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Kapitel 4 - SchluBbetrachtung

Im folgenden und letzten Abschnitt dieser Studie zu den shanzhi will ich einen
Briickenschlag versuchen, der mehreres vereint. Es steht das Material der SZ als
Ganzes und in seinen sezierten Teilen zu Verfiigung, und man kann nun den viel-
faltigsten (seichten und tieferen) Fragestellungen nachgehen. So kénnte man, geristet
mit allerlei wissenschaftlichem Instrumentarium, darangehen zu prifen, ob die sehr
spat erfolgende Entwicklung einer aufklarerisch argumentierenden chinesischen Na-
turanschauung tatsachlich nur in der Abtrennung von religidser “Wahrheit” er-
maoglicht wurde oder doch vielmehr deren letztgiltige und trotzdem unfertige Verma-
chenschaft war.! Eine weitere Méglichkeit, das Material zu befragen, besteht darin,
die ungemein groRziigig mit allen erdenklichen Attributen angereicherten Berge
Chinas als Beispiele fur einen konstruierten, hochgradig verdichteten und artifiziellen
Raum (sie sind nicht konstruierte Natur!) aufzufassen, um sie auf der Ebene der
Abstraktion in einen methodischen Diskurs mit westlichen Vorstellungen von Raum
und seiner Organisation zu stellen. Dieser zweite Weg soll hier diskutiert werden.
Dabei wird nicht allzuweit auszuholen sein, da uns mit den Arbeiten von Lefebvre?,
Koyré, Sopher®, Jammer, Bollnow, Blumenberg und deren synthetisierenden Nach-

fahren exzellente, nachgerade auch sehr unterschiedliche, aber doch ungemein be-

! Vgl. dazu Kubin 1985, op. cit., S.329 f. Eine “Vermenschlichung von Natur”, wie Kubin
auf S. 331 erst fir die Song-Zeit reklamiert, scheint mir dbrigens schon friher gegeben. Die
Anthropomorphisierung bestimmter Naturrdume ist eines der altesten Mittel der Menschheit,
der “Angst” (S. 330) Herr zu werden, ohne unkontrollierbaren Naturméchten anheimzufallen.
2 Henri Lefebvre (Jahrgang 1901) gilt als “one of the great French intellectual activists of the
twentieth century” (so das Nachwort von David Harvey zum hiernach zitierten Hauptwerk
Lefebvres: “The Production of Space”, S. 425). Seine zahlreichen (kulturpessimistischen)
Arbeiten zu unterschiedlichsten Aspekten des Alltagsleben, spater zu Themen wie der
Ideologie des Strukturalismus, Gber Marx, Nietzsche, Pascal, Lukacs, zu “urban space” etc.
ubten groRen EinfluB auf die intellektuelle Entwicklung Frankreich nach dem Kriege aus.
Sein philosophisches opus magnum, “La Production de I’espace” genannt, erschien bereits
1974 bei Anthropos in Paris, erfuhr aber erst 1991 auch Beachtung in weiteren Kreisen
mittels der (sehr guten) Ubersetzung ins Amerikanische von Donald Nicholson-Smith
(Blackwell, Oxford UK & Cambridge USA). Aus Frankreich stammt ebenso ein weiteres
wichtiges Werk zur Raumforschung, welches Konzepte und Beobachtungen von Mauss,
Levi-Strauss, Granet und von Philosophen wie Foucault und Lebeuf thematisch
zusammenzieht: “Anthropologie de I’espace”, hrsg. von Francoise P.-Lévy und Marion
Segaud am Centre Georges Pompidou und dem Centre de Création Industrielle, Paris 1983.

® Eine brauchbare Definition findet sich bei Sopher (The Geography of Religions; Prentice-
Hall, Englewood Cliffs, N.J., 1967): “One concern of the geography of religions is how the
land provides a record of religious systems, their associated institutions, and the patterns of
religiously conditioned behaviour.” (S.24).
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fruchtende Gedanken aus der Interpretationsgeschichte der Raumvorstellungen in der
westlichen Welt zu Verfugung stehen. Was uns fehlt, ist (wie so oft, wenn man ein
Lexikon z. B. der Weltliteratur aufschlagt) der Teil “China”. Dieser wurde von
Needham nur gestreift und von Yee in seiner (sehr traditionell ausgerichteten)
Geschichte der Kartographie gar nicht behandelt. Eine “Geschichte der
Raumvorstellungen Chinas” beinhaltet eben nicht nur phylogenetisch operierende
kosmologische “patterns”, sondern fuhrt eine auch soziokulturell operierende Arbeit
im und am real-physikalischen Raum im Sinne einer scientia activa et operativa als
zentrale These auf ihrem Banner. Sie wirde, kurz gesagt, ahnlich auszusehen haben
wie Koyrés Untersuchung “From the Closed World to the Infinite Universe™, nur
lautete der Titel (zynisch ausgedriickt) vermutlich genau andersherum: “Vom
unendlichen  Universum zur geschlossenen Gesellschaft”. Eine derartige
Untersuchung ist mir jedoch in China noch nicht begegnet, und es bedirfte ohnehin
mehrerer Ansatze unter Beriicksichtigung solch methodischer Ausgangspunkte und
Fragestellungen, wie sie Sopher, Lefebvre etc. ins Felde fuhren, um den Gegenstand
(aufgespalten in sein landschaftliches und sein urbanes Element) als solchen unter
diskursive Kontrolle zu bringen. Fragestellungen dieser Art scheinen aber z. Zt. im
schnelllebigen, den “Raum vernichtenden” ° China nicht in Mode. Dies gibt dem
Fragesteller die Zeit, die er braucht, um einen kleinen Stein ins Rollen zu bringen, in
der Hoffnung, zu einem spéteren, nicht allzu entfernten Zeitpunkt diesen wieder
aufgreifen und - methodisch besser gerlstet - seine derzeit noch rauhe Oberflache

weiter glatten und schleifen zu kénnen.

Der Raum und seine unterschiedlichen Qualitaten
Der religiose Mensch, so sagt Mircea Eliade, habe spezielle Beweggriinde zur

Integration und “Kosmologisierung” unbekannter Rdume. Es handele sich bei diesen

* Hrsg. von der John Hopkins Press, Baltimore 1957; Titel der dt. Ausgabe: “Von der
geschlossenen Welt zum unendlichen Universum”, Frankfurt, Suhrkamp, 1969 u. 1980.
>Prigge, op. cit., S. 37, kapitalistische Produktionsverhaltnisse diskutierend “...einer
‘Okonomie des Raumes’ , insofern der Gewinn von Zeit Effekt der geographischen
Verengung und architektonischen Disziplinierung der ‘Raumsphdre von Arbeit’ bedeutet:
Zeit zu sparen durch Raumvernichtung (man betrachte auch das - tautologische! - Wort
“Ballungszentrum”; Anm. d. Verf.) ist ein elementarer Mechanismus Kkapitalistischer
Okonomie, der auch gegenwartig wirkt.” Das “Auswaiden” der chinesischen Innenstadte
(Peking, Shanghai insbesondere) besonders in den letzten zwei Jahrzehnten verleiht diesem
Verdrangungswettbewerb des Raumes durch die Zeit neue Dimensionen und bekommt eine
neue, furchterregende Qualitét.
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Vereinnahmungen immer um einen Akt der Konsekration. Die Organisation des
Raumes sei eine Wiederholung des paradigmatischen Wirkens der Gotter: "To

organize space is to repeat the paradigmatic work of the gods.”®

Daraus folgt laut
Sopher, fur einen der Protagonisten der Fachrichtung Religionsgeographie, Erich
Isaac, sprechend, daR “the study of man’s applications of the cosmic or ideal pattern

to the earth’s surface is what Erich Isaac understands to be religious geography”. ’

Die Frage, die Isaac im Zusammenhang mit dem “ideal pattern” (und darunter kann
man sowohl das quadratische Raster von Salt Lake City in Utah ebenso wie den
diachronisch - rund und quadratisch - geometrisierenden Entwurf des Himmelsaltars
Tiantan K3 in Peking verstehen oder das Schweizer Konzept des Idealraumes aus
dem 18. Jahrhundert) aufstellt, ist die Frage nach dem Equilibrum von genetisch
bedingter, auf Raumunterwerfung hinzielende Territorialitdit und dem Status an
Sicherheit und Identifikation, welcher erreicht wird durch “flankierende
MaRnahmen” wie der Sakralisierung (oder auch Tabuisierung) bestimmter Gebiete
innerhalb oder an der Peripherie des je bewohnten (okkupierten) Gebietes. Eine
dieser in China ergriffenen MaBnahmen zur Markierung des eigenen Territoriums
war die sehr fruhe Definition eines spatialen “frameworks” qua Benennung der
Himmelssaulen (tianzhu K#¥ ist ein sehr gebrauchlicher Name fir Berge bzw.
einzelne Gipfel), innerhalb dessen sich Leben als gesichertes soziales
Ineinandergreifen von Handlungen “ereignen” konnte. Es ist in diesem
Zusammenhang muRig darlber zu diskutieren, was wohl passiert wére, hétten die
Jurchen in der Song-Zeit nicht die Hauptstadt angegriffen, sondern zuerst den
Taishan, den Reichsverweser und MeRpunkt aller Seelen, “rasiert”. So aber
begniigten sie sich mit dem oben bereits erwéhnten Berg Genyue R ## in Kaifeng,
was als symbolischer Akt realer Aggression bereits genug Signifikanz in sich trug,

um das Ende der nérdlichen Song zu verkiinden.®

® Mircea Eliade: “The Sacred and the Profane: the Nature of Religion” (New York, Harper &
Row, 1961, S.32); zitiert nach Sopher: Geography of Religions, op. cit., S.30.

