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1. Einleitung und Definition des Mythosbegriffs

Eine Mythenbildung ist fur das Bestehen einer Religion wohl ebenso wichtig wie die
Existenz von Lehrschriften. Sie kann das Geschehen um eine Religion insbesondere
in Bezug auf ihre Entstehungsgeschichte aus einem grofleren Zusammenhang
heraus verstandlich machen. Damit wird die Madoglichkeit gegeben, eine feste
Grundlage fur die Legitimation der jeweiligen Religion garantieren zu kdnnen. Indem
somit das Aufkommen einer neuen Stromung nicht etwa als ein bloRRes arbitrares
Ereignis einer bestimmten Zeit begriffen wird,> kann der Schulgriinder sich mittels
dieser Methode der Mythisierung gewissermal3en selbst setzen. lhm wird so ein Mittel
an die Hand gegeben, seine Existenz als notwendige und koharente Folge vorheriger
Denker darzustellen. Denn auf der einen Seite ist der Schulgrinder derjenige,
welcher die Texte mit Bezug auf jene friheren Denker verfasst und ihnen damit
Autoritat gibt. Zugleich sind es die mit dieser historischen Autoritat versehenen
Denker und ihre Schriften, die den Schulgrinder als notwendige Bedingung der Welt
bzw. Verkorperung seiner Schule vorstellen, womit strenggenommen ein Zirkel-
schluss entsteht. Die Ursache im Kontext dieser Kausalitat innerhalb der Schul-
geschichte gerat damit sowohl auRer Reichweite des Schulgriinders als auch der
potentiellen Schulmitglieder.

Der Begriff ,Mythos” soll zunachst seiner etymologischen Bedeutung nach als eine
,sagenhafte Geschichte“ verstanden werden, also als etwas, dem etwas ,bereits
Gesagtes” innewohnt. Ein Mythos ist somit stets etwas Nach-Erzahltes. Im Kontext
von Schulgrindern und Patriarchen lie3en sich auch die Begriffe ,Legende® oder
,Hagiographie“ heranziehen. Mdglicherweise liegen sie auf den ersten Blick sogar
naher an diesen beiden Phanomenen als der Mythos. Die Legende umfasst jedoch
ein zu grofRes Feld von moglichen Inhalten. Ihrer Wortbedeutung nach (legendum)
beschreibt sie zunachst ,etwas, das zu lesen ist“. Die Legende kann somit auch
solche Texte umfassen, die Erzahlungen von ,lesenswerten® Personlichkeiten
enthalten. Der religidse beziehungsweise ,heilige” Gehalt des Inhalts der Legende
wird hierbei nicht gentigend zum Ausdruck gebracht. Deshalb spricht man
differenziert auch von ,Heiligenlegenden®. Die an diesen Begriff direkt anschlieRende
,Hagiographie*® ist ohne Weiteres als ein adaquater Zugang zum Phanomen ,Schul-
grunder® oder ,Patriarch® zu bezeichnen. |hrer Wortbedeutung nach liegt hier der
Schwerpunkt allerdings auf dem heiligen (hagios) Aspekt einer Personlichkeit. Im
Folgenden lege ich das Untersuchungsinteresse jedoch nicht auf die (Re-)Konstruk-

' Dieser Artikel ist die erweiterte und Uberarbeitete Version eines Referats vom Jahrestreffen des
Arbeitskreises Japanische Religionen am 3. Mai 2013.

2 Siehe etwa Roland Barthes, der in Bezug auf den Mythos davon spricht, dass dieser ,Geschichte in
Natur® verwandele und ,Zufall als Ewigkeit“ inszeniere (Barthes 2011: 113 und 130).

® Eine genaue Unterscheidung der Begriffe ,Heiligenlegende® und ,Hagiographie“ kann hier nicht
vorgenommen werden. Entscheidend fiir die hier vorliegende Arbeit ist, dass der Ausschluss des
Begriffs ,Heiligenlegende” analog zu dem der ,Hagiographie® erfolgt.
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tion des Heiligen, sondern auf die Funktion des Nach-Erzahlens, die im Konzept des
,Mythos®, auf das ich mich beziehe (s.u.), besonders deutlich wird. Denn es soll
vorranging die Frage beantwortet werden, welche Bedeutung sich hinter der
Wiederholung von Erzahltem verbirgt.

Ich stelle hier die These auf, dass Mythen sich eine Dichotomie zunutze machen. Auf
der einen Seite ist das dort Dargestellte fur den Leser bzw. Horer beispielsweise in
temporarer oder alltaglicher Hinsicht wesentlich unzuganglich. Eine solche Distanz ist
notwendige Bedingung zum Funktionieren des Mythos. Diese Unzuganglichkeit muss
allerdings auf der anderen Seite wesentlich einer Nahe gegentberstehen, damit der
Mythos sein didaktisches Moment geltend machen kann. Figuren in den Handlungen
eines Mythos bilden beispielhafte (positive oder negative) Vor-bilder des eigenen
Lebens. Distanz und Vorbildfunktion sollen als die beiden wesentlichen Merkmale des
Mythos gelten, die es im Laufe dieses Aufsatzes zu prufen gilt.

In der Lehre der vom Mdénch Shinran (#i7#, 1173-1262) in Japan gegriindeten Jodo
Shinshi (¥ - E5%, Wahre buddhistische Schule des Reinen Landes) ist ein solches
Nach-Erzahltes schwer wegzudenken. Die Sinnfrage stellt sich hier auf der Grundlage
von Uberliefertem.* Diese Uberlieferung tritt personell in Gestalt der sogenannten
Sieben Patriarchen (shichi k6s6, L {#) in Erscheinung. Sie werden wortwdrtlich
von Shinran innerhalb der J6do k6s6 wasan (¥t & & F13&, ,Japanische Hymnen auf
die groflen Monche [der Lehre] des Reinen Landes®; 1248) ,besungen” und bilden
mehr als nur ein Gerlst seines Hauptwerkes Ky6-gya-shin-shé (#4715, ,[Abhand-
lung zu] Lehre, Praxis, Glaube und Zeugnis®; 1255).

Wie Barthes herausstellt kann ein Mythos allerdings per se — wie auch im Fall der
Sieben Patriarchen — nie ewig sein. Er ist stets in einem bestimmten geschichtlichen
Kontext formuliert und verliert somit auch seine Wirkung, sobald dieser Kontext nicht
mehr gewahrleistet ist. Die wesentliche Eigenschaft des Mythos besteht somit darin,
dass er an eine bestimmte Gruppe von Lesern angepasst ist (Barthes 2011: 86 und
99). An diese Grundbestimmung des Mythos lasst sich das Konzept der Entmytho-
logisierung von Rudolf Bultmann anschlieBen, der im Zuge seiner Auslegung des
Neuen Testaments Einsichten fir die Mythenforschung im Allgemeinen gegeben hat,
welche noch heute aktuell sind.

Als Mythos gilt bei Bultmann ein Weltbild, welches auf Begriffen wie ,Himmel",
,Unterwelt und ,Engel“ basiert. Die Erde sei nach dem Neuen Testament ,der
Schauplatz des Wirkens Ubernatlrlicher Machte, Gottes und seiner Engel, des

* Vergleiche hierzu etwa die Passage des Tannishé (¥k5¥, ,Klageschrift iber die Haresien; 1288)
zur Genese von Wahrheit aus einem Traditionsdenken: ,Wenn das Ur-Gelliibde von [A]mida wahr ist,
so kann das von Shakyamuni Verkundete keine leere Rede sein. Wenn die Lehre des Buddhas
[Shakyamuni] wahr ist, so kann Shandao mit seiner Auslegung nicht leer gesprochen haben. Wenn
Shandaos Auslegung wahr ist, so kann das von Honen Gesprochene doch nichts Leeres sein. Wenn
das von Honen Gesprochene wahr ist, so kann der Inhalt dessen, was Shinran sagt, wohl auch nicht
leer sein. (WFEDARREE Z LIZBIZLESIX, BEOBAES L INOT, MHEZ LICBIILE
S BEHOHBES LIS 00T, BHOMBRE Z L0613 BROBIFELL TLRB AR,
EROBIFHEZ LI, BENESTOR, b THR L2 INLT 55 5, ) (Shinran
1969e: |: 6; Tannishé 2). Bei dieser und den folgenden deutschen Ubertragungen handelt es sich stets
um eigene (MR) Ubersetzungen.
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Satans und seiner Damonen® (Bultmann 1960: 15). Ein solcher Mythos bedient sich
,mythologischer Rede®, die ,fur den Menschen von heute unglaubhaft” ist und den
eigentlich existentialen Sinn fur ihn verdeckt. Das mythische Weltbild ist nach Bult-
mann unwiderruflich vergangen (ebd.: 16). Da dieses in der Gegenwart nicht mehr
ohne Weiteres authentisch begriffen werden kann, stellt sich die Frage nach einer
Freilegung der im Mythos liegenden Wahrheit. Denn Bultmann erkennt an, dass das
Neue Testament als solches nach wie vor eine Daseinsberechtigung hat, allerdings
stellt er fest, dass der adaquate Zugang noch nicht gegeben sei. Dies soll durch die
Entmythologisierung geleistet werden. Ziel ist es, den Bruch zwischen der mythischen
Welt und dem Dasein des Menschen in dieser Welt zu schlieBen, der fur Bultmann
insbesondere durch das Aufkommen von Wissenschaft und Technik eingeleitet
wurde.

Bultmanns letztliche Achtung des Mythos spricht auch aus seinem Verstandnis
daruber, was der Mythos ursprunglich leisten will:

Der eigentliche Sinn des Mythos ist nicht der, ein objektives Weltbild zu
geben; vielmehr spricht sich in ihm aus, wie sich der Mensch selbst in
seiner Welt versteht; der Mythos will nicht kosmologisch, sondern
anthropologisch — besser: existential interpretiert werden. (Bultmann 1960:
22)

Der Mythos gilt hier als das Mittel, durch das der Mensch seinem Dasein einen Uber
diese Welt hinaus gultigen Sinn verleihen kann. Auch wenn somit das mythische
Weltbild zu seiner Entstehungszeit noch mit der Weltvorstellung des Menschen
einherging bzw. von ihm angenommen werden konnte, so weist der Mythos zugleich
wesentlich auf etwas Uber den Menschen hinaus. Dies hangt damit zusammen, dass
nicht nur die Erde Teil des neutestamentlichen Weltbildes ist, sondern auch der
Himmel und die Unterwelt.

Bultmann formuliert die Grundfrage bezogen auf das Projekt der Entmythologisierung
sowie die Bedingung fur ihre erfolgreiche Umsetzung wie folgt:

Kann es eine entmythologisierende Interpretation geben, die die Wahrheit
des Kerygmas als Kerygmas [sic] fur den nicht mythologisch denkenden
Menschen aufdeckt?

[...] darum handelt es sich, ob dem Menschen im Neuen Testament ein
Verstandnis seiner selbst entgegengebracht wird, das eine echte Ent-
scheidungsfrage fir ihn bedeutet. (Bultmann 1960: 26f.)

