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Trauer um Kinder: Reprasentationen
von Emotionen im China der spaten Kaiserzeit
(1500-1700)

Der vorliegende Aufsatz zu Reprisentationen von Trauer und anderen Emotionen um ver-
storbene Kinder versteht sich als Beitrag zur historischen Kindheitsforschung in China,
die bislang eine marginale Position in der Wissenschaft einnimmt. Anstatt das gesamee
Diskursfeld um »Trauer« zu rekonstruieren, wird hier der Fokus auf einen Teilbereich des
Diskurses gerichtet, der sich in AuBerungen und literarischen Reflektionen manifestiert, ZS
die anlisslich des Todes von Kindern unter den urbanen, literarisch gebildeten Schichten
Chinas in der spiten Kaiserzeit (1500-1700) entstanden. Eine lokale Differenzierung ist
beim derzeitigen Forschungsstand niche moglich, da cine systematische und nach Regionen
differenzierte Sichtung der Materialien bislang nicht cinmal ansatzweise vorliegt. Anhand
cinzelner Beispicle soll vielmehr verdeutlicht werden, dass Emotionen als kulcurelle und
soziale Konstrukee sowohl gesellschaftlich akzeptierte Vorstellungen von Trauer als auch
dic mutmaflich empfundenen Emotionen der Betroffenen selbst widerspiegeln. Diese — so
die Argumentation des Artikels — stehen in keinem Spannungsverhilenis! zucinander, son-
dern sind durch weitgehend identische gesellschaftliche und kulturelle Fakroren konstruiert.
Durch die Analyse verschiedener Formen der Trauerliteratur wie Grabinschriften, Eulogien
oder Gedichte, dic in China seit der Tang-Zeit (618-907) in groflerer Anzahl aufkamen und
zwischen 15001700 cinen Hahepunkt erlebten,? soll ein Bruch in den Konzepten der Trauer
aufgezeigt und dessen Ursachen analysiert werden. Dieser Bruch lisst sich in den innovativen
philosophischen Ideen und literarischen Ansitzen der Zeit verorten und zeigr sich besonders
deutlich in den literarischen Reprisentationen von Trauer beim Tod von Midchen. Am
Schluss stellt sich die Frage, welche Erkenntnisse sich aus diesem Bruch in der emotionalen
Reprisentationen von Trauer fiir die historische Emotionenforschung und die Geschichte
der Kindheit in China zichen lassen.

Die Deutung von Reprisentationen der Trauer als gesellschaftlich und kulturell determi-
niertes Produkt basiert auf der methodologischen Primisse der anthropologisch orientier-
ten Emotionenforschung, die Emotionen als kulturelle, historische und soziale Konstrukre
versteht. Diesem Verstindnis zufolge witken Faktoren wie soziale Gruppenzugehirigkeic,
Geschlecht, Ort und Region, ethnische Zugehdrigkeit sowie die politischen und kuleurellen
Gegebenheiten ciner Zeit auf Erfahrung und Ausdruck von Affekten ein. Positive Emotionen
wie Zuncigung und negative Emotionen wie Arger und Zorn3 stellen daher cinen integralen
Bestandteil der historisch nur schwer zu ermittelnden »subjektiven Reprisentationen« dar,

1 Vgl den Ansatz von Anna Schreiber-Schermutzki, Trauer am Grab - Trauerdarstellungen auf
rémischen Sepulkraldenkmilern, Univ. Diss. Freiburg, 2007/8: htep://www.freidok.uni-freiburg.
delvolltexte/6958/pdff Texteeil _01.pdf (letzeer Zugriff: 30.9.2013).

2 Siehe Hsiung Ping-chen, A Tender Voyage. Children and Childhood in Late Imperial China,

Stanford 2005 sowie Pei-Yi Wu, Childhood Remembered: Parents and Children in China, 800

1700, in: Anne Behnke Kinney (Hg.), Chinese Views of Childhood, Honolulu 1995, S. 129-156.

Ob Emotionen in einer Gesellschaft positiv oder negativ konnotiert sind, ist ebenfalls Ergebnis

der kulturellen und sozialen Verortung.
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die bereits von Bourdicu als bedeutsame historische Quelle fiir die Mentalititen, Angste und
Wiinsche ciner Zeit den objektiven Strukturen erginzend gegenitbergestelle wurden.d Im
deutschen Sprachgebrauch wird mit dem Terminus Emotion meist ein komplexer Prozess
bezeichner, der unterschiedliche Aspekte menschlichen Fithlens, Erlebens und Verhaltens
bewusst oder unbewusst freisetzt. So wird Emotion als ¢in komplexes Muster aus physiologi-
schen Reaktionen (2. B. Steigerung des Blutdrucks), Gefithlen (2. B. Liebe, Wur), kognitiven
Prozessen (Interpretation, Erinnerung und Erwartung) sowie Verhaltensreaktionen (z. B.
lachen, weinen) definiert.’ Freude, Trauer, Arger, Angst, Mitleid, Enttiuschung, Erleich-
terung, Stolz, Scham, Schuld, Neid ctc. lassen sich unter Emotionen subsumieren.6 Im
Chinesischen findet sich hierfiir das Zeichen ging 57 als Aquivalent fiir Gefiihle, Gefiihls-
regungen, Liebe, Zuneigung und auch sexuelles Begehren 8

Die Deutung von Emotionen als soziale und kulturelle Konstrukee ist ein seit den 1980er
Jahren in der Ethnographic und der historischen Emotionenforschung? allgemein anerkann-
ter Sachverhalt. Seitdem werden Emotionen nicht mehr als psychobiologische und indi-
viduelle Prozesse verstanden, die iiber kulturelle und soziale Fakroren hinaus eine innere
Essenz bewahren,!0 sondern als Ubermittler eines »collective imaginary« sowie »mensch-
licher Affekte und Reaktionen auf duBere soziale Wirkungen.«!! So heifit es bei Dorothy
Ko, die cine historische Aufarbeitung der Emotionen in China als dringendes Desiderat
bezeichnet: »if we are to write a history of emotions, we must accept thart our sources come
encoded in genres that have lictle relationship to our own emotional maps.«1? Da die soziale
Gruppenzugehorigkeit einen entscheidenden Faktor der Emotionenbildung darstelle, lsst
sich vermuten, dass auch innerhalb derselben Kultur Emotionen unterschiedlich gewichter
werden. Beispiclsweise erfuhr das Gefiihl der romantischen Liche im spitkaiserlichen China

4 Pierre Bourdieu, Social Space and Symbolic Power, in: Sociological Theory 7 (1989) 1, S. 14-25,
hier S. 16.
Zit. n. hup//wirtschafislexikon.gabler.de/ Definitionfemotion. heml (letzter Zugriff: 31.8.2013).

6 Vgl Wulf-Uwe Meyer/Achim Schiitzwohl/Rainer Reisenzein. Einfithrung in die Emotionspsy-
chologie. Band 1, Bern 1993, S. 23f.

7 Vgl Brian Bruya, der die verschiedenen Bedeutungsebenen des Zeichens ging niher erliucert.
Er zeigt auf, dass Menzius ging als Aquivalent von »Situation« im kosmologischen Sinne nutzte,
wobei schon bei Xunzi der Terminus parallel dazu als stellvertretend fiir emotionale Empfindun-
gen herangezogen wird. Brian Bruya, Qing 4§ and Emotion in Early Chinese Thought: heep://
people.emich.cdu/bbruya/index_files/Qing2.pdf, S. 1 (fetzter Zugriff: 30.9.2013). Zum Bedeu-
tungswandel von ging siche auch Haiyan Lee, Revolution of the Heart: A Genealogy of love in
China 1900-1950, Stanford/CA 2007.

8 Vgl. Das Neue Chinesisch-Deutsche Worterbuch, Beijing 1985, S. 661. Bereits im Buch der
Riten (Liji) werden diese Begrifffichkeiten unter ging subsumiert. Die Bedeutung Begierde als
ein Aspekt des Terminus ging fithrre vor allem im neokonfuzianischen Kontexr zu zahlreichen
Diskussionen. Siehe dazu Dorothy Ko, Thinking About Copulating. An Early-Qing Confucian
Thinker’s Problem with Emotion and Words, in: Gail Hershatter (Hg.), Remapping China:
Fissures in Historical Terrain, Stanford 1996, S. 5976, S. 62. Siche auch Braya, Qing 15.

9 Vgl. z. B. die Arbeiten von Lila Abu-Lughod, Veiled sentiments. Honor and Poetry in a Bedouin
Society, Berkeley 1986 sowie dies./Catherine Lutz (Hg.), Language and the Politics of Emotion,
Cambridge/MA 1990.

10 Vgl Ko, Thinking About Copulating, S. 61.

11 Vgl. Oki Yasushi/Paolo Santangelo (Hg.), Shang’ge, the »Mountain Songsc Love Songs in Ming
China, Leiden 2011. Siche v.a. Paolo Santangelo, Preface, S. IX-XII, hier S. XI1.

12 Ko, Thinking About Copulating, S. 60.
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unter urbanen lesekundigen Gruppen cine starke Idealisierung, die sich im lindlichen Kon-
text des spitkaiserlichen China bislang nicht nachweisen Hsst.