’ Erich Isaac: Religious Geography and the Geography of Religions; in: “Man and Earth”
(Boulder, Univ. of Colorado Press, 1965, S.5-7)

® DaR dies durchaus kein unvorstellbarer militarischer Schachzug gewesen ware, belegt
folgende, aus Korea uberlieferte Geschichte: In einem der japanisch-koreanischen Kriege des
18. oder 19. Jahrhunderts geschah es, dafl die Japaner Spione nach Korea sandten mit dem
Auftrag, die Herzen der (heiligen) Berge aufzufinden, und diese unschédlich zu machen als
Kraftespender des koreanischen Volkes. Zu diesem Behufe, wenn die Japaner das Herz eines
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Der eben angesprochene spatiale Rahmen entspricht in je hoherer Qualitat dem
Anspruch an die Isaac’sche Vorstellung eines “ideal pattern”, je mehr Landschaft und
Raum zum einen (frih) mythologisiert, zum anderen (spat) ideologisch konstruiert
wird.® Denn Raum stellt sich nicht als “neutraler Behalter gesellschaftlicher
Verhaltnisse, die sich in ihn einschreiben wie in eine leere Flache”® dar, sondern
symbolisiert die Beziehungen und Geflechte seiner durch gesellschaftliche Krafte
gepragten Inhalte (z. B. des Netzwerks der daoistisch formierten dongtian JilX).
Chinesische Berge sind in sehr hohem MaRe Konstrukte gesellschaftlicher Krafte, die
unterschiedliche Kleider tragen, d.h. unterschiedliche Interessen vertreten. Obwohl in
den SZ fast gar nicht thematisiert, bilden zumindest Teilbereiche von Bergen
geomantisch kodierte Grundkompositionen, die auf das Wohl eines Verstorbenen,
eines Clans oder einer Gemeinde abzielen' und die raumliche Anordnung von
Architektur (inklusive. Grabstétten) stark beeinflussen. Trotz dieser “erdkundlichen”
Grundlagen sind Berge aber nicht nur monokausale Produkte einer ehedem vielleicht
megalithisch orientierten Kultur oder setzen sich als numinose Radiatoren aus der
Summe ihrer divinisierten Gebdude und Graber zusammen, sondern weisen noch
andere Dispositive von Verflechtungen konkreter historischer Praktiken auf, die sich

in verschiedenen Qualitdten von Raum und in geographisch getrennten (zumeist, aber

Berges gefunden zu haben glaubten, wurden lange Eisenstangen l&ngs und quer ins Gestein
getrieben, die noch heute zu sehen sind, und seit kurzem im Zuge einer nationalen und
religiosen Erneuerung der Koreaner unter buddhistischer Leitung aus den bezeichneten
Stellen der Berge allmahlich entfernt werden. Der Terminus “Berg-Herz” kann auch fir die
Berge Chinas belegt werden. So verzeichnet die Karte des Qingliangshan zhi (alias
Woutaishan) eine zentrale Stelle innerhalb eines Ringes von Gipfeln als |11 /L.

% DaR sich dabei Uberlagerungen ergeben, im konkreten Fall eine Religion eine andere ablost
und damit Ort und Raum véllig neu gestalten muB, ist eine neuerdings in den Fokus der
Forschung gertickte historische Gegebenheit. Es gibt einiges an neuerer Literatur zu diesem
Thema. Angewandt auf China vgl. Bernard Faure: “Relics and Flesh Bodies: the Creation
of Ch’an Pilgrimage Sites” (in: Naquin/Yu: Pilgrims and Sacred Sites, op. cit., S.150-189).
Auf S, 160 heiflt es: "There is a dialectical movement from place to space and from space
to place - the new place being redefined in Ch’an terms. The reterritorialization of Ch’an
was accompanied by a remythologization.”

19Zitiert nach Prigge: Zeit, Raum und Architektur, op. cit., S.115.

vgl. Reiter 1980: Bergmonographien als geographische und historische Quellen, ZDMG
130/2, S.401: “Ausdricklich geomantische Interpretationen finden sich im LSC (gemeint ist
das analysierte Lushan ji; Anm. d. V.) nur selten.” Dies kann ich im Blick auf die von mir
durchgesehenen SZ nur bestétigen. Berg-Geomantik, shanfa [L1 % genannt, ware im Prinzip
geeignet, um die Grundmatrix geographischer Vermessung und Bezugssysteme zu liefern,
aufgrund derer viele raumrelevanten Entscheidungsprozesse “droben am Berge” gesteuert
werden (ein Beispiel ist die Ausrichtung des Grabes von Sun Yat-sen, das Zhongshan ling
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beileibe nicht immer!) Bereichen niederschlagen. So schlage ich vor zu differenzieren
zwischen

a) dem sakralen Raum (Tempel, Kldster, dongtian fudi etc., oftmals mit darin
enthaltenen Naturheiligtiimern wie Baumen, Felsen, Hohlen etc.).*?

b) dem sakular verwalteten und bewirtschafteten, relativ ungeschutzten
“Alltagsbereich” der laobaixing & F %, d. h. der gewdhnlichen Leute.

c) sowie tabuisierten oder hegemonial verwalteten Regionen wie “summer retreats”
oder Jagdparks etc., d. h. spatiae ludi und Rekreationsgebiete. =

All diese Lebensbereiche begrenzen einander, Uberlappen sich oftmals und werden zu
bestimmten Zeiten von sich zu Pilgerstromen wandelnden Menschenscharen

durchlaufen.** Zur Orientierung in diesen so unterschiedlichen “Zonen” dien(t)en

H1iL % am Jinling 4% bei Nanjing), hat aber kaum Beriihrungspunkte mit der “héheren”
Asthetisierung von Landschaft, wie sie sich in den Bergbeschreibungen etc. niederschlagt.

2 Damit determiniert sich die Hierarchie der Gotter durch die (sich vertikal abbildende)
Hierarchie des Berges. Durch die Hierarchisierung des Raumes wird er seiner neutralen
Homogenitat beraubt, was wiederum dem Menschen erlaubt, den Goéttern ihren Platz
zuzuweisen. Denn: “Wie schon Bruno (gemeint ist Giordano Bruno; Anm. d. Verf.) erklérte,
gibt es fir Gott keinen Grund (auch keine Mdglichkeit), zwischen den >>Orten<< eines
vollig homogenen Raumes einen Unterschied zu machen und sie unterschiedlich zu
behandeln.” (Koyré, op. cit., S.80). Wie allgemein bekannt, ist China ein Vielvilkerstaat
sowohl was ethnische Gruppen anlangt als auch was die Welt seiner ~ Gotter betrifft. So steht
jedem Gott sein Platz zu, wobei um so sorgféltiger verteilt wird, je potenter der Ort gedacht
wird. Es wird also eine untergeordnete, nicht den Hochreligionen wie Buddhismus oder dem
zeitweilig vom Throne favorisierten Daoismus zuzurechnende (oder von diesen aus Griinden
der steigenden Attraktivitdt und des “marketings” vereinnahmte) Gottheit nicht auf dem
Hauptgipfel des Wudangshan zu finden sein.

3 \vgl. Edward Schafer: “Hunting Parks and Animal Enclosures in Ancient China”; in:
Journal of the Economic and Social History of the Orient, 1968, vol. 11, S. 318-343. Zum
Prototypen der Umwandlung eines ehedem sakralen Landschaftsbereiches in einen
regenerativen, modernen (westlichen!) Vorstellungen von “Entspannung” entsprechenden
“Wohnraum” ist der von Reiter

so eingehend studierte Lushan, der Anfang des Jahrhunderts fiir die vornehme Gesellschaft
aus Hankow, Shanghai und von innerchinesischen Handelsstationen zum klassischen summer
retreat avancierte. Im Zuge dieser Vereinnahmung wurden viele seiner landmarks vollig neu
(englisch) definiert und toponymisiert; somit bildete sich eine auf die Bedurfnisse des
“modernen” (westlichen) Menschen abzielende, représentative Raumerneuerung heraus, die
von Albert Stone trefflich in seinem Buch zum “Historic Lushan” (er meinte eigentlich den
“neuen” Lushan!) festgehalten wurde. Es gehort zum Allgemeinwissen des Sinologen, daf
Mao Zedong hier seine berlihmte Lushan-Konferenz (1959) einberief und auf die bereits
vorhandene - moderne - Infrastruktur (kein anderer Berg hatte etwas &hnliches vorzuweisen)
zuriickgreifen konnte. Auch Vietnams Fuhrer Ho Chi-min war in den sechziger Jahren am
Lushan Gast der chinesischen Regierung.

4 Sie kénnen auch (auBerhalb einer zivil-religiésen ) von einer Stunde auf die néchste
militarisiert werden und unterliegen dann wieder vollig neuen Ordnungskriterien und
Bedingungen. Da aber die SZ nicht von militarischen Operationen berichten und sich auch
sonst nicht als strategische Orte zur aggressorisch ausgerichteten Erlangung der
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Zeichen oder Symbole, die man auch als eine a) entweder natirliche, oder b)
konstruierte Semiotik (oder eine Kombination von beiden) auffassen kann. Dabei sind
far die Pilger die Gotter die “Herren der Zeichen” (der Begriff “von Geisterhand
erschaffen”, shengong L, wird 6fter gebraucht, z.B. im Zusammenhang mit
seltsamen Gesteinsformen), d. h. sie geleiten den Suchenden, aufwarts Strebenden
hinauf zu den wolkenverhangenen Gipfeln, an denen sich das Qi kon-zentriert (man
vergleiche die Erklarung des Shuowen jiezi it 3Cf#5 zum Zeichen fir yun 2,
Wolke *°). DaR sich dabei die SZ ab dem Beginn der Qing-Zeit nicht notwendig als
unabdingbare Reiseratgeber flr Pilger aufdrangen, hangt einerseits mit dem
“durchburokratisierten” Stil der Kompilierung zusammen (der hdchstens eine Sektion
— Reisekundliches - youfa /£ fiir Unbedarfte konzidiert', aber sonst nur sehr
sporadisch Ratschléage oder Anleitungen fur die “Gaste des wohlriechenden Rauches”
xiangke 7% bereitstellt!’), hat aber auf der anderen Seite seine Beweggriinde in der
traditionell stark schongeistigen Farbung der Naturanschauung und Naturbe-
schreibung, die sich an eine andere Leserschaft richtet als an die nur saisonal und mit
meist wenig Einfluf ausgestatteten gewdohnlichen Pilgerfahrer. Die Bemerkung im
Emeishan zhi, daR der Berg ein Ort sei, auf den der gebildete Mensch (dashi K *=;
und nur von diesem ist die Rede) entsprechend (ethisch) adaptiv reagiert, spricht flr
das elitare gesellschaftliche Element, welches sich in den SZ immer pragnanter
herausbildet und das bis dato vorherrschende elitar religiése Element der Song- bis
Ming-zeitlichen SZ ablost.*®

Weltherrschaft erweisen, darf diese Komponente als “kreative” Kraft einer neuen
Raumordnung hier vernachléssigt werden.

5 Kap. 11 T : “Wolken sind das Qi der Berge und Gewasser “(ZE [LI )15 ).

'° Dies trat auch nur einmal bei 40 untersuchten Texten auf.