Die Entmythologisierung soll sich konkret in Form von wissenschaftlichen Abhand-
lungen vollziehen, die die mythologische Redeweise innerhalb des Neuen Testaments
identifizieren und ihren existentialen Gehalt freilegen. Ich mochte diesen Ansatz der
Freilegung von Sinn aus Mythen fur den vorliegenden Aufsatz wie folgt produktiv
machen. Fur Bultmann kommen Nacherzahlungen der friheren Mythen nicht in
Betracht, vermutlich da sie fur ihn nur den mythischen Gehalt reproduzieren, den er
gerade beseitigen mochte. Ich stelle jedoch hier die These auf, dass neue Mythen das
ebenso leisten konnen, was Bultmann durch die theologische Arbeit vollbringen
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mochte. Die Grundlage fur diese These ist insofern gegeben, da auch fur Bultmann
der neutestamentliche Mythos zu seiner Zeit die Menschen im existentialen Sinn
angesprochen hatte.® Die Frage, die hier gestellt werden soll, ist, wie eine Reproduk-
tion von Mythen aussehen kann, die den ursprunglichen Mythos, auf den Bezug
genommen wird, in seiner ursprunglichen Wirkweise wieder gultig macht. Wie kann es
also gelingen, dass die das Verstandnis blockierenden Elemente des Mythos im
Prozess der Neuerzahlung beseitigt werden?

Aus dieser Beschaffenheit des Mythos resultiert, dass er ein weiteres Mal (im oben
angesprochenen Sinne) nacherzahlt werden muss, sobald sich die Gruppe seiner
Rezipienten verandert. Indem also Nacherzahlungen von Nacherzahlungen beob-
achtet werden konnen, tritt auch der alte Mythos in einem moglicherweise neuen
Gewand auf. Formen dieser Neubildungen des Mythos der Sieben Patriarchen lassen
sich in der Edo-Zeit (JL.77 K¢, 1603-1868) auffinden. Das gesellschaftliche und nicht
zuletzt literarische Umfeld sowie Kenntnisstande und Bewertungen religidser Schulen
und Persdnlichkeiten durchliefen von der Kamakura-Zeit (32 %, 1192-1333), in
der Shinran lebte, bis zur Edo-Zeit starke Veranderungen, womit es naheliegt, dass
auch Verstandlichmachungen von zuvor Verstandlichem notwendig wurden. Damit
anderte sich auch die Antwort auf die Frage, wie der Mensch durch den Mythos in
seiner Existenz angesprochen werden kann.

Innerhalb der folgenden Untersuchung werden zwei dieser Edo-zeitlichen Nach-
erzahlungen der Patriarchenmythen der Jodo Shinshi vorgestellt, um sie zum einen
gegeneinander und zum anderen gegenuber friheren Darstellungen dieser Mythen
abzugrenzen. Damit sollen in keinem Fall holistische Erklarungsmuster etwa hin-

® Ein wesentlicher Unterschied zu Bultmanns urspringlicher Verwendung des Begriffs ,Entmytholo-
gisierung“ liegt darin, dass in meiner Untersuchung solche Mythen im Mittelpunkt stehen, die auf
andere Werke implizit verweisen und so nicht autonom sind. Dieser Autonomieverlust betrifft die
Maoglichkeit, sie ohne Bezug auf andere Texte angemessen auslegen zu koénnen. Ein Mythos Uber
Shinran lasst sich beispielsweise nicht angemessen interpretieren, ohne sich auf die Werke von
Shinran sowie dessen Vorgangern zu beziehen. Shinrans Lehrtexte erflillen als solche einen Teil
dessen, was bei Bultmann die theologische Aufgabe ist. Anders verhalt es sich im Fall des Neuen
Testaments. Fir Bultmann steht das Neue Testament fiir sich und bendtigt keine anderen Werke, um
auslegbar zu sein. Es ist damit autonom. Eine aquivalente Stellung nehmen die Sutren im Buddhismus
ein. Entscheidend ist hier nicht, ob andere Texte gefunden werden kénnen, die letztlich doch diese
autonomen Mythen relativieren kdnnten. Denn auch wenn solche Texte gefunden wirden, so steht
nach wie vor der Wahrheitsgehalt des in den autonomen Mythen formulierten Inhalts nicht zur Debatte.
Der heilsbezogene Gehalt eines Mythos uber Shinran jedoch ist immer Teil eines Verhandlungs-
prozesses. Ein solcher Mythos steht nicht in der Position, nur tber sich selbst zu sprechen. Nattirlich ist
diese Eigenschaft nur in Teilen innerhalb der Mythen selbst angelegt und somit kein notwendiges
Charakteristikum. Wollte man einen Mythos Uber Shinran zu einem autonomen machen, so musste
man damit die Voraussetzung gelten lassen, dass dieser Mythos allein die Errichtung einer Religion
ermoglicht. Wie die Einteilung in autonome und nicht-autonome Mythen ausfallt, ist somit zu groRen
Teilen eine institutionelle Entscheidung. Die Erhebung eines Shinran-Mythos in einen autonomen
Zustand ist daher zumindest vorstellbar, aber unbestreitbar nicht in ihm angelegt. Ich méchte hier den
Bultmannschen Ansatz auch auf diese nicht autonomen Mythen anwenden, die die Untersuchung
notwendigerweise auf vorgangige Texte (im Sinne von Texten, die fir die Interpretation notwendig
sind) ausweitet. Der Unterschied zum Vorgehen bei Bultmann liegt in der Frage, wie sich der Mythos
adaquat zu den Lehrtexten stellen kann, und nicht, wie die theologischen Untersuchungen sich durch
ihre sinn-freilegende Arbeit adaquat zum Mythos stellen kdnnen. Durch diese Fragerichtung wird
zugleich der originare Gehalt eines Mythos zum Thema gemacht, der bei Bultmann durch das schritt-
weise Ausschalen des existentialen Gehalts ibergangen zu werden scheint.
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sichtlich ihrer Rhetorik oder ihres didaktischen Modus gegeben werden, jedoch wird
versucht, einen empirischen Ansatz fur ein solches Unterfangen abzuzeichnen.

Zu diesem Zweck ist die vorliegende Arbeit in drei wesentliche Abschnitte gegliedert.
Zunachst werden die Sieben Patriarchen in der notigen Kurze vorgestellt. Hierbei wird
ein Patriarch naher in den Blick genommen, um dessen Rolle innerhalb (a) der Werke
Shinrans und (b) zweier Edo-zeitlicher Umsetzungen zu untersuchen. Daran an-
schlielend wird die Frage reflektiert, welche Rolle erneuerte Mythen fur eine religidse
Unterweisung spielen kdonnen.

2. Die Stellung der Sieben Patriarchen innerhalb der Jodo Shinshi

Die Sieben Patriarchen der Jodo Shinshd sind zwei indische, drei chinesische und
zwei japanische Heilige und Ménche. Ihre Namen lauten: Nagarjuna (FEf, jap. Rydiju,
2./3. Jhd.), Vasubandhu (X#i, jap. Tenshin, 5. Jhd.), Tanluan (£, jap. Donran,
476-542), Daochao (iE#4, jap. Doshaku, 562-645), Shandao (%, jap. Zendo,
613-681), Genshin (Jf{Z, 942-1017) und Honen (#£%%, 1133-1212). Shinran be-
schreibt sein Verhaltnis zu den Sieben Patriarchen in seinem Hauptwerk Kyd-gyo-
shin-shé wie folgt:°®

FranA Gl N

B =FEx e ,
BB BE B vmiE A s L P R R TI A
T = ! =N pag =T = bt =
PR TR TR TSR T T R B BATEE R A
z /;\?%?%4: %7%7&%jtﬁﬁg7%ﬁ;7ﬂ%jy\/7\”+u %@T#?Ijé;%bé{ [ A 2= A )|

An dieser Stelle lasst sich wohl sagen, dass ich, Gutoku-shaku-Shinran
[wortl.: Shinran, der dumme Glatzkopf, Schuler von Shakyamuni,] mit
hohem Glick gesegnet bin. Auf jenes, auf das man nur schwer treffen
kann — namlich die heiligen Texte aus Westindien’ sowie die Kommentare

¢ Zitiert aus Shinran (1969c: 7). Die hier herangezogene Textausgabe des Kyo-gyd-shin-shé basiert
auf einer Handschrift, von der man davon ausgeht, dass sie von Shinran selbst stammt (die
sogenannte ,bandé-bon‘ ¥R B A Ausgabe des Ky6-gyG-shin-shé). Shinran verfasste dieses Werk
zwar in klassischem Chinesisch, fugte jedoch an den ganzen Text japanische Lesehilfen an, sodass
das Ky6-gyo-shin-sho auf Japanisch gelesen werden kann. Dadurch werden nicht allein Mehrdeutig-
keiten vermieden, die aus der Offenheit des rein chinesischen Textes entstehen wirden. Dieses
Verfahren flhrt sogar zu uniblichen Leseweisen, die auf Shinrans besondere Interpretationen der
chinesischen Zitate innerhalb dieses Werkes hinweisen.

Bei der Ubersetzung dienten mir die folgenden Versionen zum Vergleich: The Collected Works of
Shinran. Bd. 1. Ubersetzt von Dennis Hirota (Head Translator), Inagaki Hisao, Tokunaga Michio und
Uryuzu Ryushin. Kydto: Jodo Shinshd Hongwanji-ha. 1997; Kybégybshinsho: On Teaching, Practice,
Faith, and Enlightenment. (BDK English Tripitaka 105-1). Ubersetzt von Inagaki Hisao. Berkeley:
Numata Center for Buddhist Translation and Research. 2003; sowie: Shinran’s Kyogydshinsho: The
Collection of Passages Expounding the True Teaching, Living, Faith, and Realizing of the Pure Land.
Ubersetzt von Suzuki Daisetz Teitard. Edited by The Center for Shin Buddhist Studies under the
Supervision of Sengaku Mayeda. Oxford u.a.: Oxford University Press. 2012.

" Im Original heilt es ,seiban gesshi* Ti# 1 %. ,Seiban“ bezeichnet einen Bereich um Zentralasien
oder die Lander in Westindien. ,Gesshi* steht fiir ein groles Gebiet, das sich bis zu Teilen Indiens
erstreckt. Die herangezogenen Ubersetzungen schreiben ,India“ (Inagaki), ,India and Central
Asia“ (Suzuki) und ,westward land of India“ (Hirota). Shinran verfasste selbst eine Schrift, die die
wesentlichen Inhalte des KyG-gy6-shin-shé zusammenfasst: J6do monrui-ju shé (¥ L ST R &,
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der Lehrer aus China und Japan —, bin ich getroffen. Das, was man nur
schwer horen kann, habe ich bereits gehort. An Lehre, Praxis und Zeugnis
des wahren Prinzips [gemeint ist: die Lehre vom Nenbutsu und der damit
verbundenen fremden Kraft des weiten Gellibdes (5LJE /1 D &4, gugan
tariki no nenbutsu)] glaube ich und ehre sie. Insbesondere um die
unerschopfliche Gnade [Amida-]Nyorais weil} ich. Hier [in dieser Schrift]
freue ich mich Uber das, was ich gehoért habe, und besinge das, was ich
empfing.

