurde aber als ein geheimnis-
vollet betrachtet in der Weise, daB3 eben durch dieses Abteilen
dem UnbewuBlten im Menschen die Moglichkeit verlichen wutde,
sich zu betitigen. Nicht jedermann hat in gleicher Weise die
Fiahigkeit, das Orakel zu fragen. Es bedatf dazu eines klaren und
ruhigen Gemiits, das empfinglich ist fiir die kosmischen Ein-
wirkungen, die in den unscheinbaren Orakelstengeln verborgen
sind, die als Produkte der Pflanzenwelt mit dem Utrleben in
besonderen Beziehungen standen. Sie entstammten heiligen
Pflanzen.

b) Das Weisheitsbuch

Was jedoch weit wichtiger geworden ist, ist der andere Gebrauch
des Buchs der Wandlungen als Weisheitsbuch. Laotse sah dieses
Buch und wurde dadurch angeregt zu einigen seiner tiefsten
Aphorismen. Ja seine ganze Gedankenwelt ist von den Lehren
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des Buchs durchdrungen. Kungtse sah das Buch der Wandlungen
und gab sich dem Nachdenken daritber hin. Er schrieb wohl
einige Erklirungen dazu auf und iibetlieferte andere in miind-
licher Lehre seinen Schiilern. Dieses von Kungtse herausgegebene
und kommentierte Buch der Wandlungen ist es, das auf unsere
Zeit gekommen ist.

Fragen wir nach den Grundanschauungen, die einheitlich das
Buch durchdringen, so kénnen wir uns auf ganz wenige, aber
groBle Gedanken beschrinken.

Der Grundgedanke des Ganzen ist der Gedanke der Wandlung.
In den Gesprichen* wird einmal erzihlt, wie der Meister Kung
an einem FluB} stand und sprach: »So flieBt alles dahin wie dieser
FluB, ohne Aufhalten, Tag und Nacht.« Damit ist der Gedanke
der Wandlung ausgesprochen. Der Blick richtet sich fiir den, der
die Wandlung erkannt hat, nicht meht auf die voriiberflieBenden
Einzeldinge, sondern auf das unwandelbare ewige Gesetz, das in
allem Wandel wirkt. Dieses Gesetz ist der SINN des Laotse, der
Lauf, das Eine in allem Vielen. Um sich zu verwirklichen, bedarf
es einer Entscheidung, einer Setzung. Diese Grundsetzung ist
der groBe Uranfang alles dessen, was ist: Tai Gi, eigentlich: der
Firstbalken. Die spitere Philosophie hat sich mit diesem Ur-
anfang viel beschiftigt. Man hat den Wu Gi, den Ururanfang, als
Kreis gezeichnet, und Tai Gi war dann der in Licht und Dunkel,
Yin und Yang, geteilte Kreis, der auch in Indien und Europa
cine Rolle spielte:@. Aber die Spekulationen gnostisch-dua-
listischer Art sind dem Utsgedanken des I Ging fremd. Diese
Setzung ist fiir ihn einfach der Firstbalken, die Linie. Mit dieser
Linie, die an sich eins ist, kommt eine Zweiheit in die Welt.
Zugleich mit ihr ist oben und unten, rechts und links, vorn und
hinten — kurz die Welt der Gegensitze gesetzt.

Diese Gegensitze sind bekannt geworden unter dem Namen Yin
und Yang und haben namentlich in den Wendezeiten der Tsin-
und Handynastie in den Jahrhunderten vor unserer Zeitrechnung,
als es eine ganze Schule der Yin-Yang-Lehre gab, viel Aufsehen
erregt. Damals wurde das Buch der Wandlungen vielfach als
Zauberbuch verwendet, und tausend Dinge wurden in das Buch
hineingeheimniBt, von denen es urspriinglich nichts weil3, Natiir-
lich hat diese Lehre vom Yin und Yang, vom Weiblichen und
Minnlichen als Utprinzipien, auch in der fremden Wissenschaft
iiber China Aufsehen erregt. Man vermutete hier nach bewihrten
Mustern phallische Ursymbole und was damit zusammenhingt.
Zur groBen Enttduschung solcher Entdecker mufl gesagt werden,

* Lun Yi IX, 16,
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daB in dem Ursinn der Worte Yin und Yang nichts liegt, was
darauf hinweist. Yin ist in seiner Urbedeutung das Wolkige,
Triibe; Yang bedeutet eigentlich: inder Sonne wehende Banner,
also etwas Beleuchtetes, Helles. Ubertragen wurden die beiden
Begriffe auf die erleuchtete und die dunkle (d. h. siidliche und
nordliche) Scite eines Berges oder Flusses (wo aber die Stidseite
im Blick auf den FluB dunkel, d. h. Yin, und die das Licht
reflektierende Nordseite hell, d. h. Yang, ist). Von hier aus wur-
den die Ausdriicke dann auf das Buch der Wandlungen iibet-
tragen auf die beiden wechselnden Grundzustinde des offenbaren
Seins. Es verdient iibrigens bemerkt zu werden, daB sie im
eigentlichen Text des Buchs in diesem Sinn gar nicht vorkommen,
ebensowenig in den iltesten Kommentaren, sondern erst in der
groBen Abhandlung, die ja in manchen ihrer Teile schon unter
taoistischem Einflu} steht. Im Kommentar zur Entscheidung ist
statt dessen von Festem und Weichem die Rede.