" Als Ausnahme dieser Regel bin ich versucht, das Eshan tuzhi WL [&E& von 1887
anzusehen, obwohl ich mir keineswegs sicher bin, welche Klientel die beiden Autoren Huang
Shoufu und Tan Zhongyue bei der Abfassung dieses (von Phelps ins Englische (ibersetzten)
“Ilustrated Guide Book” im Auge hatten. Der Ménch Sheng Qin 528k jedenfalls, der im Juli
1935 das Vorwort zur englischen Ubersetzung verfaite, schlieRt seine Laudatio auf den Berg
selbst ab mit den (von Phelps etwas tberschwenglich Ubersetzten) Worten und dem Wunsch:
“I sincerely hope that fine scholars, men of fame of today who intend to travel to Omei, will
find pleasure (%) in something more than the supurb scenery.” (op. cited, S. XXVI1). Kein
Wort also von Pilgerscharen, die angelockt werden sollen, sondern ein Aufruf an die Elite
(aus Ost und West diesmal), sich mitsamt des besprochenen Fuhrers zum Berg aufzumachen
und damit in einen Zustand des kuai (})-Seins zu versetzen.
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Zum sakralen Raum

Ich habe oben von den drei Arten von Raumen gesprochen, die sich in den Bergen
wiederfinden und Uber deren Deckungsverhaltnis zur “Realitdt” des Verschrifteten
noch das eine oder andere Wort gesagt werden muf3. Wenn ich vom sakralen Raum
spreche, so meine ich damit Tempel, Kloster, den Gottern (oder Geistern) geweihte
Bereiche, die dort symbolisch oder als Emanationen prasent sind und deren
Existenzanspruch von entsprechend eingeweihten Priestern verwaltet wird. Manche
dieser Rdume kdnnen sehr klein sein. Ein Heiligenstock, die meist in Fels gehauenen
Nischen kan #& geniigen, um géttliche Anwesenheit zu demonstrieren. Sie wirken als
Agens auf den Reisenden, der ihren EinfluRbereich, einen nicht néher bestimmten
Raum, nur durchstreift, ohne zwingend festgehalten zu werden. Andere sakrale
Raume sind ummauert und von einer Monumentalitat, die ihnen Ewigkeit und immer
schon Présenz  verleihen soll. Ein Beispiel, vielleicht *“das” Paradebeispiel
uberhaupt, welches sich hier anflihren lai3t, ist die vom Ming-Kaiser Cheng Zu (1403-
1425) befohlene Konsekration des Hauptgipfels des bereits mehrfach erwéhnten Wu-
dangshan. Der gesamte Gipfelbereich wurde zur Weihestatte des “Dunklen Kriegers
xuanwu LK (d. h. des Gottes Zhen wu E 1) erklart. Zur Verdeutlichung dieser
Tatsache und zur Abgrenzung des Territoriums des Dunklen Kriegers wurde eine
hohe Mauer unterhalb des eigentlichen Gipfels errichtet, die diesen vollkommen
einschloB und nur tber die “Himmelstore tianmen XK FH” passierbar war. Die Mauer
wurde handwerklich exakt so ausgefuhrt wie die Mauer des neuen Kaiserpalastes in
Peking, in eben dieser ocker-rotlichen Farbung. Dieser Wall fungiert hier als eine Art
représentativer Fassade, die schutzt und zugleich verbirgt, was des Kaisers ist: Cheng
Zus innige Beziehung zum Dunklen Krieger, der ihm einst - der Uberlieferung nach -
half, die entscheidende Schlacht am Dongting-See zum Erlangen des Reiches zu
gewinnen. Es ist eben diese Beziehung, die durch die Umfriedung des Raumes
konserviert werden soll. Dabei bedient sich die Staatsgewalt ihrer Macht Uber die
Architektur; einer Macht, deren Représentationssystem in Form von Zeichen und
Gestalt (hier die Farbe der Mauer, die auf Schildkréten ruhenden Stelen weiter unten
am Berg, die Tore etc.), uberall und von jedermann verstanden wird. Die am

Wudangshan zur Ausfiihrung gekommenen Baulichkeiten stehen dabei flr den

'8 Emeishan zhi (T26), Kap. 2, S. 26b (reprint S. 111): “...ze ce shan wei dashi ying hua zhi di
HIf el 2 K+ b2
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aufgelosten, harmonisierten Widerspruch zwischen Monument und Gebdude. Was
Lefebvre spater so beklagen sollte in seiner Geschichte der Urbanisierung - die
“tendency ... which has destroyed monumentality” unter der Pramisse, dal3 “buildings
are to monuments as everyday life is to festival, products to work..., concrete to
stone” *°: hier hat diese destruktive Tendenz nicht stattgefunden, nie eingesetzt, und
gerade dadurch ist eine gewisse Reinkultur des rdumlichen Ausdrucks (von Macht,
von Ergebenheit, aber auch von Abhdngigkeit und Verantwortung seitens der
“Pfleger” vor Ort) verblieben, die noch heute beriihrt und die Vergangenheit

wiederbelebt.?°

Der Alltagsraum und der hodologische Raum

Wenden wir uns kurz dem zweiten Typ Raum (den dritten werde ich als wenig
relevant Uberspringen) zu, dem der arbeitenden Bevolkerung. Die Frage, die sich in
diesem Kontext stellt, lautet: gibt es diesen Raum in den SZ und existiert die von der
modernen chinesischen Sozialforschung (sowohl in Taiwan als auch in der
Volksrepublik) als “Bergpopulation” shanmin LI & apostrophierte Gesellschafts-
schicht in den untersuchten Quellen? Die Antwort ist im wesentlichen ganz einfach:
ja, der Raum existiert, aber er gehort den anderen, nicht der “produzierenden Masse”.

Der Alltagsraum als Produktionsraum gehort als eine von vielen Ingredienzen zum

19) efebvre 1991, op. cit, S. 223; eine Seite zuvor definiert Lefebvre, was er als die
hervorstechendsten Eigenschaften eines Monumentes versteht: “a monumental work does not
have a ‘signified’ (or signifieds); rather, it has a horizon of meaning: a specific or indefinite
multiplicity of meanings, a shifting hierarchy in which now one, now another meaning comes
momentarily to the fore, by means of - and for the sake of - a particular action.” ...Und
weiter:  “The mortal moment (or component) of the sign is temporarily abolished in
monumental space.” (S. 222).

20 Das Da Yue Taiheshan zhi (T30) beinhaltet einen sehr ansehnlichen Kartenteil, aus dem die
hier aufgenommene Teilkarte mit dem ummauerten “golden peak” 4:1H stammt. Zum
Wudangshan und der Anordnung seiner Kldster, vor allem des groen Zixiaogong S8 &=
erschien am 26.12. 1988 in der Uberseeausgabe der Renmin ribao (haiwaiban) A X H¥#
(BSMR) ein Artikel, der eine beispiellose Reklamierung von Land durch Religion
“aufdeckt” und Parallelen zieht zur Oberflachenbeschaffenheit und Raumanlage des Jingshan
sl (alias “Kohlenhiigel”) in Peking. Danach soll in beiden Fallen durch Baulichkeiten
allergrofiten Stiles und Ausmalies eine spatiale, omniprasente Manifestation des “Dunklen
Kriegers” xuan wu % & in die Landschaft gestanzt worden sein, die in Peking anhand von
Luftbildaufnahmen und genauen Vermessungen des Landesamtes fiir Vermessungstechnik
von diesem als erkennbares topographisches Phdnomen erkannt wurden, aber fir l&ngere Zeit
ein unauflosbares Rétsel darstellten, bis ein des Daoismus kundiger Kopf identische
Strukturen am Wudangshan feststellte und das Ré&tsel (man nannte es das Ratsel der sitzenden

Figur des Jingshan [l A44) loste.
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Erfahrungsraum der Dichter. Und es sind hier nicht diejenigen volksnahen Dichter
gemeint, die Holzfallerlieder oder die prosaische Bergliteratur wie z. B. das
Guacangshan en chou ji 1% & [l BT 2 verfaBten. In den SZ kommen vielmehr
all jene zu Wort, die illustre Freunde verabschieden oder ebenso illustre Einsiedler
aufsuchen (meist, als Gipfelpunkt des schreibenden, mit sich selbst kokettierenden
Manierismus, ohne sie zu finden); solche, die das Dao am Berg suchen, Guanyin
verehren, Stelen entziffern kénnen oder Kraft aus der Naturbetrachtung schopfen fiir
den alltaglichen Kampf bei Hofe. Allen gemein ist eine relativ hohe Sprachkultur, die
Fahigkeit, das metrische MaR einzusetzen und Reimdichtung mit gelehrten
Allusionen anzureichern. Bergarbeiter, die teils unter extremen Bedingungen
arbeitende Landbevdlkerung, evtl. gar Minderheiten, denen Berge als Wohnraum und
Ruckzugsgebiete zugleich dienen, haben wenig Platz in den SZ. lhre Felder aber
gehéren als in mu BA abgerechnete, abstrakte Einheiten ohne weiteren Aussagewert
(gewissermafen als anonymisierter Lebensbereich) in die Biicher der Blrokraten
guanshu ‘E'#, die von Amts (oder von “Klosters” wegen) Pacht und
Besitzverhéltnisse daraus ableiten und selbige kontrollieren. Wie an anderer Stelle
bereits betont, stellen die Lokalchroniken - welcher Couleur und Zeit auch immer -
ebenfalls eine Art administratives Handbuch (guanshu ‘B 3&) dar. Im Sinne Lefebvres
(dessen marxistische Pragung unleugbar ist und grade hier wertvolle Hilfestellung
leistet) kdnnte man demnach von einer (methodisch ausgeftihrten) Unterschlagung
eines ganzen Spektrums von sozialem Raum sprechen, ndmlich dem, der den
Klostern und sonstigen religidsen Institutionen zuarbeitenden Produktivkraften als
Lebensraum dient.

Obwohl das in diesem Raum produktiv agierende Objekt kaum vorkommt und ihm
damit auch der Wert der Uberlieferung abgesprochen wird, finden sich doch einzelne
Komponenten dieses Lebensbereiches in verschrifteter Form (lyrisch oder prosaisch)

wieder.

! Dieses Werk enthalt historiserende Geschichten zur Kampfkunst (wushu #77) , die
anscheinend schon immer ein sehr interessiertes Publikum hatten (zusammengestellt von Wu
Yue 528 - dieser Name ist vermutlich. ein “nom de plume” - und hrsg. von der Zhongguo
gingnian chubanshe, Beijing 1983); es existieren mehrere mit Bergen zusammenhangende
Wushu-Schulen, z. B. die des Wudangshan, des Songshan, Laoshan etc. Mir ist jedoch kein
SZ bekannt, welches sich in dieser Angelegenheit zum Anwalt einer bestimmten
Kampfestradition gemacht hatte und in dem derartige Praktiken durch den Kompilator
beriicksichtigt, geschweige denn besonders in den VVordergrund gertickt worden ware.
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Man hort das Lied der Holzfaller als klangliche Kulisse, man sieht die Boote der
Fischer, die auf den Flussen und Weihern zwischen den Bergen ihrem Beruf nach-
gehen. Die besonderen Schreine, Altére und Tempel, die aus den Glaubensinhalten in
Form von religdsen Kulten eben diesen Berufsgruppen® resultieren und die - nur fiir
sich genommen - auch eine Kulturlandschaft gestalterisch verdndern kdnnen (von
denen aber keineswegs gesagt ist, daR sie in irgendeiner Weise in Ubereinstimmung
stehen mit den religiésen Traditionen, fir die der Berg sonst bekannt ist; sie tragen
auch nicht oder nur sehr wenig zur wichtigen Bestimmung eines numinosen Mittel-
oder Kulminationspunktes bei - nicht immer muf? dieser ja auf einem Gipfel liegen -
der von regionaler Relevanz ware und sich sozialgeographisch “vermarkten” lieRe),
fallen jedoch wieder dem Rotstift, d. h. der selektiv und selbstreflexiv arbeitendem

Kompilationsweise der SZ zum Opfer.