Auf dieser Grundlage finden sich in der China-Forschung unterschiedliche Interpreta-
tionen zu Bedeutung und Stellenwert von Emotionen.!3 Porter und Potter argumentieren,
dass Emotionen als Regularien sozialer Bezichungen und Institutionen im lindlichen China
keine Rolle spiclen: »Emotions are irrelevant to the creation or to the perpetuation of social
institutions of any kind {...] and are thoughr of as lacking the power to create, maintain,
injure, or destroy social relationships.«!4 Eine dazu gegenliufige Position vertreten sowohl
Yan Yunxiang als auch Kipnis.’> Ihnen zufolge nehmen Emotionen eine besonders wichtige
Rolle in lindlichen Gemeinschafren ein. Dies zeige sich besonders im komplexen Netz-
werk von sozialen Bezichungen %43 (gwanxi): »In guanxi, feeling and instrumentality are
a rotality.«!6 Und weiter: »Guanxi can be seen as unifying what Western bourgeois relation-
ships scparate: material exchange and affectionate feeling.«!17 Folgerichtig definiert Kipnis
Emotionen als Ausdruck ciner »nonrepresentational ethicse, die sich an den normariven
Erwartungen cines durch Hierarchie geprigten sozialen Gefiiges der granxi orientiere und
keine reine und altruistische Wiedergabe spontaner Emotionen darstelle.!8 Im Unterschied
zu einem westlichen Emotionenverstindnis biirgerlicher Provenienz, das Kipnis als authen-
tisch und ohne Riickgriff auf konomische Erwigungen konnotiert, seien Emotionen im
gegenwirtigen China vor allem durch utilitaristische Bedeutungsinhalte definiert, die durch
standardisierte Rituale etwa bei Begribnissen oder Heiratszeremonien aber auch im cigli-
chen Umgang miteinander einen kontinuierlichen, reziproken Prozess der Reproduktion
durchliefen. Auch Leutner betont im Rahmen einer Untersuchung zu Heiratsriten die enge
Verbindung materieller Interessen und Gefiihle, die sie ursichlich mit einer weitgehend
agrarisch geprigten Familienokonomic vom 19. Jahrhundert bis in die 1980¢r Jahre hincin
erklire.’ Die enge Verbindung von kulturell erwarteten Emotionen zeigt sich besonders
deutlich bei den Begribnisriten, da die hier 8ffentlich zur Schau gestellee Traver durch laute
und wiederholte Lamentationen den exakt normierten Vorgaben im Bezichungsnetzwerk
der guanxi Folge leistet.

Wenn Emotionen kulturelle und soziale Konstrukte sind, wie stchen sie dann im Verhile-
nis zu den historischen Wahrnehmungsweisen von Kind und Kindheit? Auch Kindheit ist
ein soziales und kulturelles Konstruke, und Emotionen stellen einen wesentlichen Bereich
der Interaktionen zwischen Kind und Erwachsenem dar. Die Definition von Kindheit erfolge
in China seit jeher auf zwei miteinander in Wechselwirkung stehenden Ebenen. Einmal auf
der iiber die Jahrhunderte hinweg weitgehend unverindert geblicbenen Ebene des sozialen

13 Vgl. Andrew B. Kipnis, Producing Guanxi: Sentiment, Self, and Subculture in a North China
Village, Dutham/NC 1997.

14 Sulamith Heins Potter/Jack M. Potter, China’s Peasants. 'The Anthropology of a Revolurion,
Cambridge/MA 1990, S. 180/181.

15 Vgl. Yan Yunxiang, Private Life under Socialism: Love, Intimacy, and Family Change in a Chi-
nese Village, 1949-1999, Stanford 2003.

16 Kipnis, Producing Guanxi, S. 23.

17 Ebd, S. 24.

18 Ebd, S. 104.

19 Siehe zur Unterscheidung von privat und 6ffentlich zur Schau gestellten Gefithlen Mechehild
Leutner, Sentiments and Interests in Marriage Ceremonies in the Late Qing Period, in: Ping-chen
Hsiung/Fang-shang Lii/Chien-lung Lu (Hg.), Center for Chinese Studies, Taipei, September
2003, S. 347-372.
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Status des Kindes ~(24)0, der sich erst im und durch das Bezichungsnetz zu den Mitgliedern
der hierarchisch strukrurierten Familie auf unterster Stufe definierte. Das im Rahmen der
Fiinf Bezichungen?! reziprok gedachte Verhiltnis zwischen Kindern und Erwachsenen blieb
lebenslang bestehen, so dass selbst im Erwachsenenalter erwartet wurde, dass Kindespietie
und Gehorsamkeit gegeniiber den Alteren zum Ausdruck gebracht wurden. Diese gesell-
schaftlich unter allen sozialen Gruppen anerkannre und normativ festgeschriebene Erwar
tungshaltung an das Kind basierte auf der Kontrolle subjektiver, individueller Emotionen
zugunsten der Gemeinschaft.??

Neben dieser Ebene des Kindsceins gab es auch dic Ebene des realen Alters. In diesem
Kontext wurde das Kind als # (#ong) definierc. Es durchlief verschiedene Alters-und Ent-
wicklungsstufen, die in den verschiedenen Bereichen kindlicher Lebens- und Erfahrungswel-
ten divergierende Wahrnehmungsweisen von Kind und Kindheit beférderten. Diese Kon-
zepte unterlagen ebenso wie dic Emotionenkonzepte selbst einem durch multiple Faktoren
determinierten Wandel.

Ich méchte im Folgenden Emotionen- und Kindheitskonzepte im spitkaiserlichen China
in cinen mentalititsgeschichtlichen Kontext stellen und aufzeigen, wie sich unter dem Ein-
fluss innovativer kultureller und philosophischer Diskurse Freiriume entwickelten,?3 in
deren Folge sich Trauer neu reprisentieren lie: Auf der cinen Seite gewannen die Reflektio-
nen iiber Trauer an Ausdruck, Emotionaliit und Intensitit, auf der anderen Seite lisst sich
eine genderspezifische Differenzierung feststellen. Denn vor allem der Tod von Midchen
wurde nun in besonderem Mafe emotionalisiert.

20 Dieser Aspekt des Kindseins wurde im Rahmen der von Intellektuellen wie Lu Xun erhobenen
ikonoklastischen Kritik am Konfuzianismus im Zuge der Neuen Kulturbewegung (ca. 1915~
1923) stark verurteile. Vgl. Heike Frick, »Rettet die Kinderl Kinderliteratur und kulturelle
Erneuerung in China, 19021946, Hamburg 2002. Siche auch Heike Frick/Mechthild Leutner/
Nicola Spakowski (Hg.), »Die Befreiung der Kinder«. Konzepte von Kindheit im China der
Republikzeit, Hamburg 1999.

21 Die finf Bezichungen sind Bestandreil des Konfuzianismus und regeln die soziale Hierarchie
in Familie und Gesellschaft. Sie bezichen sich auf das Verhilenis zwischen Vater und Sohn,
Herrscher und Untertan, Ehemann und Ehefrau, dlterem und jiingerem Bruder sowie auf das
Verhilenis zwischen zwei Freunden. Bestimmende Faktoren in der Festlegung des Status inner-
halb des hierarchischen Gefiiges sind Alter und Geschlecht.

22 Saari verweist auf die psychischen Konflikre, die aus dieser Konstellation fiir die Kinder entste-
hen konnten, wenn cigene Emotionen mit den normierten Erwartungshaltungen nicht konform
gingen. So beschreibt er, dass es in China schon immer Kinder gegeben habe, die in vorsichriger
Form Kritik an den Entscheidungen und Verhaltensweisen der Erwachsenen artikulierten und
aus kompensatorischen Griinden innere Gegenwelten kreierten, in denen sie eigene Gedanken
und Emotionen im Stillen auslebten. Jon L. Saari, Legacies of Childhood. Growing up Chinese
in a Time of Crisis, 1890~1920, Cambridge/ MA 1990.

23 Die genau definierten Begriibnis- und Trauerrituale formten den konfuzianisch geprigten Rah-
men, innethalb dessen spontane Emotionen artikuliere werden konnten. Vgl. Evelyn S. Rawski,
‘The Imperial Way of Death: Ming and Ch’ing Emperors and Death Ritual, in: James L. Watson/
dies. (Hg.), Dcath Ritual in Late Imperial and Modern China, Berkeley 1988, S. 228-253, hier
S. 2281
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Der Umgang mit TodMnd Trauer

Im spitkaiserlichen China existierten unterschiedliche und parallel nebencinander beste-
hende Vorstellungen vom Tod und dem Leben nach dem Tod. Neben Paradies- und Hél-
lenvorstellungen buddhistischer und daoistischer Provenienz beinhaltet der im Konfuzia-
nismus verankerte Ahnenkule sehr dezidierte Vorstellungen vom Leben nach dem Tod.24
Dies implizierte auch die Fortfiithrung des Kontaktes zwischen den noch Lebenden und dem
Toten, gewihrleistet durch die Begribnisriten und den Ahnenkult. Ein komplettes, mitallen
Ritualen ausgestattetes Begribnis war im Allgemeinen nur Minnern und Frauen vorbehalten
und wurde niche fiir Kinder abgehalten.

Trauer und Trauverrituale wurden im spiitkaiserlichen China durch Faktoren wie Aler,
Geschlecht und soziale Herkunft mitbestimme; es existierten — wie Kutcher anfiihre — sogar 29
unterschiedliche Schriftzeichen fiir »sterben«.?’ Diese verweisen auf den hierarchischen Cha-
rakter von Tod und Trauer, der sich auch in Form, Dauer und Intensidit der Trauerricuale
niederschlug. Das Yili 48[, (Zeremonien und Riten), das neben dem Li7 #{ir} (Buch der
Riten) eines der drei kanonisierten klassischen Ritenbiicher?6 darstellt, bot bereits exakte
Vorgaben im Umgang mit Trauer fiir verstorbene Kinder, die noch niche das Erwachsenen-
alter erreicht hatten. Die Einteilung vom achten bis zum zwanzigsten Lebensjahr erfolgte
in drei Trauerkategorien. Je dlter die Kinder waren, desto aufwendiger wurde das Begribnis
gestaltet. Dic niedrigste Gruppe der 8- bis 11-Jihrigen gehérte der Kategorie der xiashang
F% an, die mittlere Gruppe der 12- bis 15-Jahrigen der zhongshang % und die oberste
Gruppe der 16- bis 19-Jahrigen der shangshang |- % Kinder unter acht Jahren hatten dem
Yili zufolge keinen Anspruch auf ein 6ffentliches Begribnisritual.?7 So erkldrt sich auch die
kritische Frage eines Ministers auf das Insistieren des Kaisers, sciner einjihrigen Tochter ein
Begribnis mit allen Ehren zu erweisen: »For a babe still in swaddling clothes?«?8

Interessanterweise ist die im Rahmen der Trauerriten vollzogene Unterteilung nach Aleers-
stufen weitgehend identisch mit den im Erzichungsbereich giiltigen Entwicklungsstufen des
Kindes im spitkaiserlichen China wie auch in der Republikzeit (1917-1949). Mit sieben/acht
Jahren endete im Allgemeinen die Phase des yinger i (Kleinkindphase),?? dann setzte die
nichstfolgende Phase des youeryi (Kindheitsphase) ein, die bis zum 1. bzw. 12, Lebensjahr
wihrre. Der Ubergang von der Kleinkind- zur Kindheitsphase im Alter von sicben bzw.
ache Jahren stellte einen entscheidenden Einschnitt dar, der nicht nur stark genderspezifisch
ausgerichtet war, da nun eine weitgehende Separation von Jungen und Midchen vollzogen
wurde, sondern zugleich einen abrupten chrgang von ciner Zeit des relativ sorgenfreien
und unbeschwerten Lebens als Kleinkind in eine Lebensphase markierte, die fiir die Sohne

24 Siehe Mechthild Leutner, Gebure, Heirat und Tod in Peking. Volkskultur und Elitekuleur vom
19. Jahrhundert bis zur Gegenwart, Berlin 1989.