An diesem Zitat wird bereits deutlich, welch signifikante Rolle Shinran den Patriarchen
aus Indien, China und Japan mit ihren Schriften zusprach und wie die Lehre von
diesen in der Gnade von Amida ihren fundamentalen Ausdruck findet. Die Sieben
Patriarchen nehmen innerhalb dieser Gruppe von Vordenkern einen besonderen
Platz ein. lhre besondere Gewichtung zeigt sich an der hohen Signifikanz, die ihnen
innerhalb der Schriften Shinrans zugeschrieben wird. Zwar werden im Ky6-gy6-shin-
shé Werke verschiedener Autoren herangezogen, jedoch macht das ,Shoshin-
ge“ (siehe unten) innerhalb dieser Schrift deutlich, dass der rote Faden der
Uberlieferung allein in diesen Sieben Patriarchen zu finden ist. Auch wenn Shinran
daher im oben angefuhrten Zitat allgemein von den Gelehrten aus Indien, China und
Japan spricht, so liegt sein Hauptinteresse deutlich bei den Sieben Patriarchen. Sie
waren in den Augen Shinrans gewissermalien ideelle Nachfahren von Amida selbst
(Ishida 1976: 6). Zwischen diesen Patriarchen lassen sich verschiedene Formen
gegenseitiger Beeinflussung erkennen, die abhangig sind vom Ausmalf der Unmittel-
barkeit ihrer Beeinflussung sowie von der jeweiligen Person, die als Ausgangspunkt
der Beeinflussung gesetzt wird. In diesem Sinne kann zwischen drei Formen von
Beeinflussung unterschieden werden. In ihrer weitesten, der ,Sieben-Patriarchen-
Form®, umfasst sie bei Shinran alle Sieben Patriarchen von Nagarjuna bis zu Honen.
In einer verkirzten Weise lielde sich die Kette der Beeinflussung von Amida Uber
Shakyamuni zu Shandad und Honen bilden.® Sie kann ,ldeelle Unmittelbarkeits-
form“ genannt werden. Sie besagt, dass in den jeweiligen Stufen die Lehre
unverfalscht, also in ihrer wahren Gestalt, Ubertragen wurde. Zweifellos wird damit
nicht behauptet, die anderen Patriarchen hatten die Unwahrheit gesagt, jedoch kann

.Gesammelte Passagen [zur Lehre] vom Reinen Land®; 1252). Das Vorwort dieser Schrift dhnelt sehr
demjenigen im Ky6-gyo-shin-sho. Im Jodo monrui-ju shd nennt Shinran an der entsprechenden Stelle
.indo seiban® F1-FEvE 3, kekan® #FEE und jichiiki Hi® (Shinran 1969b: 131). Aus rhetorischen
Grinden sowie der prinzipiellen Einteilung der Vordenker in die Traditionen Indien-China-Japan
innerhalb der Texte Shinrans habe ich in meiner Ubersetzung der Betonung der Dreigliedrigkeit den
Vorzug gegeben gegeniber einer genauen geographischen Wiedergabe, die von den Begriffen
abgeleitet werden konnte.

® Kaneko Daiei beschreibt diese Beeinflussung mit dem Begriff hen‘ne ({f %, ,ganzlich/absolut folgen®).
Shandao ist ganzlich dem Guan-wuliangshdou-jing (s.u.) gefolgt, Honen ist ganzlich Shandao gefolgt
und Shinran ist ganzlich Honen gefolgt (Kaneko 1993: 118). Kaneko diskutiert an anderer Stelle diesen
Gedanken ausfihrlicher (Kaneko 2009) und stellt hierbei auch die These auf, dass der Begriff hen’ne
wesentlich auch die eigene Unabhangigkeit gegeniiber demjenigen impliziert, dessen Denken zuvor
Ausgangspunkt des eigenen Denkens war (ebd.: 75). Jemandem absolut zu folgen bedeutet hier also
grundsatzlich, ein fremdes Denken angemessen neu zu Ubertragen bzw. verstandlich zu machen. Ein
solches Konzept eines originaren Gehalts aus einem starken Traditionsbewusstsein heraus bildet auch
eine der Grundthesen dieses Aufsatzes.
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ihren Lehrtexten — zumindest unter diesem Aspekt betrachtet — an gewissen Stellen
eine Trubung unterstellt werden. In der letzten, komplett reduzierten Form schlie3lich
ist einzig Shinrans Lehrer Honen zu sehen. Diese Form kann daher als ,Praktische
Unmittelbarkeitsform“ bezeichnet werden, da Shinran hier die Moglichkeit hatte,
unmittelbar in den Dialog zu treten und Unterweisungen im Gesprach zu empfangen
(Ohara 1965, 2. Bezeichnungen der drei Formen von mir (MR)).° Letztlich jedoch
weist jeder der Patriarchen von sich heraus auf jeden der anderen, sodass eine
Entscheidung fir eine bestimmte Kette lediglich einen anderen Aspekt der
Beeinflussung zum Ausdruck bringt. So handelt es sich bei der ersten genannten
Form um eine weitestgehend unpersonliche, wohingegen die zweite beispielsweise
auf Honens Einsichtserlebnis aufgrund der Lektire eines Textes von Shandao
hinweist. Die dritte Form bildet die intimste Weise der Beeinflussung, die, ganz
unabhangig von ihrem unmittelbaren Lehrer-Schuler- Verhaltnis, auf die Nahe der
Lehren von HOnen und Shinran verweist. Die Lehren der Patriarchen bilden
miteinander eine Art Netz, als dessen gemeinsames Moment die herausragende
Stellung der Hinlibergeburt (17, 6j6) in das Reine Land von Amida durch das
Nenbutsu {4 zu definieren ist (ebd.). Dieser Punkt ist schlieRlich innerhalb der
Lehre der Jodo Shinshi besonders herauszustellen, da er gleichbedeutend mit dem
Ur-Gellibde (A, hongan) von Amida ist, jeden Menschen, der ihn durch das
Nenbutsu anrufe, ins Reine Land zu fihren.

Es fallt daher schwer, einen einzelnen Patriarchen fur die Analyse seines Mythos
auszuwahlen, jedoch bieten sich insbesondere zwei Patriarchen an: Shinrans Lehrer
Honen und Tanluan, dessen Einfluss sich bereits an Shinrans Namen ablesen lasst.!
Hat auf Shinran persoénlich wohl Honen den grofdten Einfluss ausgeubt, so eignet er
sich fur die hier beabsichtigte Untersuchung etwas weniger, da er fir Shinran eine zu
hohe Unmittelbarkeit besal3, um (bereits) Mythos zu sein. Die folgenden Ausfuh-
rungen werden daher anhand der Figur von Tanluan entwickelt.

Tanluan'® war zunachst Anhanger der Schule der sogenannten Vier Abhandlungen
(P95, chin. silun, jap. shiron), von denen drei vom ersten Patriarchen Nagarjuna
verfasst worden waren.” Wihrend seines Studiums wandte er sich zudem auch an

® Als Quellen fiir die ersten beiden Gruppen nennt Ohara Shgjitsu das ,Shashin-ge* und die J6do k6s6
wasan (erste Gruppe) sowie das Tannishé (zweite Gruppe, siehe fiur den relevanten Ausschnitt
Fullnote 4).

' Nenbutsu‘ bezeichnet die Anrufung Buddhas durch die Formel ,Namu Amida Butsu* & HERTHREE(L.

" Letztlich lassen sich in Shinrans verschiedenen Namen mit Ausnahme von Nagarjuna alle
Patriarchen wiederfinden. So trug er den Namen ,Shakukd‘ ##2Z, in welchem sich Teile der Namen
von Daochdo und Genkd (Honen) finden, auRerdem ,Zenshin® #/{5, welcher auf Shandao sowie
Genshin verweist, und schlief3lich ,Shinran‘ selbst, welcher Teile der Namen von Vasubandhu und
Tanluan enthalt (Ishida 1976: 6).

"2 Siehe fir die folgenden Anmerkungen zu Tanluans Biographie seinen Eintrag im Mochizuki bukkyo
daijiten (IV: 3972f.). Zweifellos gerat man dabei an verschiedenen Stellen notwendigerweise in einen
Zirkel, da das, was man ,historische Fakten“ nennen koénnte, selten eindeutig identifiziert werden kann.
Eine solche Fragestellung nach der historischen Glaubwirdigkeit ist allerdings flr den hier vorge-
stellten Interpretationsansatz unerheblich.

'3 Diese stellte eine zu Tanluans Lebzeiten prosperierende buddhistische Schule dar (Hanai 2006: 78).
Zu den Vier Abhandlungen gehéren: 1. Zhéng-lun (5, jap. Chd-ron, ,Abhandlung zur mittleren
Schau®, Nagarjuna), 2. Béi-lun (7, jap. Hyaku-ron, ,Abhandlung der hundert [Verse]“, Aryadeva), 3.
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einen Eremiten, bei dem er eine Kunst erlernen wollte, mittels derer es ihm moglich
sein wurde, sein Leben zu verlangern. Bei diesem studierte er drei Jahre lang
ausschlieBlich das Xianjing (fili#%, jap. Sengyd, ,Sutra der [daoistischen] Weisen®), in
dem ebensolche Hilfsmittel vorgestellt wurden. Jedoch Uberreichte ihm in einer
zufélligen, aber schicksalhaften Begegnung der indische Ubersetzer buddhistischer
Werke Bodhiruci (3542 <, jap. Bodairushi, 6. Jhd.) das Guan-wuliangshou-jing (% &
=F%, jap. Kan-murydju-kyo, ,Kontemplationssutra Giber den Buddha des unend-
lichen Lebens®, Ubersetzung aus dem Jahr 424), eines der drei wesentlichen Sutren
der Lehre vom Reinen Land (4%t =##%, jodo sanbu-ky)." Uberwaltigt von der
plétzlichen Erkenntnis, dass das Xianjing eine grundlegend falsche buddhistische
Praxis vermittele, soll Tanluan als Folge dieser Begegnung das Xianjing verbrannt
und sich fortan ganzlich der Lehre vom Reinen Land zugewandt haben. Wie viel
Wahrheitsgehalt in dieser Geschichte auch stecken mag, entscheidend ist, dass sie
folgenden Umstand plausibel machen kann: Bodhiruci soll im Zeitraum zwischen 529
und 531 — also kurz vor seiner Begegnung mit Tanluan — eine Ubersetzung der Schrift
Jingti-lun (¥ 15, jap. Jodo-ron, ,Abhandlung liber das Reine Land“) vom zweiten
Patriarchen Vasubandhu angefertigt haben (Hanai 2006: 81). Diese Abhandlung
bildet die Grundlage fir Tanluans spateres Hauptwerk, welches den Titel
Jingtilan-zha (¥ + 33, jap. Jodo-ron-chd, ,Kommentar zum Jingti-lun®) tragt.
Tanluan verfasste also diesen Kommentar zur Schrift des zweiten Patriarchen unter
Zuhilfenahme des ersten Patriarchen, dessen Werke er in der Schule der Vier
Abhandlungen studiert hatte. Es zeigt somit die Beeinflussung des dritten Patriarchen
Tanluan durch die beiden ihm vorangegangenen sowie Tanluans grundsatzliche
Verbindung zu einem der drei wesentlichen Sutren des Reinen Landes. In diesem
Sinne ergibt sich auch eine neue Form innerhalb der gegenseitigen Beeinflussungen
unter den Patriarchen, wie sie zuvor exemplarisch im Falle Shinrans vorgestellt wurde,
in der Reihe ,Shakyamuni — Nagarjuna — Vasubandhu — Tanluan®.

3. Shinrans Patriarchenmythos

Zunachst soll die Entstehung des Mythos um Tanluan in den Blick genommen werden,
also seine Ausformulierung innerhalb von Shinrans Werken. Hierbei sind zwei Texte
hervorzuheben: Zum einen das ,Shoshin-ge“ (IEfZ1f, ,Hymne (ber den wahren
Glauben®), welches sich im Faszikel Uber die Praxis — Gyé no maki 7% — im
Kyb-gyo-shin-sho findet, und zum anderen Shinrans bereits erwahnte Hymnen auf die
Sieben Patriarchen: die J6do k6s6 wasan.

Shiér-mén-lan (+ —F3, jap. Jani-mon-ron, ,Abhandlung zu den zwdIf Hinsichten®, Nagarjuna) und 4.
Da-zhido-lun (X % % 5, jap. Dai-chido-ron, ,Abhandlung zum Gesetz der grolen Weisheit",
Nagarjuna). Jedes der vier Werke wurde von Kumarajiva (M5 HE{1, jap. Kumarajl, 344-413)
Ubersetzt.