Eine andere “Berufsgruppe”, deren Residenz sich uber fast alle Bereiche (auch solche
in den extremsten Regionen) eines Berges erstreckt, sind die in einigen SZ erwahnten
Eremiten und Einsiedler. Diesen vermeintlich allen sozialen Bindungen und
Verpflichtungen entfliehenden Individuen bedeutet der einmal gewahlte Ort
Permanenz, Mittelpunkt und kontrollierter Handlungsraum gleichzeitig. Mangels
gesellschaftlichen “Ausgleichs” setzt der Einsiedler seine Bereitschaft zum Mangel
um in teilweise spektakuldre Posen, wie die in den rohen, senkrecht aufragenden Fels
gehauenen Einsiedlerh6hlen am Huashan und anderswo unschwer dokumentieren. Sie
befinden sich gewissermalien auflerhalb der Welt, weil sie, und nur sie selbst, Gber
die Verbindung zu ihr herrschen. Die steil herabhédngenden Eisenketten und in den
Fels gekerbten Stufen stellen &uRerst fragile Briicken dar, die einerseits verbinden,
meist aber Trennung bedeuten. Trotzdem aber gehoren auch diese (nie mit allerletzter

Konsequenz abgeschnittenen) Wohnorte zur Wegeraum-Forschung nach den

22 Darunter fallen auch die Bergarbeiter, die Minen im Untertagebau bewirtschafteten. Bernd
Eberstein berichtet (ber Opfer an den Berggott, von der Errichtung von Hochodfen-Gott-
Tempeln (Yaoshenmiao ZEf#J&) durch die Kapitalgesellschaften und &hnliche
“aberglaubische” Aktivitaten. Grubenungliicke wurden oftmals in Verbindung mit
versaumten Opfern an den Berggott gebracht oder auf Stérungen der vorher nicht genau
bestimmten Erdstréme dimo !k zuriickgefiihrt. Vgl. Bernd Eberstein: “Bergbau und
Bergarbeiter zur Ming-Zeit”; Dis., Hamburg, Ges. fir Natur- und Vélkerkunde Ostasiens e.
V., 1974, S. 204-205. Interessant ist in diesem Zusammenhang auch die wissenschafts-
historisch wertvolle Enzyklopadie Tiangong kaiwu K LBA%) (erstmals 1637 gedruckt) des
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phanomenologischen Grundsatzen Bollnows ?* und zeigen m. E. dessen Erweiterung
des hodologischen Raumbegriffes®* auch fiir den Lebensraum Berg bzw. Gebirge und
der darin aufgegangenen Gruppen. Bei einer solchen Untersuchung (die hier aus
Zeitmangel nur angedacht, aber nicht durchgefuhrt werden kann) spielen die vom
(rechten) Wege irrenden und sich in der EinfluBsphdre andersartiger
,Kréfte“ wiederfindenden Wanderer (auch Pilger sind potentiell immer einem
solchen Sog ausgesetzt) und ihre Erlebnisse eine wichtige Rolle: die aus der
physischen Verirrung heraus resultierende Haltung dem erlebten Fremden gegeniber
lakt Schlisse dartiber zu, worlber sich ,,Normalitat“ und empirisch umgesetzte
Realitat im (vermeintlich) kontrollierten Raum (Heidegger benutzt das Wort “Gewor-
fenheit”, Sartre nennt es ebenso hart wie neutral “die Situierung in einem
menschlichen Raum”) definieren. Menschlichem Abstraktionsvermégen am meRbar
mathematisierbaren Raum steht eine anderen Qualitat menschlichen Verhaltens im
offenen ,,Wegeraum*“ gegeniber, in dem alles Denkbare passieren kann und

tatsichlich auch das Undenkbare passiert.”> Die im Baopuzi f&l# 7 dem Wanderer

Song Yingxing REE (ca.1600-?), die Aufschliisse iiber Gewerbezweige gibt, welche mit
Bodenschétzen und Bergen in Verbindung stehen.

28 Otto Friedrich Bollnow: Mensch und Raum; 7. Aufl. Kohlhammer, Stuttgart 1994 (erste
Aufl. Stuttgart 1963); Bollnow ist (&hnlich Erich von Rothacker, Willi Helpach und weitere
Denker dieser Generation) ein Vertreter des synthetisierenden Humanisten, durch dessen
Ergebnisse psychologische Erkenntnisse, literaturwissenschaftliche Analysen und vor allem
auch philosophische Denkansétze miteinander verschmolzen werden. Bollnow hatte (und hat
immer noch) enormen EinfluR auf die Forschungsrichtung, die sich mit den Themen
»,Raumorientierung*, ,,Heimat“ und ,,Orientierung durch Wohnen* etc. beschéaftigen.

2 Bollnow, S. 191 ff, insbesondere S. 195-6; Der hodologische Raum ist derjenige
(Lebens-) Raum, der sich durch die darin befindlichen instrumentalisierten Wege erschlief3t
und ,,der Ort der Werkzeuge“ ist; er ist gleichzeitig der Raum der “ausgezeichneten” Wege”,
d. h. ein mit den Parametern wie “billig”, “kurz”, “schnell” , “genulireich” etc. ausgewiesener
Operationsmodus. Im Gegensatz dazu fungiert der mathematische Raum, der mit objektiven -
euklidischen - Parametern arbeitet. Vgl. auch K. Lewin: Der Richtungsbegriff in der
Psychologie - Der spezielle und allgemeine hodologische Raum; Psychologische Forschung
Bd.19, 1934, S.249 u. S.265; Zur Erweiterung des hodologischen Raumbegriffes und der aus
diesem resultierenden ,,Verstdndlichkeit® des Agierens im Raum bei Sartre s. S. 198,
generell s. S. 202 ff.

»Wie wenig meBbar der hodologische Raum ist, belegen anschaulich die fiir China typischen,
auch heute noch zu beobachtenden sehr variierenden Entfernungsangaben fir Wegstrecken,
die bergab fuhren und solche, die bergan fuhren. Dafir gibt es so viele Griinde wie
Erklarungsmodelle. “Finf Mdglichkeiten, die zu kognitivem Einschatzen von Distanzen
fihren”, seien hier nach Ronald Briggs, Geograph und Verhaltensforscherder Universitét
Texas, angefuhrt:

1. Motorische Reaktion: die Energiemenge, die bei der Distanziiberwindung zwischen zwei
Orten verbraucht wird;

2. Zeit und Geschwindigkeit: Die Kenntnis von den Beziehungen zwischen Zeit,
Geschwindigkeit und Entfernungen;
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an die Hand gegebenen Ratschldge zu Reisen im Gebirge stellen GegenmafRnahmen
dar, den “sich entdeckenden, urspringlichen” Raum und seine jenseits einer rein
sozialen Konditionierung (und der damit verbundenen Begriffswelt) liegenden
Phé&nomene zu bezwingen, gewissermaflen das eigene alter ego, welches sich unwi-
derstehlich von den Sirenen (oder den Fuchsfeen) angezogen fihlt, zu unterwerfen,
um durch die Abstraktion von Wildnis hindurch wieder ins Licht der Zivilisation und
des friedfertigen nachbarschaftlichen Gespréches eintreten zu kénnen. Die Durchbre-
chung von Sperren und Hindernissen im hodologischen Raum, d. h. das Uberwinden
als schwierig gedachter rdumlicher Distanzen und Passagen impliziert besonders in
vielgestaltigem, unubersichtlichem Gelénde (welches z. B. nach unten flihren kann,
damit man insgesamt nach oben kommt ?°) ein Beschneiden der Freiheiten, die in
offenerem Geldnde (oder gar in einer Stadt) bei der Konzipierung der eigenen
Wegfiuhrung noch gegeben sind. Auf den Hauptgipfel des Huashan fuhrt nur ein (sich
stdndig verengender) Weg, der den Wandernden in Beziehung setzt zu allem, was
sich auf diesem antreffen 1aRt. Nur durch die Wahl eines anderen Zeitpunktes lassen
sich unangenehme oder gar gefahrvolle Begegnungen evtl. vermeiden, nicht aber

durch die Wahl eines anderen Weges. Es gibt keine Alternativen. Das moderne

3. Wahrnehmung: Das Aufaddieren aller wahrgenommenen Einzeldistanzen zwischen Orten
(oder markanten Punkten) auf der Strecke von A nach B;

4. Verwendung von Strukturmustern in der uns umgebenden Umwelt; Abzdhlen von
Héuserblocks oder Verkehrsampeln;

5. Symbolische Abbildungen: Vertrauen auf Karten, StraRenschilder usw. Obwohl Briggs die
dritte Art bevorzugt, besteht die richtige Antwort wahrscheinlich in einer Kombination aller
flnf. (zitiert nach Downs/Stea: Kognitive Karten, op. cit., S.192); es bleibt noch anzumerken,
dall Berge ganze Konglomerate von “markanten Punkten” sein kénnen und damit natirlich
das Gefiihl vermitteln, nicht nur den Raum, sondern auch die Zeit (in ihrer Einteilung als
Weg- bzw. Tagesstrecke - man denke nur an die Lastentrager!) unter Kontrolle zu haben.
Briggs Gedanken finden sich in dem Band “Image and Environment”, Chicago, Aldine Publ.
1973, S. 361-388, unter dem Titel “Urban cognitive distance”.

26 Man kénnte z. B. argumentieren, daR die moderne Achterbahn dem larmenden Erklimmen
hoher Klippen und dem anschliefenden kontrollierten sich-Hinabstiirzen in den Abgrund
darstellt - dies alles zeitlich komprimiert durch die berauschende Zugabe von
Geschwindigkeit qua elektrischem Beschleuniger; es gibt ein Vielzahl von Beispielen, wie
Orientierung im Raum - als gesellschaftlich sanktioniertes, teils aufwendig gesponsortes Spiel
- die “Miniatisierung” von gestelltem Angriff und Verteidigung, von Okkupation und
strategischer Manipulation verkdrpert. Dabei kann man zwischen physischen Spiel- bzw.
Sportarten (dazu gehdren fast alle Mannschaftssportarten wie Hockey, Fullball etc.) und
geistigen (Go, Schach, Mihle, Dame etc.) unterscheiden. Wahrend auf der Achterbahn und
anderen “Rittelmaschinen” der Raum vollig sinnentleert (das Heidegger’sche Diktum der
“Geworfenheit” trifft hier nur zu genau zu) durchmessen wird, bindelt sich in den Strategie-
Spielen die gesammelte, sich immer wieder erneuernde Erfahrung des territorialen Denkens
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Bergsteigen heute bedeutet gerade das Gegenteil, ndmlich das forcierte Anlegen eines
je eigenen “ausgezeichneten Weges”, auf dem dem Kletterer in diesen

entmythologisierten Zeiten nichts begegnet auRBer das eigene Ich.