Wie es sich aber auch im iibrigen damit verhalten mag, soviel
steht fest, daB aus dem Wandel und Ubergang dieser Krifte das
Dasein sich aufbaut, wobei denn der Wandel teils ein dauernder
Umschlag von einem ins andere ist, teils ein kreisformig ge-
schlossener Ablauf von in sich zusammenhingenden Ereignis-
komplexen wie Tag und Nacht, Sommer und Winter. Dieser
Wandel aber ist nicht sinnlos, sonst kénnte es kein Wissen davon
geben, sondern eben dem durchgehenden Gesetz, dem SINN
(Tao), unterwotfen.

Der zweite Grundgedanke des Buchs der Wandlungen ist seine
Ideenlehre. Die acht Zeichen stellen Bilder vor — nichtsowohlvon
Gegenstinden als von Wandlungszustinden. Damit verbindet
sich die Auffassung, die sich in Laotses Lehren ebenso wie in
denen Kungtses ausspricht, dal alles, was in der Sichtbarkeit
geschieht, die Auswirkung eines »Bildes«, einer Idee im Unsicht-
baren ist. Insofern ist alles irdische Geschehen nur gleichsam eine
Nachbildung eines iibersinnlichen Geschehens, die auch, was den
zeitlichen Verlauf anlangt, spiter als jenes iibersinnliche Ge-
schehen sich ereignet. Diese Ideen sind den Heiligen und Weisen,
die in Kontakt stehen mit jenen héheren Sphiren, durch unmittel-
bare Intuition zuginglich. Dadurch sind diese Heiligen in den
Stand gesetzt, in das Weltgeschehen bestimmend einzugreifen, und
der Mensch bildet so mit dem Himmel, der tibersinnlichen Welt
der Ideen, und der Erde, der korperlichen Welt der Sichtbarkeit,
eine Dreiheit der Urmichte. In doppeltern Sinn findet nun diese
Ideenlehre ihre Anwendung. Das Buch der Wandlungen zeigt
die Bilder des Geschehens und mit ihnen das Werden der Zu-
stinde in statu nascendi. Indem man nun dugch seine Hilfe die
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Keime erkennt, lernt man die Zukunft voraussehen, ebenso wie
man die Vergangenheit verstehen lernt. So dienen die Bilder, die
den Zecichen zugrunde liegen, eben dazu, Vorbilder zu sein fir
das zeitgemiBe Handeln in den durch sie angedeuteten Situa-
tionen. Aber nicht nur die Anpassung an den Naturverlauf wird
auf diese Weise erméglicht, sondern es wird in der groBen Ab-
handlung (II. Abteilung, Kapitel II) auch der sehr interessante
Versuch gemacht, die Schaffung aller Kultureinrichtungen der
Menschheit auf solche Ideen und Bilder zuriickzufithren. Ganz
einerlei, wie man sich zu der Durchfithrung im einzelnen stellt,
dem Grundgedanken nach ist hier eine Wahrheit getroffen.
AuBer den Bildern kommen als dritter Hauptbestandteil noch die
Urteile in Betracht. Hierdurch bekommen die Bilder gleichsam
Worte. Die Urteile deuten an, ob eine Handlung Heil oder Unheil,
Reue oder Beschimung mit sich bringt. Damit setzen sie den
Menschen in die Lage, sich frei zu entscheiden, eine gegebene
Richtung, die sich aus der Zeitsituation an sich ergeben wiitde,
eventuell zu vertlassen, wenn sie unheilvoll ist, und auf diese
Weise sich vom Zwang der Ercignisse unabhingig zu machen.
Indem das Buch der Wandlungen durch seine Urteile und seine
Erklirungen, die sich seit Kungtse daran angeschlossen haben,
dem Leser den reifsten Schatz chinesischer Lebensweisheit dat-
bietet, gibt es eine umfassende Ubersicht iiber die Gestaltungen
des Lebens und setzt ihn in den Stand, an der Hand dieser Ubet-
sicht sein Leben organisch und souverin zu gestalten, so dall es in
Einklang kommt mit dem letzten SINN, der allem, was ist,
zugrunde liegt.