25 Vgl. Norman Kutcher, Mourning in Late Imperial China. Filial Picty and the State, Cambridge/
MA 2006, S. 3.

26 Beide Ritenbiicher weisen cine sehr komplexe Entstehungsgeschichee auf. Als Entstehungszeit
gilt die Zeitspanne von den Streitenden Reichen und davor bis zur frithen westlichen Han-Zeit.
Siche dazu Miranda Brown, The Politics of Mourning in Eatly China, New York 2008.

27 Vgl. die Ausfithrungen zum ¥/ bei Wu, Childhood Remembered, S. 141.

28 FEbd.

29 In der Ming-Zeit setzte die Zeit des Lernens bereits im Alter von vier bzw. fiinf Jahren ein, ein
Trend, den Hsiung Ping-chen in threm Buch als Folge des stiirkeren Leistungsdrucks fiir Jungen
interpretiert.
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hiufig mit rigiden Erzichungs- und Disziplinierungsmafnahmen cinberging.3¢ Midchen
wurden in sogenannte Frauenarbeiten wie Sticken oder Nihen eingefithrt und durften nur
in Ausnahmefillen dem Unterriche der Briider beiwohnen.

In Texten reformorientierter Intellektueller, Literaten und Psychologen aus der Republik-
zeit (1912-1949), wie beispielsweise Zhou Zuoren fEEA (1885-1967), wird der Reifungs- und
Entwicklungsprozess des Kindes im Groben iihnlich strukeuriert. Jedoch werden die Alters-
stufen unter dem Einfluss ciner Pidagogik »vom Kinde aus« dezidierter nach Vorlicben und
Interessen des Kindes definiert. Die Phase der Kindheit wird von Zhou in eine Kleinkind-
phase vom ersten bis zum dritten Lebensjahr B (ying'er gi), cine Kindheitsphase vom
dritten bis zum zehnten Lebensjahr %fjJ LH] (youer 47), dic aus ciner frithen (3 bis 6 Jahre)
und einer spiiten Kindheitsphase (6 bis 10 Jahren) besteht, eine Phase der frithen Jugend /1>
M (shaonian gi) der Altersgruppe 10 bis 12 Jahre und in die Jugendphase F4EH] (ging-
nian gi) der Jahre 15 bis 20 unterteile. Der zweite Abschnitt der Kindheitsphase beginnt mit

dem sechsten Lebensjahr und folgt somit modernen westlichen®! wie ilteren chinesischen
Vorstellungen, die sich um zwei Jahre nach vorne oder hinten verschieben konnten. Der im
Yili vorgegebene Einschnite mit acht Jahren als legitimer Beginn fir die ersten Trauerrituale
decke sich daher weitgehend mit dem Ubergang zur Kindheitsphase der you’2r gi im Rahmen
pidagogischer Entwicklungsmodelle.3? Das sechste bzw. achte Lebensjahr kann folgerich-
tig auch in anderen gesellschafdichen Bereichen als Bruch zwischen einem rein privaten
Lebensabschnitt, der sich vor allem bei der Mutter und in der Familie abspiclte, und dem
Eintrite in cin zunchmend 6ffentliches Leben gelesen werden, in dem Normen und Werte
gesellschaftlicher Ordnung in den Vordergrund eraten.

Obgleich Kinder unter acht Jahren entsprechend den Ritenbiichern keinen Anspruch auf
ein 6ffentliches Begribnisritual hatten, stand es den Eltern und Verwandten frei, im Privaten
zu trauern. Auch hier lieferten die Klassiker exakte Handlungsanleitungen, wobei das Alter
des verstorbenen Kindes die Linge der Trauerperiode bestimmte. Jeder Lebensmonat des
Kindes durfte mit einem Trauertag bedacht werden; starb es vor dem 3. Lebensmonat, dem
offiziellen Zcitpunkt der Namensnennung, sollte dem Yifi zufolge iiberhaupe nichr getrauert
werden. »A father may weep at the death of a child with a name. He will not weep if the child
is not yet named.«3? Ob dies in der Realitit immer befolgt wurde, ist fraglich, denn private
Trauer entzicht sich der 6ffentlichen Konrrolle,

Offentliche Trauerbekundungen gegen vorherrschende Normen und Moralauffassungen
finden sich u.a. im kaiserlichen Kontext,34 aber auch in gebildeten Schichten, wie ein aus der

30 Vgl dazu die Ausfithrungen bei Saari, Legacies of Childhood. Siche auch Gudula Linck, Der
Jadestein, der noch gescliliﬂhn werden muss — zur Sozialgeschichte des Kindes in der chinesi-
schen Kaiserzeit, in: Jochen Martin/August Nitschke (Hg.), Zur Sozialgeschichte der Kindheit,
Miinchen 1986, S. 75111, hier S. 92.

31 Siehe das von Erikson entwickelte Stufenmodell zur Entwicklung des Kindes. Die Altersstufen
6 bis 12 markieren die vierte Phase seines Entwicklungskonzeptes. Erik Erikson, Childhood and
Society, New York 1950.

32 Vgl. Die Einteilung der Altersstufen bei Zhou Zuoren, Ertong wenxue, in: ders., Ertong wenxue
xiaolun [Kleine Diskussionsbeitriige zur Kinderliteratur, zuerst 1920}, Shanghai 1932, 8. 97-102.
Eine umfassendere Aufarbeitung der Ideen von Zhou Zuoren zu Kind und Kindheit bei Frick,
»Rettet die Kinder, S. 117-160.

33 Zit n. Wu, Childhood Remembered, S. 140

34  Siche Cao Ruis (Kaiser der Wei) Begribnis fiir seine einjihrige Tocheer, an deren Traverzug er
sich trotz des offensichdichen Verstofles gegen die herrschende Etikette personlich beteiligte. Vgl
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Han-Zeit (206 vor bis 220 nach Chr.) sammendes Relief belegt. Hier wird in den Worten
von Wu Hung vor allem dic »private Liebe« der Eleern artikuliert und niche die damals auch
auf Grabsteinen iiblichen Bekundungen der Kindespietit 25(xiz0).?> Auf dem Relief findet
sich sowohl eine bildliche Darstellung des Kindes als auch eine Eulogie in Dichtform.36 Das
verstorbene Kind namens Xu Aqu wird sitzend auf einem Podest dargestellt, wiihrend drei
weitere Kinder unterhalb des Podestes einen Vogel freilassen und cine Gans hinter sich her-
zichen. Die Integration von Kindern im Bild ist ein deutliches Zugestindnis an eine durch
Spiel, Freude und Unbeschwertheit gekennzeichnete kindliche Welt, die den eigentlichen
Anlass der Trauer ausgeblendet ldsst. Dennoch bleibt Xu Aqu durch seine leicht erhshrte
Position wie durch cine unsichtbare Schranke von den anderen spiclenden Kindern getrennt.
Die an das Kind adressierte Eulogie spricht den Verstorbenen dircke an:
31

[...]
You were only five years old
When you abandoned the glory of the living
You entered an endless night
Never ro see the sun and stars again.
Your spirit waneders alone
In eternal darkness underground
You have left your home forever;
How can we still hope to glimpse your dear face?

L.]¥

Auf der einen Seite wird der Tod als negativ wahrgenommen, da er durch zielloses Umher-
irren in der Dunkelheit und Alleinsein skizziert wird, auf der anderen Seite werden die
Gefiihle der Hinterbliebenen als schmerzlich charakterisiert, da sie sich vergeblich nach dem
Sohn sehnen und thr Leben nun in Freud- und Sinnlosigkeit verlduft. 38

Ist die visuelle Charakterisierung im Relief dem Kind per se gewidmet, geht es in der
Eulogic um den Schmerz der Eltern und deren iiber den Tod hinausgehende, eltertiche
Fiirsorge. Dabei wird die sclbstlose Verkdrperung der Kindespietiit xiao in umgekehreer
Richtung zwischen Eltern und Kind als Narrativ etabliert und folgt damit indireke der
hetrschenden Norm und Erwartungshalcung der Han-Eliten an die Einhaltung serikter Kin-
despietit. Der reziproke Charakter des Konzepts x/ao induziert unterschwellig ein dhnliches
Verhalten des Jungen gegeniiber dessen Eltern, wiire er niche frithzeitig durch den Tod seiner
Verpflichtung enthoben worden.

Dieses Beispiel zeigt, dass auch im Bereich 6ffentlich abgehaltener Begriibnisse manchmal
gegen herrschende Konventionen® verstoflen wurde und junge Kinder auf eigene Weise
betrauert wurden. Es gab indes auch Viter, die ihr Bedauern dariiber ausdriickeen, dass die

ebd., S. 140f£

35  Siche Wu Hung, Private Love and Public Duty: Images of Children in Early Chinese Arr, in:
Behnke Kinney, Chinese Views of Childhood, S. 79-110, hier S. 79.