Ein kurzes Wort zur Moralisierung der Landschaft #

“Berge”, sagt Eliade, “sind dem Himmel n&her, und das verleiht ihnen eine doppelte
Heiligkeit: einerseits haben sie an dem raumlichen Symbolismus der Transzendenz
teil (“hoch®, ,senkrecht”, “das hochste“ usw.) und andererseits sind sie die
eigentliche Sphare der Lufthierophanie und als solche Wohnstatt der Gétter”.?®

Ein AnalogieschluR: der ethisch Gebildete ist dem wahren Weisen shengren 52 A
naher, und das beinhaltet flir den dergestalt Geadelten einerseits die Freiheit der
Bewegung innerhalb oder auRerhalb sozialer Bindungen (d. h. die Transzendierung
aller Pflichten), andererseits gilt er als Anziehungspunkt und Vorbild fur Zeitge-
nossen und nachfolgende Generationen. Die SZ sind voll von Beschreibungen
vonxianzhen flll , gaoshi 5 1:, mingren 4 A , die, einmal “in Beriihrung kamen
mit dem Atem dieser Bergwelt, ...alle Schwierigkeiten tiberwanden.” 2°

Worauf ich hier hinaus will, ist einfach zu verstehen und doch schwer umzusetzen: in
manchen Sektionen der SZ wird Natur, werden konkret die Berge als moralische
Instanzen thematisiert.*® Sie sind Heilsbringer, Reinigungsmittel der Seele. Sie
mischen sich aktiv ein. Ihre Wirkung ist dabei unfehlbar, auch im niedrigsten Wesen
wird jenes Geflhl evoziert, welches Edmund Burke in seiner einflulreichen Theorie
der Asthetik als das “Erhabene” bezeichnet.*! Die von Wilhelm iibersetzten Passagen

aus dem Laoshan zhi, oben bereits angesprochen, legen beredt Zeugnis ab von der

des Menschen - sie wird (gegenliber dem Gegner) im wahrsten Sinne des Wortes
“ausgespielt”.

?’Dies ist - wie im Folgenden ausgefiihrt wird - nicht dasselbe wie Kants “Moralische
Geographie”, in der “von den verschiedenen Sitten und Charakteren der Menschen nach den
verschiedenen Gegenden geredet wird.” Vgl. Kants Werke, Bd. 9: “Physische Geographie”
(Rinksche Bearbeitung, Akademie-Textausgabe, Berlin, deGruyter 1968, S. 164).

%Mircea Eliade: “Die Religionen und das Heilige. Elemente der Religionsgeschichte™:
Salzburg 1954, S. 132; hier zitiert nach Wozniakowski 1987, op. cit., S.72.

2 Zitiert nach Richard Wilhelm: Der Laushan, op. cit., S.5.

% Dies 4Bt sich manchmal - wie beim Laoshan zhi - bereits im Teil der nach Toponymen
geordneten Naturbeschreibung finden, oftmals jedoch sind es die in den SZ aufgenommen
youji Ji¥iC. Reisebeschreibungen, die entsprechende Textstellen und Aussagen enthalten.

3! Edmund Burke: “A Philosophical Enquiry into the Origin of Our Ideas of the Sublime and
Beautiful; London 1757. Schillers “Uber das Erhabene” erschien erst einige Jahre spéter, um
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Moraliserung einer Landschaft, die als “representational space” von Lefebvre
charakterisiert wird: “This is the dominated - and hence passively experienced - space
which the imagination seeks to change and appropriate.”® Es ist die Kraft der Einbil-
dung, die lindernd oder heilend - als Natur mit moralischem Geist erfillt - wirkt und
zugleich Uber gentgend Abwehrkréafte verfugt, um Unbill abzuschitteln und
(gesellschaftlich bedingte) Krankheiten zu besiegen. Manchmal jedoch verkehrt es
sich in das Gegenteil und es tritt der Tod ein:

“Y{i Nii Pen £ 7 (Wanne der Nephritjungfrau). Auf dem Gipfel ist ein Hohlraum
wie eine Wanne. Darin stand das Wasser bis zum Rand, ohne je zu versiegen. Einst
jedoch fihrten einige junge Leute aus Tsimo Sangerinnen dorthin zum Baden. Da
vertrocknete das Wasser. So keusch ist die Natur, daB sie lieber stirbt als sich
beflecken 1aBRt und die Menschen bringen es Uber sich, sich schméhliche Dinge
gefallen zu lassen. Wie traurig!” Ein See, der lieber vertrocknet, anstatt sein Wasser
als Element der (unkeuschen) Freude und Vergnugung “bereitzustellen”, Baume am
Fushan ¥ Il1, die ebenfalls fiir diese Keuschheit (“méchten wir nie vor diesen
Baumen uns zu schamen haben”)* “stehen” oder die Grasart shudai cao E#7 & am
Bugishan /~E (LI, die durch “Ruhm ins Verderben kam™**, gehoren alle ein und
derselben Kategorie von beseelten Naturphdnomenen an. Wie sagt Wozniakowski
uber die Naturerfahrung des Malers Pieter Bruegel: “Die >>Weltlandschaft<< wird
(ihm; Anm. d. Verf.) zu einem verniinftigen Organismus.”* Hier am Laoshan®® wird
die Weltlandschaft durch die Feder des Beschreibenden zu einem moralisch
empfindenden Organismus , dessen sensibles Okosystem bei “ungesunden”
Versuchungen kippen kann und abstirbt, ganz so, als hétte die Kreisstadt Tsimo ihre
Abwiésser ungeklart den Berg hinauf gepumpt und in das Yuni-Becken eingeleitet.

Dabei unterliegt die Bergwelt in ihrer teilweise “unkultivierten” und rohen
Erscheinung auch der Kritik und MaBregelung: “Na Lo Yan Berg ## #E /1]...Der

Berg ist so hoch, dal er bis in die Wolken reicht. Auf dem Gipfel sind ungeheure

1801. Vgl. auch Wozniakowskis vorzigliche Diskussion dsthetischer Kriterien im Hinblick
auf die Erhabenheit von Bergen; op. cit., S.50-67.

32 efebvre, op. cit., S. 39.

% Wilhelm, Der Laushan, S. 14.

% Dieses Gras war so besonders, daB die Beamten des Kreises immer kamen, “um
Nachforschungen anzustellen. Die Ortshevilkerung hatte darunter zu leiden, deshalb
vernichteten sie die Pflanzen.” (Wilhelm, Der Laushan, S. 19)

%Wozniakowski 1987, op. cit., S. 127.

% Dies gilt auch anderswo. Viele Reisebeschreibungen beinhalten derartige Personi-
fizierungen. Ein Gipfel des Sildlichen Ehrenberges Hengshan z. B. steht fiir das Noble, das
Erhabene, “wie ein Gouverneur, der die Firsten um sich versammelt, oder ein grofRer
General, unter dessen Fuhrung alle anderen Flhrer zusammenkommen. So hat er seine festen
MaRstdbe und Regeln und ist weder anmaRend noch verstreut.” Zitiert nach der
Ubersetzung des You Nanyue ji JifHif4iC des Pan Lei %3 (1646-1708) aus der
Sammlung Xiao fang hu zhai yudi congchao - die si shi /N 7375 Bif # ) (55 0d¥%) von
Frank A. Landt, op. cit., S. 29 des Anhangs.
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Steine aufeinander geschichtet wie ein Stadttor. Die Berge des Laushan sind im
Allgemeinen wild und rauh, nur hier zeigt sich eine fein gegliederte Form der
Gipfelbildung. Spitzfindige Gedankenarbeit ist es aber nicht, was der Edle am
Hochsten schatzt.” *” Diese Form der Einmischung und Zuriickweisung erklart sich
nicht nur aus dem innigen Verhaltnis, welches der Autor des oben ubersetzten
Abschnittes, Zensor Huang, im Laufe der Zeit zu seiner Heimstatt entwickelt hat.
Denn obwohl er indirekt erkennt (immerhin zeichnet er eine symbolische
Représentation davon), da der Mensch der Natur gefahrlich werden kann, sind es
doch immer noch die Zeichen der Natur, die aufgefangen und innerhalb eines
gesellschaftlich relevanten Wertesystem interpretiert wurden. Die geschichtlichen
Wurzeln dieser Interpretationsweise reichen weit zuriick. GroRe Ereignisse wie z. B.
Bergstiirze oder Gesteinslawinen (peng i = das “Zerbersten eines Berges”), deren
soziale Entsprechung darin bestand, den Tod des Kaisers anzuzeigen, galten als
Ausdruck des himmlischen Willens.® Das Austrocknen eines relativ unbedeutenden
Teiches geschieht aber auf der reziproken Abbildungsebene als Reaktion auf eine
moralische Verfehlung, welche die Natur durch ultimativen Entzug (das
“Eintrocknen”) bestraft. Durch die Stilisierung zum “Mahnmal” fir alle jene in
Tsimo und anderswo, die den Gedanken faten, “Sing-song girls” in einer unbe-
fleckten Natur zum Baden einzuladen, Ubt die implizite Kritik Huangs gleichzeitig
eine purifizierende Wirkung auf die Landschaft aus. Das YunU-Becken wird sich
zwar nicht mehr mit Wasser fiillen, aber als nunmehr représentativer Raum hat es
dafir aber eine vollig neue Bedeutung und Qualitdt gewonnen. Von Huang zum
Martyrer geschrieben (und welche Kultur ist reicher an Martyrern als die
chinesische?), dient dieses regionale Wahrzeichen hinfort (fast mdchte man sagen:
dankbar) einer guten Sache. Landschaft und ihre Komponenten erfahren so in einem
komplizierten Beziehungsgeflecht eine Instrumentalisierung, sie dienen dem guten

Zweck, einer hoheren Ordnung, etwas, was nicht “wild”, “rauh” bzw. ganz und gar

3" Wilhelm, Der Laushan, S. 23.