' Hierzu gehéren das Wuliangshou-iing (HEE7#%, jap. Muryoju-kyo, ,Sutra Giber den Buddha des
unendlichen Lebens®), das Amitu6-ing (FI#RBERE, jap. Amida-kyo, ,Amida-Sutra“) und eben das
Guan-wuliangshou-jing.
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3.1 Der Patriarchenmythos im ,,Shoshin-ge*

Das ,Shoshin-ge” steht auch heute noch an prominenter Stelle der religidsen Praxis
der Jodo Shinshi. So stellt es etwa neben dem Amitud+ing (vgl. Anm. 14), den
Hymnen und dem Nenbutsu einen wesentlichen Text der regelmafRigen Rezitationen
dar. Das ,Shoshin-ge“ lasst sich in zwei Teile gliedern, von denen der erste den
wesentlichen Inhalt des Wuliangshou-ing (vgl. Anm. 14) erldutert und der zweite den
Mythos der Sieben Patriarchen in jeweils wenigen Zeilen zusammenfasst. Der
Abschnitt zu Tanluan lautet folgendermaRen:'®

eSS UPS IE UGS B B

Der Kaiser von Liang wandte sich stets an den wesentlichen Lehrer
Tanluan und pries ihn als einen Bodhisattva.

5 . A = . . o _
SRS NRELT B ETTAIRE TR R

Als Tanluan durch den Lehrmeister des Tripitaka [Bodhi]ruci mit der Lehre
des Reinen [Landes] in Kontakt kam, verbrannte er das Xianjing und kehrte
in das Land der Freude (scil. das paradiesische Reine Land) zurtck.

KB b7 Wk R Bk T

Die Abhandlung von Vasubandhu kommentierte er und machte [damit]
verstandlich, dass sowohl Ursache als auch Wirkung [der Geburt] in eines
der Lander der Vergeltung™ im Ur-Geliibde [Amidas] zu finden sind.

s
BB ) T R WL -

[AuBerdem stellt Tanluan heraus, dass] die hingehende und zuriick-
gehende Ubertragung von der fremden Kraft ausgehe. Einzig der Glaube
ist die Ursache der sicheren Erlangung der Erleuchtung.

Ag(jh/ﬂ_‘j%1 /L,‘%Q/\ LN ‘;zr; %D-E/Aﬁzﬁlzéﬂ{gﬂm F Uk

Wenn die verwirrten und verblendeten gemelnen Menschen den Glauben
hervorbringen, so wird ihnen [dank Amida]'’ deutlich gewahr, dass Leben
und Tod™® bereits das Nirvana sind.

15 Zitiert aus Shinran (1969c: 89).

® In Shinrans Weltbild existieren zwei Lander der Vergeltung Amidas (1=, hddo). Zum einen das
Land des wahren Buddhas (¥.{A1:, shinbutsu-do) und zum anderen das Land des Verwandlungs-
korpers ({t & L, keshin-do). Jene Menschen, die wahrend ihres Lebens den wahren Glauben an die
Wirkweise der fremden Kraft des Ur-Gelibdes Amidas erlangt haben, gelangen in das erste Land,
wohingegen jene, die daran Zweifel hegten, in das zweite geboren werden. Die letzten zwei der
insgesamt sechs Abschnitte des Kyd-gy6-shin-shé widmen sich der Bestimmung dieser beiden Lander.

” Das Subjekt dieses Satzes ,Amida“ ergibt sich aus dem Gebrauch der Héflichkeitsformel , seshimuf,
die nicht im chinesischen Original angelegt ist, sondern erst aus Shinrans Leseanweisung hervorgeht.
Am deutlichsten wird dies in der Ubersetzung von Inagaki.

8 ~Shoji“ A25% hat zwei Bedeutungen. Zum einen, wie hier Ubersetzt, den Kaniji entsprechend ,Leben
und Tod®“. Zum anderen kann es die stadndige Wiedergeburt in der Welt der Tauschungen beschreiben.
Es ist in dieser Bedeutung ein Synonym des Wortes ,rin’ne* #ifE (samsara, endloses Leben in dieser
Welt). In Einklang mit den drei hier herangezogenen Ubersetzungen schreibe auch ich ,Leben und
Tod* da Shinran sich nicht fir das Wort ,rin’ne“ entschieden hat. Zudem wuirde eine Ubertragende
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BE-CRREHEE S B RERE

Da sie in jedem Fall in das Land des unbegrenzten Lichtes einkehren,
werden sie all die [Ubrigen] verschiedenen zahlreichen Lebenden Uberall
retten [wortl.: wandeln]. So berichtete Tanluan.

Diese Darstellung von Tanluan berichtet also lediglich von wenigen Punkten seiner
Biographie, fahrt dann allerdings damit fort, wesentliche Punkte seiner Lehre in weit
detaillierterem Ausmaly darzustellen. Tanluan wird als derjenige Patriarch gelobt,
welcher die Wirkweise der fremden Kraft (ftt. /7, tariki, d.h. die Erlésung des Menschen
allein durch die Hilfe Amidas) sowie die beiden Formen der Ubertragungen ([al[f],
eké)19 verstandlich gemacht hat. AuRerdem wird herausgestellt, dass Tanluans Lehre
dafiir angelegt war, den zahlreichen Lebenden (¥4, shujé, d.h. alle fiihlenden
Wesen, die in der Welt der Verblendungen leben und im Kreislauf der Wiedergeburten
gefangen sind) sowohl ein Verstandnis der Lehrinhalte wie auch emotionale
Sicherheit zu garantieren. Zu Tanluan als Person gibt der Text kaum Auskunft.

Ein nicht unmittelbar von Shinran, jedoch von einem seiner wesentlichen Nachfolger
Rennyo (G##41, 1415-1499), verfasster Text ist das Shéoshin-ge tai’i (1E151H K&,
s,[Zusammenfassung des] wesentlichen Inhalts des ,Shoshin-ge™; 1460). Hier findet
sich insbesondere der Abschnitt Uber Tanluans Biographie stark kommentiert. Die
Kommentare, beginnend beim dritten Absatz, scheinen teilweise redundant zu sein,
jedoch verdeckt eine Ubersetzung, dass es sich beim ,Shdshin-ge“ um einen in sino-
japanischem Kanbun verfassten Text handelt und das Shéshin-ge tai’i in leichtver-
standlichem Japanisch verfasst wurde. Der zweite Abschnitt des Shoshin-ge tai’i zu
Tanluan erzahlt von seinem wichtigsten Lebensabschnitt und wird mit Abstand am
ausfuhrlichsten kommentiert. Die Ubrigen Abschnitte werden deutlich knapper
erlautert und verstarken damit bereits optisch den Eindruck einer Akzentuierung auf
die Biographieschilderungen zu Tanluan. Es ist auch dieser zweite Abschnitt, der sich
am starksten vom urspriinglichen Text I8st. Er lautet folgendermaRen:?°

Ubersetzung die Bedeutung dieses Satzes verdecken, die von der Unmittelbarkeit von Leben und Tod
gegeniuber dem Zustand im Nirvana spricht. Da im anschlieRenden Satz vom ,Land des unbegrenzten
Lichtes” die Rede ist, kann es zuvor nicht um den Ort gehen, an dem sich der Mensch befindet. Noch
weniger kann das Leben in der Welt der Tauschungen mit dem Nirvana gleichgesetzt werden. Es geht
hier um den Zeitpunkt des Eintritts ins Nirvana, der dann implizit das Leben in der Welt der
Tauschungen in temporaler Hinsicht umfasst.

" Die ,Ubertragung“ spielt in Shinrans Denken eine zentrale Rolle. Bei ihr werden zwei Spielarten
unterschieden, zum einen die ,hingehende Ubertragung® (1:48[71[f], 6s6 ekd) und zum anderen die
,zuriickgehende Ubertragung*“ (GE##H[al[7], gensé ekd,). Im ersten Fall wird die Ubertragung der Eigen-
schaften Amidas zum Menschen beschrieben, welcher durch die Kraft des Ur-Gellibdes (Z<JE /],
hongan-riki) diesen aus der Welt der Verblendungen befreit. Daher spricht man auch von ,hongan-riki
eko“. Die zurlickgehende Ubertragung beschreibt den Vorgang, in dem sich der soeben Gerettete wie-
derum selbst der Rettung der Ubrigen Menschen zuwendet. Ein anderer Ausdruck hierfir lautet

,Unterweisung und Fihrung der anderen® (F/fL281L., rita kyoke).

2 Zitiert aus Rennyo (1998: 79f.). Das Shéshin-ge tai’i liegt bisher noch in keiner deutschen oder
englischen Ubersetzung vor. Ich beziehe mich auf die unkommentierte Ausgabe innerhalb der Rennyo
Shénin zenshi. Sie gibt gleichzeitig verschiedene Textausgaben des Shdshin-ge tai’i wieder, indem sie
in Klammern innerhalb des Fliel3textes spatere Hinzufiigungen zum Originaltext angibt. Text und
Ubersetzung des gesamten Abschnitts zu Tanluan aus dem Shéshin-ge tai’i finden sich im Anhang.
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Zur Bedeutung des zweiten Absatzes: Jener grolde Lehrer Tanluan gehorte
zwar zu Beginn zur Schule der Vier Abhandlungen, aber er dachte sich,
auch wenn man der buddhistischen Lehre bis auf den Grund nachgehen
konnte, so ist das Leben [zu] kurz, als dass man [anderen] Menschen auch
nur ein wenig helfen konnte. So ging er zu einem Eremiten namens Tao
und lernte zunachst die Gesetze des langen Lebens und des
ausbleibenden Todes. Nachdem er drei Jahre lang bei diesem Eremiten
gelernt hatte, kehrte er wieder zuruck. Auf seinem Rickweg traf er auf den
Tripitaka-Gelehrten Bodhiruci. Tanluan fragte: ,,Gibt es denn eine Form der
buddhistischen Lehre, die in Bezug auf die Lebensverlangerung und den
ausbleibenden Tod das Xianjing aus diesem Lande Ubertreffen
konnte?“ Daraufhin spuckte der Tripitaka-Gelehrte auf den Boden und
antwortete: ,In diesen Breiten gibt es wohl kaum irgendwo eine Lebens-
verlangerung und den ausbleibenden Tod. Wenn du beispielsweise lange
lebst und eine Weile nicht stirbst, so befindest du dich letztlich doch in der
Wandlung zwischen den drei Lebensformen.” AnschlieRend gab er ihm das
Guan-wdliangshou-jing [von der Schule] des Reinen Landes und sagte:
,pPas ist die wahre Lehre von der Lebensverlangerung und dem
ausbleibenden Tod. Nach diesem entkommst du schnell Leben und Tod
und erhaltst unmessbares Leben, sofern du das Nenbutsu
intonierst.“ Tanluan empfing es, verbrannte sofort die zehn Faszikel des
Xianjing und kehrte vollstandig zur [Lehre des] Reinen Landes zurick.

Auch wenn aufgrund der Lange des Shéshin-ge tai’i dieses hier nur in Auszigen
zitiert wird, so ist bei einer gesamten Lektlre eine Akzentverschiebung zu beobachten,
bei welcher der Anteil biographischer Notizen rein quantitativ von einem Drittel im
,Shoshin-ge“ auf mehr als die Halfte im Shoshin-ge tai’i anwachst (vgl. Anhang). Da
man bereits zur Zeit der Veroffentlichung des Kyo-gyd-shin-shé temporal gute 700
Jahre von Tanluans Tod getrennt gewesen war und sich zudem an einem ganzlich
anderen Ort befand, der Text von Rennyo allerdings schon etwa 200 Jahre nach dem
Kyb-gyo-shin-sho erschien, ware eine Erklarung Uber ein allgemeines Wissensgefalle
eher unplausibel. Es weist vielmehr auf eine mogliche Akzentverschiebung innerhalb
der Darstellungsweisen hin, die meines Erachtens mit der Institutionalisierung der
Jodo Shinshd in Zusammenhang steht. Diese Akzentverschiebungen werden in den
unten beschriebenen Edo-zeitlichen Umsetzungen noch deutlicher.