36 Ebd.

37 Zit. n. Hung, Private Love and Public Duty, S. 79£.

38 Ebd.

39 Vgl. dazu Partricia Buckley Ebrey, Confucianism and Family Rituals in Imperial China. A Social
History of Writing about Rites, Princeton 1991, S. 31 £
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vorherrschende Etikette ein umfangreiches Begribnisritual fiir Kinder verbot. Konflikre zwi-
schen dem gesellschaftlich anerkannten Wertekanon und individuellen Wiinschen deuten
sich an. Jedoch fand erst in der Tang Zeit (618—907) ein Bruch statt, als private Vorlieben
immer hiufiger die vorherrschenden Konventionen unterminierten. Li Shangyin Z5p5ka
{812-858) war sich dessen wohl bewusst, als er schrieb: »] know I am doing more than what
propricties would allow for a child, but how can I do less than my deep feelings demand?«40
Han Yu 85 (768-824), ciner der bekanntesten Dichter und Essayisten der Tang-Periode,
beklagt in diesem Zusammenhang, dass konfuzianisch geprigte rituelle Vorgaben immer
weniger eingehalten witrden. 4! Zugleich war es jener Han Yu, der eines der frithesten Requien
verfasste, die bis daro fiir ein Kind erstellt wurden. Er widmete es seiner Tochrer Hana, die
auf ciner vom Kaiser angeordneten Reise ins Exil mit 12 Jahren verstarb.42 Als sie einige
Jahre spiter in den familiencigenen Friedhof Giberfithrr wurde, schrieb Han Yu sowohl ein
Requiem (jiwen) als auch cine Grabankiindigung (knangzhi). Im Gedenken an das Kind
und als Totenchrung wurden diese dem kindlichen Geist im Rahmen der Umbettung dar-
gereicht. Niche nur die Anfertigung von insgesamt drei an das Kind erinnernde Texte, auch
die darin reflektierte Trauer selbst ging, wie es Pei-Yi Wu formuliert, an Intensitit und Emo-
tionalitit iiber alles zuvor fiir verstorbene Kinder Artikulierte hinaus.43 Die hierbei reprisen-
tierte Trauer ist darauf ausgerichtet, nichr zuletze durch die direkte Anrede des verstorbenen
Midchens, eine tiefe emotionale Nihe zwischen Vater und Kind zu evozieren. Ob diese Nihe
auch das Verhilinis zwischen den beiden zu Lebzeiten des Kindes prigte, kann hier nicht
geklire werden. Auf der literarischen Ebene diente die Emotionalitdc® sowohl als Mittel,
den personlichen Schmerz als auch Selbstvorwiirfe und das Eingestindnis von Schuld und
Mitverantwortung am Tod des Kindes zu artikulieren, Selbstverschulden wird in der Folge-
zeit zu einem gingigen Topos in der den Kindern gewidmeten Trauerliteracur. Emotionen
iibernehmen hier cine ganz entscheidende Rolle, da dicse, wic es Han Yu in einer Elegie fiir
seinen verstorbenen Neffen formulierte, jede Form artikulierter Trauer an Tiefe, Intensitit
und Dauerhaftigkeit iibersteigen: »Alas, words are finite, but feeling is without end.«%

Formen der Reprasentation von Trauer

Das spitkaiserliche China zeichnete sich trotz einer seit der Song Zeit (960-1279) existic-
renden und sich als eigenstindiger Zweig und Subdisziplin von der allgemeinen Medizin
loslésenden Pidiatrie durch eine sehr hohe Kindersterblichkeit aus. Selbst in den kaiserli-
chen Familien war der Tod von Kindern nichts Ungewshnliches. Kangxi FFEE (1654-1722),

SY7IY

40 Zit. n. Wu, Childhood Remembered, S. 141.

41 Siche dazu Han Yus, Du Yili (Beim Lesen des Yili} zusammengefasst bei Victor Eugene Manley,
A Conservative Reformer in T’ang China. The Life and Thought of Han Yu (768-824), Tucson/
AZ 1986, S. 2491,

42 Vgl. Wu, Childhood Remembered, S. 138.

43 Zuvor hatre Han Yu bereits ein Trauergedicht verfasst. Vgl. ebd., S. 139.

44 Alsanderes Beispiel fiir die potentiale Ambivalenz zwischen literarisch artikuliercern und tatsich-
lich vorhandenem Gefiihl kann der von Xu Zhimo in der Republikzeit verfasste Traueressay fiir
den jung verstorbenen Sohn Peter gelten, den Xu Zhimo nur ein cinziges Mal zu seinen Lebzeiten
geschen hatte. Vgl. dazu die Ubersetzung bei Pang-Mei Natasha Chang, Bound feer ~Western
dress, New York 1996, S. 162f.

45 Han Yu, An Elegy For My Nephew, Elegies in Chinese Literature. Five Annotated Translations,
iibers. v. Yi-I"ung Wang, in: The Tsing Hua Journal of Chinese Studies 18/19 (1988), S. 300 .
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einer der drei grofien Qing-Kaiser, verlor 22 von insgesamt s5 Kindern, bevor sie das vierte
Lebensjahr erreichten.® Alle drei Qing-Kaiser des 18. Jahthunderts verloren 50~60 % Prozent
ihrer Sohne, bevor diese 15 Jahre alt wurden.4” Ahnliches Lisst sich fir die Literaten- und
Beamtenfamilien festhalten. Auch hier war es keine Seltenheit, dass in einer Familie mehrere
Kinder starben. Uber den Tod von Kindern biuerlicher Herkunft ist wenig bekannt, aber
Krankheiten, Hunger, Armut und Epidemien diirften eine noch héhere Anzahl an Opfern
gekostet haben. Die Erfahrung von Tod und Verlust von Eltern und Geschwistern stellte
einen integralen Bestandteil kindlicher Erfahrungswelten, unabhingig von der sozialen
Gruppenzugehérigkeit, dar.

Verschiedene Genres der Trauerliteratur, zu denen das populire jiwen 25378, Grabin-
schriften (muzhiming) B84 und Grabankiindigungen tiber den Tod (buangzhi) 7849
gehéreen, wurden ab dem 9. Jahrhundert offenbar in grofierem Umfang im Kontext kindli- 33
cher Begribnisse eingesetzt. Die nachfolgenden Jahrhunderte weisen eine erheblich hohere
Anzahl an Nachrufen fiir Kinder als Teil der Begribniszeremonien auf.

Dabei stellee das muzhiming unter der Trauerliteratur die giingigste und am weitesten
verbreitete Form des Nachrufs dar.30 Urspriinglich als erinnernde Biographie konzipiert,
wurden vor allem persénliche Verdienste des Verstorbenen benannt, um, wie Schottenham-
mer?! argumentiert, den erreichten Lebensstandard und Status auch fiir ¢in Leben nach

46 Vgl. Lucien Miller, Children of the Dream. The Adolescent World in Cao Xueqin’s Honglou
Meng, in: Behnke Kinney, Chinese Views of Childhood, 8. 219-250, hier S. 233,

47 Vgl ebd.

48 1In der Forschungsliteratur finden sich unterschiedliche Angaben zur Funktion des jiwen. Alan J.
Berkowitz’ Ausfithrungen zufolge kann das jiwen am treffendsten mit »offering« iibersetzt werden
und sowohl fiir iibernatiirliche Geister und Gottheiten als auch fiir Menschen erstelle werden. Es
wurde nicht beim eigentlichen Begriibnis eingesetzt, sondern erst zu einem spiiteren Zeitpunke
verfasst oder sogar von Personen geschrieben, die zum Zeitpunke des Begribnisses nicht vor Ort
waren. Vgl. Alan J. Berkowitz, The Last Picce in the Wen Xuan, Wang Sengda’s Offering for
Imperial Houschold Grandee Yan, in: Early Medieval China 10/11 (2004) 1, S. 177-202. Andere
Quellen gehen davon aus, dass das jiwen am Grab laut vorgelesen und am Ende der Begribnisze-
remonie verbranne wurde. Pei-Yi Wu schligt als Uberserzung fiir jiwen den englischen Terminus
»srequicme vor. Vgl. Wu, Childhood Remembered, S. 138.

49 Ebd.

50 Es geht zuriick auf die Begribniskultur der Eliten der éstlichen Han-Zeit (25-220) und gewann
als Genre zwischen 420589 an Popularitit. Im Unterschied zu den Inschriften auf Stelen wurde
das muzhiming in eine hiufig quadratische Steinplatte gemeifelt, die durch cine weitere Stein-
platte vor Zerstérung geschiitzt wurde, um am Kopf des Verstorbenen oder neben dem cigent-
lichen Grab in der Erde vergraben zu werden. Vgl. John W. Dardess, A Ming Society: T"ai-ho
County, Kiangsi, Fourteenth to Seventeenth Centuries, Berkeley 1996.

51 Vgl. Angela Schottenhammer, Characteristics of Song Epitaphs, in: Dieter Kuhn (Hg.), Burial
in Song China, Heidelberg 1994, S. 253. Schottenhammer argumentiert, dass das muzhiming
seit der Han-Zeit als persdnliche Biographie des Verstorbenen genutzt wurde, die sich inhaltlich
erst mit der Tang-Zeit erweiterte. Mary H. Fong zeigt, wie sich formale Verl"indcrungen der
muzhiming historisch durchsetzten. Vgl. Mary H. Fong, sT"ang Line-engraved Stone Reliefs from
Shensi, in: Ars Orientalis 17 (1987), S. 41-71, hier S. 45.
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dem Tod zu sichern.? Uberdies hatte das muzhiming auch eine religiése Funktion33, da es
eine Ehrung des Verstorbenen durch die Hinterblichenen darstellie und signalisierte, dass
sich dieser als wiirdiges Mitglied der Ahnenteihe auch zukiinftiger Ehrung und Erinnerung
gewiss sein konnte.

Forschungen zum muzhiming, welches in der Regel aus einem prosaischen Teil (z4i)
als auch aus einer in Versform gehaltenen Eulogie (ming) bestand, zeigen, dass neben den
standardisierten Vorgaben zu Person (Herkunft, Ahnen, Todesdatum, Frauen, Konkubinen,
Kinder, Karriere)>t auch die unter den Eliten giiltigen Werte und Ideale Eingang in dieses
Genre fanden.>

Aber auch zeitgendssische literarische Vorlieben und Anschauungen wirkeen sich auf dic
inhaltliche Gestaltung der muzhiming aus. In den von Ouyang Xiu (1007-1072) erstellten
Inschriften aus der Song Zeit — er soll insgesamt iiber 100 verfasst haben — wurde eine allzu
starke Lobpreisung der verstorbenen Person vermieden und auch negative Verhaltensweisen
wie Trunksucht und unangebrachtes moralisches Verhalten erwihnt.56 Zunehmend gewan-
nen individuelle Charakterziige an Bedeutung, die Sprache wurde einfacher und direkeer,
um die Adressatenschicht stitker mit einzubezichen und Authentizitit und Glaubwiirdigkeit
zu erziclen. Besonders seit dem 17. Jahrhundert findet sich in den selbst verfassten Grabin-
schriften ein neuer und positiver Umgang mit dem ecigenen Selbst, das sich trotz Widrigkei-
ten und Riickschligen als fiir die Nachwelt positiv und respekeabel definiert.57

Die Integration von »offizieller Biographie«®® mit privaten Erinnerungen bedingte den
ambivalenten Charakter dieses Genres. Denn neben dem éffentlichen Aspeke der Ehrung
galt es auch, von der »Privatperson« Abschied zu nchmen. Wurde der Nachruf von einem
literarisch versierten Familienmitglied verfasst, wurde dieser in die Schriften des Verfas-
sers aufgenommen, so dass auch Jahre spiiter des Toten mit Hilfe des vorhandenen Tex-

52 Vgl. Angela Schottenhammer, A Buried Past. The Tomb Inscription {(Muzhiming) and Official
Biographies of Wang Chuzhi (863-923), in: Journal of Economic and Social History of the
Orient 52 (2009), S. 14-56, hier S. 23.