% Zum Ausdruck peng A und seinen Implikationen vgl. Roetz: “Mensch und Natur im alten
China”; Lang Verl.,, Frankfurt, Bern, New York 1984, S. 156, Fufinoten 2 und 3.
Katastrophen in einer Natur, die als Herrschaft legitimierendes oder ablehnendes Medium im
“universistischen” Kontext interpretiert - von Dong Zhongshu u. a. jedoch kritisch-rational
abgelehnt - wird, stellen wunderbares Anschauungsmaterial dar, wie “Stérungen aus dem
organischen  Bereich in sozial behandelbare Formen gebracht wurden” (Seidl: “Die
Territorialitat des Menschen”, op. cit., Einleitung  S. IV).
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unverstandlich ist *, sondern als reguliertes Milieu (man denke nur an das im
Konfuzianismus so zentrale Thema der Richtigstellung der Namen zheng ming 1£44

%0y jedem Einzelnen seinen Platz zuweist.**

Zur Verstandlichkeit im Lebensraum und Gber Zeichen

Wie in der Vorbemerkung bereits andiskutiert, sind landschaftliche Raume (ich
spreche hier nicht vom physikalischen Raume Jammers!) nicht nur neutrale,
ununterscheidbare und eisglatte Flachen, auf denen des Menschen Orientierungssinn
keinen Halt gewonne, gewissermalen keinen Anker auswerfen kann, um sich und
seine eigenen Position festzuzurren und zu definieren; vielmehr ist der Naturraum,
der sich dem Leser in den SZ auftut, ein Reich voller Zeichen, die die
Aufmerksamkeit erregen und sinnstiftend in der Phantasie des Betrachters wirken.
Blumenberg spricht in diesem Zusammenhang von der Metapher des Buches der
Natur, welches sich selbsttatig 6ffnet und in dem der Kundige zu lesen imstande sei.
Durch das verstehende Lesen darin bietet sich dem Menschen “die Mdoglichkeit, aus
einer Fremdnatur eine Eigenwelt zu machen.” Dabei ist nach Vico dieses Buch in
“unserer Sprache geschrieben, weniger durch unsere Erkenntnis, als durch unsere
Einbildungskraft.”** Die raumliche Ordnung aber, in der sich das Individuum bewegt
und kommunikativ in Kontakt zu seiner Umwelt treten kann, “ist nur zum kleinsten

Teil vom Menschen selber geschaffen. Zum grofiten Teil findet er sie schon als eine

%50 beklagt man sich auch im Westen (ber ein “unordentliches Aussehen” der Berge: “Da ist
nirgends einiche regularitet.” So Scheuchzer, Autor der Titels “Naturhistorie”, zu Beginn des
18. Jahrhunderts, das Erscheinungsbild der Alpen kommentierend. Zitiert nach
Wozniakowski 1987, S. 243.

0 Es gibt detailliertere Diskussionen dieser Thematik, fiir unsere Zwecke aber reicht der
Hinweis auf Feng Youlans “History of Chinese Philosophy”, Ubers. von Derk Bodde,
Princeton 1952, Bd. 1, S. 59-63 (zu Konfuzius) und S. 302-311 (zu Xunzi); das opus
magnum zu diesem Begriff stammt aus der Feder von Gassmann: Cheng Ming -
Richtigstellung der Bezeichnungen - zu den Quellen eines Philosophems im antiken China;
ein Beitrag zur Konfuzius-Forschung; Peter Lang Verl., Bern et. al., 1988 (Schweizer
Asiatische Studien: Monographien ; 7).

1 Zu diesem Topos der “Situierung” (Sartre) des Einzelnen vgl. die absolut identische
Stellungnahme des deutschen Humanismus: “...kleines Komma oder Strichlein im Buche aller
Welten! Was ich auch sei! Ruf von Himmel zur Erde, dal wie alles, so auch ich an meiner
Stelle etwas bedeute!” So Herder in seiner “Auch eine Philosophie der Geschichte” (zitiert
nach Blumenberg, “Die Lesbarkeit der Welt, op. cit., S.178).

*2 |bid., S.175-176. Das Problem mit Vico besteht natiirlich darin, daR “das Verhaltnis von
Schreiben und Lesen zur Orientierung (wird) fir alle Erkenntnis ihrer Moglichkeit nach: Wir
kénnen nur lesen, weil wir schreiben kdnnen und insoweit wir héatten schreiben kénnen, was
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tiberindividuelle Ordnung vor, in die er hineingeboren ist.”* Der Raum, von dem
Bollnow hier spricht, ist durch menschliches Handeln zweckméRig gestaltet worden,
d. h. er dient bestimmten Interessen. Diese ZweckméRigkeit beinhaltet den Transport
bestimmter Nachrichten und Informationen, Botenstoffen gleich, die das sinnféllige
“Andocken™ innerhalb von Interaktionsraumen erméglichen. Die Zusammenstel-
lung oder Konsistenz dieses Interaktionsraumes ist nach Nicolai Hartmann
“objektivierter Geist”, womit uns die “radumliche Ordnung ein gemeinsames Medium,
in dem wir uns mit Sicherheit bewegen und in dem alles ‘von Kindesbeinen an
verstandlich’ ist.” *°

Es muf nicht naher erldutert werden, dal3 oben gemachte Feststellungen nur bedingt
flr einen ungestalteten, “unnahbaren” Naturraum wie Berge gelten kénnen. Unser
Problem mit einer reziproken und kongruenten Ubertragung ins Negative (sich
ergebend aus der Gleichung “urbaner Raum + von Menschen gestalteten Zeichensys-
temen, inkl. Muttersprache ist gleich Sicherheit vermittelnder, ldentitat stiftende
‘Heimat’” versus “wilder Raum + naturlichen Signifikanten exKkl. a priori gelernter
Interpretationsmdglichkeit  qua  scientifischer  Erarbeitung  ergibt  niedrige
Satisfaktionswerte”) resultiert aus der Tatsache, dal3 - wie oben bereits aufgezeigt,
wir in den SZ “gemischte” Rdume verhandeln, teilweise hochgradig konstruiert und

» 40 ausgestattet, imaginativ, teilweise aber sehr real wild,

mit “chains of signifiers
bedrohlich und “unbehandelt”. Folglich genugt es nicht, sich nur in einer “Sprache”
auszukennen, um sich in allen drei Regionen (oder sollte man besser “Sphéaren”
sagen?) zurechtzufinden. Weiter kompliziert wird diese hier aufgeworfene
Fragestellung durch das nur heuristisch, d. h. als Arbeitshypothese verfligbare
Diktum, die Natur héatte ein “Bedirfnis”, sich mitzuteilen, und ausgerechnet der mit

der Eigenschaft der Vernunft ausgestattete Mensch tauge als findiger Dechiffrierer.

wir lesen. Dies wird, phylogenetisch betrachtet, die irrigste der Annahmen von Vico sein;...”
(Blumenberg S.173).

* Bollnow, op. cit., S.209.

* Das Amerikanische benutzt fiir den hier gebrauchten Begriff aus der Biochemie den ebenso
modernen wie mystischen Begriff “to connect to”. Eine Beschreibung dieses Vorganges
findet sich als oft tiberlesene, aber doch wichtige These in Martin Bubers Werk “I and Thou.
Ins Englische Ubersetzt lautet die Textstelle: “But it can also happen, if will and grace are
joined, that as | contemplate the tree 1 am drawn into a relation, and the tree ceases to be an
It.” (Gottlieb: “This Sacred Earth”, S.425, Italics mine).

% Zitiert nach Bollnow, S.210.

% Zitiert nach Lefebvre, op. cit., S.133.



208

Dabei haben Zeichen mitunter unangenehme Eigenschaften: die Beschriftung eines
Felsens mit den Zeichen “Buddhas Land” foguo f#i[l oder “Erster Berg unter dem
Himmel” tianxi diyi shan X T % — Ll besitzt im Gegensatz zum Bedeuteten etwas,
was Lefebvre mit “a deceptive gap” umschreibt. Die Beschaffenheit dieses “verfihre-
rischen Unterschieds” ist leider nur allzu radikal: ”...the shift from one (dem Zeichen;
Anm. des Verf.) to the other (dem Bedeuteten; Anm. des Verf.) seems simple enough,
and it is easy for someone who has the words to feel that they possess the things those
words refer to. And, indeed, they do possess them to a certain point - a terrible point.
As a vain yet also effective trace, the sign has the power of destruction because it has
the power of abstraction - and thus also the power to construct a new world different
from nature’s initial one. Herein lies the secret of the Logos as foundation of all
power and all authority; hence too the growth in Europe of knowledge and
technology, industry and imperialism.” %’

Hervorzuheben an diesem Diktum scheint mir besonders die These zu sein, Zeichen
wie die oben angefiihrten hatten die “Macht, eine neue Welt zu konstruieren,
unterschieden von der eigentlich natirlichen”. Dies ist in der Tat der Mechanismus
der “Karten der wahren Form” zhenxing tu EfZ[&, die in groRer Anzahl z. B. im
Daozang versammelt wurden und auch in den Bergchronicken Yue zhi %k
(teilweise &uRerst kunstvoll geschnitten) enthalten sind. Die enge Beziehung
zwischen graphischer Reprasentation, emblematischer Funktion und Text wurde von
Livia Kohn als ein Mittel zur Uberwindung und Aneignung der Berge interpretiert.
Mit einbezogen als wichtigster Ausdruck der “Bergseele” das aus ihnen stromende qi
%K. welches sich in den tu [ wie Landzungen oder Lavastrdme nach allen Seiten
erstreckt, gewissermaBen von den Hangen abflieRt.*® Die tu sind Talismane, und
wiederum (wie im Falle der Dichotomie zwischen Monument und Gebé&ude, die mir -
s. 0. - am Wudangshan aufgehoben zu sein schien) gehen vor das zuriick, was
Lefebvre, geminzt auf die Zeit der Entfremdung zwischen Zeichen und
Bezeichnetem, Deutendem und Bedeutetem, in der modernen Welt konstatiert, eine
Welt, die keine Talismane mehr kennt, da ihre Natur “natdrlich” erschlossen und

entschlisselt ist. Zurlck deshalb, weil uns die Vergangenheit mit Bildern beliefert,

“" Ibid., S.135

“® Diese Meinung vertrat Livia Kohn in ihrem Vortrag: “Mountain images as Daoist
Talismans”; gehalten anlé&Blich der Tagung “Sacred Mountains and Chinese Art”, Krannert
Art Museum, Univ. of lllinois, November 1990.
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die Geschlossenheit, eine potente Reibung zwischen dem Berg und seinem (wohl
vielfach reproduzierten) Abbild evoziert. Talismane sind in diesem Sinne Gebrauchs-
gegenstande, die Leben erwirken und den Tod aufschieben sollen.