3.2 Der Patriarchenmythos in den Jodo k6s0 wasan

Innerhalb seiner Hymnensammlungen,21 die in ihrer Gesamtheit die Lehre, die Patri-
archen sowie die besondere Auszeichnung der Lehre in leichtverstandlichen Worten
und einer eingangigen Rhythmik vermitteln sollen, widmet Shinran den Sieben
Patriarchen ein ganzes Werk: die Jodo ko6sé wasan. Hierin wird nochmals die

?' Die folgenden drei Hymnensammlungen stellen gemeinsam diese Gesamtheit dar: J6do wasan (3§
+-fn#%, ,Japanische Hymnen auf das Reine Land“; 1248), Jodo k6s6 wasan (¥4 -+ & & Fni#,
»~Japanische Hymnen auf die groRen Mdénche [der Lehre] des Reinen Landes®; 1248) und Shézématsu
jodo wasan (IEf K7 LF1#, ,Japanische Hymnen zu den drei Epochen und auf das Reine Land*;
1248).
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besondere Rolle Tanluans deutlich, welchem mit 34 Hymnen die hochste Zahl an
Hymnen gewidmet ist.2> Auch hier stellen biographische Bemerkungen mit einem
Anteil von etwa einem Fiinftel den geringeren Teil am Gesamtumfang der Hymnen.?
Im Mittelpunkt stehen demgegeniber wesentliche Begriffe von Tanluans Lehrtexten,
die — wie alle Hymnen bei Shinran — in Abschnitten von je vier Versen erlautert
werden. Aus biographischen Gesichtspunkten sind besonders die folgenden Hymnen
zu nennen:**

BALELRBASDLRS 7w A5 L

(1) FETERTIIE | B OB LT [ I §E 20 X FT s
B < B LD

Der wesentliche Lehrer Meister Tanluan / Hat durch die Unterweisung von
Bodhiruci / Das Xiéanjing verbrannt und fur immer verworfen. / [sDamlt]
wurde er vollstandig in [die Lehre vom] Reinen Land zuriickgefiihrt.?

(2) WO HRS LB T | M E L 275 | Ao LkEns
ht’;%u

W&ET /| ERoNEIZENL LD L
Die Ausflihrungen der Vier Abhandlungen legte er unbericksichtigt
beiseite und / Erlauterte die fremde Kraft des Ur-Gellibdes. / Sie fuhrt die

von ihren Begierden gefesselten zahlreichen Wesen und / Lasst sie in das
Tor zum Nirvana treten.

LbH X

(6) %%0)35@ LT#—JH@ / jt;f% IZEBIILITD [ RH>RIBIEEVICO
FRTIX ?ﬁ‘)‘l\l&ziob mEMNCE

Auf Geheil} [des Kaisers] von Wei hielt er sich im Lande Bing / Im
Dayan-Tempel auf. / Als er bereits das Ende [seines Lebens] erblickte, /
Ging er in das Land Fén.

22 Auch hier ist die Rolle Honens mit besonderer Riicksicht einzuschatzen. Zwar sind diesem nur 20
Hymnen gewidmet, jedoch muss der Einfluss Honens auf Shinran um ein Vielfaches héher angesehen
werden, wie beispielsweise die Nahe ihrer beiden Lehren zeigt. AulRerdem sind die Hymnen zu Honen
deutlich personlicher gefarbt. Diese besondere Behandlung Honens hangt zweifellos mit dem Umstand
zusammen, dass Shinran Honen personlich als Lehrer erleben konnte. SchlieRlich wird auch Honen —
wie Tanluan — in den Hymnen haufig mit dem Honorificum ,wesentlicher Lehrer (honji Z<Eii) versehen.

% Auch wenn nicht jede Hymne eindeutig einer der beiden Kategorien zugeordnet werden kann, so
kann ein Verhaltnis von sieben biographisch orientierten Hymnen gegenilber 27 vornehmlich unter-
weisenden Hymnen festgestellt werden. Die sieben Hymnen mit vornehmlich biographischem Inhalt
sind hier in Ubersetzung vorgestellt. Zusatzlich ist die 11. Hymne angefiihrt, da sie konkret auf einen
weiteren Patriarchen Bezug nimmt.

24 Zitiert aus Shinran (1969a: 1:86f., 89-91 und 103). Die Hymnen von Shinran finden sich in englischer
Ubersetzung in The Collected Works of Shinran (siehe Funote 6).

® In Abweichung zur englischen Ubersetzung Ubersetze ich hier und im folgenden Vers im Passiv (zur
Begriindung siehe analog Fullnote 17)
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S5 )7)

D& ENE | BN L 2S5

Der Kaiser von Wei verehrte ihn und / Nannte ihn ,Géttlicher [Tan]luan®. /
Was den Ort angeht, an dem er sich aufgehalten hatte, / So bezeichnete
man diesen als ,Vollkommene [Tan]luan Klippe®“.

’y
ke

22

éznm:@“wbox | ZEFIZEBIZILITS /iﬁa@ﬂ;ﬂﬁmﬂﬁ
EISIcz 2950 Lan

[Die Lehre von] der reinen Handlung [zur Hinlibergeburt ins Reine Land;
d.h. das Nenbutsu] verbreitete er bis zu ihrem Gedeihen. / Er lebte im
Xuanzhong-Tempel und / Im vierten Jahr Xinghé der Wéi[-Dynastie; i.e.
542]/ Ging er zum Yaoshan-Tempel.

L; YN A ZIo<bLAA
(8) 15 3

=
/

IMEAIEED <7b)f ‘b &

(H)%ﬁ%ﬁ@ﬁ Lk [ BT L X DT E R PIE | ) S
D |/ /u ﬁb\rfnfvfné EHEL

Auch wenn das groRe Werk des Bodhisattva Vasubandhu existiert, / Hatte
der Lehrer [Tan]luan dieses nicht erlautert, / Wie sollte die unermudliche
Praxis der groRen weiten Tugend der fremden Kraft / Von jemandem
verstanden werden kdnnen?

e b AL nxH TALEIDIH

(34) AAFEE R4 1E | 9 OK LB EL | BIEE L icohichr %
[ WL 2 LT

Was den wesentlichen Lehrer GroAmeister Tanluan betrifft, / So hat der
Kaiser der Liang[-Dynastie] Kaiser Xiao / Sich stets in die Richtung
gewandt, in der [Tanluan] zugegen war, / Und ehrte ihn mit dem Namen
,Bodhisattva [Tan]luan®.
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Es sollte bis hierher deutlich geworden sein, wie innerhalb der Lehrtexte Shinrans auf
die Sieben Patriarchen Bezug genommen wird. Biographische Notizen dienen hier
noch vornehmlich dazu, eine gewisse Vollstandigkeit sowie Autoritat der Person und
damit seiner Texte zu erzeugen. Sie werden allerdings in den meisten Fallen rein
additiv zu den Ausflhrungen zu Lehrinhalten hinzugefiigt. Der Patriarch als Mensch
tritt hier noch in erster Linie als blofRRer, gesichtsloser Autor auf. Auch andere Texte von
Shinran verweilen in dieser Dichotomie. So verwendet das Kyo6-gyo-shin-shé mit
Ausnahme des ,Shoshin-ge® allein Textausschnitte, die Lehrbegriffe Tanluans
vermitteln, wohingegen das Songé shinzé meimon (&= E 444 3C, ,Schrift Gber die
wichtigsten Bedeutungen der Anrufungen Buddhas und seiner wahren Abbilder [in
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Form der Patriarchen]’; 1255)%° lediglich Biographisches aufzahlt und erldutert.
Hierbei handelt es sich um einen Abschnitt etwa in der Lange des entsprechenden
Ausschnitts vom ,.Shoshin-ge®, der uber Tanluans Herkunft, Weisheit, Schriften und
Bekanntheit unterrichtet. Biographische Inhalte wurden also vermittelt, aber noch
nicht in Verbindung mit den Lehrinhalten gebracht, so dass Lehrinhalte und Bio-
graphien der Patriarchen in Kamakura-zeitlichen Mythen noch unverbunden neben-
einander stehen.

4. Shinrans Patriarchenmythos in der Edo-Zeit
4.1 Das Shinshu dento roku

Als erstes Beispiel einer nicht nur historisch neueren, sondern auch qualitativ neuen
Vermittlung des Mythos soll das Shinshi denté roku (& 5Bk, ,Aufzeichnung zur
Weitergabe der Lehre der Wahren Schule [des Reinen Landes]“) vorgestellt werden,
welches im spéateren 18. Jahrhundert erschien. Es wurde vom Monch Chika (%1%E,
1634-1718) der Honganji-ha (4AFA<FJk, Honganji-Zweig [innerhalb der J6do-Shin-
shu]) verfasst. Da hier nicht der Raum ist, die Edo-zeitlichen Werke detaillierter
vorzustellen, soll auf ihre inhaltliche sowie rhetorische Struktur eingegangen werden.
Der Text beginnt im Abschnitt (iber Tanluan wie folgt:*’

Ho'w

SR AR — T E A=K IFIN . BOK =4 &
AU ESRER TR SR <~ v

Der groRe Lehrer Tanluan wurde 1425 Jahre nach [Amida] Nyorais Tod
[bzw.: nach Amidas Eintritt ins Nirvana] in China in Yanmén der Provinz
Weénshui im Lande Bing geboren. Er hegte innig den Wunsch, die
Erleuchtung zu erlangen und gleichzeitig den zahlreichen Lebenden [den
Weg zur Erleuchtung] zu weisen.

Der Autor stellt im Anschluss daran Tanluans Weg bis zu seinem Zusammentreffen
mit Bodhiruci vor. Dieses wird in folgender Weise beschrieben:?®

BRAH 2 U AE SIS B 2 52 T IR AR IE /S
B P RAERFE YTV EY LA L ES VBEESET T
BEANREVER 7 RANEERR S RAEARIE  {EM IS ) B~= KT BB A Lo =
[R7FEEZH T LY Mafh DETFET L LAEEEE FEALT
A TRET Y Y

Der grof3e Lehrer Tanluan holte aus seiner Tasche die zehn Faszikel des

Xianjing heraus, hob seinen Finger hoch Uber seine Augen und sagte:
,Dieses hier ist das Xianjing, welches von der Lebensverlangerung und

% Dieser Text fiihrt eine Passage in Kanbun vor und erlautert diese im Anschluss, ohne allerdings
sinnerweiternde Erlauterungen hinzuzufiigen. Es handelt sich lediglich um Erlauterungen, die das
sprachliche Verstandnis des Kanbun garantieren soll.

" Zitiert aus Chika (1776: 10).

2 Zitiert aus Chika (1776: 11F.).
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dem ausbleibenden Tod berichtet. Gibt es denn etwa innerhalb der
buddhistischen Lehre eine Lehre von der Lebensverlangerung und dem
ausbleibenden Tod?“ [...] Da holte [Bodhiruci] aus seiner Tasche das
Guan-wuliangshou-jing und sagte: ,Dies ist die Lehre von der Lebens-
verlangerung und dem ausbleibenden Tod nach den machtigen Lehrreden
des Buddhas aus dem Westen in Indien. Laut der Lehre dieses Sutras wird
man, sofern man sich Ubt, zum Buddha des unendlichen Lebens, dessen
Ausmal} [wortl.: dessen Leben] keine Grenzen kennt.“ Als Tanluan von der
Tugend des Nenbutsu erzahlt wurde, dachte er aus tiefstem Herzen, dass
dies zweifellos das Wahre sei, und erlangte [Einsicht in die] grundlegende
Weisheit von der Hinubergeburt durch das Nenbutsu.