53 Nach gingigem Glauben manifestierte sich der korperiche und der geistige Teil des Menschen in
zwei Seelen: Hun stellte die geistige Seele dar, die in den Himmel aufstieg und po die krperliche
Seele, die durch Grabbeigaben befriedigt werden musste. Vgl. Tonia Eckfeld, Imperial Tombs in
"Tang China, 618-907. The Politics of Paradise, New York 2005.

54  Siehe auch Nicholas Olivier Tackett, The Transformartion of Medieval Chinese Elites (8501000
C.E), New York 2006, S. 10.

55 Dies zeigt sich im Besonderen auch in den fiir Frauen konzipierten Inschriften. Vgl. Nanxia
Qian, Cultural and Ritual Empowerment of Women in the Northern Courts: Yu Xin’s epitaphic
writings, in: Frontiers of Literary Studies in China 5 (2011) 4, S. 511-536, hier S. 512.

56 Siche Marion Eggert/Wofgang Kubin/Rolf Trauzettel u. a., Die Klassische Chinesische Prosa: Essay,
Reisebericht, Skizze, Brief, Miinchen 2003, S. 65 sowic Manley, A Conservative Reformer, S. 21.

57 Vgl. dazu Wenjiu Liu, Expressions of Self in a Homeless World: Zhang Dai (1597-1680%) and
His Writings in the Ming-Qing Transition Period, Thesis, University of Massachusetts, Amherst
2010.

58 Nach Schottenhammer finden sich in den muzhiming auch von der orthodoxen Historiographie
abweichende Sichtweisen auf historische und politische Sachverhalte. Dies zeigt sie an Wang
Chuzhi (863--923), einem Militirgouverneur aus der Umbruchzeit der Fiinf Dynastien deutlich
auf. Vgl. Schottenhammer, A Buried Past, §. 14-56.

59 Siche Zhangcan Cheng, The Genesis of the Entombed Epitaph as a Literary Genre and Its Rela-
tionship With the Great Clans of the Six Dynasties (Vortrag auf dem AAS Meeting 2007). heep://
www.asian-studies.org/absts/2007abst/China/C-203.htm (letzter Zugriff: 30.9.2013).
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tes gedacht werden konnte. Bei ciner Auftragsarbeit wurde cine erste Fassung von cinem
nahestehenden Familienmitglied erstellt, die zur endgiiltigen Ausformulierung an einen
in diesem Genre versierten Literaten oder Beamten weitergegeben wurde.%® Preiswertere
Versionen entstanden in Werkstitten.8! Ein muzhiming fir Kinder wurde in der Regel
von den betroffenen Vitern oder anderen minnlichen Familienmitgliedern verfasst. Ein
Grund fiir die mit Ende der Tang-Zeit zu beobachtende Zunahme der Trauerliteratur fiir
Kinder, insbesondere des muzhiming, liegt unter anderem in der Anderung des allgemei-
nen Charakters dieser Inschrift begriindet. Die Verwendung eines Genres, das vor allem
eine standardisierte Ehrung der verstorbenen Person beabsichtigte, machte fiir verstorbene
Kinder zunichst keinen Sinn. Erst als Authentizitit eine grofere Rolle zu spielen begann
und individuelle Charakterziige und Verhaltensweisen in die Darstellung mit cinflossen,
{ibernahm auch das Genre des muzhiming cine spezifische Funktion bei der Reprisentation
von Trauer um das verstorbene Kind.

Lu Shen % (1477-1544), ein hoher Beamter der Ming-Zeit, verlor 11 von 13 Kindern
und mehrere Enkelkinder durch eine Windpockenepidemie.®? Schutzimpfungen waren zwar
seit spitestens dem 16. Jahrhundert bekannt,% aber dennoch forderten Windpocken unter
Kindern immer wieder zahlseiche Opfer. Lu Shen erstellte fiir scine Tochter Lu Jing im Jahre
1506 folgendes muzhiming:

»Nachdem ich nach Nanjing gereist war, beweinte ich im Juli meine vierjihrige Tochter,
im darauffolgenden Jahr verstarb mein zweijibriger Sohn, gegenwiirtig balte ich mich in
Peking auf und travere erneut im Juli um den Tod meines acht Tage alten Sobhnes, der
Oktober war kaum angebrochen, da verstarb meine Tochter Jingjie im Alter von drei Jah-
ren. Und wieder beweinte ich auch sie. Innerhalb der drei Jabre habe ich an einem frem-
den Ort vier Kinder beweint. Was macht es fiir einen Sinn auf die Welt zu kommen?<%t

Offen bekunder Lu Shen seine Trauer fiir alle verstorbenen Kinder unabhingig von Alcer
und Geschlecht.

Auch der Gelehrte Wang Mingsheng “FIEES (1722-1797) verlor seine fiinf Kinder auf-
grund einer Windpockenepidemie.® Thnen zum Gedenken verfasste er ein cinhundert Stro-
phen umfassendes Gedicht, in dem, hnlich wie in der vorausgegangenen Grabinschrift, der
Tod der Kinder unabhiingig von Geschlecht und Alter betravere wird:

wlm Oktober habe ich alle fiinf Kinder nacheinander an die Pocken verloven. In cinem
100 Stanzen umfassenden Gedicht habe ich sie beweint. {.. .} Es ist unermesslich schwierig,

60 Han Yu erhiele fiir die Ausformulierung eines muzhiming cinen schr hohen Geldbetrag, der
austeichte, 100 Personen fiir ein ganzes Jahr zu verkdstigen. Vgl. Tackett, Transformation of
Medieval Chinese Elites, S. 14.

61 Nugent erwihne, wie aus Arger iiber eine erwartete, aber nicht gewihree, finanzielle Unterstiit-
zung Eulogien fiir die Tote weggeworfen wurden und dadurch Verbreitung fanden. Vgl. Chris-
topher M. B. Nugent, Manifest in Words, Written on Paper. Producing and Circulating Poetry
in Tang Dynasty China, Cambridge 2010, S. 174 ff.

62 Vgl. Wu, Childhood Remembered, S. 148.

63 Vgl. Joseph Needham, Science and Civilization in China, Bd. 1, Cambridge/MA 1954, S. 58.

64 Ju-ling Chen, Cong yi feng ming ren [Chilkan Sogjiang shujia Lu Shen dui guxiang de taidu, in:
Dongwau lishi xuebao 19 (2008), S. 77-110.

65 Vgl. Hsiung, A Tender Voyage, S. 198.
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iiber den Zorn und die Traurigkeit zu sprechen, die mich erfasste angesichis einer solchen
Ungerechtigkeit, alle fiinf Kinder auf einen Schlag zu verlieren. Meine Tochter war zehn
Jahre alt, mein Sobn acht Jahre: Danach folgten die beiden sechsjibrigen Zwillingsschwes-
tern, die sich duferlich villig glichen. Der Jiingste, mein dreijibriger Sobn, verlangte,
aufgerichtet im Bett, nach Birnen und Wasserkastanien. Warwm kam zu dem kalten
Winter noch die Krankheit hinzu, sie wurde von einem zum anderen weitergegeben. |.. ]
Zubause habe ich meine Frau mit der Evzichung der Kinder betraut, plétzlich braucht es
noch Medizin und einen Arzt. [..) Die Haare meiner Frau sind durcheinander, Krper
und Geist sind ermiidet. Draufien ist Frost und der Neumond ist sebr schwach, nur ein
kleiner Lichtschein ist sichtbar. Mein iiltester Sohn und meine ilteste Tochter sind beide
jung gestorben. Es war die Zeit des ersten Wintermonats am 1s. Tag. Das Kleinkind
konnte nicht mebr spielen, ein Tag danach am 17. des Monats war es tot. In dem Zeitraum
vom 19. bis zum 24. verstarben beide Méidchen.«5

Im weiteren Verlauf des Gedichts sind es vor allem die Ohnmacht und Hilflosigkeit ange-
sichts einer solchen Tragddie, die zum Ausdruck gebracht werden. Dabei werden nicht nur
der Himmel und das eigene Schicksal angeklagt, sondern auch schwere Selbsevorwiirfe
geduflert:
wMein Schicksal ist diinn, deswegen muss ich durch solch schwere Katastrophen gehen,
es ist als ob sich Messer in meinen Korper bobren. Der Verlust von Kindern ist in der
Menschheitsgeschichte hiufig vorgekommen, aber meine Traurigkeit ist unbeschreibbar.
[...] Ich rufe den Himmel an, aber der Himmel erhért mich nicht [...] Der Himmel ist
unmenschlich, aber ich kann nichts indern.«

Schiiefllich werden auch cigence Versiumnisse benannt, die den Tod der Kinder nach Auffas-
sung des Vaters ursichlich mitverschuldet haben: »Pocken, was seid ihr fiir eine Krankheit?
[...] Es gibt mehrere gute Rezepte, wic man vorab diesc Krankheit vermeiden kann. Ich
habe auch von Impfungen in Siidchina gehére. Ach!, da ich auf Reisen war, konnte ich nicht
helfen. Ich habe niches fitr meine Kinder getan und dies fiihree zu ihrem Tod.« Denn wie er
weiter ausfithre: vkonnten [wir] dieser Krankheit nicht Einhalt gebieten. Die Medizin wurde
nicht sorgfiltig benutzt und wir haben einen schlechten Arzt ausgewihle. Die Pflege war
auch ungeniigend [...]. Alles ist falsch verlaufen, die Schuld liege nicht nur beim Himmel.
Ich habe viel dariiber nachgedacht, ich habe viele Fehler gemacht.«67

Die Erinnerungen an die Kinder sind, wie Wang Mingsheng schreibe, »klar und leben-
dige, und er beschreibe cinige Details aus dem Leben des dltesten Sohnes, den er als besonders
intelligent bezeichnet: »In unzureichender Kleidung besucht er im Winter die Schule und
schreibt zu cinem Abschnitt von Mengzi eine Kalligraphie an die Wand.« Die Schrift sei
»kriftig und Aiefend«®® gewesen und hitte — so die Implikation — cine viel versprechende
Zukunft des Sohnes nach sich gezogen. Aach steht die Langlebigkeit der Schrift im Kontrast
zu der Fragilitit des Lebens und dem Tod des Jungen. Die Individualicit des verstorbenen

66 Das Gedicht findet sich in Wang Xizhuang xiansheng nianpu (Lebensdaten des Herrn Wang
Xizhuang) in: Rulin nianpu, (Biographische Lebensdaten von Konfuzianern), Nr. 39, hg. v.
Sizhuan Daxue Guji zhengli, Sizhuan Daxue chubanshe 2007, S. 686 ff.