Dies ist aber nicht die einzige Art, Berglandschaften durch Zeichen (-sprache) abzu-
bilden. Einen Schritt weiter gehen echte bildliche Darstellungen, deren &sthetische
Verankerung und Vorgaben im je eigenen Raum- und Zeitmilieu groRen
Schwankungen unterworfen sind. Hubert Delahayes Rekonstruktion des ersten
Landschaftgemaldes, fur welches wir eine Beschreibung haben (Gu Kaizhis Gemaélde
vom uns nunmehr vertrauten Tiantaishan), demonstriert “superbly that this painting
was in fact a representation of Chang Tao-ling, patriarch of the Celestial Masters
Sect, ‘receiving the Tao’ at Mount T’ien-t’ai.” und gilt in der Uberzeugung Russells
als eine “religious icon”, welche das “iconographic potential of landscape

representation” ausfiillt. °

Diese auf die Vermenschlichung der Landschaft bzw. den bei Nietzsche
thematisierten  “Anthropomorphismus unseres Wirklichkeitsbildes” abzielende
Zusammenraffung ausgewdhlter topographischer Zeichen oder Merkmale zur
Wiederaufbereitung der Landschaft unter anderen Bauprinzipien als den natirlichen
basiert wiederum auf der spezifischen “Beredtheit” der Berge, deren
Einzelkomponenten im Raum in verstdndlicher Form und Auspréagung angelagert
sind. Der Maler “liest” die Komponenten gewissermalien vom Boden auf und stellt
sie in einen neuen, potenten Zusammenhang, produziert hierdurch eine Metasprache,
die wiederum von Zeitgenossen verstanden wird, da sie entweder von Text bzw.
erklarender Sprache begleitet wird oder mit archetypischen Redundanzen visueller
Konstrukte arbeitet, die Landschaft modular erzeugt. Dort, wo diese Begleitumstande
nicht gegeben sind, entstehen MiRverstdndnisse und Fehlurteile, teilweise, wie wir
alle wissen, mit fatalen Folgen. Nicht ohne gewichtige Griinde hebt Lefebvre
warnend den Zeigefinger: “Whether letters, words, images or sounds, signs are rigid,
glacial, and abstract in a peculiarly menacing way. Furthermore, they are harbingers

of death. (...). In this perspective, all signs are bad signs, threats - and weapons. This

* Vgl. Russell: The Chen-kao, op. cit, S.103, und Hubert Delahaye: “Les premiéres
peintures de paysages en Chine: aspects religieux; Paris 1981.
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accounts for their cryptic nature, and explains why they are liable to be hidden in the

depths of grottoes or belong to sorcerers.” >

Im Hinblick auf diese das Abendland bestimmende, auch im alten China aufzeigbare
Negativitdt der Zeichen (im Westen gekontert von Hegel mit der Positivitat des
Wissens) mufl man fur China immerhin bemerken, dal3 eine Vielzahl (oder besser:
eine Unzahl!) restaurativer, beschiitzender Zeichen eingesetzt wurden, um negativen
Einflissen auf Haus und Wohnen, auf Hab und Gut etc. zu wehren. Man denke an die
uber das ganze Reich verstreuten, protektionistisch wirkenden Stelen des Taishan
(mit der Inschrift Taishan shi gan dang Z®IL-AHECE), an die StraBen
(iberspannenden, mit Sinnspriichen versehenen Ehrenbdgen 2 etc.

In einer reziproken Beweisfiihrung kénnte man gar argumentieren, da China all
dieser (zumeist) steinernen Versicherungen auf Tugendhaftigkeit, auf die eigene Un-
versehrtheit und Unversehrbarkeit bedurfte, da die Beweislast negativer Zeichen “bis
zum SchluR” (d.h. bis ins Zeitalter der Revolutionen) auRerordentlich hoch, um nicht
zu sagen: erdriickend war. Dabei steigerte sich der Wille zur Versicherung des
eigenen Selbst (oder, im entéulRerten Sinne: der herrschenden Dynastie) bereits sehr
fruh (die Rede ist von der Han-Zeit) bis zum Extrem der llickenlosen Namensgebung,
Beschriftung und Be-"Zeichnung” von z. B. Berggipfeln, Graten, Abh&ngen oder
Klippen, einhergehend mit kaiserlichen Erlassen respective der Namensbelehnung fir
die dort ansassigen Gotter (fenghao £/ 7#%). Im Vergleich: fur die Alpen waren Anfang
des 18. Jahrhunderts nur ca. 50 Gipfel namentlich bekannt. Berge wie der Hengshan
allein hatten da bereits seit zumindest der Sudlichen Song ihre normativ-kodierten
Gruppen von 72 separat aufgefiihrten Gipfeln. Manche dieser Gipfel hatten versteckte
Hohlen, in denen noch eine andere Sprache gesprochen wurde, in der die Daoisten

vor allem gut geschult waren - diejenige der Offenbarung.

%0 | efebvre, op. cit., S. 134.

°1 Frei Ubersetzt etwa ergibt sich die Bedeutung “Niemand wagt es, sich dem Stein des
Taishan zu widersetzen”; der Taishan galt als oberste Autoritit im Lande und wurde friiher
als zhong ji zhi shan F#:.2 111, abgekiirzt Zhongshan H'[LI, bezeichnet, eine Appellation,
deren (personifizierter) Symbolgehalt nur von den Auserwahltesten des Reiches (wie z. B.
Sun Yat-sen alias Sun Zhongshan) entsprochen werden konnte.

%2 Epen dieses Medium der Ehrentore wurde schon vor 1949, vor allem aber wahrend der
Kulturrevolution als LitfaRsdule revolutiondrer Botschaften benutzt. Wo keine mehr standen,
wurden - gewissermalien als Ersatz, aber doch qualitativ leichtfiRiger und als Medium
wesentlich mobiler - quer (iber die Stral3e Transparente gespannt.
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Teil 2: Zeitschriftenartikel und Aufsatze in westlichen Sprachen

Birnbaum, Raoul: Secret Halls of the Mountain Lords: the Caves of Wu-T’ai
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Guide; The Society for the Study of Early China and the Institute of East Asian
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Asiatische Studien/Etudes Asiatiques Bd. 36, Heft 2, 1982.

Miller, Roy: Shih ming B4 in: Loewe, Michael (ed.): Early Chinese Texts - a
Bibliographic Guide; The Society for the Study of Early China and the
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Teil 3: Werke in chinesischer und japanischer Sprache:

Anhui tongzhi % 5, He Shaoji et al. {#A4L; Fanghua shuju H#EE, Taibei
1967

Bao Puzi #iBif; Taiwan zhonghua shuju 78 F#EER 1973  (Sibu beiyao
DY i 22 -Ausgabe)

Beijing daxue tushuguanxue xi, Wuhan daxue tushuguanxue xi
AEHOR Bl E AR R, K 18 EARE R Tushuguan guji
bianmu [& EAE L £ % H; Zhonghua shuju T 3EE 7, Beijing AL 1985

Chen Menglei B4, Jiang Tingxi #5iE & (et al): Gujin tushu jicheng 7 4 [EE
££5§; Wenxing shudian 32 £/, Hong Kong 1964

Chen Qiaoyi [#i#&E#, Mao Bilin EXHM, Zang Weiting i J&7Z : Zhejiang sheng dili
WL H #: Zhejiang jiaoyu chubanshe #iLZEH hiitt, Hangzhou
HLIN 1985 (Zhongguo dili congshu 1 i F 3 2

Chen Zzhi Piifi, Zhang Gongchi 5 Zhongguo lidai mingyuan xuanzhu H'[EdJfE
X 4 [E3#3E, Anhui kexue jishu chubanshe 72 fUEHELEEART HI RS,
Hefei 1983

Chicheng zhi (3%7E) J#"U&; (Chen Qiging PREMN); um 1223; Wenyuange Siku
quanshu-Ausgabe

Cihai @&HfE: dili fence HiE/3fft - Zhongguo dili HEIHI#E, Shanghai cishu chubanshe
| ¥EEEEH AR, Shanghai 1981

Deng Shiping &F £1°F: Daojiao mingshan daguan 1& #4: [ K# Shanghai wenhua
chubanshe - {30k il ft, Shanghai F i 1994

Ding Bing T : Wulin fangxiang zhi i #k U545, Zhejiang renmin chuban-
she WL\ EH hiitt, Hangzhou 1984, 8 Bde

Ding Shen T H: Wulin zang shu lu 2 AR ESk; in: Shumu leibian #H
Yt Bd.91

Dong Fangshuo # J5#fl: Shi zhou Ji + NG ; in: Zhentong Daozang Nr. 330
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Dongnan shenglan 3 [ 5% ; ohne Autor; Shanghai 1935
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Du Yu Zhu Lingling (Hg.) REvEs, #LHk,  (#): Zhongguo lishi dilixue lunzhu
suoyin HP[BIfFE D M BESERZE SRR, Shumu  wenxian  chubanshe
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Han Wei yishu chao £ #E E4#; Wang Mo 4% 1798
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AR D& 5 E R B A= (fW):  Difangzhi  bianzuan  shouce
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Kyoto F#D (¥ S AfF9E 25 T2 =+ ), 2. Aufl. 1988

Hong Huanchun Ut#it%: Zhejiang fangzhi kao #1557 ; Zhejiang renmin
chubanshe #H LA Bt fifidt, Hangzhou 47T /1 1984

Hong Huanchun tAF&: Zhejiang wenxian congkao WL 5 &E# %; Zhejiang
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Hu Junfu (Hg) #HEME (%) Taishan zhinan ZR[L#ERI; Shangwu yinshuguan
PAESH] EAE Shanghai - 1, 3. Aufl. 1929
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Huainanzi #£ B 1-; Gao Yu i £ (komm); Shijie shuju fit Jt /&, Taibei Bt
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Huang Minji E5#E¢ : Songdai fojiao shehui jingjishi lunji
R G KT 5 #E; Xuesheng shuju £2/E 25, Taibei 1989
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Jiang Xingyu #%2 /&: Zhongguo yinshi yu Zhongguo wenhua H[EIfE -+ BiL o[ SCAL;
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Jin Yingchun 4%, Qiu Fuke ItfEF}: Zhongguo ditu shihua H[EdHh & 5 35
Kexue chubanshe FHE:H hfift, Beijing AL 1t 1984,

Jinling daxue tushuguan Zhongwen dili shumu 4: %k 2 & EfeH SO 45 H  Nongye
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Library No.3; Jinling daxue tushuguan congkan di san  zhong
AR B (B EAEE T 55 = FE); April 1929

Jiu Tang shu & E; Zhonghua shuju 1 EEE ST, Beijing 4L 1962

Jiu Wudai Shi # L% 5 ; Zhonghua H#EE 7, Beijing AL 1962

Kaifeng fuzhi BE[ T, 1695

Leging xian zhengxie wen-shi gongzuozu ¥&iF WRBC 430 TAF#H: Yandangshan teji
TSI R 8 Leqing 457 1986

Li Chang-bo: Kaifeng lishi dili BfEfE 5 Hi 2E; Beijing ALK 1958

Li Daoyuan [3E Jt: Shuijing (zhu) ZKFKE (GF);
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Li Fang 17 et al.: Taiping yulan XF-ZE: Zhonghua shuju H1#E3E /7, Beijing
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Li Xian (et al.) Z&: Da Ming yitong zhi KB]—#t7; in: Wenyuange Siku quanshu
ST P DU 4

Li Yingjue Z5JEEE: Zhe zhi bianlan #f & f# : Chengwen chubanshe
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difang FEIFEHE E - HFEFH )

Li Wenhua Z3(#, Zhao Xianying L% : Zhongguo de ziran baohuqu
/ HikpEEEMLR: 1% Shangwu yinshuguan i ED E4E Beijing bt 1984

Lin Yanjing #fiT#% Fangzhi xue zonglun J7iE:# #85%; Huadong shifan
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Lingzhi de caipu yu yaoyong bianxiezu <<% 2 HUEHFEL 4 Hl>> fi B Lingzhi
de caipei yu yaoyong % ZINFEEEL gH; Shanghai renmin chubanshe
v A R R #E, Shanghai - 1 1976

Lu Liangzhi JEE&: Zhongguo dituxue shi EIH[EE S ;  Cihui  chubanshe
JHG H hRtE, Beijing ALt 1984

Lun heng zhu shi wmfi:F#; Beijing daxue lishixi <<Lunheng>> zhushi xiaozu
K EFEL F<<infii>s>ib B/ Zhonghua  shuju  FEEESE,
Beijing 1979