Im weiteren Verlauf des im Ganzen sehr kurzen Abschnitts werden Werke von
Tanluan zitiert und deren Sinn erlautert. Neben den Werken von Tanluan selbst wird
zudem das ,,Shoshin-ge“ an einigen Stellen herangeflhrt.

Als Besonderheit dieser Neubearbeitung ist, neben seiner Erwahnung von Tanluans
Motivation, Geburtsdatum und -ort, die in den friheren Mythen nicht genannt werden,
ein Frage-Antwort-Dialog ([#%ZF, mond6) zu nennen, welcher am Ende der jeweiligen
Abschnitte zu den Patriarchen zu finden ist. Im Falle des hier besprochenen
Abschnitts knUpft er direkt an die Abschlussformel des monologischen Teils an,
welche mutatis mutandis stets lautet: ,Aus diesen Grinden wird der grof3e Lehrer
Tanluan als dritter unter den grof3en Patriarchen geehrt.“ Der Fragende des Dialogs
erkundigt sich nach der Auflésung eines vermeintlichen Widerspruchs, der sich
geradeégaus Tanluans Biographie und der Bedeutung des Guan-wuliangshou-jing
ergibt:

M= 2B EI N BRI S B~k T L& [sic] T Be+e T Wim / ikan 7 ¥ A
BRI Z M ETL B =TT e E7EZ=F v 7B W=
KT Z MR 7B T @8 M E 7 E RS b

B EERAMBHE =K ET M~ MEBUE =T 52 b v B XMER i =Bk
TR R EAN T N L E T RRBRE =K E 7 ]

Frage: Der groRe Lehrer Tanluan hat aufgrund der Unterweisung von
Bodhiruci das Xianjing verbrannt und weggeworfen. Er brach seine
Ausfuhrungen zu den Vier Abhandlungen ab und widmete sich ganzlich
dem Guan-wuliangshou-jing. [...] Die Wahre Schule verachtet die voll-
kommene Versenkung in die Anschauung Buddhas. Warum wird der
Lehrer [Tan]luan, der sowohl die Versenkung in die Anschauung Buddhas
als auch in das Nenbutsu zum Inhalt seiner Lehre macht, als groRer Monch
geehrt?

Antwort: Der gro3e Lehrer Tanluan richtet sich zwar nach dem Guan-
wuliangshou-jing, aber er macht nicht die Versenkung in die Anschauung
Buddhas zum Inhalt seiner Lehre. Lediglich die Versenkung in das
Nenbutsu ist Inhalt seiner Lehre und ihren Kern macht die Hinubergeburt in

2 Zitiert aus Chika (1776: 12).
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das Reine Land aus. Das liegt daran, dass er sich nach dem Guan-
wuliangshou-jing richtet.

Anders als noch in den Kamakura-zeitlichen Texten stehen hier also Biographie und
Lehre sowohl in der Narration wie auch innerhalb der intratextuellen Textinterpretation
in einem konstitutiv sinngebenden Zusammenhang.

5.2 Das Sangoku shichi kdso-den zue

Das zweite neuere Beispiel ist das Sangoku shichi k6sé-den zue (=[5t & (& {# & 4,
Jlustrierte Aufzeichnung uber die Sieben Patriarchen der drei Lander®), welches kurz
vor dem Ende der Edo-Zeit von Ichizen (—##, 1793-1860) verfasst wurde.®® Es ist
nicht allein aufgrund seines Umfangs, sondern auch strukturell deutlich komplexer als
das zuvor besprochene Werk. Erstens formuliert das Sangoku shichi k6s6-den zue
Abschnittuberschriften fur jeden Patriarchen und markiert diese auch deutlich inner-
halb des Textes. Im Fall Tanluans sind das:*'

f,&‘fuli< Ut QTOJ)ﬂéf_b E/uf)/\;h(\f::)'f V)R "J i Z%“)?F /ETL M ﬁ)\gf E’*t:‘;l\ AHLIC EA '%o_g/ ‘Kﬁ
ﬂ‘/u%’i{?i’ ENe zbﬁﬂbﬁ;( t/ub/\;f& li4_,@5 LA/U'?J')V)/&A/;/(\IZ FALT gz’) LY FHep E/\/B/\;E’Z
il #€ _ / B2 8 38 R as _/ B A28 ¢
5 A LT E

%EWKF—H

Die Zeit der beiden Dynastien im Stiden und Norden / Tanluan kommt in
die Liang-Dynastie und wird vom Kaiser WU empfangen / Tanluan trifft
Bodhiruci und verbrennt das Xianjing / Der Kaiser von Weéi ehrt Tanluan
und lasst ihn am Wén-Tal in Qinling begraben / Nagarjuna erscheint und
trifft auf Tanluan — die Art und Weise der Wohltaten und der Lehre des
Meisters [Tan]luan

AulRerdem sind dem Text sowohl direkt nach dem Inhaltsverzeichnis als auch inner-
halb der Textabschnitte Illustrationen beigefligt. So zeigen die im Falle von Tanluan
insgesamt drei lllustrationen:* jene Szene von Tanluan, Bodhiruci und dem Eremiten
Tao, in welcher Tanluan das Xianjing verbrennt, auRerdem seinen Besuch beim
Kaiser und schlieldlich eine Szene seines Todeszeitpunktes mit einer Buddha-
Bodhisattva-Prozession (%!, raigd). Die lllustrationen sind als Ergdnzungen zum
Text zu verstehen, welche das bereits Gelesene oder noch zu Lesende verbildlichen.
Drittens werden innerhalb des Textes konsequent furigana (Ausspracheanweisungen

% |m Falle nicht darstellbarer Zeichen im Originaltext wurde die Ubliche Schreibweise gewahlt. Eine
Faksimile-Ausgabe des Edo-zeitlichen Texts findet sich in der digitalen Datenbank der Universitat
Waseda unter: <http://www.wul.waseda.ac.jp/kotenseki/html/bunko30/bunko30 e0190/index.htmlI>.
Das zweite Buch enthalt das Kapitel zu Tanluan. Auf alle zitierten Stellen dieser Datenbank wurde
zuletzt am 18.10.2015 zugegriffen.

" Ichizen (1974: 1).

<http://archive.wul.waseda.ac.jp/kosho/bunko30/bunko30 e0190/bunko30 e0190 0002/bunko30 e01
90 0002 p0002.jpg> (fortan abgekdrzt als: ,<.../p0002.jpg>“ usw.).

%2 |chizen (1974: 2f, 6'f und 11'f.). <.../p0004.jpg>, <.../p0008.jpg> und <.../p0013.jpg>.
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chinesischer Zeichen) gesetzt, die zu Teilen auch in Doppelschreibungen vorkommen.
SchlieRlich finden sich auch Kommentare in Form von Halbzeilenschrift (#I5E,
warichd), die etwa geographische, bibliographische oder historische Hinweise
geben:*

ES
> 065%

. ES
eV + p:"fj
Ie R < o s
Z i L + ES 'f/":' <=5
F > H ;)D\ H 9 %‘}f =] /j)\
» B
HE
tiefgrindig R u h e [Schul ] D3 an. dem Verf
T - = chule von] Daoxuan, dem Verfas-
prOfu nd Tl’anq ul | | |tat NanShan sers der chinesischen Monchsviten

Diese bereits optische Komplexitat wird erganzt durch eine inhaltliche. Sie aufRert sich
nicht allein in dem Umfang der Schilderungen, sondern beispielsweise in Form von
Quellen- und Uberlieferungskritik, die bestimmte fragwiirdige oder unbekannte Stellen
innerhalb von Tanluans Biographie klar markieren:**

LR EABA HHMNIT HALVER DEOL»HL XD L RE VD n=<

BB, s & k., F HK . /HERDLLZSITKT

Der Schiler Shakyamunis Tanluan. Man nennt ihn auch Luan, aber
Naheres zu diesem Namen ist nicht bekannt. / Es gibt zwar auch andere
Erklarungen, jedoch bleiben diese hier unerwahnt.

Diese strukturale Komplexitat des Sangoku shichi kés6-den zue im Vergleich zu
seinen Vorgangern lasst sich unter anderem auf den expandierten Literaturbetrieb der
spaten Edo-Zeit und den Umfang des Werks zurtickflihren. Es besteht aus insgesamt
sechs Faszikeln, von denen das erste die indischen und das zweite die chinesischen
Patriarchen behandelt. Eine rein quantitative Erhebung ergibt, dass der Abschnitt zu
Tanluan im Sangoku shichi késo-den zue 35-fach so umfangreich ist, wie der
entsprechende im ,Shoshin-ge®. Aus dieser Grol3e heraus wird es zwingender notig,
etwa Kapiteluberschriften formulieren. Aul3erdem ermdglicht eine hinreichend grof3e
Textmenge das Einfigen von lllustrationen, ohne dass diese dabei in den Vorder-
grund ruckten.

Parallel zu dieser strukturalen Komplexitat lassen sich auch verschiedene Neuerun-
gen auf inhaltlicher Ebene erkennen. Innerhalb der Schilderungen werden beispiels-
weise Tanluans innere Beweggruinde starker hervorgehoben. So ist an einer Stelle die
Rede davon, dass Tanluan einen Kommentar fiir das Daji-jing (K£E%%, jap. Daijikkyo,
,Grolkes Sutra gesammelter Werke“) anfertigte, da er dessen Inhalt den einfachen
Menschen zuganglich machen wollte. Dieser Aspekt von Tanluans Tatigkeit als
Kommentator wurde zwar bereits in der vorherigen Edo-zeitlichen Schrift genannt,
jedoch entwickelt Ichizen diesen Aspekt wesentlich komplexer und dezidierter.

% Zum Beispiel Ichizen (1974: 6", 8" und 10"). <.../p0007.jpg>, <.../p0010.jpg> und <.../p0011.jpg>.
* Ichizen (1974: 5" und 5%). <.../p0006.jpg> und <.../p0007.jpg>.
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Abschlielend soll erwahnt werden, dass der Dialog als Stilmittel, das bereits im
vorherigen Beispiel Anwendung fand, hier noch starker ausgepragt ist und etwa auch
Tanluan ein Gesprach mit dem Kaiser fuhren lasst, in welchem er vor die Aufgabe
gestellt ist, seine Lehre vor diesem und schliel3lich auch vor dem Leser selbst zu
erlautern und zu rechtfertigen. Konkret fragt ihn der Kaiser in diesem Gesprach nach
seiner Motivation, sich den Inhalten des Xianjing zuzuwenden. Der folgende Abschnitt
illustriert, wie das Sangoku shichi k6s6-den zue Erklarungsangebote fur Tanluans
Verhalten konstruiert, die sich wiederum in der Konsequenz an seinen Lehrtexten
spiegeln lassen:*

EXS F YL 1B T eI ﬁ THROME LKED
54 B CEIBOE R, R A oML % 0, Fres il i & 4
”nx%@@%E@iﬁﬁ%;mfuﬁ@éﬂ%ﬁ%ﬁimﬁ¥@gf
RLEOSEEO. a:ﬁ?]a u\;pﬂﬁ . Bﬁfﬁé@!? Bl 0 T, #ﬁ?w%
M%r?é% E XYY SO S ANk X EIWEE

12%S AT H HRT W f_

@%%ﬁf%ﬁ@%

,Wenn ich alle Sutren und Abhandlungen ganzlich studieren und sie kom-
mentieren wollte, so reichte mein kurzes Leben nur schwerlich aus. Die
verschiedenen Sutren Uber Heilkrauter verdeutlichen [jedoch] detailliert die
Lehre von der angemessenen Heilung[, sodass ich von ihren Kraften
profitieren konnte]. Eremiten mit wundersamen Kraften, die ein langes
Leben haben, gibt es hie und da in dieser Welt. Wenn ich schlieldlich diese
Zauber erlernen konnte und die Lehre vom langen Leben und dem
ausbleibenden Tod verstinde, so kdnnte ich damit die Lehre Buddhas
ehren. Wenn ich die Kommentare, die ich zu schreiben wiinsche, befrie-
digend verfassen konnte, ist dies doch wohl eine [groRRe] tugendhafte
[Tat]!™ Als [Tanluan] dies dachte, brach er in Richtung des Landes
Jiangnan auf, in dem sich ein Einsiedler aufhielt, welcher ,Eremit
Tao“ genannt wurde. Er beherrschte eine Zauberkunst, die auler-
gewohnlich war. Daflir wurde er Gberall unter diesem Himmel hoch verehrt.
Daher wollte Tanluan diesem folgen und seine Zauberkunst erlernen. Er
machte sich [somit] auf den Weg in Richtung des Landes Béiwéi und
gelangte in die Hauptstadt der sudlichen Dynastien.