67 Ebd.

68 Ebd.
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Kindes wird durch die Kalligraphie, die eine erfolgreiche Zukunft als Gelehrter induziert,
und nicht durch spezifische Charakeeristika des Kindes zum Ausdruck gebrache. Denn Kal-
ligraphie galt, ebenso wic Malerci und Dichtkunst, als unmittelbarster Ausdruck der Per-
sonlichkeit und moralischen Uberlegenheit des Gelehrten. Insofern folge dieser Abschnitt
weitgehend den Konventionen und der Erwartungshaltung Erwachsener an die minnliche
Nachkommenschaft. Trotz dieses Aspekes deutet der Text aber keine explizit formulierte
emotionale Vorliebe fiir den Sohn an.

Das Gediche verdeutliche, wie mit dem Affekt der Trauer literarisch umgegangen wurde
und welche Aspekte in der Reprisentation als wichtig herausgestellt wurden. Immier wieder-
kehrende Topoi sind der Zorn, die Traurigkeit und Hilflosigkeit angesichts des von héheren
Michten verordneten Ungliicks, aber auch das persénliche Versagen, die Mitverantwortung
am Tod der Kinder und die sich daraus ergebenden Selbstvorwiirfe. Zugleich werden die in
diesem Kontext empfundenen Emotionen charakrerisiert als etwas, das nicht adiquar durch
Worte zu vermirteln ist. Er kdnne, wie der Autor bekundet, verzweifelt sein und die Kinder
beweinen, aber nicht wirklich iiber die Traurigkeit sprechen, die ihn befallen habe, da es
keine Worte gebe, um den emotionalen Verlust und Schmerz adiquat auszudriicken. Wenn
aber Worte nicht ausreichen, den emotionalen Zustand zu spiegeln, wird die Intensitit der
empfundenen Emotionen erneut als Topoi deklariert.

Gui Youguang BFF (1506-1571)%? verlor zwei kleine Tdchter und cinen 16-jahrigen
Sohn. Zao Zi70 verlor seine lteste Tochter nach 9o Tagen und eine weitere Tochter namens
Xingnu im Alter von weniger als einem Jahr. Fiir beide verfasste er Elegien (a/27).

Lu Shen, Wang Mingsheng, Gui Youguang und Zao Zi sind nur cinige Beispiele fiir
eine grofle Reihe von Literaten und Gelehrten, die Trauerinschriften, Gedichte und Elegien
hinterlieBen, in denen sie ihre Trauer auf literarischer Ebene ohne emotionale Hemmung
artikulierten.

Einen Hohepunkr erfihre das Genre der Trauerliteratur fiir das Kind zwischen 1500 und
1700, nicht zuletzt als Resultat eines vor allem in den gebildeten Schichten sich abzeichnen-
den Wandels der Emotionenkonzepte und Sichtweisen auf Kinder. Dieser Wandel wurde vor
allem durch die von dem Philosophen und Staatsbeamten Wang Yangming propagierten,
fiir die damalige Zeit duflerst innovativen Ideen zur kindlichen Erzichung ausgelést. Parallel
dazu fand eine philosophisch und literarisch vorbereitete Aufwertung von Gefiihlen und
natiirlichen Emotionen statt. Zusammengenommen sind dies die Faktoren, die eine neue
Unmittelbarkeit und Intensitit in der Reprisentation von Gefithlen in der Traverliteratur

bedingten.

69 Kuei Yukuang war einer der ersten, der den Selbstmord von Witwen gesellschaftlich anprangerte
und dic Wiederverheiratung von Witwen propagierte. Vgl Vignettes from the late Ming. A
Hsiao-P’in Anthology, iibersetzt von Yang Ye, Washingron 1999,

70 Vgl Yi-T'ung Wang, Elegies in Chinese Literature. Five Annotated Translations, in: The Tsing
Hua Journal of Chinese Studies 16 (1984), S. 283-320.
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Der »cult of emotions« im 16. und 17. Jahrhundert

Verschiedene Faktoren haben in diesem Zeitraum zu einer Zunahme der Trauverliteratur und
zu einer intensiveren Emotionalitit im Ausdruck von Trauer und Schmerz beim Tod von
Kindern gefithrt. Ein zentraler Aspeke ist die Aufwertung der Natiirlichkeit menschlicher
Emotionen.

Einen wichtigen Schritt in diese Richtung leistete der erste Ming-Kaiser Hongwu (1328—
1398), der sich nach der Zerschlagung der Fremddynastic der Yuan fiir den Wiederaufbau
des chinesischen Staates auf der Grundlage umfassender Gesetze engagierte. Konfuzianische
Konzepte und Werte wie das Mandar des Himmels,”! Kindespietit und Menschlichkeit72
wurden ideologisch untermauert und erneut aufgewertet. Zugleich veranlasste er eine umfas-
sende Reform von Sitten und Gebriuchen, um den in seinen Augen durch die mongoli-
sche Fremdherrschaft bedingten Zerfall der Riten und der Moral entgegenzutreten. Dazu
gehbrten das Verbot von Wasserbestattung und Kremation und Reformen im Bereich der
Heirats- und Trauerzeremonien. Kutcher zeige auf, dass Hongwu sich alter Texte bediente,
diese aber, cigenen Uberzcugungen folgend, modifizierte: »"When he believed his subjects
felt or should feel a particular way, he changed the rituals to make them accord with those
feclings.«”® Anstelle der Praktiken wurden die als natiirich empfundenen Gefiihle gegeniiber
der/dem Verstorbenen an den Ausgangspunkt des Rituals gestelle.74

Dies ist, wie Kutcher erwithne, nicht unbedingt neu, denn auch friihere Versuche, die
Rituale zu reformieren, betonten die natiirliche und emotionale Verbundenheit mit dem Ver-
storbenen als wichtigen Aspeke des Trauerns. Die von Hongwu initilerten Reformen zogen
jedoch weitreichende Konsequenzen nach sich, weil nun das Individuum und die emotionale
Bezichung zu dem Verstorbenen als entscheidender Faktor in die Rituale mit einbezogen
warden. Damit wurde aber auch die rigide Festlegung der Riten nach Hierarchie, Alter und
Geschlecht erstmals in Frage gestellt und ihnen ein Gegengewiche gegeniibergestellt, das
nicht rational kanonisiert werden konnte. Variationen und selbstbestimmeer Umgang mic
dem Ritual waren die Folge und verinderten nicht nur das Ritual selbst, sondern wirkten
sich auch auf Inhalt und Ausmaf der zeremoniellen Huldigung aus. Dieser neue Umgang
mit den Riten wurde von den Literaten des 17. Jahrhunderts weiterentwickelt, die Rituale
modifizierten, so dass sie den sich dndernden Perzeptionen von der Bedeutung der Nariir-
lichkeit emotionaler Empfindungen gerecht wurden.”s

Dic Begeisterung fiir Gefithle und die Nadiirlichkeit der Emotionen zeige sich vor allem
in den philosophischen und literarischen Diskursen des 16. und 17. Jahrhunderts. Qing
(Liebe, Gefiihle, Emotionen, Begierden, Prinzipien, menschliche Natur)76 wird begeistert
als unmittelbarster Ausdruck der Natur (des menschlichen Geistes) gepriesen, so dass in der
Forschungsliteratur von einem in dieser Zeit stattfindenden »cult of emotions«”” gesprochen

71 Dies stellr ein konfuzianisches Konzept zur Legitimation der Ausiibung von Herrschaft dar.
Einem schlechten Herrscher konnte das Mandat des Himmels auch wieder zu Lebzeiten reche-
miflig entzogen werden.

72 Vgl. Kutcher, Mourning in Late Imperial China, S. 35.

73 Zit. n. ebd.

74 Ebd.

75 Vgl ebd.

76 Vgl. Lee, Revolution of the Heart.

77 Siche dazu Daria Berg, Miss Emotion: Women, Books and Culture in Seventeenth Century
Jiangnan, in: Paola Santangelo/Donatella Guida (Hg.), Love, Hatred and other Passions: Ques-
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wird. Ausgangspunkt dafiir war die Neuinterpretation des Neokonfuzianismus durch den
Philosophen, Reformer und Staatsbeamten Wang Yangming “FFEHT (Wang Shouren) (1472~
1529) und seine Anhinger Wang Gen F-[FL (1483-1541), dem Griinder der Taizhou Schule, Li
Zhi ZE# (1527-1602) und anderen, deren Texte sich auf die literarische Beschiftigung mit
ging auswirkten. In Ablchnung des Wissenskonzepts des songzeitlichen neokonfuzianischen
Reformers Zhu Xi 483 (1130-1200), der zhi 4] als das Erlangen von Wissen durch das Stu-
dium von Biichern definiert hatte, deutete Wang Yangming Wissen als ffang zhi FLE] oder
angeborcenes, intuitives Wissen vom Guten, das jedem von Geburt an innewohne. Dadurch
aber hatre jeder die moralische Verpflichtung zum Handeln, denn Wissen und Handeln
waren untrennbar miteinander verbunden (2hi xing he yi) H1F7#—. Und auch bei Wang
Gen heiflt es: »The way of the sage is not different from the daily uses of the people (bai xing
ri yong)«.”8 Zum Naturbegriff aber findet sich bei Wang Yangming folgende Erliuterung: 39

»There is one nature, and that is all. Charity, righteousness, propriety, and wisdom are ab
initio characteristic of it; quick apprehension, clear discrimination, far-reaching intelli-
gence, and all embracing knowledge are native to it. Pleasure, anger, sorrow, and joy are
the feelings of this nature.«7?