Luo Zhaoping B%JK*F: Tian Yi Ge zang Mingdai difangzhi kaolu XK— Py iH
£ 5 EZ $%: Shumu wenxian chubanshe 3 B SCk H Rl
Beijing 1982 (Wen-Shi-Zhe yanjiu ziliao congshu
SO R E R # E)

Luo Zhufeng #EFTJE: Zhongguo shehui zhuyi shigi de zongjiao wenti HE(# & 3%
IREHARY) 572 27 ; Shanghai shehui kexueyuan chubanshe
bt eR 2 H kfitL, Shanghai 1987

Ma Guohan 5 EJ#: Yu han shanfang ji yi shu E& [l it £ Zhongwen
chubanshe, "'3CH! i, Tokyo 1979

Mawangdui hanmu boshu zhengli xiao zu F5 FHEE R EHHNH: Gu ditu lunwenji
o 1 B 5 S Wenwu chubanshe S Fiitt, Beijing AL 5L 1975

Ming shi B35 ; Zhonghua shuju T #£2 f5, Beijing 4L 5L 1962

Nan Qi shu i 75 #; Zhonghua shuju " #EE )R, Beijing JL R 1962

Ni Shiyi {ii1:3%: Zhejiang dudai shi #i{Li % 5 ; Zhejiang renmin chubanshe
WL BCHS R, Hangzhou #1L 1 1987
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Niu Ruchen “FIZ/=, Wei Yanyun % #£ Z£: Yuan yu diming de Zhongguo xingshi [#7
4 W) EIPER;  Dianzi gongye chubanshe & LM hiifh,  Beijing
At st 1988

Ouyang Xun (et al). BXF5 a0 (ZE58): Yiwen Leiju Z5 30K ; TEBH 2 - Ausgabe

Peng Jingzhong % ##H: Zhongguo fangzhi jianshi HEIG &R ; Sichuan daxue
chubanshe Y1)/ & H I, Chengdu 1990

Qi Zhouhua 7#5J& #£: Mingshan zang fu ben 4 ILFIZA; Shanghai guji
chubanshe _E ¥ 7 £& ittt | Shanghai b JfE 1987

Qian Mu #£#2: Shiji diming kao 5 7C #1144 %; Sanmin shuju = 37, Taibei 74,
2. Aufl. 1984

Qinding da Qing huidian shili #E KiE E@#LFER];  Shangwu  yinshuguan
Pa#5FE1 E4F Shanghai | 1 1908/1909

Qingchengshan guanlisuo & 311 & FFT: Qingchengshan 7 3% (L A& %; Guanxian |
(ca.) 1985

Qing shi gao 1§ % i ; Zhonghua shuju " #EE )5, Beijing Akt 1962

Quan Tang wen 4 3C; Zhonghua shuju 1 E T, Beijing AL 1983

Ren Jiyu {L#fx, Zhong Zhaopeng ##ZE fili : Daozang tiyao i j#E%:; Zhongguo
shehui kexue chubanshe 98+ &F} 2 Hi hfit:, Beijing 1991

Ren Naigiang 1:/% 7 : Huayang guozhi jiaobu tuzhu FEREEIE; Shanghai guji chubanshe
Y FE H ARkE,  Shanghai - i 1987

Ruan Yuan [t7t: Jingji zuangu #58& % 15; Shanghai guji chubanshe
= ¥ B H AUAL, Shanghai i 1989

Sha Mingshou 7) #: Dongtian fudi - daojiao gongguan shengjing K& —
18 2= Bl Sichuan renmin chubanshe MU I A ECH Rii#t: , Chengdu 1994

Shanghai tushuguan - & E£E Zhongguo congshu zonglu H[El# #H7i%; Shanghai
guji chubanshe - Vit £ tH jftft,  Shanghai I i 1982

Shike shiliao xin bian £ % 5 BF#7 #fii ; Xin wen feng chuban gongsi ~ #7 3UE Hi fRAF],

Taibei 54L 1992

Sima Guang 7% Jt:: Lei pian 2H/; Zhonghua shuju T #E3E )5, Beijing AL, 1984

Sima Wengong wenji )55 {2 S, in: Siku quanshu zhenben P& 22K, Shangwu

yinshuguan PE#%5 1 E4F Taibei 1981

Song Cibao %% #i1: Liang Zhe zhu shu kao AV &4 ® Zhejiang renmin  chubanshe,

Hangzhou 1985

Song shi & 5 ; Zhonghua shuju H#EE 5, Beijing L 1962
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Songben lidai dili zhizhang tu SRAJEEMR HiFRFS4EE;  Shanghai guji chubanshe
b ¥ B H AHL, Shanghai | i, 1989

Sui Shu f&#; Zhonghua shuju H'#E £ 5, Beijing 4t { 1962

Taizhou congshu houji B/ E#%#; Huangyan 1915 (}5 I TI &)

Tang Shu fEHE: Ji Yue tong ZEHGHE;

Tao Hongjing 5L (456-536): Zhen Gao E. &h; Zhengtong Daozang — Ausgabe.

Tao Zongyi P f&: Chuo geng lu #iHkSE; Shijie shuju H5\E/R, Taibei Bk 1978
(Zhongguo xueshu mingzhu; di liu ji 1 EJELR 4, 25 55 /i)

ders.. Shuo fu san zhong F7%f —f&; Shanghai guji chubanshe [ iy &5 H kit
Shanghai L # 1989

Wang Chengzu Eliil (3&): Zhongguo dilixueshi H1EH #HEL T ; Shangwu yinshuguan
P E E4E Beijing LT 1982

Wang Hui FHK: Han Shu dilizhi tukao tongjian {#ZEH HLERE % Wenhai
chubanshe L fiitt, Taibei 1975

Wang Ming E8: Taiping jing he jiao K EASH £%; Zhonghua shuju ¥,  Beijing

65, 3. Aufl., 1985

Wang Mou F&: Han-Tang dili shuchao {5 f& th #3545, Zhonghua shuju FF#EE:)R),
Beijing 1t 7% 1961

Wang Renjun F{-fZ: Yu han shanfang ji yi shu xubian san zhong T [ || Gk
EiffW —f8; Nachdruck der Shanghai guji chubanshe b ¥ £ H it
Shanghai L i 1989

Wang Rong FJ#, Mao Naiwen EJ)3C: Zhongguo dixue lunwen suoyin H1[EHh £
i SR
Beijing JLA{ 1936; (unverdnderte Neuauflage Taiwan xuesheng shuju
B BAER Taibei B 1970);

Wang Shixing dili shu san zhong Tl B3 = Ff; Shanghai guji chubanshe
¥ £E okt , Shanghai 1993

Wang Wencai E£3CF: Qingchengshan zhi & 311/ 7&; Sichuan renmin chubanshe
PO BH RHE, Chengdu F%45,1982 (Vorwort datiert 1966)

Wang Xianlian (5 ) TJcik (EE): Shi Ming shu zheng bu; P4 Bzl
b v B H WAL, PY Shanghai L 1 1984

Wang Zhongluo Eff# und Zheng Yixiu ¥ ‘H 75: Dunhuang shishi dizhi can juan
kaoshi FUEA = M A5 7848 Z F%,; Shanghai guji chubanshe
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b FE HHRRAE,  Shanghai 1993 (Zhonghua  xueshu  congshu
LAl % )

Wei Qiao £ 1% et. al.: Zhejiang fangzhi yuanliu — B 3% y; Zhejiang
renmin chubanshe LA ECH kiitt:, Hangzhou 47t /1 1988 (Zhejiang wenhua
congshu HHTL UL 5 )

Wei Tingsheng fH#E4, Xu Shengmo #REEFE: Shanjing dili tukao [LI#EHH B [E %
Zhonghua xueshuyuan Zei, Taibei 1974 (Shanhaijing jin kao di yi bian [ #Ef&4
B )

Wuhan yixueyuan di’er fushu yiyuan neike zhong caoyao xiaozu ik {5iE&ELEEF — [iff
JBBE A B B3 VL Lingzhi % 2 20U, 1AL A B Wit 1976
(Tuchan chansheng jishu congshu 17 & £ B AfT # &)

Wulin zhanggu congbian I #k% 11 # # ; Zhejiang renmin chubanshe,

Hangzhou 1983

Wu Yue %2H: Guacangshan en chou ji #5 & 1L BMALEE ; Zhongguo Qingnian chubanshe
B A ARAL, Beijing AL 1983

Xihu wenyi congshu VEIHISCELH: #;  Zhejiang wenyi chubanshe #L3CEEH fftt
Hangzhou 1985

Xianjuxian zhi {lll JE®%E: Nachdruck der Xin wen feng chuban gongsi 7 3C'8H Al
/], Taibei 1986

Xianggang daxue Feng Pingshan tushuguan zang Zhongguo difangzhi mulu 7%

R ELGF 1L [ E ARk B 77 6 H Bk Hong  Kong,  Xianggang
daxue tushuguan chuban Zei, 1990 (Xianggang daxue tushuguan congshu
R BB EFE F, 4)

Xie Guozhen #EfE: Jiang-zhe fang shu ji 7L &50 ; Sanlian shudian = EJE,
Beijing Jt 7% 1985

Xin Tang Shu #7 £; Zhonghua shuju T3 E 7, Beijing AL 1962

Xin Yu #7&; Sibu congkan P4# Fil, Shangwu yinshuguan Fi#5H! E4F Shanghai
1919-1934

Xu Chaohua #REAZE: Er Ya jin zhu B4 5F |, Tianjin, Nankai daxue chubanshe Zei
1987 (Nankai congshu FiFF-# &)

Xu Shen (8) #F 5 (#); Shuowen Jiezi 37 C#%7F; Zhonghua shuju 1 EEE ),

Beijing 4L, 5. Aufl. 1979

Xu Shizeng %Al & (L 1553): Wen ti ming bian 3% B

Yanzi Chunqgiu Z= 1% #K; Zhuzi Jicheng-Ausgabe, Bd. 4, Shanghai guji chubanshe,
Shanghai 1986
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Yang Suda #5481 : Lun yu shu zheng #fii Bi#5; Kexue chubanshe

BHELH RiUAE, Beijing 1955

Yao Fushen Hkffo@ Zhongguo bianjishi HE#R i S ; Fudan daxue chubanshe
18 B R B hfift, Shanghai | i 1990

Yao Mingda k4 #: Zhongguo muluxue shi [ H#EE 5 : Zhongguo wenhuashi
congshu HE{SC{L 5 5% , Shanghai 1984

Yuan Kang = FE: Yue jue shu fE%; in: Sibu congkan PU# T, Shangwu
yinshuguan P75 1 E4F Shanghai 1919-1934

Yue Shi ¥5: Taiping huanyu ji AFEEREGED; Wenhai chubanshe 3G iuft:,
Taibei 54t (Songdai dilishu si zhong zhi yi ARt i B 0.2 —)

Zhang Guogan ##8i% : Zhongguo gu fangzhi kao [ /7 #5/® Zhonghua shuju
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