ZUR UBERSETZUNG

Als nach der chinesischen Revolution (von r911) Tsingtau der
Aufenthaltsort einer Reihe der bedeutendsten chinesischen Ge-
lehrten der alten Schule wurde, lernte ich unter ihnen Lau Nai
Stian kennen, der mir zum ersten Mal die Geheimnisse des
Buches der Wandlungen erschlof. Gemeinsam gingen wir an
die Arbeit. Er erklirte den Text auf chinesisch, und ich machte
mir Notizen. Dann iibersetzte ich den Text fiir mich ins Deutsche.
Darauf iibersetzte ich ohne Buch meinen deutschen Text ins
Chinesische zuriick, und Lau Nai Siian verglich, ob ich in allen
Punkten das Richtige getroffen. Dann wurde det deutsche Text
noch stilistisch gefeilt und in seinen Einzelheiten besprochen.
Ich habe ihn dann noch drei- bis viermal umgearbeitet und die
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wichtigsten Erklirungen beigefigt. So wuchs die Ubersetzung
heran. Sie ist — in zehnjdhriger Arbeit — nach folgenden Grund-
satzen vollendet worden, deren Kenntnisse die Lektiire wesent-
lich erleichtern diirfte:

Die Ubersetzung des Textes ist so kurz und konzis wie moglich
gegeben, um den archaischen Eindruck, den er auch im Chine-
sischen macht, zur Geltung kommen zu lassen.

Um das Eindringen in das Werk auch dem Nichtfachmann még-
lichst zu erleichtern, wurde zunichst im ersten Buch der Text
der 64 Zeichen mit sachlicher Erklirung gegeben. Man lese zu-
nichst diesen Teil durch auf die Gedanken hin, die darin gegeben
sind, ohne sich storen zu lassen durch die Formen- und Bilder-
welt. Man verfolge z.B. das Schopferische in seinem stufenweisen
Fortschritt, wie er mit Meisterhand gezeichnet ist in dem ersten
Zeichen, und nehme zunichst ruhig die Drachen mit in Kauf,
wie sie nun einmal dastehen. Auf diese Weise bekommt man eine
Vorstellung davon, was chinesische Lebensweisheit iiber die ver-
schiedenen Lebenslagen zu sagen hat.

Im zweiten Buch fogl t dann die Erklirung, warum alles so ist.
Es ist da das notweniigste Material zum Verstandnis der Struk-
tur der Zeichen zusammengetragen, aber nur das absolut not-
wendige, und soviel wie moglich wurde nur das ilteste Material,
wie es in den Anhingen, fen sogenannten zehn Fliigeln vor-
handen ist, gegeben. Diese Fligel wurden nun soweit wie még-
lich an den Text aufgeteilt, um eine leichtere Ubersicht zu
ermoglichen, nachdem thre sachlichen Angaben auch schon im
ersten Teil im Kommentar mit verwendet wurden. Wenn man
also in die Tiefen des Wissens vom Buch der Wandlungen ein-
dringen will, ist das zweite und dritte Buch und auch das dritte,
das §ie Kommentare enthalt [Grofle Ausgabe, 25. Auflage 2000],
nicht zu entbehren. Andererseits sollte das Fassungsvermogen
des europiischen Lesers nicht auf einmal mit allzuviel Unge-
wohntem belastet werden. Das eine kann als feste Uberzeugung
ausgesprochen werden, dafl jedermann, der sich das Wesen des
Buc%ws der Wandlungen wirklich zu eigen gemacht hat, dadurch
bereichert wird an Erfahrung und wirklicEem Lebensverstind-
nis.

RICHARD WILHELM (1923)
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I Ging
Das | Ging ist das &lteste Buch Chinas. Seit Richard Wilhelms epochaler Ubersetzung des
chinesischen Originals wird es weltweit gelesen, studiert und befragt.

Der hochwertige Schuber enthalt auRerdem die drei weiteren wichtigsten chinesischen
Weisheitstexte in der klassischen Ubersetzung von Richard Wilhelm:

Laotse, Tao Te King

Das Tao Te King ist die berihmteste Schrift chinesischer Weisheit, in der der ,grol3er Meister*
Laotse seine philosophischen und zugleich praktischen Anweisungen zu mitmenschlichem
Verhalten weitergab.

Dschuang Dsi, Das wahre Buch vom sudlichen Blutenland
Das wahre Buch vom stdlichen Blutenland ist eines der groRen Weisheitsbiicher der
Weltphilosophie und ein Hauptwerk des Tao.

Kungfutse, Gesprache Lun YU

Niemand, der sich mit China beschaftigen will, kann an der Personlichkeit des Kungfutse vorbei.
,Die Gesprache des Konfuzius sind das &lteste vollkommene geistige Portrat eines Menschen.”
Elias Canetti
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