Auf diesem holistischen Verstindnis der menschlichen Natur aufbauend, plidierte Wang
Yangming als erster fiir cine Reform der erzicherischen Methoden im Umgang mit dem
Kind. Einen kindgerechteren Ansatz sah er in dem Verzicht auf Zwang und Einschrin-
kungen, in der Beriicksichtigung kindlicher Interessen durch kindspezifische Lesestoffe wie
Geschichten und Reime,% in dem Zugestindnis an die Autonomie durch einen selbstbe-
stimmten Umgang mit Raum und Zeit und vor allem in der Bewahrung der im Kind von
Natur aus angelegten Emotionen wie Freude und Enthusiasmus. Der Vergleich mit dem
Wachstum ciner Pflanze untersereicht auf metaphorischer Ebene den engen Bezug des Kin-
des zur Natur:

»Generally speaking, it is the nature of young bays to love to play and to dislike restric-
tion. Like plants beginning to sprout, if they are allowed to grow freely, they will develop
smoothly. If twisted and interfered with, they will wither and decline. In teaching young
boys today, we must make them lean toward rousing themselves so that they will be happy
and cheerful ar heart, and then nothing can check their development. As in the case of
plants, if nourished by timely rain and spring wind, they will all sprout, shoot up, and

tions and Themes on Emotions in Chinese Civilization, Leiden 2006, S. 314--330, hier S. 319.
Zum zeitgendssischen Emotionendiskurs siche vor allem auch Pauline C. Lee, Li Zhi, Confu-
cianism, and the Virtue of Desire, New York 2012 und Lee, Revolution of the Heart, S. 401

78 Zit. nach Shu-hsien Lu, Neo-Confucianism II: From Lu Jiu-Yuan to Wang Yang-Ming, in: Bo
Mou (Hg.), History of Chinese Philosophy, New York 2009, S. 439.

79 Zit. n. Frederick G. Henke, Wang Yangming, A Chinese Idealist, in: The Monist 24 (1914) 1,
S. 17-34, hier S. 22.

80 Vgl. hierzu auch die Ausfithrungen bei Frick, »Rettet die Kinder«. In dem republikanischen
Diskurs der Kritik an Kindheitskonzepten des spitkaiserlichen China wurde Wang Yangming
als einziger ausgenommen und dessen Beitrag als Beginn einer veriinderten Sichrweise auf Kinder
positiv honoriert.
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flowrish, and will naturally grow by sunlight and develop under the moon. Ifice and frost
strip them of leaves, their spirit of life will be dissipated and they will gradually dry up.«8!

Der Tkonoklast Li Zhi ZEHY ging noch weiter und definierte fiang zbi als Ausdruck eines
von kultarellen Werten und Moralvorstellungen unabhingigen, autonomen Selbst. Dieses
angeborene Selbst setzte er mit dem Herz/Geist eines Kindes gleich (ertong xin).82 Diese Ideen
werteten niche nur das angeborene, intuitive Wissen (vom Guten) auf, das als Spiegelbild der
menschlichen Natur die Emotionen mit einbezog, sondern auch das Kind, das von Geburt
an iiber dic Intuition des Guten verfiigte und nun als Emblem fiir ein unabhingiges, autono-
mes und natiirliches Selbst stand, das noch nicht durch falsch verstandene Moralvorstellun-
gen korrumpiert war. Li Zhis Ethik von der Echtheit der Gefithle und Wang Gens Betonung
von Spontanitit und Natiirlichkeit (z/r47) standen in unmittelbarem Zusammenhang mit
den verschiedenen Facetten des Diskurses zu ¢ing.3* Vor diesem Hintergrund formulierte
Feng Menglong JEH#ES (1574—1645) scine »Lehre (Doktrin) der Gefiihle« (gingjias), die
er den anderen groflen Lehren wie Konfuzianismus, Buddhismus und Daoismus gegen-
tiberstellee.85 Damit wurden Gefiihle als wichtiger Bereich menschlicher Beziehungen niche
nur aufgewertet, sondern zum unverzichtbaren Bindeglied des sozialen Umgangs und ciner
neuen Ethik erkldrt. Hier nur ausschnittsweise aus einem Vorwort von Feng:

»l desire to establish a school of qing |qingjiac],
To instruct all living things.

The son faces the father with qing;

The minister faces the emperor with ging.

The same holds true for all other relationships.
Things in this world are like loose coins,

Qing is the cord that strings them together.«3

Emotionen als spontaner Ausdruck der Natur des Menschen aber stellten in den Augen
dieser Intellektuellen ein Mittel dar, die gesellschaftliche Moral insgesamr zu reformieren.87

In der Praxis zeigte sich die Auslebung natiirlicher Emotionen in der stidtischen Gesell-
schaft der Literaten im Umgang mit den eigenen Tochtern, die auf einmal mit grofler

81 ‘Wang Yangming, Instructions for practical living and other Neo Confucian writings, translated
with notes by Wing-tsit Chan, New York 1962, S. 183.

82 Vgl. Victor H. Mair, The Columbia History of Chinese Literature, New York 2001, S. 410. Siche
dazu auch Li Zhi, Essay. On the mind of a child, in: Vignettes from the late Ming. A Hsiao-P’in
Anthology, translated by Yang Ye, Washington 1999, S. 26 1.

83  Siche dazu Lee, Li Zhi, Confucianism and the Virtue of Desire, S. 7. Interessant ist in diesem
Kontext auch die Aufwertung der emotionalen Beziehung zwischen Ehefrau und Ehemann, die
er als reziprok und gleichberechtige deutet. Vgl. Lee, Revolution of the Hearr, S. 34.

84 Zu Fengs in Umgangssprache verfasstem Hauptwerk San Yan (Drei Gespriche) zihlen Yushi
Mingyan (Klare Worte, um die Welt zu erhellen), fingshi Tongyan (Durchgreifende Worte zur
Aufmunterung der Welt) und Xingshi Hengyan (Eindringliche Worte zur Erniichterung der Welr).

85 Siehe zu Feng Menglong bei Berg, Miss Emotion, S. 320f. sowie Lee, Revolution of the Heart,
S. 41.

86 Zit. n. Lee, Li Zhi, Confucianism, and the Virtue of Desire, S. 8.

87 Ebd.
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Nachsicht, Empathic und Licbe umsorgt wurden.8 Offiziell von der Beschiftigung mit den
chinesischen Klassikern ausgeschlossen — ein Midchen durfte z. B. nicht an den Beamten-
priifungen teilnehmen oder eine offizielle Karriere anstreben — zeugen Quellen davon, dass
es Midchen nun hiufiger erlaubt wurde, wenigstens passiv dem Unterricht der Briider beizu-
wohnen. Dabei spielte, Hsiung Ping-chen zufolge, Empathie und Mitleid mit den Técheern®
und deren spiterer Stellung als Frau in einer patriarchalisch organisierten Gesellschaft, die
nur wenig Raum fiir individuelle, weibliche Selbstentfaltung in dffentlichen Raumen bo,
cine Rolle. Jedoch diirfte auch die Erkennnis {iber die Bedeutsamkeit von Bildung fiir die
zukiinfrige Mutter und Erzicherin der Kinder in einer zunchmend wettbewerbsorientierren
Gesellschaft ein Grund sein. Da Midchen ohne den Druck des sozialen Erfolgs aufwuchsen,
konnten Emotionen ungehinderter zur Schau gestellt werden, da diese an keine konkrete
Erwartungshaltung gebunden waren. 4.1

Die neue Sichrweise auf Téchter in einer mdaughter loving: culture«®® wurde auch durch
die literarischen Diskurse dieser Zeit beférdert. Viele literarische Stiicke kreisten um roman-
tische Liebe und sexuelle Sehnsucht, wurden mit mystischen Elementen verbunden und
endeten tragisch?! Besonders in den Dichterinnen-Zirkeln des 18. Jahrhunderts manifes-
tierte sich diese neue sentimental-romantisierende Form literarischen Schreibens, die von
einer weiblichen wie auch minnlichen Leserschaft goutiert wurde. Es ist nachvollzichbar,
wie sich diese neuen Einstellungen gegeniiber Gefithlen, Emotionen, Tragik (Trauer) mit der
neuen Sichtweise auf Kinder bzw. Midchen verbanden Dadurch bedingt, entstanden nicht
nur sehr emotionale Nachrufe auf verstorbene Técheer, sondern diese wurden, zumindest
im Tod, als Individuen mit cigenen Charakeeristika und Vorlieben honoriert.? Sie folgten
mdglicherweise auch cinem neuen Ideal von Weiblichkeit, in dem sich die Verbindung von
Emotionalitit und Tragik (Tod) als Narrativ etablieren konnte.

Als reprisentatives Beispiel dient das von Pei-Yi Wau iibersetzte Requiem von Shen Cheng
aus dem 17. Jahrhundert:?® Auch Azhen, die dreijihrige Tochter Shen Chengs, verstarb an
Windpocken. Der Text wurde laut Wu auf dem Spielplatz verbrannt, auf dem sie regelmifig
gespiele hatte. Nach ciner kurzen Bekannegabe des exakeen Sterbedatums und dem Grund
des Todes richtet Shen Cheng das Wort direke an Azhen:

»Alas what a sad occasion! [..] When you were born I was not pleased. A man over thirty
wanted a son, not a daughter. But you won me over before you had completed your first
year. Even then you wounld respond with giggles each time I made a face at you. |...] Last

88  Siche die Ausfithrungen von Hsiung Ping-chen zum Umgang zwischen Eltern und Téchrern am
Ende der Ming-Zeit. Hsiung, A Tender Voyage, S. 183-220.