A

Noch starker als dem vorherigen Text gelingt es hier, eine Einheit zwischen Bio-
graphie und Lehre zu schaffen. Zugleich ist das Schriftstiick ein Aufklarungsinstru-
ment, das den Leser nicht nur in buddhistischen Fragen unterrichtet, sondern zudem
beispielsweise in historischen. Die beiden Elemente Biographie und Lehre werden
ineinander verschrankt und bilden zunehmend eine Einheit. Was diese verschiedenen,
bis hierher vorgestellten Mythosschilderungen uber Tanluan zum allgemeinen Ver-
standnis von Prozessen zur Gewahrleistung des Verstandnisses eines Mythos bei-
tragen kdnnen, soll nun abschliel3end diskutiert werden.

% Ichizen (1974: 7"). <.../p0009.jpg>.
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5. Mythoskonservierung und Re- sowie Neovitalisierungsvorgéange

Die Beispiele aus der Geschichte der Mythen um Tanluan haben Ansatze zur Er-
schliellung basaler Strukturen gezeigt, die in der Schaffung von Mythen sowie der
Nach-Erzahlung von geschaffenen Mythen im Kontext der religidsen Unterweisung
und Traditionsbildung maRgeblich sind. Dabei lag der Schwerpunkt, unter Hintan-
stellung werkimmanenter Bezlge sowie eines detaillierten Vergleichs der Lehr-
schriften der Patriarchen und auch der Werke Shinrans, auf einer Betrachtungsweise,
deren Ziel die Erarbeitung von Strukturen war, die genetische Fragen von Personen
wie auch Werken betreffen.

Wie eingangs angedeutet dient der Mythos, nach meiner Definition ein Nach-
Erzahltes, der Evidenzbildung. Er arbeitet gewissermallen gleichzeitig mit einer
Entfremdung wie mit einer Nahbarmachung. Der Effekt der Entfremdung tritt ein,
insofern die im Mythos vorgestellten Personen als in Bezug auf das eigene Leben fern
empfunden werden. Eine Einheit der eigenen Sphare des Seins — und damit auch der
eigenen Person mit all ihren menschlichen Schwachen — mit der ihren ist nicht
vorstellbar. Der Mythos wiuirde allerdings eine wesentliche Aufgabe nicht wahrnehmen,
wenn es bei dieser Distanz bliebe. Die in dieser Form entfremdeten Seinsformen
bilden im Prozess der Mythisierung vielmehr eine Grundlage der eigenen Existenz,
nicht, indem das Individuum Accidens der mythischen Gestalten wird, sondern indem
eine (sinnvolle) Existenz allein unter ihrer Bedingung vorgestellt werden kann. Sie
sind damit Bedingung und Vorbild der eigenen Lebensweise. In diesem Sinne sind sie
denkbar nahe, da sie immer schon da sind.

Allerdings sind auch Mythen einem Zerfallsprozess unterworfen, was ihre Verstand-
lichkeit und Unmittelbarkeit betrifft. So stellt sich die Frage nach der Konservierung
des nun alten Mythos, denn die mythischen Personen muissen, nach Bultmann,
zumindest als einst mogliche Existenzen vorgestellt werden kénnen, damit sie fur
Menschen unmittelbar existentiell relevant gewesen sein konnten.* Im konkreten
Fall der Jodo Shinshi erflllt der Mythos von den Sieben Patriarchen diese Aufgabe.
Im Fall der zuerst vorgestellten Texte von Shinran und Rennyo begleiten die Mythen
um die Personen der Patriarchen die dargelegte Lehre. Die Mythen sind zwar
wesentlich fur die Lehre, aber weniger fur das Verstandnis, als fur den Nachvollzug.
Das heildt, der Patriarchenmythos erscheint hier im Zusammenhang mit einer logi-
schen Kette, die das Entstehen der Lehre Shinrans aus der Tradition heraus ver-
standlich und damit auch autoritativ machen méchte. So sind demnach biographische
Elemente innerhalb des Mythos der Sieben Patriarchen in Shinrans Schriften noch
vergleichsweise schwach entwickelt. Auch spater bei Rennyo dienen sie vornehmlich
der Ritualisierung von religiosen Praktiken und sind Teil einer Mnemotechnik.?’

% Hier zeigt sich, dass der Mythos stets ein Geschehen im Seinsbereich der Menschen beschreibt.
Der christliche Gott oder das Nirvana selbst sind daher nach Bultmanns Definition nicht mythisch, da
sie nichts stellvertretend reprasentieren. Sie sind kein Bild fiir irgendetwas. Es gilt daher zu
berlicksichtigen, welche Begriffe keine Objekte der Entmythologisierung sind. Schliel3lich zielt das
Verfahren von Bultmann darauf ab, den eigentlichen heilsbezogenen Sinn hinter dem Mythos
freizulegen. Das Ziel der Entmythologisierung besteht darin, die existentielle Bedeutung fiir den
Menschen desjenigen Moments deutlich zu machen, das den Menschen Ubersteigt. Dieses Moment
selbst ist nicht Objekt der Entmythologisierung.
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In den spateren Edo-zeitlichen Texten hingegen sind die Biographien der Patriarchen

ebenso als Zugang zur Lehre von Shinran denkbar, indem sie fur ein Lehrverstandnis
produktiv gemacht werden. Dies geschieht durch die Vertiefung der Nahbarmachung.
Die Einheit von Biographie und Lehre wurde in den beiden Edo-zeitlichen Beispielen
als ein sinntragender Zusammenhang vorgestellt. Man konnte dieses Verhaltnis mit
der Einheit von Bild und Text innerhalb literarischer Texte vergleichen. Im ersten Fall
sind die Biographien und im zweiten die Bilder Stimmungsmittler. Dies will nicht sagen,
dass eine solche Stimmung notwendige Bedingung flr das Verstandnis sei, jedoch ist
sie ein nutzliches Hilfsmittel und damit zugleich interpretationsgebend. Wie das Bild
gibt die Biographie einen Rahmen fir das Denken vor. Diese Verschiebung der Rolle
der Mythen wird plausibel, wenn man sich die Mythosbestimmung von Barthes in
Erinnerung ruft. Dieser nennt den Mythos eine ,Metasprache®, da er sich nicht
unmittelbar auf Bedeutendes und Bedeutetes bezieht, sondern von einer Metaebene
aus auf ein bereits bestehendes Sprachsystem Bezug nimmt. Das Zeichen des
Mythos referiert nach Barthes von daher auf ein Bedeutendes, welches zuvor das
Zeichen der Referenzsprache (Barthes nennt sie ,Objektsprache®) darstellte (Barthes
2011: 93). Von dieser Bestimmung ausgehend lasst sich sagen, dass sich mit einer
zunehmenden Institutionalisierung — erstmalig signifikant festzustellen bei Rennyo —
die Referenzsprache verfestigt. Sobald sich das primare Sprachsystem in einem von
einer Makroebene aus betrachteten Stillstand befindet, drangt sich die Mdglichkeit auf,
auf dieser Grundlage ein mythisches Sprachsystem zu errichten.

Eine solche Institutionalisierung setzt den Text der Gefahr aus, nicht mehr authentisch,
das heildt bis zum Inhalt vordringend, gelesen zu werden, da bestimmte Leseweisen
bereits Teil einer eingangigen Praxis geworden sind. Durch die Nach-Erzahlung eines
Mythos kann es dem Objekt des Textes gelingen, wieder in einen lebendigen Diskurs
zuruckgefuhrt zu werden, in dem nicht allein ad usum, sondern ad rem gelesen und
gesprochen wird. Das heildt, dass im Lesevorgang weniger auf die aullere Form,
beispielsweise seine Einbettung in eine gangige Praxis, sondern vornehmlich auf den
Inhalt Bezug genommen wird. Gangige Formen der Interpretation und Texthandhabe
werden hier — im positiven Sinn des Wortes — Ubergangen, womit der Weg frei
gemacht wird, den vor sich ausgebreiteten Text engagiert lesen zu kdnnen.

Das Potential einer Lehrvermittiung qua Mythos zeigt sich jedoch als ambivalent,
denn sie birgt zum einen die positive Moglichkeit eines engagierten Zugangs zu einer
Lehre und zum anderen die Gefahr, dass ein Mythos allein empfangen, ,hinge-
nommen®, wird. Hierbei ist der Mythos nicht der Ausgangspunkt eines Denkprozesses,
sondern sein Endpunkt. Es wird Uber die — fehlgeleitete — Nahbarmachung eine nur
scheinbar existierende Nahe zum Gegenstand suggeriert. Jene ambivalente Struktur
liegt darin begriindet, dass der oben erwahnte ,Weg“ zu einem Text eben nur frei

% So erlangte das ,Shéshin-ge* durch die Institutionalisierung bei Rennyo eine bevorzugte Stellung
innerhalb der religiosen Praxis. Zudem war es Rennyo, welcher die Intonationsanleitungen fiir das
~Shoshin-ge“ entwickelte. Somit wurde hier das biographische Material zu einem wesentlichen Teil der
religidsen Praxis (Andacht). Aullerdem nehmen die biographischen Informationen innerhalb des
»,Shoshin-ge“ stets eine einleitende Position ein. Dass diese Passagen bei Rennyo stark kommentiert
wurden, deutet auf den Versuch hin, die Sieben Patriarchen innerhalb der Rezitation leichter abrufbar
zu machen, da hier die Charakterzeichnung starker erfolgt. Die interne Struktur des Textes und damit
auch die Art und Weise der Handhabung des biographischen Materials bleibt jedoch unverandert.
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gemacht und nicht notwendigerweise mit der Freimachung schon begangen wurde.
Somit ist der Mythos zu Beginn allein Potenz und nicht bereits Handlung. Er ist von
einer Offenheit gekennzeichnet, die dem Rezipienten die Entscheidung freistellt, den
vor ihm liegenden Weg zu begehen oder nicht. Andererseits beginnt der Mythos auch
an dem Punkt nicht mehr vollstandig zu funktionieren, an dem lediglich ein Ent-
fremdungsgeflhl erzeugt, jedoch die Nahbarmachung versaumt wurde. Dabei wird
der Rezipient des unvollstandigen Mythos mit einer rein auflerlichen Autoritat qua
institutioneller bzw. historischer Macht ausgestattet, wodurch er — noch im pra-
mythischen Zustand verhaftet — in das Vermdgen gebracht wird, (scheinbare) autori-
tare Anspriche geltend zu machen.