89 Vgl cbd., S. 201.

90 Ebd., S. 203.

91  Siche den vielzitierten Roman Peony Pavillon von Tang Xianzu (1550-1616).

92 Yuan Mei (1716-1797), ein berithmter Dichter des 18. Jahrthunderts, der sich in den damals
kontroversen Diskussionen {iber Talent und Moral gegen die orthodoxe Moral und fiir die freie
Entfaltung weiblicher Dichtkunst einsetzte, schrieb eine sehr emotionale Elegie zum Tod sciner
jiingeren Schwester, mit der er viele Erinnerungen an cine gemeinsame Kindheit teilte. Darin teilt
er mit, dass er es bedauere, sich nicht mehr an Details ihrer gemeinsamen Kindheit zu erinnern
und er aus diesem Grund seine Kindheit noch einmal durchleben méchte. Vgl. Yuan Mei, Ji
Mei Wen (An Elegy for My Younger Sister), ibersetzt in: Wang, Elegies in Chinese Literature,
S. 3154

93 Vgl. Wu, Childhood Remembered, S. 149--152.
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year, wuwn [1618), was a bad year for me. As I had to leave for the examinations, I parted
from you reluctantly several times. Nurse Zhou died and I failed my examinations. When
I came home you grected me by holding onto my sieeves and demanding gifis of toys. With
you by my side wy unbappiness was relieved.«

Das Midchen wird als verspielt, frohlich und lebhaft im Umgang mic Mutter, Vater und
anderen Verwandten charakeerisiert. Spaf§ und Gelichter skizzieren die Atmosphire, in der
das Kind mit den Erwachsenen interagiert.

sAddressing your parents, you pronounced the words sdade and smomc perfectly. You often
knocked ar the door and then quickly went inside and asked: >Whao is there?c When my
nephew came you called him sbrother.. He teased you by pretending to snatch your toys;
you darted and dashed away. When your mother’s brother came, you sized him by his
Jacket while gleefully shouting »Mom! Mom!c When your uncle came you acted the part
of host. Holding up a wine cup, you invited your honored guest to drink. After you were
born your grandfather went to the country and then you went to Soochaw. As a result you
had not seen each other for more than a year. When you met again you were asked if you
knew who he was. Without besitation you responded: »By his white hat and white beard
I know he is my grand-dad.< |...] We played together — I taunted you and surprised you,
and you would play along by feinting dumb. You carried jujubes in a small basket and
sipped porridge in a low chair. Sometimes you recited the Grear Learning while bowing
to Amirofo. Sometimes you wonld play a guessing game with me and the winner would
chase the loser around the house. When you finally canght me you laughed jubilantly and
clapped your hands. Who would have believed that not quite half @ month later you would
breathe your last? What is decreed by heaven, or was it simply fate?«

Und am Ende schliefSt Shen Cheng mit den Worten: »I am writing this but you cannot read.
I shall call your name and let you know that your father is here. Azhen, Azhen, your sad
father is mourning you.«

Das Midchen Azhen verkérpert hier das Ideal eines natiirlichen Kindes, das sich leben-
dig und unbeschwert in seiner Lebensumwelt verhilt. Die Darstellung bemiiht zahlreiche
Details aus dem Leben des Midchens; es verbindet sich ein verspieltes, aufrichtiges und
emotional authentisches und natiirliches Wesen mit Intelligenz und Lernbercitschaft. Sie ist
niche nur in der Lage, im Spiel durch ihre spontanen Auflerungen und Verhaltensweisen die
Erwachsenen fiir sich einzunchmen, sondern zitiert auch aus den konfuzianischen Klassikern
wie dem Daxue. Das Midchen erfihrt durch die Darstellung der Ausziige aus ihrem Leben
eine starke Individualisierung und Idealisicrung, dic umso mehr die Trauer des Vaters iiber
den Tod des Midchens zu rechfertigen scheint. Die Darstellung bestiche durch die intensive
Bindung, das hohe Maf{ an Intimitit, Nihe und Freude im Umgang zwischen Vater und
Tochter, die frithere Trauerschriften niche in diesem Mafle aufweisen.

Zusammenfassung

Am Ende lisst sich festhalten, dass dic Thematik der Trauerschriften hiufig von sehr per-
sonlichem Inhalt ist und, angesichts des unwiederbringlichen und vor allem als ungerecht
und grausam empfundenen Verlustes der Kinder, tiefe Zuneigung, Schmerz und Wut aus-
driickt. In manchen Fillen werden Erinnerungen an Szenen und Derails aus dem Leben
der verstorbenen Kinder in Erinnerung gerufen, deren Unschuld, Reinheit und Verspiclcheit
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induziert; Situationen werden beschricben, in denen die letzte Begegnung statefand oder
aber Bedauern und Reue {iber die im Nachhinein als ungentigend empfundene Sorge um
das Kind ausgedriicke. Auch Mitgefiihl fiir das kranke oder leidende Kind und Unver-
stindnis gegeniiber dem Tod per se werden artikuliert. Interessant ist in diesem Kontext
die literarisch zum Ausdruck gebrachte Emotionalitit der Viter gegeniiber den verstorbenen
Kindern. Individualitit und Verspieltheit des Kindes werden mit groler Freude und Stolz
wiedergegeben und die Artikulation emotionaler Nihe in der Bezichung zwischen Vater
und Tochter als wichtig erachtet. So schrieb der bereits erwithnte Shen Cheng zu Beginn
des 17. Jahrhunderts:

»lt is the way of the world that one does not weep over the death of a daughter. But a

man like me, who is still poor and friendless in bis prime, should be content to have only 43
daughters. He should have been happy to have a daughter as intelligent as you. Who would

have expected the gods to treat me so cruellyls?

Die Verserzungen an fremde Orte in Befolgung des an ein 6ffentliches Ame gebundenen
PHichtgefithls werden bei Lu Shan und anderen als Grund und Ursache privaten Ungliicks
beschricben:

»Nachdem wir viele Arzte der Hauptstadt aufgesucht haben [...}. Man sagt, dass die
Krankheir durch das Wasser hervargerufen wurde, alle Besucher, die von anderen Orten
in den Novden kommen, baben die gleichen Probleme. Wenn man in den Siiden zuriick-
kehrt und das Wasser der Fliisse trinkt, wird man auch krank. Einer der Befragten sagte:
das stimmt nicht. Das Miidchen hérte dies zufillig und dringt jeden Tag die Mutter in
den Siiden zuriickzukehren. Aber bevor es dazu kommt ist das Miidchen gestorben. Ob,
wie furchtbar! Musste das Midchen wirklich als Besucher an einem fremden Ort sterben?
Wie sebr bedaure ich diesl«3

Es scheint fast so, als hitte sich in den verschiedenen Formen der Trauerliteratur eine Nische
entwickelt, in der emotionale Nihe zwischen dem Vater und seinen Kindern respekrive den
Tdchtern sozial und kulturell akzeptiert war und sogar durch intellekeuelle Diskurse der Zeir
gefordert wurde. Trotz der in der chinesischen Gesellschaft schichteniibergreifenden sozio-
skonomisch bedingten Vorliebe fiir den Sohn und eine minnliche Nachkommenschaft
versuchten Virter den Verlust von Téchtern durch ein gesteigertes Mafl an Emotionaliti,
Intimitit und Nihe zumindest in den Trauerschriften zu kompensieren. Vielleicht stellten
diese auch einen Versuch dar, dem Midchen ein letztes Mal Liebe und Anerkennung in einer
durch patriarchalische Strukturen definierten Gesellschaft zu schenken. Die in diesen Kon-
texten artikulierte Trauer wirkt authentisch, spontan und unmiteelbar und deutet auf eine
subjekreive Verinnerlichung der neuen Emotionenkonstrukee dieser Zeit. Aus diesem Grund
haben die hier artikulierten Reflektionen von Trauer auch nichts mit Kipnis Deutung von
Emotionen als Ausdruck ciner »non-representationale, durch utilivaristische Uberlegungcn
geprigten Ethik zu tun. Die Trauerkonstrukee sind vielmehr Ausdruck ciner Tendenz, in der
die Dichotomie von 6ffentlicher und privater Trauer aufgechoben wurde und gréfere Frei-

94  Shen Cheng, zit. nach Wu, Childhood Remembered, S. 151.
95  Zit. nach Ju-ling Chen, Cong yi feng ming ren [Chilkan Sogjiang shujia Lu Shen dui guxiang de
taidu, in: Dongwu lishi xuebao 19 (Juni 2008), S. 77-110, hier S. 84.
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riume der Reprisentation von Trauer durch die Akzepranz und Begeisterung fiir Emotionen
méglich waren. Der neue »code of emotions« basierte auf der zeitgendssischen Einstellung,
dass »rituals should reflect, and not form, the emotions«.%¢

Insgesamt lassen sich daraus einige allgemeine, iiber die chinaspezifische historische
Kindheitsforschung hinausgehende, transkulturelle Perspekeiven und Schlussfolgerungen
herausarbeiten. Emotionen sind ein wichtiger Fakeor historischer Forschung und immer
auch Teil der Sozialisationspraktiken einer Gesellschaft. Sie sind integraler Bestandteil des
Verhilenisses zwischen Erwachsenen und Kindern und als Konstrukte sowohl bedeutsam
fiir dic Wahrnehmungsweisen von Kind und Kindheit als auch fiir die Realitic und Praxis
kindlicher Erfahrungswelten. Dies zeigt sich im Bereich der literarisch artikulierten Trauer
besonders deutlich. Diesc ist ebenso wie die Wahrnehmungsweisen von Kindern und Kind-
heit kein statisches Gebilde, sondern definiert durch Briiche und Transformationsschiibe,
die keiner kontinuierlichen Entwicklung zum »Besseren« folgen, sondern durch intellekeuelle
Diskurse einer bestimmeen Zeit initiiert werden. Emotionen sind in vielen bedeutsamen
sozialen und kulturellen Bereichen einer Gesellschaft diskursiv verortet, so dass Einsichten
in die Geschichte der Kindheiten in unterschiedlichen Kontexten gewonnen werden kénnen.
Die Auseinandersetzung mit Trauer in China als konstruiertem Affeke zeige zudem, dass die
in der Emotionenforschung immer noch hiufig anzutreffende Dichotomie von Privatem und
Offentlichem in bestimmten Kontexten aufgehoben werden kann.

Eine Geschichte der Emotionen in China und anderen Kulturen ist folgerichtig immer
auch an eine Geschichte der Kindheit gekniipft, so dass zukiinftige Forschungen in beiden
Bereichen aktiv sein sollten.

96 Zit. n. Kuicher, Mourning in Late Imperial China, S. 8.