Eine erfolgreiche Nahbarmachung beugt insofern einer negativen Entwicklung vor, als
sie in der Regel mit einem Verlust an sakralem Glanz einhergeht und so mittelbar
durchaus der Schule selbst zuarbeitet.*® Durch das Bild vom ,sakralen Glanz* soll
veranschaulicht werden, dass Ubermafige Sakralisierung der religiosen Erkenntnis
schaden kann, so wie ein Betrachter davon abgehalten wird — abhangig von der
Intensitat des Glanzes — das Ding selbst, von dem der Glanz ausgeht, sehen zu
kénnen. Das allzu glanzende Ding erfahrt eine Selbstverschleierung und wird so vage
und unzuganglich. Denn Zugang-Haben setzt das Vermogen voraus, das zu Bege-
hende deutlich ausmachen zu kénnen. So fuhrt nun der Abbau des sakralen Glanzes
und damit der Berlihrungsangst dazu, dass nicht mehr Uber die Religion als Institution
gesprochen, sondern — im Idealfall — die in der Religion zum Ausdruck gebrachte
(religiose) Wahrheit reflektiert wird. Jene Beruhrungsangst ist kein auf Religionen
beschranktes Phanomen, sondern neigt prinzipiell dazu einzutreten, sobald die
Entstehungszeit eines Textes und seine Rezeptionszeit weit auseinanderliegen, der
Text also allein durch sein Alter Ehrfurcht gebietet. Der euphemistische Gebrauch des
Wortes ,Glanz" soll daher zum Ausdruck bringen, dass es sich wesentlich um eine
bloRe Sprachverwirrung handelt.

Einerseits kann eine Nahbarmachung daher zwar Ausloser daflr sein, sich einem
Objekt unbefangen nahern zu koénnen, auf der anderen Seite jedoch kann das
religiose Objekt bei einer zu stark ausgepragten Nahe zu einer blolken Selbst-
verstandlichkeit werden. Dieses zur Selbstverstandlichkeit abqualifizierte Phanomen
wird — als stets anwesendes Objekt — vom Betrachter nie bewusst zur Kenntnis
genommen oder verliert seinen besonderen, sakralen Charakter, weil es zugleich
Bestandteil jeder seiner Wahrnehmungen ist. Der Mythos wird dann produktiv, wenn
er die auftretende Dichotomie zwischen Unzuganglichkeit und Nahe zusammenfuhrt.
Der Mythos erzeugt die Nahe mittels seiner Darstellungsform. Die Unzuganglichkeit
wird durch seinen sakralen Inhalt gewahrleistet. Durch diese Spaltung wird der Leser
von einem ihn Ubersteigenden Inhalt in einer Weise angegangen, die ihm entspricht.

Der Mythos funktioniert dann nicht mehr, sobald eine dieser Ebenen blockiert wird.
Tritt der Inhalt in den Hintergrund und werden die Formen schlichtweg imitiert, handelt
es sich allein um ein kokettes, autoritares Spiel. Steht der Inhalt zwar wesentlich im
Zentrum, wird aber nicht entsprechend prasentiert, so entbehrt der beschadigte

% Dies ist eine Anspielung auf die Forderung nach einer Innerlichkeit, die Shinrans Denken inharent
ist.
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Mythos seines unterweisenden Anspruchs. Hier wird deutlich, wie das Projekt der
Entmythologisierung erfolgreich durch das Reproduzieren von Mythen umgesetzt
werden kann. Die neuen Mythen bringen durch eine aktualisierte Darstellungsform
den existentialen Gehalt fir den Menschen zum Ausdruck. Der Mensch kann sich
damit mit diesem Mythos identifizieren und erfasst zugleich, dass in ihm eine Uber den
Menschen hinausgehende Bedeutung zum Ausdruck gebracht ist.*

In seiner positiven Leistung kann der Mythos eine (fiktive) Biographie und Lehrinhalte
wesentlich zusammen denken. |hre Synthese bedingt grundlegend die positive Wirk-
weise eines Mythos. Jedoch ist diese Synthese fir das Verstandnis einer Lehre keine
notwendige Bedingung, da uns andernfalls jeder Text unzuganglich ware, sobald uns
die Biographie des Autors nicht bekannt oder sie noch nicht konstruiert worden ware.
Ist allerdings diese Verbindung einmal produktiv geworden, so kann ihre Aufarbeitung
durch eine neue Anordnung und Erweiterung ihrer Elemente ebenso neue Erkennt-
nisse hervorbringen und wird damit zum Teil einer authentischen Lehrexegese. In
diesem Sinne sollte gezeigt worden sein, dass neue Formen alter Mythen keine
bloRen redundanten Reproduktionen darstellen, sondern origindren Gehalt besitzen.
Ein Mythos kann somit sowohl eine Lehre (wieder)beleben als auch im Prozess der
exzessiven Sakralisierung einen engagierten Zugang zu ihr erschweren.
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Anhang

Ubersetzung des Abschnitts zu Tanluan aus dem Shéshin-ge tai’i:*°

AMEER KT HEEREES S VDS, BERMIT D & IXUGRZREO
7D, WEme WOk, =Ml ma <iE55720, =fme V5T, L
IR, CIZEEWm. SIS Y fEE S OMNERICEEL E L
FLITV, ZHUICEY TREOXRF#EIIEETSH Y T, BiTE Lk
DRI OT, EEEEEETELELELITDL,
Zur Bedeutung des ersten Absatzes zu Tanluén im ,Shéshin-ge“?’ Der
groRRe Lehrer Tanluan gehérte einst zur Schule der Vier Abhandlungen.*?
Unter den Vier Abhandlungen versteht man die Drei Abhandlungen und
das [Da-]zhi[dd]-lun. Die Drei Abhandlungen sind zum einen das Zhong-
lun, zum anderen das Bai-lun und schlieBlich das Shier-mén-lun. Der
Heilige [Tanluan] war sehr bewandert in diesen Vier Abhandlungen. Daher
verehrte der himmlische Kaiser Xiao des Landes Liang ihn. Er wandte sich
immer dorthin, wo er anwesend war, und wurdigte ihn mit dem Namen
,Bodhisattva Tanluan®.

SRS AHF L BEAIREEREESIR & S E, D OZEEBRANT U DI
WIZTBITELY, EOZZ 220 0X IO ENnSEEL, WOBLAD
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ST, EORETFEDEZ RGO, T TIZ=ZFEOHOIIIAD E ZAIC
LTRLOZXT, AN TEESIT, TOALICTERKXEH D (—F5)
ToIICPEHO T, ORI, HHEDRNICRAERNEDEL, Zot
DAFEIZ T ST DERH D, & L OTeEAR, M OIXE 2 13E T
WIS ZOFIZIINSL DL ZAINRAEREDED B A, To & OEF
ZATLEGLKEET LS, DA =AICEET L, LWOT, T21%

LI LOBLESEEL S ST TWIEK, T IZEZ LOREREDER
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Zur Bedeutung des zweiten Absatzes: Jener grol3e Lehrer Tanluan gehdorte
zwar zu Beginn zur Schule der Vier Abhandlungen, aber er dachte sich,
auch wenn man der buddhistischen Lehre bis auf den Grund nachgehen
konnte, so ist das Leben [zu] kurz, als dass man [anderen] Menschen auch
nur ein wenig helfen kénnte. So ging er zu einem Eremiten namens Tao
und lernte zunachst die Gesetze des langen Lebens und des aus-

bleibenden Todes. Nachdem er drei Jahre lang bei diesem Eremiten
gelernt hatte, kehrte er wieder zurtick. Auf seinem Rickweg traf er auf den

40 Rennyo: Shéshin-ge tai’i (1E 15 & X &, ,[Zusammenfassung des] wesentlichen Inhalts des

,Shoshin-ge*; 1460). Zitiert aus Rennyo (1998: 79-81).

*! Die Zitation des jeweiligen Abschnitts aus dem ,Shashin-ge“ — im japanischen Original in Kanbun —
wird hier stets durch diese Kurzform ersetzt. Im Original wird dieses Zitat in rein sino-japanischer
Lesung mit furigana versehen. Dadurch wird dieser Teil im alleinigen Héren zwar unverstandlich,
entspricht aber der Praxis der Rezitation des ,Shoshin-ge*.

2 Zu den Vier Abhandlungen siehe Anmerkung 13.
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Tripitaka-Gelehrten Bodhiruci. Tanluan fragte: ,,Gibt es denn eine Form der
buddhistischen Lehre, die in Bezug auf die Lebensverlangerung und den
ausbleibenden Tod das Xianjing aus diesem Lande uUbertreffen kon-
nte?“ Daraufhin spuckte der Tripitaka-Gelehrte auf den Boden und
antwortete: ,In diesen Breiten gibt es wohl kaum irgendwo eine Lebens-
verlangerung und den ausbleibenden Tod. Wenn du beispielsweise lange
lebst und eine Weile nicht stirbst, so befindest du dich letztlich doch in der
Wandlung zwischen den drei Lebensformen.” Anschlieend gab er ihm das
Guan-wuliangshou-jing [von der Schule] des Reinen Landes und sagte:
,pPas ist die wahre Lehre von der Lebensverlangerung und dem
ausbleibenden Tod. Nach diesem entkommst du schnell Leben und Tod
und erhaltst unmessbares Leben, sofern du das Nenbutsu into-
nierst.“ Tanluan empfing es, verbrannte sofort die zehn Faszikel des
Xianjing und kehrte vollstandig zur [Lehre des] Reinen Landes zurick.
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Zur Bedeutung des dritten Absatzes: Jener Lehrer [Tan]luan verfasste eine
Schrift namens Kommentar zur Abhandlung lber das Reine Land vom

Bodhisattva Vasubandhu. In dieser zeigte er deutlich die Kausalitat des
Paradieses [d.i. das Reine Land] in Bezug auf das Ur-Gelibde [Amidas].

REmEE ) B ZKMERE LD & WS, [EFEEMEO o @m X, L
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Zur Bedeutung des vierten Absatzes: Die beiden Formen der hingehenden
und zuruckgehenden Ubertragung sind keine Dinge, die man als gemeiner
Mensch hervorbringen konnte. Sie beide werden durch die fremde Kraft

[Amida] Nyorais bewirkt. Der Satz besagt, dass die Ursache der sicheren
Erlangung etwas durch den Glauben Fremdevoziertes ist.

B NLRAE 08 FBAAESRENERR b W ASIE, &R Z 0 hduE, v
ﬁé%%@%@Dkwék%\Tﬁ%%@&ﬁéﬁ@um\i%@f&ﬁ
LIg#E2 ) . LD I s AR,

Zur Bedeutung des fiinften Absatzes: Hier heildt es, dass, wenn [auch nur]
fur einen kurzen Moment der Glaube zustande kommt, Leben wie Tod
gleichermal3en das Nirvana sind. Dies gilt, egal welche Bedingungen von

Verwirrung und Verblendung auch vorherrschen, da es sich hier um die
zweifellose und einleuchtende buddhistische Lehre handelt.
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Zur Bedeutung des sechsten Absatzes: Als der Heilige [scil. Shinran] das
wahre Land [A]Jmidas darlegte, schrieb er: ,Der Buddha ist unmittelbares
Licht und [sein] Land ist unendlich erflllt von hellem Licht.“ Wenn es dazu
kommt, dass einer in dieses Land gelangt und sich anschliel3end in die
vulgare Welt zurtckbegibt, dann werden sich alle Lebewesen wandeln.
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